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ГЛАВА 1
Общий смысл и цель апостола во всем этом послании были ранее объявлены, и нет необходимости здесь повторяться. В этой первой главе он фиксирует и совершенствует главное соображение, на котором он намерен настаивать на протяжении всего послания, — побуждать евреев к постоянству и настойчивости в учении Евангелия. И это взято от непосредственного автора, обещанного Мессии, Сына Божия. Его, следовательно, в этой главе он подробно описывает; и это двумя способами: 1. Абсолютно, заявляя, кем он является по своей личности и должностям, а также то, что он сделал для церкви; и 2. Сравнительно с другими служебными открывателями мыслей и воли Бога, особенно настаивая на Его превосходстве и превосходстве над ангелами, как мы увидим при объяснении отдельных частей и стихов этого текста.
Евреям 1:1, 2
Πολυμερῶς καὶ πολυτρόπως πάλαι ὁ Θεὸς λαλήσας τοῖς πατράσιν ἐν τοῖς
προφήταις, ἐπʼ ἐσχάτων τῶν ἡμερῶν τούτων ἐλάλησεν ἡμῖν ἐν Υἱῷ, ὅν
ἔθηκε κληρονόμον πάντων, διʼ οὗ καὶ τοὺς αἰῶνας ἐποίησεν.
Поскольку многие из этих слов переведены по-разному, их истинный грамматический смысл и значение следует рассмотреть, прежде чем мы откроем в них смысл целого и цель апостола; таким же образом и мы будем действовать на протяжении всего послания.
Хорошо. מ
נ
וָ
ן ַ ל בּ
כְֻ, сир., «во всех частях» или «во многих частях». «Мультифариам»,
Вульг. Эрас., А. Монтан., «разнообразно». «Multis vicibus», Беза; что наши переводят как «в разное время». Μείρομαι — «sortior», «divido», «разделять», «принимать участие», «разделять», откуда происходит μέρος, «часть какой-либо вещи»; и πολυμερής, «то, что состоит из многих частей»; и πολυμερῶς, «многими частями»; который также используется как ἐν τῷ μέρει, что означает «alternis vicibus»,
«различные изменения». Собственно слово означает «многими частями», «полностью», «несколько частей в несколько раз», как подразумевает наш перевод; однако при этом подразумевается разнообразие частей и степеней, а не времен и сезонов.
Это еще не все. מ
וָ
ן ְ דַּ כ
לֻ וַ
בְּ, сир., «во всех формах». «Multisque modis», Вулг.
Эрас., А. Монтан., Беза, "много способов"; или, как у нас, «разные манеры».
Πάλαι. םי ק
דְִ ןמֵ, сир., «ab initio», «с самого начала». «Олим», латинский перевод, означает «старый», «прежде», «в прошлые времена». Πάλαι — «Олим»,
«quondam», «pridem», «jamdudum», любое прошедшее время противопоставляется τῷ
ἄρτι, или νῦν, к настоящему, собственно, относится к некоторому благу, прошедшему в прошлом, о котором говорит апостол, закончившемуся в Малахии четыреста лет назад.
Τοῖς πατράσιν. ן ה
יֵ א
בֲָ םעַ, сир., «с нашими отцами», «отцам».
Ἐν τοῖς προφήταις. יֵ
א
בּ
נְ
בִ ַ, сир., «у пророков». Итак, все латинские переводы — «in Prophetis».
Ἐπʼ ἐσχάτων τῶν ἡμερῶν τούτων. א רַ אַ
חֲ
אתֵ יַ
וְ
מָ
ןי ה
לֵָ וַ
בְּ, сир., «и
в те последние дни». «Ultimis diebus hisce», «ultimis diebus istis», «в эти последние дни». «Novissime diebus istis», Vulg., — «последний из всех в эти дни».
В некоторых греческих копиях есть ἐπʼ ἐσχάτου τῶν ἡμερῶν τούτων, «in extremo dierum istorum», «в конце этих дней». Причину этого разнообразия мы увидим позже.
Ἐν Υἱῷ, как прежде, «у пророков»; не «Его Сыном». но «в Сыне».
Ударение выражения обязательно должно быть сохранено, как видно из начала слов.
Τοὺς αἰῶνας. «Мундос», «секула». אמֵלְ ל
עְָ, сир., «веки», «времена»,
«миры». В остальных словах нет никаких затруднений относительно грамматического значения; тогда мы прочитаем их:
Вер. 1, 2. — Разными частями и разными способами, поскольку Бог прежде
[или в древности] говорил отцам в пророках, говорил в эти последние дни нам в Сыне, которого Он назначил наследником всего, через которого и сотворил миры.
Апостол, желая сравнить закон Моисеев с Евангелием, относит его к двум главам: во-первых, к Их откровению и установлению, откуда и возникла обязанность соблюдения того и другого; и, во-вторых, вся Их природа, использование и эффективность. Первое, что он делает в этих словах, и, предполагая то, в чем они согласуются, ясно устанавливает те моменты, в которых состоит различие между ними; и то, и другое было необходимо для завершения намеченного сравнения.
То, в чем они согласны, является основной действенной причиной их откровения или первоначальным автором, от которого они произошли. Это Бог. Он был автором закона и Евангелия. В древности Он говорил «в пророках», он говорил в последние дни «в Сыне». Ни один из них не был мужчиной; ни одно из одного принципа, а другое из другого, — оба имеют один и тот же божественный источник. См. 2 Тим. 3:16; 2 Пет. 1:20, 21. В этом они оба согласны.
Их различие в этом отношении, а именно в их откровении, он называет четырьмя главами, все отчетливо выраженными, за исключением того, что некоторые ответвления антитезы со стороны Евангелия включаются лишь в противоположные выражения, относящиеся к закону.
Их различие, во-первых, касается способа их откровения, и это в двух деталях: 1. Откровение воли Божией согласно закону распространялось «разными частями»; это под Евангелием сразу или в одном устроении благодати и истины. 2. Что «различными способами»; только этим путем, посредством Духа, обитающего в Господе Христе во всей Его полноте и сообщаемого через Него Своим апостолам.
Во-вторых, времена и сроки их откровения. Закон был создан «издавна», «прежде», «в прошлые времена»; это Евангелие «в эти последние дни».
В-третьих, лица, которым было дано откровение о них. Это было для «отцов», это для «нас».
В-четвертых, и это главное, лица, которые сделали эти откровения. Это было через «пророков»; это от «Сына». Бог говорил тогда через пророков; ныне Он сказал в Сыне.
Весь акцент аргументации апостола лежит на этом последнем примере, опуская рассмотрение всех остальных подробностей, он переходит к дальнейшему описанию этого непосредственного открывателя Евангелия, в котором говорил Бог, Сына, и излагает вообще: Власть, переданная ему: Бог сделал его «наследником всего»; 2. Основание и справедливость вверения ему этой великой силы и доверия в этих словах: «Чрез Которого и миры сотворил», посредством чего он открывает путь к дальнейшему провозглашению своего божественного и несравненного превосходства, в котором он возвысится. намного выше всех или кого-либо, кто был задействован в откровении или исполнении закона Моисея и установленного им святого поклонения.
Все эти подробности необходимо раскрыть по отдельности, чтобы мы могли увидеть намерение апостола и силу его аргументации в целом; и на некоторых из них необходимо обязательно настаивать в некоторой степени из-за их влияния на последующий дискурс.
Ὁ Θεός. В чем согласуются закон и Евангелие, так это то, что автором их обоих был Бог. При этом не было никакой разницы, с кем из них обращался апостол. Он воспринимает это как должное. Для
исповедующие евреи не придерживались Моисеевых институтов, потому что их автором был Бог, а не Евангелие; а потому, что они были даны Моисеем от Бога таким образом, чтобы их никогда нельзя было изменить или отменить. Апостол излагает как общепризнанный принцип, что и закон, и Евангелие получили свой оригинал от Самого Бога; доказывая также, как мы увидим в ходе нашей беседы, к убеждению других, что такое откровение, как откровение Евангелия, было предсказано и ожидаемо, и что именно оно было проповедано им.
Так как здесь говорится о Боге в отличии от Сына в явном виде и от Святого Духа, очевидно, подразумевая, что это Тот, через кого Он говорил в пророках, то это имя не используется οὐσιώδως, по существу, для обозначения прежде всего сущности или существа. Божества, и каждого человека, как причастника одной и той же природы, но ὑποστατικῶς, обозначающий прежде всего одно определенное лицо, а божественную природу только как существующую в этом лице.
Это личность Отца; как и везде этим именем обозначается личность Сына, Деян 20:28; Иоанна 1:1; ПЗУ. 9:5; 1 Тим. 3:16; 1
Иоанна 3:16, 5:20; как и личность Святого Духа, Деяния 5:3, 4; 1 Кор.
12:6, 11; Кол. 2:2. Так что Бог, даже Отец, по своему выдающемуся положению, был своеобразным автором как закона, так и Евангелия; из чего потом. И это наблюдение становится необходимым отсюда уже потому, что он непосредственно приписывает божественные свойства и превосходства другому лицу, очевидно отличающемуся от того, которого он намеревается обозначить именем Бога в этом месте; чего он не мог бы сделать, если бы это имя прежде всего выражало, как он здесь употребил, божественную природу абсолютно, но лишь как она существует в личности Отца.
От этой главы их согласия апостол переходит к примерам различия, которое было между законом и Евангелием в отношении их откровения от Бога; из которых, немного изменив порядок слов, мы сначала рассмотрим то, что касается времени их выдачи, а также другие случаи, регулируемые этим.
Πάλαι. Ибо первое, или откровение воли Божией по Ветхому Завету, было «древним». Бог сказал πάλαι, «прежде» или «в древности». Этим словом обозначен некоторый промежуток времени, который затем получил и начало, и конец, о которых мы можем узнать далее. Возьмите слово абсолютно, и оно охватывает весь промежуток времени от выдачи
первого обетования с той целью, которая была поставлена перед всеми откровениями публичного пользования в Ветхом Завете. Возьмите это как относящееся к евреям, и начало времени, выраженное в нем, представляет собой дарование закона Моисеем в пустыне. И это то, к чему уважает апостол. У него не было споров с иудеями ни по поводу первого обетования, ни по поводу служения Богу в мире, основанного на нем, ни по поводу их привилегий, поскольку они были сыновьями Авраама; но только об их нынешних церковных привилегиях и притязаниях по закону Моисея. Таким образом, правильная дата и граница этого πάλαι, «древнего», — это период от издания закона Моисея и, в нем, установления иудейской церкви и богослужения, до завершения публичного пророчества во дни Малахии. С тех пор и до дней Иоанна Крестителя Бог не давал никакого необычайного откровения Его воли относительно постоянного использования всей церкви. Так что это домостроительство Бога, говорящего через пророков, продолжалось в течение двадцати одного юбилея, или около одиннадцати столетий. Апостол намекает этим словом на то, что оно уже давно прекратилось, и это соответствует исповеданным принципам иудеев; посредством чего он также подтвердил свое утверждение о пришествии Мессии возрождением дара пророчества, как было предсказано (Иоиль 2:28, 29).
И мы можем, кстати, немного рассмотреть их мысли по этому поводу; ибо, как мы уже заметили и доказали ранее, апостол общается с ними на основе их собственных признанных принципов. «Таким образом, иудеи до сих пор обычно признают, что пророчество для публичного использования церкви не было даровано во втором храме после дней Малахии, и его нельзя ожидать до пришествия Илии. Будучи навязаны им самозванцами, они теперь стараются скрыть все, что могут, и в последнее время, благодаря опыту, они стали недоверчивыми к таким претендентам, поскольку в прежние времена они были доставлены в большие страдания. все свои догадки, истинные или ложные, о каком-либо месте, слове или букве Писания, так же поступали они и с этим утверждением. , Агг.1:7,8, где Бог, обещая прославить Себя в том храме, произнес слово ב
דְָ א
כֶָּ, «Я прославлю»,
написано дефектно, без ה, как отмечает Кери. Эта буква, являющаяся цифрой пять, означает, как говорится, недостаток пяти вещей в этом доме. Первым из них было םיבורכו ןורא — «ковчег и херувимы»; второй, החשמה ןמש‚ — «елей помазания»; третий, הכרעמה יצע, — «дерево
расположение» или «вечный огонь»; четвертый, םימותו םירוא, — «Урим и Туммим»; пятый, שדקה חור, — «Святой Дух», или «Дух пророчества».
На самом деле не все согласны в этом перечислении. Талмуд на אמוי, Джома, гл. v., считает их несколько иначе: Ковчег с умилостивителями и херувимами; 2. Огонь с неба, отвечающий третьему, или дерево расположения, в первом порядке; 3. Божественное Величество в комнате елея помазания; 4. Святой Дух; 5. Урим и Туммим. Другой порядок существует, по словам раввина Бехая, «Комментарий к Пятикнижию», разд. שניו; кто отчетливо наносит масло помазания и смешивает הניכש, или «божественное величие», с שודקה חור, «Святым Духом»,
противоречащие Гемаре. Общепринятым является порядок автора «Аруха» в корне דבכ:
«דחא בורכו תרופכ ןורא, — «ковчег умилостивительный и херувимы — одно».
«ינש הניכש, — «божественное величие, второе».
«ישולש האובנ אוהש שודקה חור, — «Дух Святой, который есть пророчество, третий».
«יעיבר םימותו םירוא, — «Урим и Туммим, четвертая вещь».
«ישימח םימשה ןמ שא, — «огонь с неба, пятое».
«Но так как этот довод смехотворен, как вообще в выводах из букв, недостающих или излишних в написании, так и в особенности в отношении этого слова, которое в других местах пишется так, как в этом, как Числ. 24:11, 1 Цар. 2:30, Ис. 66:5; поэтому само наблюдение отсутствия всех этих пяти вещей во втором доме весьма сомнительно и, по-видимому, выдумано для того, чтобы оправдать признанное прекращение пророчества, посредством которого их церковь была основана, питалась и поддерживалась, и теперь из-за ее отсутствия означалось, что она близка к угасанию, ибо хотя я допускаю, что они могли приносить жертвы иным огнем, чем тот, который был выведен из пламени, сходящего с небес, хотя Надав и Авиуд были уничтожены за это, потому что закон этого огня сопровождал его раздачу, поэтому после его провиденциального прекращения было так же законно использовать другой огонь в жертвоприношении, как это было до его раздачи; ковчег, Урим и Туммим, вопрос более сомнителен, и поскольку
о елее помазания не может быть и речи, поскольку первосвященнику было разрешено делать его в любое время, и оно, несомненно, было восстановлено во время реформации Ездры. Я знаю Абарбанеля из Исхода. 30 сек. אשת‚ утверждает, что под вторым домом не было первосвященника, помазанного маслом; для чего он приводит такую причину: החשמה ןמש זנגנ היה רבכש יפל‚ 'потому что масло помазания теперь было спрятано'; םישודקה םירבדה ראש םע והישאי וזנגש, потому что Иосия скрыл его вместе с прочими святынями; талмудическая выдумка, к которой он добавляет: ותושעל תושר םהל היה אלו‚ «и у них не было силы сделать это». Я не буду много спорить о фактах или о том, что они сделали; но то, что они могли поступить иначе, ясно из самого начала; об упомянутом запрете, Исх. 30:31, 32, уважает только частных лиц. И Иосиф Флавий сообщает нам, что Бог перестал давать ответ посредством Урима и Туммима за двести лет до того, как он написал книгу III. глава VIII.; что доказывает, что оно у них было.
«Действительно, несомненно, что при их первом возвращении из Вавилона у них не было Урима и Туммима, Ездра 2:63, — не было священника с Уримом и Туммимом; однако не очевидно, что впоследствии этот драгоценный камень, каким бы он ни был, был не было сделано на основании пророчеств Аггея и Захарии, посредством чего восстановление храма и связанного с ним богослужения было доведено до совершенства, особенно учитывая видение Захарии об облачении первосвященника в одежды его служения, гл.3; после в это время, по-видимому, они были изготовлены и использовались, как показывает нам Иосиф Флавий в книге 11, глава VIII, где говорится о почитании Александра Великого имени Бога, выгравированного на золотой пластине на лбу первосвященника. И Маймонид, Трактат, Санхед, глава х, разд.
10, прямо говорится, что все восемь одежд первосвященника были сделаны под вторым храмом, особенно Урим и Туммим.
Однако, как он говорит, они не вопрошали через них Бога, потому что Духа Святого не было на священниках. О ковчеге мы еще поговорим позже, а также о его фиктивном сокрытии Иеремией или Иосией, как воображают иудеи. Сейчас мы можем отметить, что, поскольку несомненно, что он был унесен вавилонянами вместе с другими золотыми сосудами, принадлежавшими храму, либо среди тех, которые были увезены во дни Иоакима, 2 Пар. 36:7; или те, которые были взяты с Иоакином, сыном его, стих 10; или когда все, что осталось прежде, большое и малое, было унесено во дни Седекии, стих 18: так можно предположить, что
восстановлен Киром, о котором сказано, что он возвратил «сосуды дома Господня, которые Навуходоносор вынес из Иерусалима» (Ездра 1:7). И неизвестно, с какой целью был торжественный ежегодный вход первосвященника во Святое святых, соблюдаемый до самого разрушения второго дома, если там не было ни ковчега, ни крышки милости. Это не опровергается и тем, что утверждает Тацит, Hist. либ.
v., что, когда Помпей вошел в храм, он нашел «изображения nullas Deûm, vacuam sedem, et inania arcana»; ибо, поскольку он писал о евреях с постыдной небрежностью, он лишь намекает, что у них не было таких изображений, которые использовались у других народов, - ни головы осла, которую он сам несколькими строками раньше утверждал, что она была освящена в их святилище. В любом случае, кажется наоборот, ковчег мог находиться во втором доме и быть перенесенным оттуда в Рим с книгой закона, о которой прямо упоминает Иосиф Флавий. И поэтому тот же Абарбанель в своем комментарии к Иоилю говорит нам, что Израиль из-за пленения из своей земли потерял תיהלא תעידיו םיתפמו האובנ םה ויתש תונתמ השלש, — «три превосходных дара, про пророчество, чудеса и божественное знание», Пс. 74:9; все, что он утверждает, должно быть восстановлено Мессией, без упоминания других вещей, изложенных ранее. И они открыто признаются в этом в Sota Distinc. Эгла Хамфа: חור הקלתסנ יכאלמו הירכז יגח םינורחאה םיאיבנה ותמשמ
לארשימ שדוקה: — «После смерти последних пророков, Аггея, Захарии и Малахии, Святой Дух был отнят от Израиля». "
Затем признается, что «после дней Малахии Бог перестал говорить с церковью через пророков, что касается их устного учения и письма; этот период отсутствия видения, хотя и продолжается четыреста лет и более, называется Аггея, глава 2:6, ט מ
עְַ ת אַ
חַ, 'unum pusillum', 'немного
пока', имея в виду продолжение этого со дней Моисея; благодаря чему евреи могут увидеть, что они уже давно прошли все основания ожидать его восстановления, поскольку все пророчества оставили им вдвое больше времени, чем их церковь наслаждалась им, что нельзя назвать ט מ
עְַ ת אַ
חַ, 'немного
в то время как» в сравнении с ними». Чтобы вернуться.
Τοῖς πατράσι. Это было πάλαι‚ те времена, когда Бог говорил через пророков: что определяет еще один пример сравнения, а именно «отцов», которым Он говорил в них; которые были всеми верными Иудейской Церкви со дня дарования закона до
прекращение пророчества во дни Малахии.
Ἐπʼ ἐσχάτων τῶν ἡμερῶν τούτων. В ответ на этот первый пример со стороны Евангелия утверждается, что откровение его произойдет в эти последние дни: «Говорил в последние дни сии»; истинное изложение этого времени также откроет, кем были люди, которым было сказано: «Говорил с нами».
Большинство толкователей полагают, что выражение «Последние дни» является перифразом времен Евангелия. Но не похоже, чтобы они где-нибудь так назывались; и они никогда не были известны под этим именем среди иудеев, на принципах которых исходит апостол. Действительно, некоторые времена года в Евангелии по отношению к некоторым церквям называются «Последние дни», 1 Тим. 4:1, 2 Тим. 3:1; но все время Евангелия нигде так не называется. Именно последние дни иудейской церкви и государства, которые тогда приближались к своему периоду и упразднению, здесь и в других местах называются «последними днями», или «последними днями», или «последним часом», 2 Пет. . 3:3; 1 Иоанна 2:18; Иуды 18. Ибо,—
1. Как мы уже заметили, апостол считает само собой разумеющимся, что иудейское церковное государство все же существовало, и доказывает, что оно приближалось к своему периоду (гл. 8 ult., имея свое нынешнее положение только в терпении и терпении Бога, без какой-либо необходимости в поклонении или сохранении в мире. И об этом свидетельствует чтение слов в некоторых списках, прежде чем намекнуть: Ἐπʼ ἐσχάτου τῶν ἡμερῶν
τούτων — «В конце» (или «конце») «этих дней»; что, как показало событие, никоим образом не может относиться ко временам Евангелия.
2. Здесь главным образом, хотя и не только, подразумевается личное служение Сына, пока Он был на земле во дни своей плоти: ибо как в древности Бог говорил через пророков, так и в эти последние дни Он говорил в Сын; то есть в нем лично присутствовал с церковью, как и пророки в нескольких своих поколениях, гл. 2:3. Что касается его личного служения, он был послан к «заблудшим овцам дома Израилева», Мф.
15:24 (к которому и одному он в свое время послал своих апостолов, Мф.
10:5, 6); поэтому о нем говорится, что он был «служителем обрезанных за истину Божию», Рим. 15:8, будучи в последнюю очередь посланными в тот же виноградник, куда раньше были посланы пророки, Мф. 21:37.
Используемые там слова: «Последним из всех послал Он Сына Своего», являются экзегетикой слов: «Он говорил в Сыне в последние дни».
3. Эта фраза речи используется в Ветхом Завете для обозначения последних дней иудейской церкви. Итак, Иаков, Быт. 49:1: «Я скажу тебе, что будет с тобой םי ה
יָּ
מִ ַ ר
י
ת ִ אַ
חֲ בְּ, "—" в последние дни:" который
слова LXX. воздайте, Ἐπʼ ἐσχάτων τῶν ἡμερῶν, слова, употребленные здесь апостолом; дни, на которые указал Иаков, были днями, в которые должен был прийти Мессия до того, как Иуда был полностью лишен скипетра и писца. Опять же, у Валаама те же самые слова используются для обозначения того же времени, Чис. 24:14, где они переведены как Ἐπʼ ἐσχάτου τῶν ἡμερῶν, «в конце дней», как написано во многих экземплярах в этом месте. И у всех пророков это особое обозначение того времени: םי ה.
יָּ
מִ ַ ר
י
ת ִ אַ
חֲ, Мик. 4:1,
Это. 2:2, «В последние» (или «последние») «дни»; и העידיה אה, «Хе хаджедия»,
с префиксом, отмечает ход дней, который тогда шел, как Втор.
31:29: «Постигнет тебя зло םי ה
יָּ
מִ ַ ת ר
יִ אַ
חֲ בְּ‚» — «в конце тех дней».
И обещание обращения некоторых евреев Давидом, их царем, прилагается к тому же времени, Ос. 3:5. Отсюда и взято употребляемое здесь выражение, обозначающее последние времена иудейской церкви, времена, непосредственно предшествующие ее отвержению и окончательному разрушению.
Отсюда Манассия, lib. iii. де Воскресение. кепка. III, сообщает нам из Моисея Герунденсиса:
תירהאב
וב
רמאנש
םוקמ
לכ
חישמה
תומיל
אוה
םימיה; — «В
каждый
место
что
упоминает «последние дни», то следует понимать дни Мессии»;
это его высказывание подтверждается самим Манассией, хотя и сопровождается отвратительным и ложным толкованием, которое является чисто иудейским. Дни Мессии и дни конца иудейской церкви — одно и то же. И эти слова также явно используются Р. Д. Кимчи, Комментарий, в Ис.
2:2; который честно относит все слова этого пророчества к Мессии.
Недаром апостол напоминает евреям, что тогдашнее время было «последними днями», о которых так многое было предсказано в Ветхом Завете. Многие из их забот заключались в знании этого, которое, поскольку оно проливает великий свет на все дело, как было тогда заявлено между ним и ими, должно быть раскрыто и рассмотрено. Суть в том, что конец их церкви и государства предсказан как вечное запустение, Дан. 9:27, теперь наступили на них последние дни, они
могли бы понять, чего им вскоре следует ожидать и искать. Концом того, что евреи были народом, церковью и царством, было рождение Мессии, чье пришествие и деятельность должны были неизбежно положить конец их старому положению и состоянию. Теперь, поскольку здесь заключено самое безошибочное доказательство того, что Мессия уже давно пришел, а апостол упоминает последние дни, чтобы дать понять, что по необходимости Он должен прийти в них, я далее раскрою его замысел в этом вопросе, но вкратце: имея большое внимание к этому вопросу в наших Пролегоменах, и ради них любые трудности могут удержаться от их рассмотрения.
«Бог, от создания мира обещал произвести
«Семя женщины», чтобы совершить искупление своих избранных в победе над сатаной, при отделении Авраама от остального мира начало обеспечивать особое потомство, из которого произошло Семя женщина должна пружинить. То, что это было причиной и целью его призвания и отделения, ясно видно из того, что сразу после этого Бог заверяет его, что «в семени его благословятся все племена земные» (Быт. 12:1–3, 22:18). ; и все это одно, как если бы он прямо сказал ему: «Для этого Я избрал и призвал тебя, чтобы в тебе заложить основание для рождения обещанного Семени, которым должно быть снято проклятие, и обретено благословение вечной жизни», как говорит Гал. 3:13, 14. По этой причине Его потомство продолжало оставаться в состоянии отделения от остального мира, чтобы Он мог искать себе благочестивое семя, Чис. 23:9; Мал. 2:15: для того Он воздвиг их в гражданское, царственное и церковное государство, чтобы в них прообразовать и прообразовать должности и блага обещанного Мессии, Который должен был собрать к себе народы, которые должны были стать благословен в семени Авраама, Быт. 49:10; Пс.
45; Хос. 3:5; Иезек. 34:23. И все их жертвы лишь затмевали то великое искупление грехов, которое он должен был совершить лично, как уже было доказано.
«При таком распоряжении Бог обещал им, что их гражданское политическое состояние, их положение как особой нации и народа будут продолжаться до пришествия Мессии, Быт. 49:10; Иез. 21:27. И это было им было хорошо, несмотря на сильное сопротивление тех могущественных империй, в чьи пожирающие челюсти они были помещены, с такими короткими вмешательствами в фактическое управление
правил среди них, как и было предсказано, не нарушая обещания. Они не потеряли своего гражданского состояния до тех пор, пока не пришел Он, Который был «собиранием народов». После этого, хотя многие из отдельных людей были помилованы, однако их принадлежность к нации или народу не приносила никакой особой пользы, как для какой-либо особой цели Бога. Поэтому оно было немедленно уничтожено и безвозвратно истреблено. С того дня Бог чудесным образом проклял и проклял все их усилия, направленные либо на сохранение того, что они тогда имели, либо на его восстановление и восстановление в случае утраты. Никакие средства не могли бы вернуть их народу или нации по старому счету. Что может быть в дальнейшем по-новому, Бог знает. Конец дней настал; и для людей было бесполезно пытаться поддерживать то, что Бог, совершив все возможное в Своем замысле, впоследствии отложил в сторону. И это время было полностью продемонстрировано всему миру собранием людей в Силоме, или приходом народов, чтобы принять участие в благословении верного Авраама, Мих. 4:1, 2.
«Их церковное государство состояло из двух основных частей: самого храма и богослужений, совершаемых в нем. Первая из них (как и скиния) была создана, чтобы прообразовать Того, в ком должна обитать полнота Божества телесно. "И то и другое должно было продолжаться до пришествия Мессии, но без каких-либо усилий впоследствии. Отсюда и было обещание славы Мессии". второй дом, построенный после пленения и восстановленный Иродом по причине его прихода к нему, обозначенного им (Агг 2:9; Мал 3:1). должен был больше не приносить пользы. И поэтому Иезекииль описывает третий, духовный храм, который займет место в нем. Условия их жертвоприношений были одинаковыми. Поэтому Даниил, предсказывая пришествие Мессии через четыреста девяносто лет после пленения , добавляет, что после его смерти ежедневное жертвоприношение должно прекратиться навсегда, и наступит полное запустение всего, что было использовано для достижения цели, Дан. 9:24–27. Нация, государство, храм, жертвоприношения были отделены, созданы и не предназначены ни для какой другой цели, кроме как произвести Его, Он должен был прийти, пока они стояли и использовались; после чего они стали никем из них, которым не было позволено существовать на своей старой основе. Именно на это указывал апостол, говоря о последних днях, чтобы они могли рассмотреть, в каком состоянии тогда находились церковь и народ иудейский.
Чтобы обнаружить доказательства этого доказательства, подтвержденные в наших Пролегоменах, я также кратко добавлю здесь некоторые соображения о жалких затруднениях евреев, стремящихся избежать аргумента, на который им намекает здесь апостол. «У них распространена традиция, что все было создано для Мессии; при этом они имеют в виду не все старое творение, как некоторые воображают, но все вещи их церковного состояния и поклонения. Так Таргум, Пс. 40 :8, в лице Мессии: «Я войду в жизнь вечную, когда изучу книгу закона יתלוטפא אביתכתאד», — «который был написан ради меня». По «закону»
они понимают все. Все зависело от их Мессии, все было написано для него. Они видят на собственном опыте, что все это произошло в последние дни, когда пришёл Иисус. Не успел он совершить свое дело, как скипетр и писец отошли от Иуды; они перестали быть церковью и нацией. Храм, в который пришел Господь, которого они прежде искали, был разрушен; их жертвы, на которые они надеялись, прекратились; и народы земли собрались в вере Авраама.
С этого времени они больше не были народом, не имели никаких различий между племенами или семьями, храмами, жрецами или жертвоприношениями, а также никакой надежды на возвращение в свое первозданное состояние. Давайте же посмотрим, какой путь они делают или избрали, чтобы утешить себя в своем неверии. Они выбрали два способа справить нужду:
«1. Допуская, что Мессия должен был прийти к их правлению и поклонению, они трудились, чтобы поддерживать их и восстанавливать их, будучи низвергнутыми, чтобы они могли продлить свое ожидание того, что на самом деле уже прошло. Это , в праведном и святом провидении Божием, оказались средством их гибели; ибо их стремление сохранить свою свободу, господство и управление после пришествия Мессии было причиной полного ниспровержения всякого правления, власти, и публичное поклонение среди них со стороны Веспасиана и Тита, его сына. Адрианом, а также их истребление навеки из той страны, где они были отделены от всех народов для той цели, которую назначил им Бог. После этого еще раз, - все еще чтобы избежать мысли о том, что Мессия пришел, и положили конец своему прежнему состоянию. Они старались и были воодушевлены
Император Юлиан, чтобы восстановить их храм и восстановить их жертвоприношения.
И эта попытка также обратилась Богом к их дальнейшему замешательству; ибо тогда как в прежние дни, при строительстве храма, он ободрял и поддерживал их против всех трудностей и противодействий, то теперь, будучи поддержан и укреплен благосклонностью и богатством Римской империи в той же работе, он восстает против них, и разбрасывает их с не меньшим негодованием, чем он разбрасывал строителей Вавилона в древности. Когда он хотел построить среди них храм, он наказал их голодом за то, что они построили свои собственные дома, и позволил своему храму лежать в руинах, Хаг. 1:2–11. Теперь они могут строить себе дома, где захотят; но если они возьмутся строить храм, Бог против них. В этом состоянии они находятся уже шестнадцать столетий; и если бы слепота не охватила их до предела, они не могли бы не видеть, что нет воли Божией, чтобы они больше не были народом, государством или церковью по первому признаку.
Что же тогда стало с их Мессией, который должен был прийти к ним, когда они были государством и церковью, ведь они были таковыми, по их собственному исповеданию, только ради Него? Это заставляет их более поздних хозяев проводить последние жалкие дежурства; для,-
«2. Вопреки очевидной природе всего, что с ними связано, начиная с присвоения обетования семье Авраама, вопреки всему замыслу Писания и явным свидетельствам о нем, упомянутым выше, а также многим другим, С той же целью они отрицают, что их Мессия должен был прийти к ним или, по крайней мере, остаться с ними для дела, для которого он был предназначен, в то время как их государство, храм и жертвоприношения продолжались. горестно разделены между собой.
«(1) Что касается продолжения их состояния до пришествия Мессии, Быт. 49:10, некоторые говорят, что под «Силохом» не подразумевается Мессия; их опровергают их собственные Таргумы, все переводящие слово Мессия и по неизменной традиции старших врачей.
«скипетр и писец» предназначен только для жезла скорби и наставления; это толкование, явно противоречащее замыслу пророчества, употреблению слов во всех местах, где их смысл не ограничен очевидными обстоятельствами, Таргумам и всем древним писателям; утверждая то, что не было свойственно Иудее и не верно само по себе, то, что это колено имело
в течение столь долгого времени они находились в таком же процветающем состоянии, как и любой другой народ в мире, — настолько хорошем, насколько евреи ожидают от Мессии. Их государство, таким образом, полностью исчезло, и их Мессия, похоже, не пришел.
«(2) Что они говорят о своем храме, этом втором доме, куда Он должен был прийти, и поэтому делают его славу большей, чем славу прежнего?
Ведьма. 2; Мал. 3. В древности они единогласно согласились, что он родился, когда еще стоял храм, или в тот день, когда он был разрушен, как исповедуется Абен Эзра в Ис. лиии. С этой целью можно рассказать множество историй из них: где он родился, как и от кого, кому это было открыто לוק־תב, кто видел его, где он находился, где он находится; но так как все это фантазии праздных, любопытных голов и неверующих сердец,
— который святой Павел называет βεβήλους καὶ γραώδεις μύθους, 1 Тим. 4:7, «басни блудницы и старухи», — мы не будем утомлять ими читателя.
Абарбанель, который, искажая пророчества о Мессии, превосходит своих собратьев, утверждает, что Аггей говорит не о втором, а о третьем храме, который должен быть построен при Мессии; но это не что иное, как смелое противоречие пророку, который три или четыре раза выразительно заявляет, что говорил о том доме, который тогда строился, который видели их глаза и который так многие презирали, что его нельзя было сравнивать с первым: гл. . 1:4, «Этот дом»; глава 2:7, «Этот дом»;
стих 9: «Этот дом»; так и стих 18. Другие говорят, что слава этого дома заключалась не в пришествии к нему Мессии, но в его продолжительности и постоянстве; ибо он простоял на десять лет дольше прежнего. Но это также противоречит: [1] кафолическому убеждению их предков, Таргумов, Талмудов и всех древних врачей. [2] Чтобы испытать; ибо что могло способствовать этому несчастное томление в течение десяти лет в этом доме, хотя он, по их собственному признанию, был «вертеплом разбойников», чтобы дать ему возможность соперничать в славе с этим чудом света, храмом Соломона; по сравнению с чем их предки думали об этом не больше, чем некоторые из них в древности сами думали о сыновьях Анака? [3] К истине, утверждая, что слава этого дома должна была состоять в пришествии к нему Господа, которого они искали, по желанию всех народов».
Все это подтверждается в наших Пролегоменах.
«3. Поскольку их храм полностью разрушен, как и их государство, а их Мессия еще не пришел, что они думают о своих жертвах? Даниил говорит
им, что он должен был прийти и быть истреблен до прекращения ежедневных жертвоприношений; но они должны признать, что все жертвоприношения уже давно полностью прекращены, ибо, конечно же, приношение петуха дьяволу в день искупления не является их продолжением. Некоторые говорят, что Мессией, задуманным Даниилом, был царь Агриппа, которого Веспасиан убил в Риме. Но это упрямство невыносимо. То, что полуязычник, каким был Агриппа, должен стать их Мессией, о котором так почетно предсказано, является вымыслом, в который, как бы они ни притворялись, сами не верят. Агриппа не был убит или истреблен, но жил в мире до дня своей смерти. Большинство из них не знают, что сказать, а только возражают, что вычисление Даниила темно и неясно, в чем сами христиане не согласны», по поводу чего я должен отослать читателя к нашим Пролегоменам, а также за полным и обширным обращение с вещами, которые здесь, кстати, только затронуты.
Ἡμῖν. Это делает очевидным, кто были теми людьми, которым было сказано в эти последние дни: «К нам»; то есть члены иудейской церкви, жившие во дни личного служения Христа, а затем под проповедью Евангелия до того дня, гл. 2:3. Евреи тех дней были склонны думать, что если бы они жили во времена прежних пророков и слышали, как они передавали послание от Бога, они бы приняли его с радостным послушанием; единственное их несчастье, думали они, было в том, что они родились несвоевременно по отношению к пророческим откровениям. Это намекается на них, Мэтт. 23:30. Апостол, встречая в них это убеждение, напоминает им, что в откровении Евангелия Бог говорил с ними, - то, чего они так желали, не подвергая сомнению, но чтобы они поверили и повиновались. Если же они не прислушаются к этому слову, то их нужно будет предать осуждению. Опять же, та забота и любовь, которую Бог проявил к ним, обратившись непосредственно к ним, требовали такого же послушания, особенно учитывая манеру этого, настолько превосходящую то, которое прежде Он проявлял к отцам; из чего потом.
И это два примера установленного сравнения, относящиеся к временам и лицам.
Следующее различие касается способа этих нескольких откровений воли Божией и состоит в двух частностях; ибо - 1. Первое было сделано πολυμερῶς, «разными частями», одна за другой. Филиал
антитеза, которая должна отвечать этому, не выражена, а подразумевается как ἅπαξ или ἐφάπαξ, «сразу».
Хорошо. Πολυμερῶς, «многими частями», и так, следовательно, в разное время. Постепенное раскрытие замысла и воли Бога путем добавления чего-то одного за другим в несколько сезонов, по мере того, как церковь могла нести их свет и поскольку это служило Его главному замыслу — сохранить все превосходство за Мессия – это то, что имеется в виду в этом выражении. Сразу станет ясно, насколько все это соответствует цели апостола. Возьмите это выражение абсолютно для обозначения всего прогресса божественного откровения от начала мира, и оно включает в себя четыре основные части или степени, а также те, которые были им подчинены.
Первое из них было дано Адаму в обетовании семени, которое было принципом веры и послушания отцам до потопа; и этому были подчинены все последующие частные откровения, данные Сифу, Еносу, Еноху, Ламеху и другим до потопа.
Второй после Ноя после потопа, в обновлении завета и установлении церкви в его семье, Быт. 8:21–22, 9:9, 10; этому способствовали откровения, данные Мелхиседеку (Быт. 14:18) и другим до призвания Авраама.
Третий — Аврааму, в ограничении обетования его потомству и более полной иллюстрации его природы, Быт. 12:1–3, 15:11, 12, 17:1, 2; подтверждено в откровениях, данных Исааку, Быт. 26:24; Иаков, Быт. 49; Иосиф, Евр. 11:22 и другие их потомки.
Четвертый — Моисею, в даровании закона и возведении иудейской церкви в пустыне; которому было три основных главы подчиненных откровений:
1. Давиду, который был специально предназначен для совершенствования откровения воли Божией относительно ветхозаветного поклонения в тех вещах, на которые их условия в пустыне были невозможны, 1 Пар. 23:25–32, 28:11–
19. К нему мы можем присоединиться Соломон и остальные пророки их дней.
2. Пророкам после раздела царства до плена и во время плена, которым было свойственно умолять народ об их отступничестве из-за греха и ложного поклонения.
3. Ездре с пророками, содействовавшими реформированию церкви после ее возвращения из Вавилона, особым образом возбуждавшими народ к ожиданию пришествия Мессии.
Таковы были основные части и степени откровения воли Божией от создания мира до пришествия Христа в предтече его Иоанне Крестителе. И все это я полностью рассмотрел и развернул в своем рассуждении о возникновении, природе и развитии библейского богословия или теологии.
Но, как я показал ранее, если мы прислушаемся к особому намерению апостола, мы должны принять дату этих откровений и начать с Моисея, добавив к ней и другие упомянутые вспомогательные явления, характерные для иудейской церкви: который учил и подтверждал богослужение, установившееся среди них.
Вот о чем в этом слове апостол имеет в виду иудеев, а именно, что воля Божия относительно его поклонения и нашего послушания не была прежде открыта всей сразу его церкви Моисеем или кем-либо другим, но несколькими частями и степенями — посредством новых добавлений света, как в своей бесконечной мудрости и заботе он видел встречу. Последняя и последняя рука не должна была быть приложена к этой работе до пришествия Мессии. Все они признавали, что он должен был раскрыть всю волю Божью, Иоанна 4:25, после того, как его путь был подготовлен пришествием Илии, Мал. 4; до тех пор, пока им не предстояло заняться законом Моисеевым и полученными ими разъяснениями к нему (стихи 4,5). Это было назначенное время, א
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חְָ‚ «чтобы запечатать грех», или, как мы переводим, «покончить с грехом», или спор о нем, который долгое время возбуждался жертвоприношениями и никогда не мог положить конец этой ссоре, Евр. . 10:1, 2, 14.
Теперь уже в этом самом первом слове своего послания апостол ясно убеждает евреев в их ошибке в их упрямой приверженности Моисеевым установлениям. Это как если бы он велел им задуматься о том, каким образом Бог
до сих пор раскрывал свою волю церкви. Разве это не происходило частями и постепенно? Препятствовал ли он когда-нибудь развитию откровения? разве он не держал церковь всегда в ожидании новых откровений своего разума и воли? Заявлял ли он когда-нибудь, что больше не будет прибавлять к тому, что повелел, и не будет вносить изменений в то, что установил? То, что он открыл, надлежало соблюдать, Втор. 29:29, и когда Он открыл это; но пока он не заявит, что больше ничего не прибавит, глупо считать уже сделанное абсолютно законченным и неизменным.
Поэтому Моисей, когда он закончил всю свою работу в доме Господнем, говорит церкви, что Бог воздвигнет другого пророка, подобного ему; то есть кто должен открыть новые законы и учреждения, как это сделал он, которым они должны были подчиняться и слушаться под страхом полного истребления, Втор. 18:18.
«И это открывает упрямство современных евреев, которые со дней Маймонида, умершего около 1104 года от Рождества Христова, сделали это одним из основных статей своей религии, которое они включили в свои молитвенники: что закон Моисея никогда не должен быть изменен и что Бог никогда не даст им никакого другого закона или правила поклонения. к нему ничего не отнимается, никакое изменение его обязательства не допускается, что прямо противоречит как истине, так и исповеданию всех их предшественников, ожидавших Мессию, как мы заявим впоследствии».
В противовес этому постепенному раскрытию замысла Божия в Ветхом Завете апостол намекает, что теперь через Иисуса, Мессию, Господь одновременно начал и завершил все откровение Своей воли, согласно их собственным надеждам и ожиданиям. Итак, Иуды 3, вера была
«однажды преданный святым»; не в один день, не в одной проповеди, или одним человеком, но в одно время, или в одно устроение, охватывающее все время от входа Господа Христа в Его служение до закрытия канона Писания; какой период был теперь под рукой. Поскольку этот сезон уже прошел и завершился, никаких новых откровений ожидать не приходится до конца света. Ничто больше не должно быть добавлено или изменено в поклонении Богу. Бог не сделает этого; люди, которые пытаются это сделать, делают это ценой своей души.
Πολυτρόπως. Бог говорил в пророках πολυτρόπως, «по разным родам».
или «манеры». Это касается либо различных способов открытия Бога пророкам через сны, видения, вдохновения, голоса, ангелов, всеми способами с равным доказательством их происхождения от Бога; или способы его обращения с отцами через пророков, через обещания, угрозы, постепенное раскрытие своей воли, особые вести и пророчества, публичные проповеди и тому подобное. Последнее, или различные способы, с помощью которых пророки доставляли свои вести людям от Бога, в основном предназначены, хотя и первое не следует исключать, поскольку это последнее разнообразие главным образом возникло и вытекло.
В противовес этому апостол намекает, что откровение Бога и Его воли Христом совершилось μονοειδῶς, единственным способом и образом, — проповедью Евангелия Им, помазанным Духом без меры.
Ἐν τοῖς προφήταις. Последнее различие или пример в сравнении, на котором настаивает апостол, состоит в том, что в древности Бог говорил «в пророках», а теперь «в Сыне»: Ἐν τοῖς προφήταις, — ἐν вместо διά, говорят большинство толкователей,
«в» вместо «через», διὰ τῶν προφητῶν: как у Луки 1:70, Διὰ στόματος τῶν ἁγιων
προφητῶν — «Устами святых пророков». Но ἐν здесь отвечает еврейскому בְּ, Числ. 12:2: «Бог сказал השֶׁמבְּ‚» «в Моисее». В этом выражении подразумевается уверенность в откровении и присутствии Бога в Его слове. И было слово Господне בּ
יָ
ד ְ, «в руке» того или иного
пророк. Они были всего лишь инструментами для раздачи того, что они получили от Бога.
И эти пророки, в которых Бог говорил в древности, были теми, кто был вдохновлен Богом и послан, чтобы раскрыть Его волю и намерения относительно долга Церкви или какой-либо особой заботы Его провидения в управлении и управлении ею, будь то они заявляли о вдохновении, которое они имели, или откровениях, которые они получили, устно или письменно. «Современные евреи проводят различие между даром пророчества и вдохновением Святого Духа, следуя Маймониду в его «More Nebuchim», часть II, глава XXXII. Его мнение, которое он называет мнением или приговором закона о пророчестве, в общем то же самое, что и у языческих философов, как он исповедует, и отличается от них только в одном, а именно в том, что «пророчество не обязательно следует после должного».
подготовка такова, что тот, кто правильно подготовлен, не может не пророчествовать».
Но дар пророчества, по его утверждению, всецело зависит от температуры мозга, естественных и моральных упражнений для подготовки и развития воображения; на котором божественные видения увенчаются успехом. Больное воображение, путающее божественное откровение с фанатическими приступами гнева!
Но среди одиннадцати степеней пророчества, которые он назначает и пытается доказать примерами из Писания, он ставит степень вдохновения Святым Духом на последнее и самое низкое место. И поэтому поздние мастера относят книгу Даниила к этому последнему виду, хотя и в высшей степени пророческую, потому что их так раздражали его предсказания и расчеты; другой причины такой предрасположенности не возникает. И это является основанием для того, чтобы они расположили книги Священного Писания в ה תּ.
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רָ, «закон», или пять книг Моисея, данные в высочайшем образе и степени пророчества; ם א
יִ נְ
בִ, двух видов, ם ש
וֹ
נִ
י
רִ и ם ר
וֹ
נ
יִ אַ
חֲ, «бывшие пророки» (или
книги исторические), «и последние»; и םי
כּ
ת
וּ
בִ ְ, или ש ד
וֹ ה
קַָ ר
וַּ
ח , 'книги, написанные
вдохновение Святого Духа». Об основании этого различия см. Кимчи в его предисловии к Псалмам. Их ошибка состоит в том, что пророчество состоит главным образом и различается на несколько степеней по способу откровения; например, посредством снов, видений, явлений ангелов или людей и тому подобного. Но как אי נָ
בִ, «пророк», и האָ נְ.
ב
וּ,
«пророчества» имеют большее значение, чем это претендует, как в Числ.
11:29, 1 Цар. 10:5, 1 Лет. 25:1–3, появится; так что то, что сделало любое откровение пророчеством, в том смысле, что оно стало непогрешимым правилом для руководства церковью, было не средством сообщения его пророкам, а тем вдохновением Святого Духа, которое вселилось в их умы, и изрекали языком или пером их то, что Бог изрек в них и через них, 2 Пет. 1:20, 21».
Ἐν Υἱῷ. В ответ на это высказывание о Боге у пророков утверждается, что в откровении Евангелия Бог говорил «в Сыне Своем». Это главный шарнир, на котором вращаются все рассуждения апостола во всем послании; это подчеркивает все выводы, на которых он впоследствии настаивал. И потому, упомянув об этом, он немедленно переходит к тому описанию его, которое доказывает все, что он извлекает из этого рассмотрения. Итак, поскольку ни один аргумент апостола не может быть понят, если он не сформулирован правильно, мы по необходимости должны в некоторой степени настаивать на нем; и к тому, что мы в основном намереваемся
некоторые предыдущие наблюдения должны быть предпосылками:
1. В настоящее время я считаю само собой разумеющимся, что Сын Божий явился пророкам в Ветхом Завете. Неизвестно, говорил ли он с ними сразу же или только через служение ангелов. Допускается также, что в видении иногда были знаки или изображения личности Отца, как Дан. 7. Но то, что Сын Божий чаще всего являлся отцам в Ветхом Завете, признано древними и очевидно в Писании. См. Зах. 2:8–11. И это был тот, кого называют «Ангелом», Исх. 23:20, 21. Причина, на которую ссылаются некоторые, что Сын Божий не был упомянутым там ангелом, а именно потому, что апостол говорит, что ни одному из ангелов никогда не было сказано: «Ты Сын Мой, ныне Я родил Тебя», что не могло бы быть подтверждено, если бы Сын Божий был этим ангелом, не имеет никакой силы. Несмотря на это утверждение, и древние иудеи, и христиане обычно признают, что именно Мессию называют «Ангелом завета», Мал. 3:1: хотя современные иудеи по глупости применяют это имя к Илии, которого они воображают присутствующим при обрезании, которое они принимают за завет; привилегия, как они говорят, была предоставлена ему после его жалобы на то, что дети Израиля оставили завет (3 Царств 19:14), то есть, как они полагают, пренебрегали обрезанием. Поэтому апостол говорит о тех, кто был ангелами по природе, и не более того, а не о том, кто, будучи Иеговой Сыном, был послан Отцом и поэтому назван Его ангелом или посланником, будучи таковым только по своему служению. И это явление Сына Божьего, хотя и не очень хорошо понимающего, о чем они говорят, признается многими постталмудическими раввинами. Для этой цели очень важны слова Моисея Герунденсиса из Исхода. xxiii: «Iste angelus, si rem ipsam dicamus, est Angelus Redemptor, de quo scriptum est, 'Quoniam nomen meum in ipso est». Ille, inquam, angelus qui ad Jacob dicebat, «Ego Deus Bethel»; ille de quo dictum est: «Et vocabat Mosen Deus de Rubo».
Vocatur autem 'angelus' quia mundum губернаторат; скриптум эст эним,
«Eduxit nos ex Aegypto». Praeterea scriptum est: «Et angelus faciei salvos fecit eos». Nimirum ille angelus qui est 'Dei facies'; де-кво-диктум есть,
«Facies mea praeibit et efficiam ut quiescas». Denique ille angelus est de quo vates: «Subito veniet ad templum suum Dominus quem vos quaeritis, angelus foederis quem cupitis»; — «Ангел, если говорить точно, есть Ангел-Искупитель, о котором написано: «Имя Моё в нём»; что
ангел, который сказал Иакову: «Я Бог Вефиля»; тот, о котором сказано: «Бог воззвал к Моисею из куста». И его зовут «Ангел»
потому что он управляет миром, ибо написано: «Иегова вывел нас из Египта»; и в другом месте: «Он послал Своего ангела и вывел нас из Египта».
И еще написано: «И ангел присутствия Его» [«лицо»] «спас их», то есть «Ангел, который есть присутствие» [«лицо»] «Божия»; о котором сказано: «Мое присутствие» [«лицо»] «пойдёт пред тобою, и Я успокою тебя». Наконец, тот ангел, о котором говорит пророк: «Господь, которого вы ищете, внезапно придет в свой храм, ангел завета, которого вы желаете». С той же целью говорит тот же автор в Исх. XXXIII, 14: «Присутствие Мое пойдет пред тобою»: «Animadverte attentè quid ista sibi velint: Моисей enim et Israelitae semper optaverunt angelum primum; caeterùm, quis ille esset verè intelligere non potuerunt; neque enim ab aliis percipiebant, neque Prophetica notione satis assequebantur. Atqui facies Dei ipsum означает Deum».
«Facies mea praecedet»; hoc est, «angelus foederis quem vos cupitis»; «—» Заметьте внимательно, каков смысл этих слов: ибо Моисей и израильтяне всегда желали главного ангела, но кем он был, они не могли вполне понять, ибо они не могли ни узнать этого от других, ни достичь этого через пророчество. присутствие Бога – это сам Бог:
«Мое присутствие» [«лицо»] «пойдёт пред тобою»; то есть «Ангел завета, которого вы желаете». «Так он; о чем говорят и другие из них, хотя, как примирить это с их неверием в отрицании личности Сына Божия, они не знают. Это был ангел, чей ן ר
צ
וֹ ָ Моисей молился об Иосифе, Втор. 33:23; и которого Иаков сделал равным Богу, питавшему его во все дни его, Быт.
48:15, 16; о чем мы в основном говорили раньше. Сын Божий от создания мира взял на себя заботу и спасение Церкви, именно Он непосредственно занимался с ней делами, касавшимися ее наставления и назидания. И это не препятствует тому, чтобы еще можно было утверждать, что Бог Отец или что Он находится в этом месте как источник всякого божественного откровения.
2. Есть разница между Сыном Божьим, открывающим волю Божию в Своей божественной личности пророкам, о которых мы говорили, и Сыном Божьим как воплотившимся, открывающим волю Божию непосредственно церкви. Именно на этом различии настаивает апостол. Под
Ветхий Завет: Сын Божий в Своей божественной личности наставлял пророков в воле Божией и давал им того Духа, от божественного вдохновения которого зависела их непогрешимость, 1 Пет. 1:11; но теперь, в откровении Евангелия, взяв свою собственную человечность или нашу природу, ипостасно соединенную с ним, в комнате всех «интернунциев», или пророческих посланников, которых он использовал, он немедленно научил этому сам.
Кажется, что из этого различия есть исключение в даянии закона; ибо как мы утверждаем, что закон был дан Сыном, так и, поступая так, Он говорил непосредственно всей Церкви: Исх. 20:22 Господь сказал: «Я говорил с тобой с небес». Иудеи говорят, что народ не понял ни одного слова из сказанного, а только услышал голос и увидел страшные явления величия Божия, как в стихе 18; ибо тотчас же, увидев это, они удалились и стали вдали; и повторение истории остается сомнительным, Втор. 5:4. Действительно, сказано: «Господь говорил с вами лицом к лицу на горе», но эти слова не доказывают полностью, что они поняли сказанное и как было сказано, а только то, что они ясно обнаружили присутствие Бог, распространяющий закон; ибо так же изложены слова в стихе 5: «Я стоял, — говорит Моисей, — между Господом и вами в то время, чтобы показать вам слово Господне, ибо вы убоялись огня и не пошли». на гору», то есть: «Вы поняли слова закона не так, как я возвещал их вам». И хотя личность Сына и заставила слова быть услышанными, однако Он говорил не сразу ко всей церкви, но через Моисея. Но, во-вторых, мы покажем впоследствии, что все голоса, услышанные тогда Моисеем и народом, были образованы в воздухе служением ангелов, так что они не слышали непосредственного голоса Бога. Ныне, в последние дни, Господь взял эту работу в Свои руки, в которой от создания мира Он использовал ангелов и людей.
3. Хотя аргумент апостола вытекает не непосредственно из различных способов открытия Бога пророкам и Христу, а из различия, которое заключается в Его непосредственном разговоре с нами во Христе Сыне и Его разговоре с отцами в пророках. однако он намекает и на это прежнее различие, утверждая, что он говорил
им по-разному или разнообразно, как было объявлено; и поэтому мы должны учитывать и это. И здесь мы должны устранить великое иудейское предубеждение против Евангелия; с этой целью заметьте:
(1) Хотя апостол упоминает пророков в целом, тем не менее, в первую очередь он имеет в виду Моисея. Это видно из применения этого аргумента, который он приводит, в частности, гл. 3:3, где он явно предпочитает Господа Иисуса по имени Моисею в вопросе служения церкви во имя Бога. В то время как, как уже говорилось выше, апостол в этом послании делает это с превосходной мудростью, принимая во внимание укоренившиеся предубеждения евреев в их приверженности Моисею, он не мог упомянуть о нем в частности, пока не проверит того, кого он предпочитал выше него. быть настолько превосходным и славным, настолько превознесенным над людьми и ангелами, что для Моисея не было бы позором то, что его считали ниже его.
(2) Главной причиной того, почему иудеи так упорно придерживались Моисеевых установлений, была их убежденность в беспрецедентном совершенстве откровения, данного Моисею. К этому они отступали и этим хвалились, когда их теснило учение и чудеса Христа, Иоанна 9:28, 29; и это было главным основанием во всех их спорах с апостолами, Деян 15:1, 21:21, 28. Их вероучение, а именно, что Моисей был самым превосходным и самым возвышенным среди пророков, настолько превосходило то превосходство, ту степень мудрости и чести, которых могут достичь люди, что он был равен ангелам. Этот Маймонид, первый изложивший их веру в фундаментальных статьях, подробно излагает ее в More Nebuch., p. ii кап. xxxix.
«Declaravimus, — говорит он, — quod Prophetia Mosis Doctoris nostri ab omnium aliorum Prophetiis Differentat. post ipsum apud ullum Prophetam sequuta est. Sicfundamentum legis nostrae est quod in aeternum Finem Non sit Habitura, vel abolenda; ac propterea etiam ex cententia nostra, alia lex nec unquam fuit, nec erit praeter unicam hanc legem Mosis Doctoris Nostri;"—" Мы заявили, что пророчество Моисея, нашего учителя, отличалось от пророчества
пророчества всех остальных. Теперь мы покажем, что только на основании этого убеждения (а именно, превосходства откровения, данного Моисею) «мы призваны к закону; ибо от первого Адама до него никогда не было такого призыва» (от Бога), «как тот, которым призвал нас Моисей, и никогда такой не последовал после него. Следовательно, фундаментальным принципом нашего закона является то, что ему никогда не будет конца и он никогда не будет отменен; и поэтому мы также считаем, что никогда не было другого» (божественного)
«Закона, и не будет никогда, кроме закона господина нашего Моисея». Таково их нынешнее убеждение; это было так давно. Закон и все юридические нормы должны соблюдаться вечно; другого способа поклонения Богу не может быть; и это из-за несравненного превосходства откровения, данного Моисею.
Чтобы утвердиться в этом предвзятом понимании, они приписывают пророчеству Моисея четырехкратное превосходство над пророчеством других пророков; на этом настаивает тот же Маймонид в своем объяснении шапки. Икс. Трактат. Санхед и многие другие из них.
[1] Первое, на чем они концентрируются, это то, что «Бог никогда не говорил сразу ни с каким пророком, а только с Моисеем»; с ним он говорил без ангельского посредничества. Ибо так он утверждает, что говорил с ним ה
א
ל
־
פֶּ ֶ הפֶּ, «рот к
рот» (Числ. 12:8).
[2] «Все прочие пророки, — говорят они, — получали видения либо во сне, либо вскоре после сна; а Моисей днем стоял между херувимами, Исх 25:22». И,-
[3] «Что, когда другие пророки получали свои видения или откровения, хотя это и было при посредничестве ангелов, тем не менее их природа и состояние их тел были ослаблены этим, из-за ужаса, постигшего их, Дан. 10:8; но с Моисеем не было такого смятения, когда Господь говорил с ним, но было с ним, как когда человек говорит с другом своим».
[4] «Другие пророки не получали вдохновения и ответов от Бога по своему усмотрению, но иногда были вынуждены долго ждать и молиться об ответе, прежде чем они могли его получить; но Моисей имел обыкновение, когда ему было угодно говорить: «Оставайтесь». , и я услышу, что повелит тебе Бог» Числ.
9:8.» Итак, они.
И чтобы примирить это с тем, что сказано в другом месте, что он не мог увидеть лица Божия и остаться в живых, добавляют, что он увидел Бога не сразу, а אירלקפסאב, «in speculo» или «speculari» (слово, образованное от латыни). «в стакане» — выражение, на которое ссылается апостол, 1 Кор. 13:12; только они добавляют: םיאור םיאיבנה ויה תוירלקפסא עשת ךותמ — «Другие пророки видели девять точек зрения»; תחא אירלקפס ךותמ האר השמו, — «но Моисей видел только одного», Ваикра Рабба, сек. 1; При этом они добавляют, что его зеркало было ясным и ясным, а их — пятнистым.
Надо признать, что Моисей, будучи законодателем и первым открывателем всего того богослужения, в соблюдении которого состояло иудейское церковное государство и привилегии этого народа, имел превосходство над последующими пророками, чье служение главным образом имело тенденцию наставлять но что все то, на чем они настаивали, было свойственно ему, не кажется; а если и так, то большинство из них не имеют большого веса и значения.
Первое предоставлено, и это была сигнальная привилегия. Бог говорил с ним ם נִ
י
א
ל
־
פָּ ֶ ם פּ
נִ
יָ, «лицом к лицу» Исх. 33:11; и ה
א
ל
־
פֶּ ֶ הפֶּ, «из уст в уста» Числ.
12:8; и это упоминается как то, что было характерно для него среди пророков, которые должны были стать его преемниками в служении этой церкви. Но то, что Моисей видел сущность Божию, о чем утверждают иудеи из этих слов, в самом тексте категорически отрицается; ибо даже тогда, когда сказано, что Бог говорил с ним лицом к лицу, утверждается также, что он не видел и не мог видеть лица Божия, Исх. 33:20. См. Иоанна 1:17, 18. Оба эти выражения означают только то, что Бог открыл Себя ему более ясно и близко, чем Он открывал Себя другим пророкам или делал бы это, пока продолжалось это управление; ибо хотя то, что он открыл другим пророкам и через них, было более ясным, очевидным и открытым для понимания верующих, чем в откровении, данном Моисею (они были задуманы как его объяснение), тем не менее, на пути После самого откровения Бог обращался к Моисею более ясно и близко, чем к любому другому пророку этой церкви.
Второе присвоенное отличие напрасно. О временах и временах года, когда
пророки получили свои видения, и не может быть установлено никаких определенных правил. Многие из них находились в обычное время, когда бодрствовали, а некоторые занимались своим призванием, как Амос, гл. 7:15.
Беспочвенно и третье, о том смятении духа, которое постигало других пророков. Иногда с ними так и было, как показывает пример Даниила, гл. 7:28, 10:8; то же самое произошло и с самим Моисеем, Евр.
12:21; если мы достигнем этого места, мы докажем, что сами евреи признают это. Обычно все было иначе, как с ним, так и с ними, как видно из всей истории пророков.
В последней присвоенной разнице та же ошибка. Моисей получил Дух пророчества не так, чтобы он мог по своему усмотрению открыть то, что не могло быть обнаружено иначе, как с помощью этого Духа, или безошибочно выражать мысли Бога в чем-либо для использования церкви, без действительное вдохновение относительно этого конкретного; это видно из ошибки, которую он совершил относительно способа своего правления, которую он исправил по совету Иофора, Исх. 18:19. Точно так же и в других случаях он ждал конкретных ответов от Бога, Числ. 15:34.
Сразу постичь всю волю Божию относительно послушания и спасения церкви было привилегией, отведенной Тому, Кто во всем должен был иметь первенство. И кажется, что сам Маймонид в своем превознесении Моисея исключил Мессию; ибо тогда как в еврейских и латинских копиях Море Небух., част. ii. кепка.
xlv., есть такие слова: לארשי יעצי תגרדמ ןכ םג וזו, которые Буксторф передает: «Est gradus hic etiam praestantissimorum consiliariorum Israels», «Это степень» (в пророчестве) «советников Израиля»;
в арабском оригинале есть слова: «И это также степень Мессии Израиля, который идет впереди» (или «превосходит») «всех остальных»; то есть с точки зрения пророчества.
Чтобы не следовать их воображениям, справедливые преимущества Моисея перед всеми другими пророками заключаются в следующих трех вещах: (1) В том, что он был законодателем или посредником, через которого Бог дал этот закон и открыл это поклонение, при соблюдении которого само существо иудейской церкви действительно состояло. (2) Что Бог в откровении, данном Ему, говорил более привычно и ясно о способе Его внешних действий, чем о
любые другие пророки. (3) В том, что откровение, данное ему, касалось устройства всего дома Божия, в то время как другие пророки занимались только деталями, построенными на его основании.
В этом заключалось справедливое и свободное превосходство Моисея; и следует выяснить, было ли оно таким, что оправдывало бы иудеев в их упрямой приверженности его институтам на их собственных принципах. Но прежде чем мы проявим, что на самом деле это не так, должно быть раскрыто откровение разума Божьего в Сыне и через Сына, которое сравнивается и предпочтительнее перед и над разумом Моисея; и это мы сделаем в последующих наблюдениях:
1. Господь Иисус Христос, в силу соединения Своей личности, от утробы был наполнен совершенством благодатного света и познания Бога и Его воли. Действительное применение того принципа святой мудрости, которым он был наделен в младенчестве, чего он не имел впоследствии, Луки 2:52; и при этом он не имел в своей человеческой природе абсолютно бесконечного понимания всех индивидуальных вещей, прошлых, настоящих и будущих, что он явно отрицает в отношении Судного дня, Мф. 24:36, Марка 13:32; но он был наделен всей той мудростью и знанием, на которые была способна человеческая природа, как в отношении принципов, так и в отношении упражнений, в том состоянии, в котором она находилась, без разрушения ее конечного существа и разнообразия состояний еще с утробы матери. Паписты вели тщетный спор о познании человеческой души Христа. Те, кого они обвиняют в заблуждении в этом вопросе, утверждают не более того, что прямо утверждается в упомянутых выше местах Писания; и из их ответов в этих местах видно, как мало их волнует, какому презрению они подвергают Писание и всю религию, чтобы они могли обезопасить свои собственные ошибки. Но эта мудрость, какой бы она ни была, не та, посредством которой Бог открыл ему Свой разум, чтобы можно было сказать, что таким образом он говорит с нами в нем.
Он получил это через свое соединение, а значит, непосредственно от личности Сына, освящая ту природу Духом Святым, которую он принял в существование с собой. Но откровение, через которое Бог говорил в Нем к нам, было особым образом от Отца, Отк 1:1; и, как мы показали, здесь особо говорится о личности Отца. И поэтому вопрос некоторых здесь о том, как второй человек открыл себя человеческой природе, не соответствует его цели; потому что это
личность Отца, о которой говорится. Так что,-
2. Поручение, миссия и наделение Сына как воплощения и посредника способностями к провозглашению мыслей и воли Бога церкви были исключительно от Отца. На всю работу своего посредничества он получил повеление Отца, Ин 10:18, и то, что ему следует говорить, гл. 12:49; по какой заповеди он творил и учил, гл. 14:31. Отсюда общий перифраз, посредством которого он выражает личность Отца: «Пославший Его»; а также: «Тот, кто запечатлел и помазал его». И его учение по этому поводу, как он свидетельствовал, было не его, его собственным, то есть прежде всего или изначально как посредника, но того, кто его послал, Иоанна 7:16. Именно от Отца он услышал слово и узнал учение, которое он провозгласил церкви. И это утверждается везде, где упоминается о послании Отцом, запечатлении, помазании, повелении, обучении Его; о том, что он исполнял волю, произносил слова, искал славы, подчинялся повелениям пославшего его. См. Иоанна 8:26, 28, 40, 14:10, 15:15, Отк.
1:1; и в Ветхом Завете, Зах. 2:8; Это. 48:15–17, 50:4. Этот благословенный «язык ученых», посредством которого Бог говорил и через Него освежающее слово Евангелия бедным, утомленным грешникам, был даром Отца.
3. Что касается способа получения им откровения воли Божией, то необходимо устранить двойную ошибку, а затем объявить ее природу:
(1) Социниане, чтобы избежать силы тех свидетельств, которые призваны подтвердить божественность Христа, из утверждений в Евангелии, что тот, кто говорил с учениками на земле, был тогда и на небесах, Иоанна 3:13, 6:38, 51, 7:33, 34, 8:29, 41, 42, 57, 58, выдвинули на первый план магометанское представление о том, что Господь Христос перед тем, как начать свое публичное служение, был локально вознесен на небеса, и там наставленный в тайне Евангелия и замысле Божием, который Он должен был открыть, Кат. Рак., кап. III., де Официал. Ч. Пророк., квест. 4, 5; Смальций де Дивинит. Кристи, кэп. iv.; Социн. Респ. объявление Параен. Том. стр. 38, 39.
Но: [1] Не было никакой причины для такого восторга человеческой природы Христа, как мы увидим, показывая, каким образом Он был
учил Отца, особенно после Его крещения. [2] Это мнимое восхищение основано исключительно на их πρῶτον ψεῦδος, что Господь Христос во всей Своей личности был не более чем простым человеком. [3] Ничего подобного не упоминается в Писании, где говорится об открытии Отцом Своего разума и воли Сыну; что если бы это было, то не следовало бы опускать. [4] Представление об этом явно противоречит Писанию: ибо: 1-е. Святой Дух утверждает, что Христос «однажды вошел в святилище» и что после того, как Он «получил вечное искупление», Евр.
9:12; это было бы его вторым входом, если бы он попал туда раньше в своей человеческой природе. Поэтому то Его пришествие в мир, которого мы ожидаем в последний день, называется Его вторым пришествием, Его повторным пришествием, потому что Он впервые вошел в него при Своем воплощении, Евр. 9:28.
2 раза в день. Ему предстояло пострадать перед входом на небеса и славой там, Луки 24:26. И, в-третьих. Что касается времени Его вознесения, которое назначают эти люди, а именно сорок дней после Его крещения, то прямо сказано, что все это время Он находился в пустыне среди диких зверей, Марк 1:13.
Чтобы этому вымыслу не было места в нашем исследовании того, как Отец говорил в Сыне.
(2) Некоторые возлагают всю тяжесть откровения воли Божией Христу на дарования Его человеческой природы в силу ее личного союза с вечным Словом. Но это совершенно не согласуется со многими ранее воспроизведенными свидетельствами об открытии Ему Себя Отца после этого союза. Поэтому, чтобы раскрыть природу этого откровения, мы должны заметить далее:
4. Что Иисус Христос в Своей Божественной природе, будучи вечным Словом и Мудростью Отца, не посредством добровольного сообщения, но вечного зарождения, имел всеведение всей природы и воли Божией, как имеет Сам Отец, потому что то же самое, что и у Отца, их воля и мудрость одинаковы. Это благословенное συμπεριχώρησις, или бытие каждого человека, одного в другом, в силу их единства в одной и той же природе. Таким образом, как Бог, он обладал абсолютным всеведением.
Более того, тайна Евангелия, вечный совет и завет его относительно искупления избранных Его кровью и поклонения Богу через Его искупленных, заключенный между Отцом и Сыном от вечности, была известна Ему как Сын, в силу своего собственного
личные отношения с Отцом в вечном совете и завете Его. Посмотрите, что мы сказали об этом завете в другом месте.
5. Господь Христос исполнил Своё служение и работу по раскрытию воли Отца в Своей человеческой природе и через Свою человеческую природу, ту природу, в которой Он «обитал среди нас», Иоанна 1:14; ибо, хотя личность Христа, Бога и человека, была нашим посредником (Деян. 20:28, Иоанна 1:14, 18), тем не менее, Его человеческая природа заключалась в том, в чем он исполнял обязанности своего служения, и «principium quod» всех его посреднические действия, 1 Тим. 2:5.
6. Эта человеческая природа Христа, поскольку Он был в ней «сотворен из женщины, созданной под законом», Гал. 4:4, с момента своего соединения с личностью Сына Божия была «святой», Луки 1:35, «святой, невинной, непорочной, отдельной от грешников»; и радикально наполнен всем тем совершенством привычной благодати и мудрости, которое было или могло быть необходимо для исполнения всего того долга, которым он, как человек, был обязан Богу, Луки 2:40, 49, 52; Иоанна 8:46; 1 Пет. 2:22. Но,-
7. Помимо этого обеспечения обычной благодатью для совершения всякого святого послушания Богу, как человек, сотворенный под законом, у него было особое дарование Духа, выходящее за пределы всех понятных мер, которое он должен был проявлять. принять как великого пророка Церкви, в котором Отец будет говорить и выдавать последнее откровение о Себе. Это сообщение Духа ему было основанием его достаточности для исполнения своего пророческого служения, Ис. 11:2, 3, 48:16, 61:1–3; Дэн. 9:24. Что касается реальности и сущности этого дара Духа, он получил его из утробы; откуда в младенчестве он был назван πληρούμενος σοφίας, Луки 2:40, «исполненным мудрости»;
чем он к изумлению опроверг врачей, ст. 47. И с годами умножились в нем сии дарования: Προέκοπτε σοφίᾳ καὶ ἡλικίᾳ καὶ
χάριτι· — «Он шел в премудрости, высоте и благосклонности», стих 52.
Но полное общение этого Духа, с особым упором на исполнение его общественной должности, с видимым залогом этого в Святом Духе, снисходящем на него в виде голубя, он стал причастником своего крещения, Мф. 3:16; когда он также получил свое первое публичное свидетельство с небес, стих 17; который, при повторном повторении, получил дополнительное повеление слушать его, Мф. 17:5, — планируя пророка, которого нужно было услышать под страхом полного истребления, Втор. 18:18,
19. И поэтому после этого он был назван Πνέυματος ἁγίου πλήρης, Луки 4:1, «полным Святого Духа», и запечатлен для этого дела знамением, предсказанным Богом, Иоанна 1:33.
Это было основанием говорения Отца в Сыне как воплотившемся.
Он говорил в нем Своим Духом; то же самое Он делал и у древних пророков, 2 Пет. 1:21.
И в этом в целом пророчество Христа и их совпало. Осталось, следовательно, показать, в чем заключалось его превосходство над ними, так что «слову, сказанному» им, нужно главным образом и в высшей степени уделять внимание; это аргумент того, что апостол имеет в руках в этом месте.
8. Преимущество пророчества Христа над пророчеством Моисея и всех других пророков было двух видов: (1) Такое, которое исходило от Его личности, которая была пророком; (2) Такие, которые сопровождали природу и способ откровения, данного ему.
(1) Они возникают из-за бесконечного превосходства Его личности над их личностью. Именно на этом настаивает апостол с конца этого стиха до самого конца главы, делая свои рассуждения об этом основой своих последующих увещеваний. Поэтому я отложу рассмотрение этого вопроса на подобающее место.
(2) Само откровение, данное ему, или его пророчество как таковое сопровождалось различными превосходствами; для,-
[1] Не принимая Духа мерою (Иоанна 3:34), как и все они, Он дал Ему всецело понимание всей воли и помысла Божия, относительно того, что Он хотел открыть от Себя, с тайну нашего спасения и всего того послушания и поклонения, которых в этом мире он потребует от своей церкви. «Благодовало Отцу, чтобы в Нем обитала всякая полнота», Кол. 1:19, то есть «благодати и истины», Ин. 1:17: не даровав Ему преходящего облучения ими, но постоянства и постоянного обитали они с Ним во всей своей полноте, все «сокровища мудрости и познания» были сокрыты в Нем (Кол 2:3), как в их доме и надлежащем месте пребывания; что сделало его «скорым разумом в страхе Господнем», Ис. 11:3. Все тайны совета между Отцом и вечным Словом о спасении избранных, и все, каким образом он
должно было быть осуществлено через его собственную кровь, были ему известны; как и все границы, весь объем того поклонения, которое его церковь должна была оказывать Богу с помощью Духа, который должен был быть предоставлен им для этой цели и цели. Следовательно, единственная причина, по которой он не открыл сразу своим ученикам всю волю Божию, заключалась не в том, что все ее сокровища не были переданы ему, а в том, что они не могли вынести ничего другого, кроме той постепенной передачи ее, которую он использовал. к ним, Иоанна 16:12. Но сам он жил среди этих сокровищ, досматривая их дно. Все другие пророки, даже сам Моисей, получая свои откровения посредством мимолетных излучений своего разума, не имели в себе обитающего сокровища истины, но постигали только то частности, в которых они были просвещены, и то не ясно ни в своей полноте и совершенстве, но в мере света, соответствующей веку их жизни, 1 Пет. 1:11, 12.
Поэтому сказано, что Дух «почил на Нем», Ис. 11:2, 3; и «пребывать на Нем», Иоанна 1:32; которые лишь мимолетным действием воздействовали на умы других пророков и реальным движением, не имевшим в себе привычной пружины, заставляли их говорить или писать волю Божию, как музыкальный инструмент издает звук по зависит от умения того, кто ударяет по нему, и то только тогда, когда он таким образом наносит удар или используется. Следовательно,-
[2] Пророки, получавшие свои откровения как бы по числу и по рассказам от Святого Духа, когда они говорили или писали то, что конкретно в любое время они получали от Него, не могли добавить ни одного слова или слога той же самой непогрешимости. и власть с тем, что они таким образом получили. Но Господь Христос, имея все сокровища мудрости, познания и истины, сокрытые и положенные в Нем, всегда и на всех местах с одинаковой непогрешимостью и властью выдавал ум и волю Божию, как хотел, то, что он так сказал, имело всю свою власть от того, что он говорил об этом, а не от его созвучия чему-либо, открытому иным образом.
[3] Древние пророки едва ли могли способствовать принятию и раскрытию воли Божьей, будучи всего лишь слугами в доме, Евр. 3:6, для блага других, 1 Пет. 1:11, 12, что они не видели сути того, что открылось само по себе; и поэтому прилежно читал и изучал книги тех, кто писал прежде времени, Дан. 9:2; и
размышляли над тем, что говорил Дух сам по себе, чтобы приобрести в этом разумение, 1 Пет. 1:10–12. Но Господь Иисус, Господь над домом Своим, имел совершенно совершенное понимание всех тайн, открытых Ему и Им, той божественной мудростью, которая всегда обитала в Нем.
[4] Разница между ними была не меньшей и в отношении самих откровений, данных им и через них; ибо, хотя суть воли и намерения Бога относительно спасения через Мессию была открыта всем им, тем не менее, это было сделано так неясно для Моисея и последующих пророков, что они не оправдали света этой тайны Иоанна. Креститель, который не поднялся в ясном и ясном понимании этого до малейшего из истинных учеников Христа, Мф.
11:11; следовательно, дарование закона Моисеем, чтобы научить церковь этой тайне посредством ее образов и теней, противоречит той благодати и истине, которые были принесены Иисусом Христом, Иоанна 1:17, 18. См. Еф. 3:8–11; Полковник
1:26, 27; Тит. 2:11; 2 Тим. 1:9, 10.
В этом и во многих других вещах такой же важности говорение Отца в Сыне имело преимущество над говорением Отца в Моисее и пророках. По этой причине апостол ставит это соображение во главу своих рассуждений и аргументов, чтобы внимательно следить за тем, что им открыто, и наблюдать за тем, что им открыто; превосходство его личности; из которых в целом впоследствии.
9. Далее мы должны заметить, что все евреи, с которыми имел дело апостол, ожидали нового сигнала и окончательного откровения воли Божией, которая будет сделана Мессией в последние дни; то есть своего церковного государства, а не мира, как они теперь наивно воображают.
Некоторые из них действительно воображали, что обещал великий пророк, Втор. 18, чтобы отличаться от Мессии, Иоанна 1:20, 21; но общее ожидание церкви полного откровения воли Божией было от Мессии, Иоанна 4:25. Такого же мнения придерживались и их более древние врачи, которые сохранили хоть что-то из традиции своих отцов, утверждая, что закон Моисея может быть изменен Мессией и что в некоторых вещах так и должно быть. Маймонид — лидер во мнении о вечности закона; на аргументы которого отвечает автор
Сефер Ихарим, либ. iii. кепка. xiii., и некоторые из них Нахманида.
Следовательно, это изложено как принцип в Неве Шалом, םחרבאמ םורי חישמ ךלמ.
תרשה יכאלממ הבגו השממ אשנו; — «Мессия-царь будет возвышен выше Авраама, будет выше Моисея, да, и служащих ангелов». И именно из-за превосходства откровения, данного им, он так превознесен над Моисеем. Откуда сам Маймонид в «Трактате Региба» признает, что при пришествии Мессии םירבדה ויהי
לכל םיולג םיקומעהו םימגתפה, — «сокровенное и глубокое» (то есть совет Божий) «будет открыто» (или «открыто») «всем». И это убеждение они основывали на обещании нового завета, который будет заключен с ними, а не на завет, заключенный с их отцами, Иер. 31:31–34.
Отсюда вышеупомянутый автор заключает, что древние врачи считали, что они должны получить новый завет из уст самого Бога; и поскольку все их богослужение было присоединено и подчинено завету, заключенному с ними при Хориве, после отмены этого завета неизбежно должен был последовать новый вид поклонения, подчиненный ему.
Из всех этих наблюдений мы можем, очевидно, понять, в чем заключается сила аргумента апостола, на котором он настаивает в самом начале своей речи, скорее намекая на это из их собственных принципов, чем открыто давя на них своим разумом, что он и делает впоследствии.
Они признали, что Мессия должен был прийти; что Он должен был быть в особом смысле Сыном Божьим (как мы покажем); что в нем Бог в конечном итоге откроет им свой разум и волю; и что это откровение во многих отношениях будет гораздо более превосходным, чем то, которое в древности было дано Моисею и через него, - а именно, что все это было совершено в служении Иисуса Христа, и это для них самих, в последние дни их церкви, согласно тому, что было задолго до того предсказано, он утверждает и доказывает; откуда им было легко понять, какая необходимость придерживаться его учения и установлений, несмотря на любые возражения и доводы, возлагалась на них.
Но, кроме того, в этих словах апостол открыл источник, из которого вытекают все его последующие аргументы, сосредоточив внимание на Том, Кто явил жизнь и бессмертие посредством Евангелия; и отсюда возникает повод перейти к догматической части послания, в
описание личности Христа, Сына Божьего, и Его превосходства, в котором Бог говорил с ними, чтобы они могли подумать, с кем им иметь дело; в чем он переходит к концу этой главы.
Но прежде чем мы продолжим, мы остановимся здесь немного, чтобы рассмотреть некоторые вещи, которые могут освежить верующих в их переходе, при рассмотрении тех духовных истин, которые для пользы Церкви в целом показаны нам в слова, которые мы рассмотрели.
И первое вот это:
I. Откровение воли Божией, что касается всего, что касается поклонения Ему, нашей веры и послушания, является особенным и превосходящим Отца.
Это то, что апостол отчасти утверждает, отчасти считает само собой разумеющимся, как начало и источник всей последующей речи. И теперь это будет еще немного прояснено и подтверждено; с этой целью мы можем заметить:
1. Говорят, что вся тайна Его воли, предшествующая ее откровению, сокрыта в Боге; то есть Отец, Еф. 3:9. Оно было скрыто от глаз людей и ангелов Его вечной мудростью и советом (Кол.
1:26, 27. Действительно, Сын, который есть и от вечности был «в лоне Отчем», Иоанна 1:18, «как воспитанный с Ним», Его вечная радость и «Мудрость», Притч. 8:29,30, был участником этого совета, ст.31, как и его вечный Дух, который исследует и знает все «глубины Божии» (1Кор.2:10,11). и источник этой тайны был в Отце, ибо порядок действия в благословенной Троице соответствует порядку существования. Итак, Отец есть источник Троицы как в существовании, так и в действии. жизнь в себе»;
и «Он дает Сыну иметь жизнь в Самом Себе», Иоанна 5:26. И он делает это, сообщая ему свое существование через вечное зарождение. И тогда Сын говорит: «Как делает Отец Мой, так и Я делаю», стих 17. И что видит Он творящим Отца, то и Сын творит, стих 19; не подражанием и не повторением подобных дел, но в тех же делах в порядке природы исходит воля и мудрость Отца. То же самое и со Святым Духом, порядок существования которого определяет порядок его действия.
2. Что откровение тайны воли Божией, столь сокрытой в совете Его воли от вечности, всегда совершалось и раздавалось в стремлении и для достижения цели Отца, или этой вечной цели воля Божия, приписываемая Отцу посредством превосходства: Еф. 1:8,9: «Он изобиловал перед нами всякой премудростью и разумением, открыв нам тайну воли Своей по благоволению Своему, которое Он определил в Себе».
Он говорит об Отце: Стих 3: «Благословен Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа». Теперь Он изобилует перед нами мудростью и благоразумием или обильно проявляет Свою бесконечную мудрость в Своих отношениях с нами. , открытием тайны его воли. И это он делает ради «своего хорошего удовольствия, которое он замыслил в себе», или той цели своей воли, которая основывалась исключительно на его добром удовольствии.
В этом и состоит цель избрания, как сказано в стихах 3–5; и эта цель особенно поручена Ему, Иоанна 17:6; 2 Фес. 2:13. Ибо осуществление этой цели или приведение предопределенных ею к цели, назначенной для них назначенными средствами, во славу славной благодати Божией, есть все откровение воли Божией, первой и последней. Он говорил в Своем Сыне, и Он говорил в Нем, чтобы открыть Свое имя (Себя и волю) людям, которых Он дал Ему; ибо говорит Сын: «Они были Твои» («отделены для Тебя в вечном замысле Твоем»), «и Ты дал их Мне» (Ин. 17:6). И поэтому Павел говорит нам, что, проповедуя Евангелие, он «претерпел все ради избранных», 2 Тим. 2:10; зная, что для их спасения тайна была открыта из недра Отчего, как и прежде научил Его Бог (Деян 18:10). См. Рим. 11:7, 8:28 и т. д.
3. Эта цель Бога сообщиться Господу Христу, или Сыну, и таким образом стать «советом мира между ними обоими», Зах. 6:13, он с радостью совершал дело, возложенное на него для его завершения, Прит. 8:30, 31, Пс. 40:7, 8, особой заботой и работой Отца стало следить за тем, чтобы наследие было обещано Ему после Его начинания, Ис. 53:10–12, следует дать ему. Это совершается через откровение воли Божией людям относительно их послушания и спасения; благодаря чему они стали жребием, семенем, частью и наследием Христа. Для этого Господь, то есть Отец, сказал Господу Сыну: «Сиди справа от Меня».
(Пс. 110:1), «вышли жезл силы Его из Сиона», стих 2, и чтобы посредством него объявить Свою власть даже над своими врагами и сделать народ Свой, данный Ему, желающим и послушный, стих 3. Поскольку наследство, данное Отцом Христу, полностью принадлежало другому, Ему надлежало взять его из руки узурпатора и передать его тому, чье право на это было, и это Он сделал и делает через откровение его ума в проповеди слова, Еф 1:12, 13. И из этих соображений получается, что:
4. Все откровение и устроение воли Божией в слове и посредством слова, как было сказано, в высшей степени принадлежит Отцу. Жизнь вечная (совет, цель, пути, средства и ее добытчик) была у Отца и была открыта нам словом истины, 1 Иоанна 1:1, 2. И это Отец, — чтобы есть Его воля, разум, цель, благодать, любовь, – об этом говорит Сын, Иоанна 1:18; в этой работе он не говорит ничего, кроме того, что слышал и чему научил Отец, Иоанна 8:28. И поэтому он говорит:
«Мое учение не Мое» (то есть в первую очередь и изначально), «но Пославшего Меня» (Ин. 7:16). И Евангелие называется «Евангелием славы благословенного Бога», 1 Тим. 1:11; это перифраз для личности Отца, который есть «Отец славы», Еф. 1:17. И мы могли бы также заявить, что великая работа по осуществлению этого Евангелия в умах людей принадлежит исключительно Отцу, который Он совершает Своим Духом, 2 Кор. 3:18, 4:6; но это не наше нынешнее дело. Таким образом, откровение о событиях, которые должны произойти с церковью до конца мира, которые Христос обозначил Иоанну через Своего ангела, было впервые дано Ему от Отца (Отк 1:1). И поэтому, хотя все возвещения Бога и Его воли от создания мира были сделаны Сыном, вторым Лицом Троицы, и Его Духом, говорящим в пророках, 1 Пет. 1:11, 12, однако, поскольку это было сделано не непосредственно, но и не абсолютно, но как великий ангел и посланник завета, по воле и назначению Отца. И поэтому сами распространители Евангелия называются πρεσβεύειν ὑπὲρ Χριστοῦ, чтобы вести себя как послы по делам Христа с людьми, во имя Бога Отца. Ὡς τοῦ
Θεοῦ παρακαλοῦντος διʼ ἡμῶν, говорит апостол: «Как будто Бог» (Отец) «увещевал в нас и чрез нас», 2 Кор. 5:20; ибо к нему в основном относится вся эта работа.
И из того, что эта работа первоначально и главным образом была передана Отцу, есть три вещи, которые особенно нам известны:
1. При этом следует учитывать авторитет. Отец — источник всякой силы и власти; о Нем «наречено все семейство на небе и на земле», Еф. 3:15. Он Отец всей семьи, от которого Сам Христос получает всю свою силу и власть как посредник, Мф.
28:18; которое, когда дело Его будет завершено, он снова предаст в руки Его, 1 Кор. 15:28. Он послал его в мир, поставил над своим домом, дал ему командовать своей работой. Само имя и титул Отца несут в себе власть, Мал. 1:6. И в распоряжении Церкви, в отношении этой отцовской власти, Сын утверждает, что Отец больше Его, Иоанна 14:28; и он доводит презрение к Слову в проповеди его через своих посланников до презрения к этой власти Отца: «Отвергающийся от Тебя отвергается от Меня; отвергающийся от Меня отвергается от пославшего Меня».
Таким образом, откровение и устроение разума и воли Божией в Слове следует рассматривать как акт высшей, суверенной власти, требующий полного подчинения души и совести при его получении. Этими словами говорит Отец семейства; тот, кто по существу обладает всей силой и властью над душами и вечными состояниями тех, с кем он говорит. И легко понять, какого святого благоговения, смирения и всеобщего подчинения души Слову требует это особым образом.
2. Есть еще любовь. В домостроительстве благословенной Троицы о деле нашего спасения Отцу в высшей степени и особым образом приписывается любовь, как это было подробно показано в других местах (1 Иоанна 4:8, 10, 16). «То есть Отец, — говорит Иоанн, — есть любовь». И как он применяет это свойство своей природы в деле нашего спасения Христом, он там подробно показывает. Итак, Иоанна 3:16; ПЗУ. 5:7, 8. Ему, как Отцу, свойственно быть любовью, полной любви, быть особым источником всех плодов любви. И именно из любви он открывает свою волю, о которой мы говорим, Втор. 7:8, 33:3; Пс. 147:19, 20; 2 Кор. 5:18, 19. Именно из бесконечной любви, милосердия и сострадания Бог вообще открывал Свой разум и волю грешникам. Он мог бы навсегда запереть сокровища своей мудрости и благоразумия, которыми он изобилует по отношению к нам.
свое слово в своей вечной груди. Он мог бы оставить всех сынов человеческих в той ужасной тьме, в которую они ввергли себя из-за греха, и держать их под цепями и силой ее вместе с ангелами, согрешившими перед ними, на суд великого дня. Но именно из бесконечной любви Он сделал это снисхождение, чтобы открыть нам Себя и Свою волю. Эта смесь власти и любви, которая является источником откровения нам воли Божией, требует всякой готовности, желания и радости для принятия ее и подчинения ей. Кроме того, еще:
3. В этом явно видна забота. Великая забота о церкви находится в Отце и на нем. Он — земледелец, который заботится о виноградной лозе и винограднике (Иоан. 15:1, 2). И поэтому наш Спаситель, которому была делегирована забота о Своем народе, вручает их Отцу (Иоан. 17), кому будет поручена забота о них. принадлежал главным образом и изначально. Забота присуща отцу как таковому; Богу как отцу. Забота неотделима от отцовской любви.
И это также следует учитывать при откровении воли Божией.
Какие указания, исходя из этих соображений, можно принять для использования как теми, кто раздает слово, так и теми, чья обязанность состоит в том, чтобы заботиться о его устроении, мы лишь отметим в нашем отрывке.

Для распространителей слова пусть: 1. Остерегайтесь небрежного выполнения той работы, которая коренится во власти, любви и заботе Бога. См. 1 Тим. 4:13–16. 2. Знайте, у кого искать поддержки, помощи, способностей и ободрения в своей работе, Еф. 6:19, 20. И 3. Не отчаивайтесь, какое бы сопротивление они ни встретили при исполнении своего долга, учитывая, чьим делом они занимаются, 2 Кор. 4:15, 16. 4. Знайте, как им следует распространять слово, чтобы оно отвечало источнику, из которого оно исходит, а именно, с властью, любовью и заботой о душах человеческих. И 5. Подумайте, кому они должны дать отчет о работе, к выполнению которой они призваны и поручены ей, Евр. 13:17.
А те, кому проповедуется слово, пусть задумаются: 1. С каким благоговением и благоговением им следует относиться к устроению этого устроения, ведь оно является надлежащим следствием и следствием власти Божией, Евр.
12:28. И 2. Как они «убегут, если пренебрегут столь великим спасением»?
возвещено им из любви и заботы Божией, Евр. 2:3. И, 3. С
какую святость и духовное подчинение души Богу они должны знать и соблюдать все установленные Им обряды богослужения, Евр. 12:28, 29.
Другие наблюдения я оставлю более кратко. «Бог говорил в них».
II. Авторитет Бога, говорящего через и через авторов Писаний, является единственным основанием и основанием нашего согласия с ними и с тем, что в них содержится, с верой божественной и сверхъестественной.
Он говорил в них; затем он продолжает говорить ими; и поэтому их слово должно быть принято (2 Пет 1:20, 21). Но об этом говорится в другом месте более подробно.
III. Постепенное раскрытие Богом Себя, Своего разума и воли церкви было плодом бесконечной мудрости и заботы о Своих избранных.
«Это части путей Его», — говорит Иов; «Но как мало о нем слышно?» Иов 26:14. Хотя все Его пути и устроения упорядочены в бесконечной мудрости, нам остается лишь стоять на берегу океана и восхищаться его славой и величием. Мало ли что мы можем понять. Однако то, что может быть для нашего наставления, что может способствовать нашей вере и послушанию, не скрыто от нас. И эти вещи становятся очевидными для нас в этом постепенном открытии себя и своей воли:
1. Что он не переполнял их сосуды. Он дал им свет, какой они могли вынести. Хотя мы и не знаем в совершенстве, каково было их состояние, но мы знаем, что, поскольку ни одному поколению не требовалось больше света, чем оно имело, для исполнения долга, которого требовал от них Бог, так и больший свет сделал бы их неподходящими для того или иного дела, которое было их долгом в своих поколениях.
2. Он держал их в постоянной зависимости от себя и ждал от него их правления и руководства; что, поскольку оно стремилось к Его славе, в то же время было чрезвычайно полезно для их безопасности, удерживая их в смиренном ожидании.
3. Он так раздавал свет и знание о себе, что великий
дело, которое он должен был совершить, и которое лежало в запасах его бесконечно мудрой воли, как цель и результат всех откровений, а именно: рождение Христа в мир тем путем, которым Он должен был прийти, и для цели, которые он должен был достичь, невозможно было избежать. Он дал достаточно света верующим, чтобы они могли принять Его, а не настолько, чтобы помешать закоренелым грешникам распять Его.
4. Он совершил эту работу для того, чтобы первенство полного и окончательного раскрытия Его было сохранено за Тем, в Ком все должно было быть собрано в одну голову. Все привилегии должны были быть сохранены за ним и за ним; что в основном и было сделано посредством постепенного раскрытия замысла Бога.
5. И с этой бесконечной мудростью сочеталась нежная забота. Ни один из Его избранных ни в одну эпоху не остался без того света и наставления, которые были необходимы им в их времена и поколения; и это было дано им таким образом, чтобы они могли получить новое утешение и поддержку, как того требовали их обстоятельства. Хотя древняя церковь находилась под этим устроением, они все еще прислушивались к новым вестям с небес для их учения и освежения; и если бы с ними когда-либо случались какие-либо трудности, они наверняка не нуждались бы в таком облегчении. И это было необходимо до того, как к работе приступит последняя рука. И это открывает бедственное положение нынешних евреев. Они допускают, что откровение воли Божией несовершенно; и все же, несмотря на все свои несчастья, тьму и бедствия, они не смеют притворяться, будто услышали хоть одно слово с небес за эти две тысячи лет, то есть со дней Малахии; и все же они стараются сохранить завесу на своих глазах.
IV. Отсюда мы можем видеть абсолютное совершенство откровения воли Божией Христом и Его апостолами в отношении каждой цели и цели, ради которой Бог когда-либо делал или когда-либо будет в этом мире раскрывать Себя или Свои мысли и волю.
Ибо как это был последний путь и средство, которые Бог когда-либо предназначал для открытия Себя, что касается поклонения и послушания, которых Он требует, так и человек, посредством которого Он совершил эту работу, делает необходимым, чтобы она была также абсолютно совершенной, от из которого ничего нельзя взять, к которому ничего нельзя добавить, под страхом наказания
истребление грозит тому, кто не прислушается к голосу этого Пророка.
Вернёмся мы теперь снова к словам нашего апостола. Объявив Сына непосредственным открывателем Евангелия, он, следуя своему замыслу, продолжает провозглашать свою славу и превосходство, как то, что он имел в себе до вступления в должность посредника, так и то, что он получил после своего инвеститура в него.
В конце этого стиха он приписывает ему две вещи: 1. Что он был назначен наследником всего; 2. Что им были сотворены миры: в этом состоит первое расширение его положения о открывателе Евангелия, состоящее из двух частей, обе из которых признаны иудеями и обе непосредственно способствуют достижению поставленной им цели.
Ἔθηκε. Ὃν ἔθηκε κληρονόμον πάντων. Ἔθηκε — «Posuit», «fecit»,
«конституция». Сыр., םסָ, — «посуит», «поставил», «поставил», «сделал», «назначил».
Ὃν. 1. Ὃν, «кого»; это Сын, в котором Отец говорил с нами; и как таковой, как открыватель Евангелия, Θεάνθρωπος, «Бог и человек».
Сын, как Бог, имеет естественную власть над всем. Для этого он не может быть назначен более, чем он может быть назначен Богом. На основании чего он имеет свою божественную природу, на том же основании он имеет все ее атрибуты и совершенства, со всеми вещами, которые при любом предположении обязательно сопровождают ее, как и верховное владычество. И это обозначение его не учитывает только человеческую природу; ибо хотя Господь Христос и совершал все действия Своего посреднического служения в человеческой природе и посредством человеческой природы, однако Он совершал их не как человек, но как Бог и человек в одном лице, Иоанна 1:14, Деяния 20:28. И поэтому ему как таковому принадлежат привилегии, которыми он наделен в силу того, что он является посредником. Действительно, ничто не может быть добавлено к нему как к Богу, но может быть к нему, кто есть Бог, в отношении его снисхождения к исполнению должности в другой природе, которую он принял на себя. И это устраняет паралогизм Фельбенгера в этом месте, которым постоянно запутываются евреи и социниане: «Deus altissimus non potest salva majestate sua ab aliquo haeres constitutus esse; Filius Dei a Deo est haeres omnium constitutus: ergo Filius Dei non est Deus altissimus». Бога зовут ן י
וֹ ע
לְֵ א
לֵ, «высокий» или «самый высокий Бог»,
относительно его суверенного и высшего возвышения над всеми своими
существ, о чем свидетельствуют следующие слова в том месте, где ему дается этот титул: ןי וָ
אָ
רֶ
ם מַשָׁ ק
ֹ
נֵ
ה — «Владыка неба и земли»,
Быт. 14:19. Его не называют «Deus altissimus», «самый высокий Бог», как если бы существовал другой «Deus altus», «высокий Бог», который не является
«альтиссимус»; в этом и состоит смысл социниан. Этот «Deus altissimus», «Всевышний Бог», безусловно, по своей божественной природе не может быть назначен наследником никем другим. Но тот, кто является таким высоким Богом, что стал вечным Сыном Отца и стал человеком, может, в соответствии с должностью, которую в природе человека он обязался исполнять, своим Отцом быть сделан «наследником всего». "
Κληρονόμον. 2. Κληρονόμον, «наследник», Κλῆρος означает «жребий» и особую долю, полученную по жребию; отсюда «наследство», которое является уделом и уделом человека. Κλῆρος ἐπίδικος‚ «спорное наследство»;
κληρονόμος, «наследник имущества, разделенного по жребию», или тот, кто распределяет наследство другим по жребию. Абсолютно «наследник». Так поэт, сребролюбивый Гермократ, Ἐν διαθήκαις αὐτὸν τῶν ἰδίων ἔγραψε
κληρονόμον· — «Он назначил себя своим наследником в своей последней воле и завещании». Оно имеет и более большое значение. Ὁ τοῦ λόγου
κληρονόμος, у Платона он тот, чья очередь говорить дальше. Строго говоря, то же самое происходит и с «haeres», «наследником». И наследником является тот «qui subintrat jus, locum, et dominium rerum defuncti, ac si eadem persona esset» — «тот, кто вступает в права, место и титул умершего, как если бы он был тем же лицом. " Однако закон не ограничивает имя наследника тому, кто наследует умершего; в этом смысле ему здесь не место. «Haeredis nomen latiore означает владельцу et fidei commissarium et legatarium comprehendit» — оно включает в себя владельца, доверенного лица и легатария. Итак, Спигелиус. Этот смысл слова устраняет катахрезис, который следует предполагать при применении этого слова к Сыну, если бы оно только обозначало такого наследника, каким, как думал Авраам, Елиезер будет для него (Быт 15:3, 4), — того, кто придет на смену. в права и имущество умершего; ибо Отец не умирает и никогда не отказывается от своего титула или власти. Титул и право, данные Сыну как посреднику, не совпадают с правом Бога. Это вечно, естественно, сосуществует с бытием всех вещей; то новое, созданное грантом и пожертвованием, возведением и утверждением которого другой нисколько не подвергается импичменту. Ибо, хотя утверждается, что «Отец не судит никого
человека, но весь суд отдал Сыну» (Ин. 5:22, 27, 30), здесь речь идет не о праве и правлении, а о фактическом управлении.
В последнем смысле слова, поскольку оно обозначает любого законного обладателя по дару от другого, оно собственно приписывается Сыну. И в этом слове подразумеваются три вещи:
(1) Титул, власть, господство. «Haeres est qui herus»; ибо отсюда и слово, а не от «aere», как предполагает Исидор. Наследник является господином того, что он наследует. Итак, апостол Гал. 4:1, Κληρονόμος — это κύριος
πάντων, «Наследник — господин всего». И в этом смысле Христос назван בּ
כ
וֹ
ד ְ,
«первенец», Пс. 89:28: «Я отдам его первенцем Моим, выше» (или «и выше») «царей земных»; «princeps, dominus, caput familiae» — «принц, господин и глава семьи», который имеет право на наследство и распределяет его части между собой. Следовательно בּ
כ
וֹ
דְ это
используется для всего, что превосходит и имеет преимущество в своем роде, Иов 28:11; Это. 14:30; Иезек. 47:12. Итак, Кол. 1:15.
(2) Владение. Христос становится действительным обладателем того, на что Он имеет право. Как он есть
בּ
כ
וֹ
ד ְ, значит, он שׁ י
וֹ
רֵ — такой обладатель, который приходит к нему
владение путем передачи или предоставления другому лицу. Бог в отношении Его владычества называется ק
ֹ
נֵ
ה, абсолютный обладатель неба и земли, Быт.
14:22. Христос как посредник — שׁ י
וֹ
רֵ, дарованный владелец. И был
уместно, что Тот, Кто был Сыном, должен стать наследником. Откуда Златоуст и Феофилакт утверждают, что слова обозначают καὶ τὸ τῆς
υἱότητος γνήσιον, καὶ τὸ τῆς κυριότητος ἀναπόσπαστον», — «право его сыновства и неизменность его светлости». νής, «единородный» Сын Отца , Иоанна 1:14; но было приятно и согласно, что Тот, Кто был вечно μονογενής и имел поэтому абсолютную власть над всем со Своим Отцом, стал πρωτότοκος ἐν πολλοῖς ἀδελφοῖς, Рим.
8:29, «первенец среди многих братьев» должен иметь делегированное наследство и быть «главой над всем в Церкви», Еф.
1:22. 

(3) Что Он имеет и этот титул, и владение по дару Отца; из чего потом. Итак, Христос, по дару Отца, стал Господом под новым титулом и получил владение согласно Его
заголовок. Он κληρονόμος, «наследник».
Πάντων. 3. Πάντων, «всего». Это предмет наследства Христа, Его наследие. Это слово может быть взято в мужском роде и обозначает всех лиц, всех тех, о которых Он говорил прежде, всех открывателей воли Божией в Ветхом Завете. Сын был Господом над всеми ними; что является правдой. Но слово среднего рода обозначает абсолютно всё; и именно это следует понимать в данном месте: ибо:
(1) Оно используется и в других местах с той же целью: 1 Кор. 15:27, 15:00
ὑπέταξε· — «Он все покорил Ему», Итак, Рим. 9:5, Ὁ ὢν ἐπὶ
πάντων Θεός· — «Кто есть Бог над всем».
(2) Этот смысл соответствует аргументам апостола и придает двойную силу его намерениям и замыслам. Ибо: [1] Автор Евангелия, будучи наследником и господином всего сущего, суверенное распоряжение всеми теми обрядами и постановлениями богослужения, о которых спорили иудеи, должно находиться в его руке, чтобы изменять и видоизменять их по мере необходимости. он видел хорошо. [2] Поскольку он был наследником и господином всего сущего, им было легко заключить, что если они намеревались стать причастниками какого-либо блага на небе или на земле, посредством любви и милосердия, то это должно было произойти через интерес к нему; чего невозможно достичь без постоянного пребывания в послушании Его Евангелию.
(3) Следующие слова выражают этот смысл: «Им и миры сотворил». Вероятно, они объясняют справедливость этого великого доверия, оказанного Сыну. Он сотворил все, и ему надлежало стать Господом всего. Однако сила связи слов, διʼ οὗ καὶ τοὺς
αἰῶνας, «которым и сотворил миры», равно πάντων, «всему».
вышеизложенное, к αἰῶνας, или последующим «мирам».
(4) Данное наследство соответствует обещанию, данному Аврааму, которое заключалось в том, что он будет «наследником мира», Рим. 4:13, а именно, в его семени, Гал. 3:16; а также просьба Христа относительно этого обещания, Пс. 2:8: оба распространяют его на весь мир, на пределы земли.
(5) Происхождение и возникновение этого наследия Христова покажет нам его истинные масштабы, которые поэтому следует рассмотреть более подробно.
При сотворении человека Бог дал ему власть над всем сущим в этом нижнем мире (Быт. 1:28, 29). Он сделал его своим наследником, наместником и заместителем на земле. А что касается других существ, на которых его сила и власть не распространялись непосредственно, как солнце, луна и звезды, все неодушевленное воинство высшего мира, то им было приказано Тем, Кто заставил их служить для его блага и блага. , Быт. 1:14; Втор.
4:19; так что даже они в некотором роде принадлежали к его наследию, будучи призваны служить ему в его подчинении Богу.
Далее, помимо этой нижней части Своего владычества, Бог для Своей славы создал ангелов на небесах вверху; о которых нам еще предстоит поговорить в дальнейшем. Они составляли еще одну ветвь провиденциального царства Божьего, все управлялось в верхнем и нижнем мире, будучи независимыми друг от друга и не встречаясь ни в чем, кроме зависимости и подчинения самому Богу. Следовательно, они находились не в том состоянии, в котором были созданы, а в том, что один из их видов или рас мог потерпеть неудачу и погибнуть без какого-либо обвинения со стороны другого. Так и произошло. Человек мог бы сохранить свою честь и достоинство, несмотря на падение и отступничество некоторых ангелов. Когда он лишился своего наследства и владычества, вся подчиненность всего сущего ему, а через него Богу, была потеряна, и все творения вернулись к непосредственной абсолютной зависимости от правления Бога, без всякого уважения к власти и суверенитету. делегировано человеку. Но как падение ангелов по своей природе не нанесло вреда человечеству, так и падение человека не нанесло ущерба ангелам, которые упорствовали в своем послушании, поскольку они не были частью его наследия. Однако грехом, отступничеством и наказанием той части ангелов, которая не сохранила своего первого положения, было показано, насколько возможно, что остальные из них могут согрешить по подобию своего преступления. Вещи приведены в такое состояние: одна ветвь Царства Божьего, находящаяся под управлением человека или отведенная на его служение, выпадает из того порядка, в котором он ее установил, а другая находится в открытой возможности быть таковой. Кроме того, Господу в своей бесконечной мудрости показалось благом воздвигнуть одно царство из этих двух беспорядочных членов Своего первого владения и назначить для них обоих одного общего наследника, главу, правителя и господина. И это был Сын, как говорит нам апостол, Еф. 1:10: «Он собрал во Христе все, что на небесах, и что на земле;
в нем». Он задумал ἀνακεφαλαιώσασθαι, «собрать всех в одну голову».
и править в нем. Это не подобие, взятое из подведения счетов, когда меньшие суммы в конечном итоге сводятся в одну голову, как некоторые воображают; ни намека на ораторов, которые в конце своих длинных речей подводят итог тому, о чем они в целом говорили, и чем пользуется апостол; и то, и другое ниже величия и никоим образом не подходит для иллюстрации того, что он держит в руках. Но, как хорошо намекает на это место Златоуст, он как бы сказал: Μίαν κεφαλὴν ἅπασιν
ἐπέθηκε, — «Он назначил им одного главу», ангелов и людей, со всем, что в первой конституции божественного правления было подчинено им. Итак, мы нашли предмет и степень наследства Христа, выраженные в этом слове πάντων, которое я далее объясню в той краткой схеме всего Царства Христова, которая будет приложена к изложению этих слов.
Ἔθηκε. 4. Ἔθηκε. В этом слове выражен путь, которым Христос Сын пришел к Своему наследию. Бог «назначил» или «поместил» его туда. Это слово может обозначать либо те особые действия, посредством которых он вступил в полное владение своим наследством, либо оно может быть распространено на другие подготовительные действия, которые задолго до них предшествовали, особенно если мы примем его таким же важным, как ἔθετο во втором аорист. В первом смысле речь идет о славном облечении Господа Христа в полное действительное владение Его Царством после Его воскресения, с проявлением его в Его вознесении и знаком его устойчивости в Его восседании одесную Бога. . Всем этим Бог ἔθηκε, «сотворил его», торжественно возложил на него наследник всего. Дар был предоставлен ему после его воскресения, Мф. 28:18, и в нем полностью открыто другим, Рим.
1:4; Деяния 13:33: как было с Соломоном, когда он был провозглашен царем Ванеей, Садоком и Нафаном, 3 Царств 1:31–34. Торжество этого произошло во время Его вознесения, Пс. 68:17, 18, Еф. 4:8–10; и изображено, как Соломон ехал на муле Давидовом к престолу своему, и весь народ кричал: 1
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חִ Короли. 1:39: «Царь да живёт». Все было запечатано и утверждено, когда он вступил во владение своим престолом по правую руку Отца; благодаря всему, чем он был сотворен и провозглашен Господом и Христом, Деян. 2:36, 4:11, 5:30, 31. И такое значение придаёт Писание этому славному вступлению Христа в Его наследие, что оно говорит о всю его власть, как тогда впервые была дарована ему, Рим. 14:9; Фил. 2:7–10; и
Причина этого в том, что, поскольку он тогда действительно выполнил эту работу и долг, с учетом которого эта сила и власть были изначально задуманы и первоначально дарованы ему, Бог фактически поручил всю власть над всеми вещами и людьми на небе и на земле, чтобы она могла быть применена. и управляемый для целей своего посредничества, объявляя об этом действии, даруя и делегируя полномочия посредством своего воскресения, вознесения и сидения по правую руку от него, - вот что означает это слово.
Я не буду отрицать, но это может иметь отношение к различным вещам, предшествующим этим и подготовительным к ним; как: (1) Вечный замысел Божий, предназначивший Его прежде создания мира к делу и наследию Его, 1 Пет. 1:20. (2) Завет, заключенный в древности между Отцом и Сыном для совершения великого дела искупления, причем это наследство было включено в договор, Прит. 8:30, 31; Это. 53:10, 11. (3) Обетования, данные ему в его прообразах: Авраам, Давид и Соломон, Быт. 15; Пс. 72. (4) Обетования, записанные в Ветхом Завете для его поддержки и уверенности в успехе, Пс. 2; Это. 49 и т. д. (5) Торжественное провозглашение Его великим наследником и господином всего при Его первом пришествии в мир, Луки 2:11, 30–32. Но именно осуществление всего этого, что бы ни было задумано или заявлено в этих предыдущих действиях воли и мудрости Божией, главным образом подразумевается в этом выражении.
Некоторые полагают, что в вопросе о наследстве Христа важно утверждать, что Он был законным наследником короны и скипетра Израиля. Бароний настолько поддерживает это мнение, что утверждает, что ему было передано право царства, которое было приостановлено на время при Антигоне, убитом Марком Антонием. Но каково было право царства, которое было у Антигона, сказать трудно. Асмонеи, из которых правивший он был последним, были из колена Левия. Их право на скипетр было не чем иным, как тем, что они завоевали мечом. Так что после его смерти не могло быть никакой передачи кому-либо права на царствование, которого он никогда не имел. Маловероятно также, что наш Спаситель был ближайшим родственником царствующего дома Иуды; и в этом не было никакой необходимости; и нет никаких обещаний для этой цели. Его прямой потомок был от Нафана, а не от Соломона, — из этого дома был Зоровавель, айхмалотарх, — что поэтому специально упоминается в
реформация, Зах. 12:12. Кроме того, наследство, обещанное Христу, не было ни временным царством Израиля, которым он никогда не пользовался, ни чем-либо еще, зависящим от него. Если бы это было так, евреи сначала должны были бы завладеть властью, прежде чем они смогли бы ее унаследовать. И действительно, такова была ошибка учеников (как и иудеев по сей день), которые спрашивали не о том, примет ли он царство себе, но возвратит ли он его Израилю.
Мы открыли слова: остается рассмотреть разум и убеждения евреев в этом вопросе; 2. Покажите влияние этого утверждения на аргументы, которыми располагает апостол; и 3. Приложите краткую схему всего господства и Царства Христа.
Свидетельства, данные об этом наследстве Мессии в Ветхом Завете и достаточно свидетельствующие о вере Церкви, руководимой ее правилом, будут упомянуты далее. Пока же я лишь намекну на продолжение этого убеждения среди иудеев как тогда, когда апостол писал им, так и после. С этой целью и Ионафан в Таргуме Заха. 4:7: ןימדקלמ המש דימאד אחישמ תי ילגיו
אתוכלמ לכב טלשיו; — «Он явит Мессию, чье имя от века, Который будет иметь власть над всеми царствами». См. Пс.
72:11. И о том, кто был приведен к Ветхому днями, как Сын Человеческий Дан. 7, которому дана вся власть, говорят: ךלמ אוה
חישמה; — «Он Мессия, царь». Итак, Р. Соломон на месте. Итак, Р
Бехай в Исх. XXIII. 21: «Имя Моё в нём». «Его зовут, — говорит, —
«ןורטטמ, потому что в это имя включены два значения: ןודא, «господин», и חילש, «посол»; «Причины, этимологию которых он соединяет из греческого и латинского языков, я признаю достаточно глупо. Но, тем не менее, он добавляет к нашей цели: «Оно может иметь и третье значение:
'хранитель;' ибо в Таргуме вместо еврейского תרמשמ имеется תרטמ, от רטנ. Поскольку Он, то есть Мессия, сохраняет или хранит мир, Его называют לארשי רמוש, «хранитель Израиля». Отсюда видно, что Он — Господь всего сущего, поскольку они подчинены Ему, и что все множество вещей наверху и внизу находится в Его руке. Он также является распорядителем всего, что выше и ниже, потому что Бог поставил его править всем, назначил его господином дома своего, правителем всего, что он имеет». апостол в
это место и гл. 3, легко различим.
Влияние этого утверждения или общего принципа иудейской церкви на аргументацию, которую имеет в виду апостол, очевидно и очевидно. Тот, кто является наследником и господином всего сущего, духовного, мирского, церковного, должен иметь власть над всеми Моисеевыми учреждениями, быть их господином, которые нигде не освобождаются от его правления.
Когда слова открыты и замысел апостола в них обнаружен, поскольку они содержат выдающуюся главу учения Евангелия о господстве и царстве Иисуса Христа, Мессии, я останусь здесь немного, чтобы дать схему всего своего владения, поскольку рассмотрение этого вопроса больше не придет нам в голову так непосредственно. Смысл этих слов в их толковании таков:
Бог Отец, следуя высшей цели Своей воли, даровал Сыну как воплощенному и посреднику нового завета, согласно вечному совету между ними обоими, суверенную власть и власть над всем сущим на небесах и землю, владея абсолютным владельцем и распоряжаясь ею по своему усмотрению, для продвижения и развития своей надлежащей и особой работы в качестве главы своей церкви.
Я не буду останавливаться на нескольких разделах этого тезиса; но, как я сказал, в целом подтвердите это дарование власти и господства Господу Христу, а затем дайте нам схему Его Царства в различных его ветвях, не распространяя о них нашего рассуждения, но только указывая на главы и источники вещей, как они лежат в Писании.
ЦАРСТВА ИЛИ СЛАВСТВИЯ ХРИСТА
Предоставление власти в целом Мессии подразумевается в первом его обещании, Быт. 3:15: его победа над сатаной должна была сопровождаться правлением, силой и владычеством, Пс. 68:18, Ис. 53:12, Еф. 4:8, 9, Кол.
2:15; и подтверждено возобновлением этого обещания Аврааму, Быт.
22:17, 18; ибо в нем Авраам должен был стать «наследником мира»,
ПЗУ. 4:13; как и Иуде, чье семя должно было обладать скипетром и
Законодатель, доколе не придет Тот, Кто должен быть Господом над всем, Быт 49:10; и увидел Валаам звезду Иакова со скипетром для правления, Числ. 24:17, 19.
Это царство было полностью открыто Давиду и выражено им в Пс.
2 повсюду, Пс. 45:3–8, 89:19–24 и т. д., 72:6–9 и т. д., Пс. 110:1–3; как и у всех последующих пророков. См. Ис. 11:1–4, 9:6, 7, 53:12, 63:1–3; Джер. 23:5, 6; Дэн. 7:13, 14 и т. д.
Как это было предсказано в Ветхом Завете, так и исполнение этого ясно утверждается в Новом. При рождении он провозглашается
«Христос Господь», Луки 2:11; и первый вопрос после него: «Где тот, кто родился царем?» Мэтт. 2:2, 6. И такое свидетельство он дает о себе самом, а именно, что весь суд принадлежал ему, и поэтому вся честь принадлежала ему, Иоанна 5:22, 23; и что «все было предано Ему», или отдано в Его руку, Мф. 11:27; да, «всякая власть на небе и на земле», Мф. 28:18 — то, о чем просили. Распятого Бог сотворил «и Господом и Христом», Деян. 2:35, 36; превознося его одесную, как «Князя и Спасителя», Деяния 5:31. Он
«высоко превознесенный», имеющий «имя, данное Ему выше всякого имени», Фил. 2:9–
11; будучи «посажены по правую руку Бога, на небесах, высоко в горах» и т. д., Еф. 1:20–22; где Он будет царствовать вечно, 1 Кор. 15:25; будучи «Царем царей и Господом господствующих» (Откр. 19:16, 5:12–14); ибо Он «Господь мертвых и живых», Рим. 14:7–9.
И это вообще вполне утверждается в Писании, к утешению Церкви и ужасу противников Его. Я говорю, что это источник славы, утешения и уверенности Церкви. Именно наш глава, муж и старший брат славно наделены всей этой властью. Таким образом возносится наш ближайший родственник, наш лучший друг; не на место почета и доверия среди других, что удовлетворяет воздушные фантазии бедных дождевых червей; ни к царству на земле, что некоторых раздувает и даже сокрушает их гордостью; нет, и еще не к царству над этим погибающим миром, но к постоянному, вечному правлению и владычеству над всем творением Божиим. И пройдет совсем немного времени, прежде чем он сбросит и рассеет все те облака и тени, которые в настоящее время мешают себе и затмевают его славу и величие от тех, кто любит его. Тот, Кто во дни Своей плоти был поруган, поруган, гоним, распят за нас, тот самый Иисус таким образом возвысился и стал «Князем и Спасителем»,
иметь «имя, данное ему выше всякого имени» и т. д.; ибо хотя он и был мертв, но он жив и живет вечно, и имеет ключи ада и смерти. Эти вещи повсюду предлагаются для утешения церкви.
Размышление об этом также способно вселить ужас в сердца нечестивых людей, которые противостоят Ему в этом мире. Кого они презирают? против кого они величаются и поднимают высоко свои рога? чьи постановления, законы, учреждения они презирают?
чьему Евангелию они отказываются повиноваться? чьих людей и слуг они поносят и преследуют? Разве не он, не его ли, принадлежит «всякой власти на небе и на земле», в чьей руке жизнь, души, все заботы его врагов? Цезарю показалось, что он говорил с ужасом, когда, угрожая смертью стоящему на его пути, он сказал ему: «Молодой человек, он говорит это тому, кому так же легко это сделать». Он призывает своих противников, которые стоят на пути его интересов, «не вести себя более так гордо», которые могут в одно мгновение обратить их на гибель, и это навечно. См. Откр. 6:14–17.
Так Сын стал наследником всего вообще. Далее мы рассмотрим его владычество в распределении его главных частей; и продемонстрировать свою власть индивидуально над всеми ними. Он господин или наследник πάντων, то есть всех людей и всех вещей.
ЛЮДИ, или разумные существа, которые здесь подразумеваются, являются либо ангелами, либо людьми; ибо очевидно, что «исключен тот, кто покорил все Ему» (1 Кор. 15:27.
Ангелы бывают двух видов: 1. Такие, которые пребудут, исполняя волю Божью, сохраняя это имя благодаря своему выдающемуся положению; 2. Те, кто из-за греха потеряли свое первое жилище, состояние и состояние, обычно называются злыми ангелами или бесами. Господь Иисус имеет власть над всем, и над тем и другим.
Люди могут быть отнесены к одному общему распределению, которое включает в себя все различия, посредством которых они различаются; ибо все они либо избранные, либо нечестивцы. И Господь Иисус имеет власть и власть над всеми ними.
ВЕЩИ, подвластные Господу Иисусу, можно отнести к четырем главам; ибо они либо: 1. Духовный; или 2. Церковный; или, 3.
Политический; или 4. Натуральный.
Опять же, Духовные бывают либо (1) временными, как [1] Благодать; [2] Подарки; или (2) Вечное, как слава.
Церковные или церковные дела являются либо (1) иудейскими, либо ветхозаветными; или (2) христианские, или вещи Нового Завета.
Политические и гражданские дела можно рассматривать так, как ими управляют (1) его друзья; (2) Его враги.
О вещах природы мы будем говорить на примере некоторых частных случаев, чтобы доказать общее утверждение.
В ПЕРВУЮ очередь, частью наследия Христова являются: I. Ангелы, и особенно добрые ангелы. Они принадлежат царству, правлению и господству Христа. Я буду краток в этой части его наследства, потому что о ней нужно явно говорить, начиная с других стихов этой главы, в которых на этом настаивает апостол.
О природе ангелов, их славе, превосходстве, достоинстве, работе и занятиях нам здесь не приходится говорить. Что-то потом должно быть сказано по этому поводу. Превосходство Христа над ними, господство над ними, их подчинение Ему с первоначальным правом и справедливостью предоставления Ему этой силы и власти — вот что сейчас находится под нашим рассмотрением.
1. Его превосходство над ними утверждается апостолом в четвертом стихе этой главы. Он «сделан лучше» («превосходнее») «чем ангелы». Посмотрите, какие слова открываются после этого. Это было обращено к евреям, которые признавали, что Мессия должен быть выше Моисея, Авраама и служащих ангелов. Итак, Неве Шалом, либ. ix. кепка. ст. Мы имеем свидетельство об этом: Еф. 1:20, 21: «Он поставил его одесную Себя», ἐν ἐπουρανίοις,
«Среди небесного превыше всякого начальства, и силы, и могущества, и господства, и всякого имени, именуемого», каким бы почетным титулом или должностью они ни пользовались, «не только в этом мире, но и в том, что должно
приходят», которые наслаждаются своей силой и достоинством в том состоянии славы, которая обещана и тем, кто здесь верует в Него. Фил. 2:9: «И Бог превознес Его и дал Ему имя» (сила, власть и превосходство), «которая выше всякого имени: то, что во имя Иисуса»
(перед ним, наделенным этой властью и достоинством) «всякое колено должно преклониться» (все существа должны подчиняться и быть в подчинении), «о небесном», ἴδιον οἰκητήριον, «надлежащее жилище» и место жительства блаженного ангелы, Иуды 6. Ибо,—
2. Как Он превознесен над ними, так и они властью Бога Отца покорены Ему: 1 Пет. 3:22: «Он взошел на небо».
ὑποταγέντων αὐτῷ ἀγγέλων, «ангелы приводятся в порядок подчинением ему». Еф. 1:22, Πάντα ὑπέταξεν, «Он все покорил» (ангелов, о которых говорит) «подчинил Ему»; «под ногами», как говорит Пс. 8:7, 1;
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Бога Отца, чтобы предоставить Ему привилегии и честь и доказать универсальность этого подчинения.
3. Они поклоняются ему и поклоняются ему – высший акт послушания и абсолютного подчинения. Они имеют это в своем распоряжении, Евр. 1:6: «Да поклонятся Ему все Ангелы Божии»; Пс. 97:7, ח
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прострация, самоуничижение и всяческое подчинение ему: о чем потом. Их практика соответствует данному им повелению, Отк.
5:11–14. Все ангелы вокруг престола Его падают и приписывают
ему «благословение и честь, и слава и держава»; как нас учат делать в нашем глубочайшем признании величия и власти Бога, Матфея 6:13. А что касается внешнего послушания, то они во всем готовы принять Его повеления, будучи «служебными духами, посланными на служение наследующим спасение», Евр. 1:14; и это благодаря Тому, Кто есть
«Идите все в церковь», Еф. 1:22. Как, например, он послал одного из них к своему слуге Иоанну, Отк 1:1; которые, занимаясь под его началом по отношению к верующим, называются их «сослужителями», —
то есть ко Христу, а именно ко всем, имеющим «свидетельство Иисусово», Отк. 19:10, 22:9. И с этой целью —
4. Они всегда присутствуют на Его престоле: Ис. 6:1, 2: «Я увидел Господа, сидящего на престоле», и «вокруг него стояли серафимы». Этот Исаия «говорил о нем, когда увидел славу Его», Иоанна 12:39–41. Он был на своем троне
когда он говорил с церковью в пустыне (Деян. 7:38), то есть на горе Синай: где ангелы, сопровождавшие его, как на колесницах, готовые принять его повеления, были «двадцать тысяч, даже тысячи ангелов», Пс. . 68:17, Еф. 4:8; или «тысяча тысяч и десять тысяч раз по десять тысяч», как выразил это другой пророк, Дан. 7:10. То же самое и с церковью Нового Завета, Отк. 5:11; и благодаря его хождению среди золотых светильников (Отк 1:13) ангелы также присутствуют на церковных собраниях, как сопровождающие своего Господа и Учителя, 1 Кор.
11:10. И таким образом он придет на суд, 2 Фес. 1:7; когда Он будет «явлен с небес с Ангелами силы Своей», что было предсказано о Нем от начала мира, Иуды 14, 15.
Таким образом, его господство над ангелами является универсальным и абсолютным, и их подчинение ему отвечает этому. Способ дарования ему этого превосходства, силы и достоинства должен быть дополнительно прояснён в начале слов апостола, стих 4: «Сделавшись лучше ангелов». Изначальные права и справедливость этого гранта, а также его цели теперь только предстоит обозначить.
1. Радикальная, фундаментальная справедливость этого дара заключается в Его божественной природе и создании им ангелов, над которыми он как посредник становится Господом. К общему утверждению о том, что он стал «наследником всего», апостол в этом месте присоединяет этот общий разум, показывая возникновение его справедливости в воле Божией, чтобы так было: «Через Которого и сотворил Он миры». Эта причина особенно применима к каждой части Его наследия и особенно убедительна в отношении ангелов: Кол. 1:15, 16: «Который есть образ Бога невидимого, первенец всякой твари», – что он наследник и господин их всех; И причина такова: «Ибо Им создано все, что на небесах и что на земле, видимое и невидимое: престолы ли, или господства, или начальства, или власти: все Им создано, и для ему." Создание им этих небесных сил является основой его наследства или господства над ними. Ἐκτίσθη, то есть, говорит ученый человек (Гроций) на месте, «не создано и не сделано, но упорядочено, предопределено; все вещи были упорядочены Христом по их состоянию и достоинству». Но какой смысл отходить от правильного, обычного, да, единственного смысла этого слова в этом месте? «Потому что, — говорит он, — упоминается Христос, что есть имя человеческое; и поэтому
творение всего невозможно приписать Ему». Но Христос — это имя Сына Божия воплотившегося, Бога и человека: «Христос, сущий над всем, Бог, благословенный во веки веков», Рим. 9:5. См. Луки 2. :11 И здесь говорится о Нем как об «образе Бога невидимого» (Кол. 1:15), о сущностном образе Отца, наделенном всеми Своими вечными качествами и, таким образом, Творце всего.
Социниане добавляют, что слова «начала и власти» употребляются абстрактно, и поэтому здесь подразумеваются их достоинства, а не их личности. Но (1) «Все сотворенное на небе и на земле, видимое и невидимое» есть субстанции и сущности самих вещей, а не только их качества и места. (2) Распределение по «престолам и господствам, начальствам и властям» касается только последней ветви вещей, сотворение которых было подтверждено Им, а именно «то, что на небесах, –
«невидимы»; так что, если допустить, что он сотворил или создал их только в отношении их достоинства, порядка и силы, то они, тем не менее, не достигают своей цели, поскольку создание всех других вещей в отношении их бытия и существования является приписывают ему. Но (3) Использование абстрактного вместо конкретного не является чем-то необычным в Писании. См. Еф. 6:12, πνευματικά вместо πνεύματα. Таким образом, ἡγεμόνας καὶ βασιλεῖς, «правители и цари», Мф. 10: 18, называются ἀρχαὶ καὶ ἐξουσίαι, «начальства и власти», Луки 12:11.
И в этом конкретном случае те, кто здесь являются «начальствами и властями», являются
«Ангелы великие в силе», 2 Пет. 2:11. И Еф. 1:20, 21, он превознесен ὑπεράνω πάσης ἀρχῆς καὶ ἐξουσίας καὶ δυνάμεως καὶ κυριότητος, – то есть наделен превыше всех начальство и власть, — как видно из следующих слов, — и всякое имя, именуемое». нам некоторых из которых он
говорит,
Κυριότητος
καταφρονοῦντες,
δόξας
οὐ
τρέμουσι
βλασφημοῦντες· κυριότητα ἀθετοῦσι, δόξας βλασφημοῦσι· — «Они презирают власть и злословят о достоинствах»; то есть те, кто ими наделен. И Павел, Рим. 8:38, 39: «Я уверен, что ни ангелы»,
οὔτε ἀρχαὶ, οὔτε δυνάμεις, «ни начальств, ни властей»; οὔτε τὶς
κτίσις ἑτέρα, «ни какое другое существо». Итак, эти начальства и власти суть κτίσεις, определенные «твари», сотворенные вещи и существа, –
это ангелы, по-разному различающиеся между собой; в отношении нас великий по силе и достоинству.
Это первое основание справедливости дарования всякой власти над ангелами Господу Христу: Он сотворил их по Своей божественной природе; и в этом отношении они были выше его собственных; как по тому же поводу, когда он
пришел в мир, о нем сказано, что он придет εἰς τὰ ἴδια, Иоанна 1:11, «к своим»,
или вещи, которые он сделал.
2. Оно основано на том установлении в состоянии их творения, которое благодаря Его вмешательству, чтобы восстановить то, что было потеряно из-за греха, и сохранить незапятнанную часть творения от разрушения, они получили. По своему праву, правилу своего послушания и примеру тех из их числа и общества, которые отступили от Бога, они оказались в состоянии не совсем неприступном. Свое подтверждение, которое также сопровождалось тем возвышением, которое они получили благодаря своим новым отношениям с Богом в Нем и через Него, они получили посредством Его, когда Бог собрал все в единое и постоянное состояние в Себе, Еф.
1:10. И поэтому также стало равным, что правление и власть над ними должны быть переданы ему, благодаря которому они, хотя и не были, как мы, восстановлены от разорения, но все же были сохранены от всей опасности, связанной с ним. Так что в их подчинении ему состоит их главная честь и вся их безопасность.
И поскольку это деяние Бога, провозгласившего Христа Господом ангелов, имеет справедливое основание, то оно также преследует различные славные цели:
1. Это было дополнением к той славе, которая была предначертана ему в его стремлении искупить грешников. Ему было обещано царство; и чтобы сделать его чрезвычайно славным, власть и скипетр над ним распространяются не только на искупленных Им, но и на святых ангелов, и власть над ними даруется ему как часть его награды (Фил.
2:8–11; Еф. 1:20, 21.
2. Тем самым Бог собирает всю Свою семью, сначала разделенную по закону творения на два особых рода, а затем различившуюся и разошедшуюся из-за греха, в одно тело под одной главой, сводя их, которые первоначально были двумя, в одна вся семья: Еф. 1:10: «При полноте времен Он собрал во Христе все, что на небесах и что на земле, и в Нем», как было сказано ранее.
До этого у ангелов не было непосредственно созданной головы; для себя называются ם
א
ל
ֹ
הֱ., «боги», Пс. 97:7; 1 Кор. 8:5. Тот, кто является главой, должен быть םי א
ל
ֹ
הִ ֱהָ י א
ל
ֹ
הֵ ֱ, [Втор. 10:17], «Бог богов» или «Господь господствующих», которым является только Христос; и в нем или под ним, как во главе, находится все семейство
Бог объединил.
3. Воинствующая на земле церковь человечества, чье поведение к вечной славе поручено Христу, нуждается в служении ангелов. И поэтому Бог даровал ему власть и власть над ними, чтобы у него не было недостатка в том, чтобы «спасать до конца приходящих через Него к Богу». Так Бог дал ему быть
«Все воздавайте церкви», Еф. 1:22; что он должен с абсолютным суверенитетом использовать и распоряжаться всем на благо и выгоду церкви.
Это первая ветвь господства и владычества Христа, согласно распределению ее отдельных частей, изложенному ранее. Он — Господь ангелов, и все они — Его слуги, сослужители имеющим свидетельство Иисуса. И подобно тому, как некоторые люди из-за своего религиозного поклонения ангелам сознательно подвергают себя проклятию Ханаана и становятся слугами рабов, Быт 9:25; поэтому великая честь и привилегия истинно верующих состоит в том, что в своем поклонении Христу они допускаются в общество «бесчисленного сонма ангелов», Евр.
12:22, Откр. 5:11–13: ибо они не стыдятся почитать их своими сослужителями, которых их Господь и Царь не стыдится называть своими братьями. И в том-то и состоит наше общение с ними, что мы имеем одного общего Главу и Господа; и любое общение с ними, но только ради этого, или любое поклонение, совершаемое по отношению к ним, разрывает узы этого общения и не дает нам возможности «держать Главу», Кол. 2:19. Многие говорят о привилегиях, безопасности и преимуществах церкви, вытекающих из подчинения ангелов ее Главе и Спасителю.
Во-вторых, есть другой род ангелов, которые из-за греха оставили свое первоначальное положение и отпали от Бога; о которых, их грехе, падении, злобе, гневе, бизнесе, коварстве во зле и окончательном суде, Писание подробно говорит.
На самом деле они не принадлежат Христу, поскольку Он является наследником, но принадлежат Его владычеству, поскольку Он — Господь. Хотя он и не царь и не глава их, но он судья и правитель над ними. Все вещи, отданные в Его руку, также подчиняются Его власти. Теперь, как и в предыдущем разделе, я рассмотрю: 1. Право или капитал, и, 2.
Конец власти Христа над вторым видом первой расы разумных существ, согрешившими ангелами.
1. Как и раньше, это право основано на его божественной природе, в силу чего он является ἱκανός, пригодным для этого владычества. Он создал и этих ангелов, и поэтому, как Бог, имеет над ними абсолютную власть. Твари не могут восстать против власти Творца. Хотя они могут утратить свое нравственное отношение к Богу как послушные создания, тем не менее их природное существо как творение не может быть уничтожено. Бог по-прежнему будет Богом, пусть его творения никогда не будут такими злыми; и если они не подчинятся его воле, они понесут его правосудие. И это господство Христа над падшими ангелами как Бога делает предоставление власти над ними Ему как посреднику справедливым и равным.
2. Непосредственным и особым основанием его права управлять падшими ангелами, делая особое предоставление этого права равным и праведным, является законное завоевание. Это дает особое право, Быт. 48:22. Теперь, что Христос победит падших ангелов, было обещано от создания мира, Быт. 3:15. «Семя жены», Мессия, должно было «сокрушить голову змея», лишить его силы и подчинить его; что он и выполнил соответственно: Кол. 2:15: «Он развратил начальства и власти» — лишил падших ангелов всего того титула, который они получили в мире из-за греха человека; «побеждая над ними», как пленники, от которых можно избавиться по своему усмотрению. Он «усмирил» или прекратил свою силу этого «врага», ם ת
נַ
קֵּ ְ מִוּ и «самомститель», Пс. 8:2; «главный пленник плена», Пс. 68:18; «разбивает главу о большую землю», Пс. 110:6; «связывая сильного вооруженного и портя его добро». И Писание Нового Завета полно примеров применения им своей власти и власти над злыми ангелами; они занимают значительную часть исторических книг.
Человек, согрешивший по наущению сатаны, по справедливому суду Божию был предан его власти, Евр. 2:14. Когда Господь Христос берется вернуть заблудшего человека из-под его власти, разрушив его дела (1 Иоанна 3:8), и снова привести их в благосклонность Бога, сатана изо всех сил противостоит ему в его работе; и потерпев неудачу в своем предприятии, будучи совершенно побежденным, он стал совершенно подчинён ему, попираем его ногами, и добыча, которую он взял, была избавлена от него.
Это следующее основание власти Христа над злыми ангелами.
У него была с ними великая борьба и война, и то из-за славы Божией, Его собственного Царства и вечного спасения избранных. Абсолютно одержав победу над ними, он одержал над ними победу, и они были подчинены ему навечно. Они подчиняются Ему как в своих нынешних действиях, так и в будущем. Сейчас Он правит ими, а в будущем, наконец, будет судить их. В чем он позволяет им, в своей святости и мудрости, действовать в искушениях, обольщениях, гонениях, он ограничивает и ограничивает их ярость, злобу, действия; упорядочивает и распределяет их события в своих святых и праведных целях; и держит их в цепях для суда последнего дня, когда для полного проявления своей власти над ними он заставит самых подлых из своих слуг поставить ноги на шеи этих побежденных царей и присоединиться к нему. приговаривая их к вечной погибели, 1 Кор. 6:3; в который они будут брошены Им (Отк 19:20).
3. Цели господства Христа различны; как: (1) Его слава, Пс. 110:1. (2) Безопасность церкви, Мф. 16:18; Откр. 12:7–9. И (3) Упражняться для их блага: [1] Через искушение, 1 Пет. 5:8–10; и, [2.]
Гонения, Отк. 2:10, 12:10; и то, и другое он направляет, регулирует и ограничивает для их вечной выгоды. (4) Проявление гнева и мести своим упрямым врагам, которых эти рабы и вассалы Его праведной власти соблазняют, ослепляют, ожесточают, провоцируют, губят и уничтожают, Отк. 12:15, 16:13, 14; Пс. 106. И насколько легко было продемонстрировать, насколько мир, безопасность и утешение верующих заключено в этой части владычества Христа; а также улучшение этой веры в любых условиях является величайшей частью нашей мудрости в нашем паломничестве.
II. Все человечество (второй род интеллектуальных созданий или разумных существ) принадлежит господству и владычеству Христа. Все человечество находилось во власти Божией как одна φύραμα, «одна масса», или «ком», из которого созданы и созданы все люди, Рим. 9:21, кого-то почитать, кого-то бесчестить; τὸ ἀυτὸ φύραμα обозначает не одну и ту же субстанцию, а одно общее состояние. И создание индивидуумов происходит не посредством временного творения, а через вечное обозначение. Так что все человечество, созданное из ничего и из одного и того же состояния, предназначенное для нескольких целей во славу Божию, разделяется на два рода: избранные или сосуды из общей массы для почета; и отверженные, или сосуды из
общая месса в бесчестие. Именно так их прообразовали Иаков и Исав, Рим. 9:11–13; и выражены в рамках этого распределения, 1 Фес.
5:9. Некоторые ἀπʼ ἀρχῆς, «с самого начала», будучи «избранными ко спасению», 2
Фесс. 2:13; πρὸ καταβολῆς κόσμου, Еф. 1:4, «прежде создания мира»; ПЗУ. 8:29, 11:5; Мэтт. 20:16; 2 Тим. 2:10; Откр 21:27; другие назначены на день зла, Прит. 16:4; παλαὶ προγεγραμμένοι, «издревле предопределенный к осуждению», Иуды 4; εἰς ἅλωσιν καὶ φθοράν, «на уничтожение», 2 Пет. 2:12. См. Рим. 9:22, 11:7; Откр. 20:15.
На оба этих рода, или на все человечество, простирается господство Христа, и на каждого из них соответственно:
Он Господь над всякой плотью, Иоанна 17:2; и живые, и мертвые, Рим. 14:9; Фил 2:9, 10.
Во-первых, в частности, Он является Господом всех избранных. И помимо общего основания справедливости Его власти и силы в Его божественной природе и творении всех вещей, дар Отца Ему, как посреднику, быть их Господом основан на других особых деяниях как Отца, так и Сына; для,-
1. Они были даны Ему от вечности по замыслу и по договору, чтобы они были Его уделом, а Он их Спасителем, Иоанна 17:2. Из πάσης σαρκός, «всякой плоти», над которой Он имеет власть, есть πᾶν
ὃ δὲδωκε, универсальность тех, кого Отец дал Ему особым образом; о которых он говорит: «Они были Твои, и Ты дал их Мне», стих 6; Деяния 18:10. Они — часть, данная Ему для спасения, Иоанна 6:39; о которых он заботится, как Иаков заботился об овцах Лавана, когда тот служил ему женой, Быт 31:36–40. См. Пр. 8:31. Это было актом воли Отца в вечном завете Посредника; из чего в другом месте.
2. Его дар усиливается выкупом, покупкой и приобретением.
Таково было условие прежнего дара, Ис. 53:10–12, что было им исправлено; поэтому именно по этому поводу часто утверждается его светлость, 1 Кор. 6:20; 1 Пет. 1:18, 19; 1 Тим. 2:6; Иоанна 10:15; Еф. 5:25–27; Откр. 5:9; Иоанна 11:51, 52. И эта покупка Христа свойственна тем, что были даны Ему от Отца в завете Посредника; как — (1.)
Исходя из его особой и величайшей любви, Иоанна 15:13; ПЗУ. 5:8; 1
Иоанна 3:16, 4:9, 10; Деяния 20:28; ПЗУ. 8:32: и (2) Им будет сопутствовать покупка, которой они непременно получат благодать и славу, Деяния 20:28; Еф. 1:14; Фил. 1:28; Евр. 9:12, 15. И действительно, спор о смерти Христа в первую очередь касается не ее масштабов, а ее эффективности и плодов в отношении тех, за кого Он умер.
3. Те, кто таким образом даны Ему от Отца и искуплены Им, бывают двух видов: (1) Те, кто действительно призван к вере в Него и союзу с Ним.
В дальнейшем они стали его собственностью по многим другим особым причинам. Они принадлежат ему во всех отношениях подчинения: его дети, слуги, братья, ученики, подданные, его дом, его супруга. Он стоит по отношению к ним во всех отношениях власти: является их отцом, господином, старшим братом, учителем, королем, господином, правителем, судьей, мужем; управляя ими Своим Духом и благодатью, над ними Своими законами в Своем слове, сохраняя их Своей силой, наказывая их Своей заботой и любовью, питая их из Своих запасов, испытывая их и избавляя их в Своей мудрости, терпя их их выкидыши в Его терпении и принятие их в качестве Своей доли, жребия и наследства в Его провидении; воскресив их в последний день, взяв их к себе во славе и всячески признавая их своими, а себя — их Господом и Господином. (2) Некоторые из них всегда остаются невостребованными, и так будет до тех пор, пока все их число не будет заполнено и заполнено. Но прежде, согласно предыдущим рассказам, они принадлежат Его жребию, заботам и правлению, Иоанна 10:16. Они уже являются Его овцами по дару и покупке, хотя еще не по благодати и святости. Они еще не принадлежат ему по нынешнему послушному подчинению, но они принадлежат ему по вечному назначению и реальному приобретению.
Итак, власть, которую Господь Иисус имеет над такого рода человечеством, универсальна, неограниченна, абсолютна и исключает всякую другую власть над ними, как и над вещами, принадлежащими исключительно Его Царству. Он их царь, судья, законодатель; а в делах Божьих чисто духовного и евангельского иного у них нет. Правда, Он не берет их из мира, и потому что касается τὰ βιωτικά, «вещей этой жизни», вещей мира сего, они подчинены законам и правителям мира; но что касается дел Божиих, то он единственный законодатель, способный убивать и оживлять. Но природа и цели господства Христа над избранными слишком велики и всеобъемлющи, чтобы о них говорить здесь, в этом кратком изложении.
очертание его царства, которое мы предприняли в этом отступлении.
Во-вторых, Его господство и власть распространяется и на других людей, а именно на нечестивцев или людей, окончательно нераскаявшихся. Они не освобождены от той «всякой плоти», над которой Он имеет власть, Иоанна 17:2; ни от тех «мертвых и живых», над которыми Он Господь, Рим. 14:9; ни из того «мира», который Он будет судить, Деян 17:31. И есть два особых основания, присущих им для предоставления власти и власти над ними:
1. Его вмешательство при появлении греха против немедленного исполнения вызванного им проклятия; как случилось с ангелами. Это утвердило мир под устроением: (1) Терпения и долготерпения, Рим. 2:4, 5; Деяния 17:30; ПЗУ. 9:22; Пс. 75:3: (2) Доброта и милость, Деяния 14:16, 17.
Чтобы Бог, который не пощадил ангелов, когда они согрешили, но сразу же бросил их в цепи тьмы, должен был поместить грешников из рода Адама под устроение снисходительности и благости, - чтобы Он пощадил их с большим долготерпением во время их странствовать по земле и наполнять свои сердца пищей и веселием, всеми теми плодами доброты, которые еще рождает чрево Его промысла для их пользы и пользы, - это до сих пор ради Господа Христа, что, хотя эти вещи, касающиеся нечестивцев, не являются частью его особой покупки как посредника вечного завета благодати, однако они являются необходимым следствием его вмешательства против немедленного исполнения всего проклятия при первом появлении греха и его начинание ради избранных.
2. Он побеждает их. Ему было обещано, что он так и сделает, Быт. 3:15; и хотя сама работа оказывается долгой и утомительной, хотя способы ее выполнения для нас неясны и часто невидимы, тем не менее Он взялся за нее и не откажется от нее, пока каждый не станет подножкой для ног Его, Пс. 110:1; 1 Кор. 15:25. И власть, дарованная ему на этом основании, такова:
(1) Суверенный и абсолютный. Его враги — подножие ног его, Пс 110:1; Мэтт.
22:44; Марка 12:36; Луки 20:42; Деяния 2:34; 1 Кор. 15:25; Евр. 1:13. Они
находятся в его руке, как египтяне были в руке Иосифа, когда он выкупил их личности и их поместья в произвольное распоряжение; и он поступает с ними так же, как поступал с ними Иосиф, поскольку в них затрагиваются какие-либо цели его правления и господства. И,-
(2) Судебная власть, Иоанна 5:22, 23. Как Он имеет власть над их личностями, так Он внимателен и к их грехам, Рим. 14:9; Деяния 17:31; Мэтт. 25:31. И эту власть он проявляет над ними по-разному, даже в этом мире, прежде чем он славно проявит ее в их вечной гибели. Ибо: [1] Он просвещает их теми небесными искрами истины и разума, которые оставляет неугасшими в их разуме, Иоанна 1:9. [2] Борется с ними Своим Духом, Быт. 6:3; тайно возбуждая их совесть, чтобы обличать, обуздывать, ярмо, сокрушать и распинать их, Рим. 2:14, 15. И [3] На некоторых из них Он действует силой и властью Своего слова; посредством чего Он оживляет их совесть, ожесточает их разум и чувства, сдерживает их похоти, ограничивает их разговоры, усугубляет их грехи, ожесточает их сердца и судит их души (Пс. 45; Это. 6 [4] Он осуществляет управление и владычество над ними в провиденциальных устроениях, Отк. 6:15, 16; Это. 63:1–4; Преподобный.
19:13. Всем этим он прокладывает путь к славе своего окончательного суда над ними, Деян 17:31; Мэтт. 25:31; Откр. 19:20, 20:10–15. И все это он сделает до конца: 1-й. Своей славы; 2 раза в день. Его церковь в порядке, движима и безопасна.
И это второй случай первого главы владычества Христа в этом мире. Он Господь над людьми, ангелами и людьми.
ВТОРАЯ часть наследства и владычества Христа состоит в Его господстве над всем остальным; которые, добавленные к первому, составляют все творение Божие. I. При распределении этих предпосылок первыми происходят духовные вещи, которые также бывают двух видов: во-первых, временные, или такие, участниками которых мы стали в этой жизни; и, во-вторых, Вечное, то, что предназначено для верующих в состояние славы. Первую можно свести к двум головам; ибо все они суть либо благодать, либо дары, и Христос есть Господь всех их.
Во-первых, все то, что в Писании называется благодатью и что, проистекая из свободной и особой любви Божией, направлено непосредственно к духовному и вечному благу тех, кому она дарована, может быть
относится к четырем головам; ибо, поскольку источник всего этого (или благодатная свободная цель воли Божией, откуда все они проистекают), предшествующий миссии Христа-посредника и имманентный Богу, он не может быть иным образом дарован Ему но в отношении его последствий; и мы покажем, что это так. Вот это:
1. Прощение грехов и свободное принятие грешников в виде милосердия. Это благодать, Еф. 2:8; Тит. 3:5–7; и спасительный эффект и плод завета, Иер. 31:31–34; Евр. 8:8–12.
2. Возрождение личности умершего грешника с очищением и освящением его природы путем духовной силы. Это тоже благодать, обещанная в завете. И оно состоит из трех частей: (1) Вливание животворящего принципа в душу умершего грешника, Рим.
8:2; Тит. 3:5; Иоанна 3:6; Еф. 2:1–6. (2) Обычное снабжение духовно оживлённой души неизменными, радикальными принципами света, любви и силы, делающими её пригодной для духовного послушания, Гал. 5:17. (3) Реальная помощь в донесении силы на всякую обязанность и дело, Фил. 4:13; Иоанна 15:5.
3. Сохранение в состоянии принятия Богом и святое послушание Ему до конца также представляют собой особую благодать. Это благодать настойчивости, которая в высшей степени включена в завет, как мы уже подробно показали в других местах.
4. Усыновление как привилегия со всеми вытекающими из него привилегиями также является благодатью, Еф. 1:5, 6.
Все это, со всеми теми удивительными и невыразимыми милостями, на которые они разветвляются, даруя избавление грешникам от зла временного и вечного, воздвигая жало для общения с Богом здесь и для наслаждения Им во веки веков, называется благодатью. и принадлежим к господству Христа, поскольку Он является наследником, господином и владельцем всего этого. Все сокровища этой благодати и милости, которые есть на небесах для грешников, отданы в Его руку и переданы в Его верховное распоряжение, как мы укажем в общем и в частности:
1. В целом, Кол. 1:19: «Отцу угодно было, чтобы в Нем все
во Христе четырехкратная полнота: (1) Божества в Его божественной природе, Рим. 9:5. (2) Единства в Его личности, Кол. 2:9. (3. ) Благодати в Его человеческой природе, Иоанна 1:14, 3:34; Луки 2:52, 4:1. (4) Авторитетная полнота, чтобы сообщать о ней другим. Именно эта полнота здесь подразумевается; ибо она Он находится в Нем как в главе Церкви (стих 18), чтобы от Него или той полноты, которую Отец благоволил доверить Ему, верующие могли получить «благодать за благодать», Иоанна 1:16, 17. Таким образом Он свидетельствует, что «все предано Ему Отцем Его» (Мф. 11:27),
— передан в его власть и владение. И это именно то, что Он имеет в виду, ради чего Он приглашает утомленных и обремененных грешников прийти к Нему (стих 28), а именно всякую милость и благодать; это то, в чем нуждаются обремененные грешники и о чем они заботятся. Об этом же свидетельствует Иоанна 3:35, 36; и полностью гл. 16:15: «Все, что имеет Отец, — Мое»; глава 17:10. Вся благодать и милость, которые есть в сердце Бога как Отца, чтобы даровать Своим детям, все они отданы в руку Христа и являются Его наследием или частью Его наследия.
2. В частности:
(1) Вся прощающая благодать для принятия нашей личности и прощения наших грехов принадлежит Ему; он Господь этого. Деяния 5:31: Он сделан «Князем и Спасителем, чтобы дать покаяние и прощение грехов».
Прощение грехов полностью дается ему в отношении его применения, и никто не получает его иначе как из своих запасов. И что такое владычество зачастую тысяч миров по сравнению с этим наследием?
Конечно, он будет моим Богом и Царем, в его распоряжении будет все прощение. Все, что этот мир может сделать или дать, в тысячу раз легче пыли весов по сравнению с этими благами Царства Христова.
(2) Вся возрождающая, оживляющая, освящающая и помогающая благодать принадлежит Ему. [1.]
Иоанна 5:21: «Он животворит, кого хочет». Он ходит среди мертвых душ и говорит, кому хочет: «живи». И [2] Он освящает Духом Своим, кого хочет, Иоанна 4:14. Ему вверены все живые воды спасительной благодати, и Он свободно приглашает к ним людей, Пес. 5:1; Это.
55:1; Откр. 22:17. И [3] всякая благодать, действительно помогающая нам в выполнении любого долга, принадлежит также Ему, ибо без Него мы не можем делать ничего, Иоанна 15:5; ибо только Он один подает подходящую помощь во время нужды, Евр. 4:16. Ни один человек не был
когда-либо оживленный, очищенный или усиленный, но только Им; и ни капли этой благодати нельзя получить, кроме как из его сокровищ. Те, кто претендует на то, чтобы хранить его по своей воле, являются антихристами.
(3) Благодать нашего сохранения в нашем принятии Богом и послушании Ему принадлежит исключительно Ему, Иоанна 10:28. И еще:
(4) Являются ли все благословенные и благодатные привилегии, соучастниками которых мы стали в нашем усыновлении, Иоанна 1:12. Евр. 3:6, он настолько господин над домом и семьей Божьими, что имеет в своей власти все наследие и абсолютное распоряжение всеми принадлежащими ему благами.
Это богатство и сокровища Царства Христова, блага дома Его, доходы владычества Его. Масса этого сокровища, лежащего подле него, бесконечна, запасы его неисчерпаемы; и он готов, свободен, милостив и щедр в своих сообщениях о них всем подданным своего владения. Эта часть его наследства распространяется на:
—1. Всю благодать и милость, которую Отец мог найти в Своем благодатном сердце, чтобы даровать ему, когда Он был полон советов любви и намеревался возвысить себя путем благодати, Еф. 1:6. 2. За всю благодать и милость, которую он сам мог приобрести пролитием крови своей, Евр. 9:14; Еф. 2:13; и действительно, они соизмеримы, если можно сказать, что вещи, совершенно безграничные по отношению к нам, соизмеримы. 3. Вся та благодать, которая спасла мир грешников, которые уже наслаждаются Богом, и которая эффективно спасет всех, кто приходит к Богу через Него. 4. Вся та благодать, которая в обетованиях Ветхого Завета обозначена всем, что богато, драгоценно, славно, — всем, что выдающееся во всем творении Божием; а в Новом названо «сокровищем», «неисследимым богатством» и «исключительным превосходством», которое, будучи сообщено им всем подданным своего королевства, делает каждого из них богаче, чем все властители земли, которые имели никакого интереса к нему.
Особое основание всего этого доверия ярко выражено в Ис. 53:10–12. Его страдания за грехи всех тех, кому он намеревается сообщить об этой своей полноте, согласно воле Божией, и покупка, которую он совершил своей смертью, согласно смыслу завета Посредника, делают его справедливым и праведный, что сможет наслаждаться этой частью своего наследия, Евр. 2:14, 9:12. Отец говорит
ему: «Видишь ли ты этих несчастных, несчастных созданий, которые погибают в своей крови и под проклятием? Когда-то на них был великолепно запечатлен мой образ, и они были во всех отношениях готовы к моей службе; но посмотрите на страдания, которые постигли их из-за их греха и бунта. Им вынесен приговор за их грех; и они не хотят ничего, что могло бы запереть их под вечным разрушением, кроме исполнения этого. Обязуешься ли ты стать их спасителем и избавителем, чтобы спасти их от грехов и грядущего гнева? Неужели ты принесешь душу твою в жертву за их грехи и положишь душу свою в выкуп за них? Хватит ли у тебя любви, чтобы омыть их собственной кровью, в природе, которую можно отнять от них, будучи послушным ей до смерти, смерти на кресте?» На что он отвечает: «Я согласен исполнять твою волю и возьмусь за эту работу, и то с радостью и удовольствием. Вот, я пришел с этой целью; радость моя с этими сынами человеческими, Пс. 40:8; Пров. 8:31. То, что они взяли, я заплачу. Что причитается с них, пусть потребуются из моей руки. Я готов претерпеть за них гнев и проклятие и излить душу свою на смерть». «Будет, — говорит Отец, — как Ты сказал, и ты увидишь труд души твоей и насытишься». Я дам тебе завет и вождя для них, и ты будешь главнокомандующим их спасения. С этой целью возьми в свою власть и распоряжение все сокровища небесные, всю милость и благодать, чтобы раздать тем, ради кого ты взялся. Вот здесь неисследимые, сокрытые сокровища, не многих поколений, но отложенные от вечности. Возьми все эти богатства в свою власть, и они будут в твоем распоряжении навеки». Это благородное своеобразное основание этой части наследия Христова.
Из сказанного становится очевидным и правило, по которому Господь Христос распределяет эти сокровища сынам человеческим. Хотя Ему вверена вся благодать, однако Он не всем дарует благодать. Правилом его процедуры здесь является избрание Бога; ибо основание всей этой истины — Его труд ради тех, кто был дан Ему Отцом Его. См. Деяния 13:48; ПЗУ. 11:7; Еф. 1:3–8. И разнообразие, которое видно в Его фактическом сообщении благодати и милосердия грешникам, зависит от суверенного и вечного назначения тех, кто через Него должен был получить милость и стать наследниками спасения.
Но хотя люди предназначены и выделены Ему от вечности, которые должны были получить эту благодать и милость из Его рук, тем не менее, что касается способа и всех обстоятельств Его домостроительства и сообщения о них, они полностью преданы Его собственной суверенной воле и мудрость. Следовательно, кого-то он вызывает в одно время, кого-то в другое; некоторые утром, чтобы прославлять благодать, работая весь день; некоторым он дарует много благодати, чтобы сделать их полезными в силе ее; на других меньше, чтобы он мог держать их смиренными в понимании их потребностей: одних он обогащает светом, других любовью; одни в вере, другие в терпении; чтобы все особенно хвалили Его и показывали полноту сокровищ Его. И тем самым — 1. Он прославляет каждую благодать Своего Духа, заставляя ее сиять в той или иной степени, как веру в Авраама и Петра, любовь в Давида и Иоанна, терпение в Иове; и 2. Он делает своих подданных полезными друг для друга, поскольку у них есть возможность использовать недостатки и полноту друг друга, чтобы проявить все свои достоинства; и 3. Так он делает все свое тело однообразным и красивым, 1
Кор. 12:14–27; 4. Сохранять каждого члена в смирении и зависимости, в то время как он видит свои нужды в некоторых милостях, которыми превосходят других, Кол. 2:19.
Это еще одна наиболее выдающаяся часть наследия и царства Христа.
Во-вторых, все дары, данные кому-либо из сынов человеческих, которыми они отличаются от других или делаются полезными для других, также принадлежат к наследию и Царству Христа.
Дары, даруемые мужчинам, бывают природными или духовными. 1. Естественные дарования — это особые дарования личности или разума людей по отношению к вещам, относящимся к этой жизни; как мудрость, ученость, умение и хитрость в искусствах и науках. Я называю их естественными в отношении объектов, к которым они применяются, которые являются τὰ βιωτικά, «вещами этой жизни»; а также в отношении их цели и использования. Они не всегда таковы, как их появление и появление, но могут быть немедленно вселены, как мудрость была у Соломона для гражданского управления, 3 Царств 3:12; и умение выполнять всевозможные механические операции в Веселеиле, Исх. 31:2–6. Но насколько эти дары развиваются в обычном ходе провидения из их скрытых в природе семян и принципов, в справедливой связи причин и следствий, и таким образом падают?
согласно определенному закону приобретения, или какое-либо вмешательство Духа Божьего особым образом, немедленно дарующее их кому-либо, не входит в наше нынешнее рассмотрение. Мы также не можем настаивать на их использовании, поскольку они являются великим инструментом в руке Бога для сохранения человеческого общества и для того, чтобы образ жизни и странствий человека не был полностью жестоким. Я хочу лишь показать, что даже они также принадлежат (хотя и в более отдаленной степени) к господству Иисуса Христа; что они делают по двум причинам:
(1) В том, что само использование человеческого разума и его естественных способностей для достижения каких-либо благих целей продолжается благодаря Его вмешательству, приводя тем самым мир к устроению терпения и снисходительности, как это было раньше. заявлено, Иоанна 1:9.
(2) Он наделен силой и властью использовать их, в чьей бы руке они ни находились, будь то Его друзья или враги, для особых целей Его славы, делая добро Своей Церкви. И действительно, в действии Его Духа и силы на дары разума людей, возбуждая, упорядочивая, располагая, давая им возможность совершать различные действия и действия посредством них и вместе с ними; контролируя, подавляя, опутывая друг друга и себя, кем они являются; его мудрость и забота о правлении, управлении, наказании и освобождении своей церкви наиболее заметны.
2. Духовные дары, которые в основном относятся к этой деноминации, бывают двух видов: исключительные и обычные. Первые — это непосредственное наделение человеческого разума способностями, превосходящими всю систему природы, при использовании которых они являются всего лишь орудиями Того, Кто наделяет их этими дарами. Таковы были в древности дары чудес, языков, исцеления, предсказания и непогрешимого вдохновения, данные Господом Христом тем, кого Ему было угодно необычным образом использовать в своем евангельском служении. Последний вид — это приспособления человеческого разума, позволяющие ему постичь духовные вещи и управлять ими для духовных целей и задач.
Таковы мудрость, знание, благоразумие, красноречие, способность учить; в целом, способности управлять делами Христа и Евангелия в своих собственных целях. И они также бывают двух видов: (1) Такие, как
свойственный должности; и (2) Такие, которые являются общими для других, для собственного блага и назидания для себя и других, в зависимости от того, насколько они призваны к их осуществлению. И эти два рода даров различаются лишь степенями. Не существует обычных даров, которыми могли бы обладать служители Христа, за исключением только их служения, которые отличались бы по виду или природе от тех, которые Он наделяет всех Своих учеников; поэтому их активность и усилия улучшить полученные дары чрезвычайно необходимы для них. И сопоставление Христом этих даров людям является основой всех служений, которые они призваны исполнять под Его началом. См. Еф. 4:8, 11, 1 Кор. 12:5, Иоанна 20:21, 22. И поскольку они являются источником и основанием служения, они также являются великим и единственным средством созидания церкви. Ими Христос созидает Свою Церковь по мере, назначенной всему и каждому ее члену. И нет члена, который не имел бы дара своего; это талант, данный или, скорее, одолженный для торговли.
Итак, из всего этого Христос — единственный Господь; они принадлежат Царству Его: Пс. 68:19, ם אָ
דָ בָּ
תּ
נ
וֹ
ת ָ מַ תָּחְ ל
קַָ. «Когда он взошел на высоту, он взял»
(или «полученные») «подарки для мужчин»; он взял их в свою власть и распоряжение, данные ему от Отца; как заявляет Петр в Деяниях 2:33, добавляя, что он получил Духа, которым совершаются все эти дары.
И Еф. 4:8, апостол передает слова псалмопевца ἔδωκε
δόματα, «он дарил дары»; потому что он принял их в свою власть не для того, чтобы сохранить их себе, а для того, чтобы отдать их в пользование другим. И так ח ל
קַָ иногда означает «давать», Ос. 14:3. «Verbum accipiendi осмеливается означать cum accipiunt aliunde ut dent», — говорят еврейские учителя. И именно после его воскресения это вступление в его царство произошло таким выдающимся и видимым образом, что стало свидетельством его служения: Иоанна 7:39, Οὔπω ἦν Πνεῦμα ἅγιον, «Духа Святого еще не было; потому что Иисус еще не был прославлен», — не был в высшей степени дан и принят, что касается этих даров, Деяния 19:2. И это наделение Его властью над всеми дарами составляет основу миссии апостолов, Мф. 28:18. Это он получил как плод своих страданий, как часть своей покупки; и это избранная часть его светлости и королевства.
Также очевидна цель, почему все эти дары отданы в его власть и распоряжение: 1. Распространение его Евангелия и, следовательно, обстановка
от них зависит возвышение его царства в мире. Это оружие, которым он снабжал своих посланников, когда посылал их сражаться, чтобы завоевать и подчинить себе мир. И благодаря этому они одержали верх.
Благодаря этому Духу мудрости и знания, молитвы и речения, которым они были наделены и сопровождались там, где и когда это было необходимо, с необыкновенными дарами, упомянутыми выше, они выполнили работу, порученную им. Итак, Господь Христос имел право на данное Ему царство и наследие, которое фактически находилось во владении Его противника, и было необходимо, чтобы все то оружие, с помощью которого Он должен был завоевать его, было отдано в Его распоряжение, 2 Кор. 10:4. Это были орудия брани Его апостолов и учеников, которые через Бога были настолько сильны, чтобы разрушить твердыни греха и сатаны; это пращи и камни, перед которыми пали Голиафы земли и ада; это была та сила свыше, которую он обещал дать своим апостолам, когда они займутся завоеванием мира, Деян 1:8. С этим оружием, этим снаряжением для своей войны, несколько презираемых в глазах мира людей прошли от Иудеи до концов земли, подчиняя все, что было перед ними, послушанию своего Господа и Учителя. И,-
2. Этим созидается Его церковь. И с этой целью Он продолжает давать их людям, и будет делать это до скончания мира, 1 Кор. 12:4–
14; Еф. 4:8–12; ПЗУ. 12:6–8; 1 Пет. 4:10, 11; Кол. 2:19. А для любого, кто препятствует их росту и упражнению, в их силах разрушить Церковь Христову и настроить себя против того свидетельства, которое Он дает миру, о том, что Он еще жив и что Он заботится о своих учеников, присутствуя с ними по обещанию Его.
3. И этими средствами и путями прославляется Бог в нем и через него; в этом заключается великая цель Его господства над всеми дарами Духа.
Чтобы мы могли немного попутно рассмотреть нашу особую заинтересованность в этих вещах, можно вкратце рассмотреть их порядок и подчиненность друг другу: ибо, поскольку естественные дарования являются основой и находятся в особом подчинении друг другу, духовные, так и духовные дары оживляются, становятся действенными и долговечными по благодати. Главной целью даров Христа является возведение служения в Его церкви для целей, упомянутых выше. И где все это, в своем порядке и взаимно
подчинение друг другу, принимаются любым, там и только там находится подходящее оборудование для дела принятого служения. А там, где кто-либо из них, как и во всем их роде, отсутствует, в личности есть недостаток, а то и ничтожность в отношении должности. Природные дарования и одаренность ума являются настолько необходимой основой для любого, кто смотрит на работу служения, что без какой-либо компетентной меры их было бы безумием и глупостью думать о каком-либо прогрессе. Если к этим дарам во времена Христа не будут добавлены духовные дары, то другие дары никогда не принесут никакой пользы для созидания церкви, так как по своей природе и последовательности не имеют особой склонности к этой цели. И эти дополнительные духовные дары не позволят никому исполнить свой долг перед Богом, если они также не будут оживлены и приправлены благодатью. А там, где есть разрез этого ряда и порядок в любом, дефект быстро проявится. Таким образом, мы видим некоторых с превосходными природными способностями, когда они впервые появляются в мире и в своих усилиях в этом единственном направлении, обещая большую полезность и превосходство на своем пути, которые, когда они придут к участию в служении Евангелию , доказывают, что они совершенно не подготовлены к работе, которую они берут на себя, да, и что они потеряли то, что раньше, казалось, получили. Дойдя до предела и пределов, до которых могли дойти только естественные дары, и не приняв дополнительных духовных даров, которые Дух Христов дарует, как Ему угодно, 1 Кор. 12:11, они ослабевают в пути, чахнут и становятся совершенно бесполезными. И это, по большей части, происходит, когда люди либо злоупотребляют своими природными дарованиями для служения своим похотям, и вопреки простоте Евангелия; или когда они устремляются к духовным вещам и претендуют на служение Христу только своими силами, не завися от Него, как от наследника и господина всего, в способностях и оснащении для Его дела; или когда они имеют какую-то фиксированную коррумпированную цель и намерение достичь ее под предлогом служения, не обращая внимания на славу Христа или сострадание к душам человеческим, —
которым Господь Христос не растратит дары Своего Духа, чтобы сделать их пригодными для служения. Можно указать и множество других причин этой неудачи.
Не иначе обстоит дело и со следующей степенью в этом порядке в отношении духовных даров и спасительной благодати. Когда эти подарки, с радостью
Господь их, прибавляя к уже упомянутым природным дарам, они продолжают их, получив их, с радостью, комфортом и пользой, на своем пути и в прогрессе. Первые увеличиваются, возвышаются, укрепляются и совершенствуются вторыми ради той особой цели, для которой они предназначены, а именно, прославления Христа в деле Евангелия. Но если и они не оживятся в свое время спасительной благодатью, если сердце не будет увлажнено и не станет плодоносным благодаря этому, то и они завянут и тлеют. Грех и мир со временем поглотят их; из чего мы имеем ежедневный опыт в этом мире. И таков порядок, в котором великий Господь всех этих даров расположил их, подчиняя один вид другому, и все они — для Его собственной славы.
И то, что было сказано, в полной мере откроет причину и основание апостольского увещевания: «Жаждите ревностно лучших даров» 1.
Кор. 12:31: как, во-первых, дар мудрости и познания в слове и воле Божией, 1 Кор. 12:8, 2:7; 1 Тим. 3:15; 1 Кор. 1:5; – во-вторых, дар способности управлять и совершенствовать эту мудрость и знание для назидания других, Евр. 3:13, 10:25; ПЗУ. 15:14; 1 Фес. 5:11; в-третьих, молитвы. И можно было бы добавить еще много подобных полезностей и важностей.
Во-вторых, чтобы завершить наше рассмотрение этой части господства Христа, остается только показать Его Господом всего духовного вечного, что одним словом мы называем славой. Он Сам «Господь славы», 1 Кор. 2:8 и Судья всех — Иоанна 5:22; при исполнении этой должности он раздает славу в награду своим последователям, Мф.
25:32; ПЗУ. 14:10. Слава — это награда, которая с Ним, которую Он раздаст в последний день как венец, 1 Пет. 5:4; 2 Тим. 4:8; Иоанна 17:2. И с этой целью, чтобы стать Господом этого, он имеет: 1. Купил, Хеб. 9:12; Еф. 1:14; Евр. 2:10; 2. Фактически завладел им лично, Луки 24:26; Иоанна 17:5, 22–24; и что: 3. Как предшественник тех, кому Он дарует ее, Евр. 6:20.
И это краткий взгляд на господство Христа в духовных вопросах.
II. Церковные дела или дела, касающиеся церковных учреждений, правления и власти, также принадлежат Его правлению и владычеству. Он единственный глава,
господин, правитель и законодатель своей церкви. Церковное государство существовало с тех пор, как Бог сотворил человека на земле; и во всех его изменениях причина та же, что и в отношении к Господу Христу. Какие бы изменения оно ни претерпело, Христос все равно был Господом этого и всех его дел. Но в качестве примера и превосходства мы можем рассмотреть Моисеевское церковное государство в Ветхом Завете и евангелическое церковное государство в Новом Завете. Христос является Господом и по отношению к ним обоим.
1. Он был Господом ветхозаветного церковного государства и осуществлял по отношению к нему свою власть и господство четырьмя способами: (1) В его учреждении и возведении. Он создал, создал, основал и назначил это церковное государство, и в нем соблюдалось все поклонение Богу. Это Он явился Моисею в пустыне, Исх. 3:5, 6, Деяния 7:32, 33; и который дал им закон на горе Синай, Исх. 20, Пс. 68:17, 18, Еф. 4:8; и оставался с ними в пустыне, Чис. 21:6, 1 Кор. 10:9. Так что от него, его силы и авторитета, произошло учреждение и возведение этой церкви. (2) Предписывая ему полные правила и форму поклонения и послушания, будучи возведенным в качестве его законодателя, к которому ничего нельзя было добавить, Втор. 4:1, 2, 12:32. (3) В ходе реформации, когда она пришла в упадок и пришла в упадок, Зах. 2:8–13; Мал. 3:1–3. (4) Чтобы возбудить или разрушить то, что он сам установил, потому что это было создано и приказано так, что просуществовало только какое-то время, Евр. 9:10; Втор. 18:15–18; Ведьма.
2:6, 7; Это. 65:17, 18; 2 Пет. 3:13. Какую часть его власти и господства мы впоследствии подробно докажем против иудеев.
2. В новом заветном евангельском церковном государстве он также является единственным господином и правителем; да, это его истинное царство, от которого зависят все остальные части его владычества: ибо ему дано быть «главой церкви выше всего», Еф. 1:22. Ибо: (1) Он есть основание этого церковного государства, 1
Кор. 3:11, и весь план и платформа этого были заложены в Нем и построены на Нем. И (2) Он воздвигает на себе это церковное государство, Мф.
16:18: «На этой скале Я построю Церковь Мою»; Дух и слово, посредством которых это совершается, исходят от него одного и упорядочены его мудростью, силой и заботой. И (3) Он дает ему законы и правила поклонения и послушания, построенные Им Самим и на Нем, Мф.
28:19, 20; Деяния 1:2; Евр. 3:1–6. И (4) Он есть вечный, постоянный,
постоянный, глава, правитель, царь и правитель его, Еф. 1:22; Кол. 2:19; Евр.
3:6; Откр. 2, 3. Все, о чем обычно говорят, и цели этой силы Христа полностью объявлены.
III. Он также является Господом политических дел. Все правительства мира, созданные и осуществляющие свою деятельность на благо человечества и для сохранения общества в соответствии с правилами равенства и праведности,
— над всем этим, а также над теми, кто через них и через них осуществляет управление и власть среди людей, он господин и царь.
Он один является абсолютным властителем; высшие на земле находятся в подчинении у него. 1. Для чего Он был предназначен, Пс. 89:27. И, соответственно, Он: 2. стал Господом господствующих и Царем царей, Отк. 17:14, 19:16; 1 Тим. 6:15. И 3. Он осуществляет власть, соответствующую его титулу, Отк. 6:14–17, 17:14, 19:16–20; Пс. 2:8, 9; Это. 60; микрофон. 5:7–9. И, 4.
Поэтому имеет право рассылать Свое Евангелие всем народам мира, сопровождая его предписанным богослужением (Мф. 28:19; Пс. 2:9–12; от которого никто из правителей и правителей мира не имеет права отказаться или противостоять; и они не могут этого сделать, иначе как подвергая себя величайшему риску. И 5. В конце концов все царства будут приведены в явное подчинение Ему и Его Евангелию, и все их правление будет направлено в интересах Его Церкви и святых, Дан. 7:27; Это. 60:12; Откр. 19:16–19.
IV. Последняя ветвь этого владычества Христа состоит из остатков творения Божия — неба и земли, моря и земли, ветра, деревьев и плодов земных, а также созданий чувств. Поскольку все они помещены под Его ноги, Пс. 8:6–8; Еф. 1:22; 1 Кор. 15:27; поэтому осуществление его власти над ними индивидуально известно из истории Евангелия.
Таким образом, мы рассмотрели господство Христа в некоторых его основных частях. И как малую часть его славной силы мы можем постичь или провозгласить!
———



Διʼ οὗ καὶ τοὺς αἰῶνας ἐποίησεν, — «Которым и миры сотворил».
В этих словах апостол придает дополнительную силу своему нынешнему аргументу, исходя из другого рассмотрения личности Мессии; в этом он также обнаруживает основу превосходства, приписываемого ему в последних словах, на которых настаивал: «Им миры были сотворены»; так что они были
«свои», Иоанна 1:11, и было вполне естественно, что в новом состоянии, в котором он находился, он должен был быть Господом всех их. Более того, если все создано Им, то всякое непослушание Ему, конечно, совершенно неразумно и будет сопровождаться неизбежным разрушением; об истине, в которой апостол стремится убедить евреев.
Итак, поскольку утверждение, которое на первый взгляд представляется в этих словах, таково, что, если мы правильно понимаем значение Святого Духа в нем, оно должно обязательно определить спор, который апостол вел с иудеями, и имеет большую пользу и важности для веры святых во все века, я сначала освобожу слова от ложных толкований и толкований, а затем объясню утверждаемую в них истину как абсолютно, так и применительно к настоящей цели апостола.
То, что некоторые люди замышляют, захватив это место, состоит в том, чтобы исказить прославленное свидетельство, данное в нем, о вечной божественности Сына Божьего; и с этой целью они поступают по-разному.
1. Под διʼ οὗ, «кем», говорят они, предназначено διʼ ὅν, «для кого». Итак, смысл этого места в том, что «ради Христа, ради Него Бог сотворил мир». Итак, Энджединус. И Гроций поддерживает его идею, добавляя в ее подтверждение, что таково было мнение иудеев, а именно, что все вещи созданы для Мессии; и поэтому ἐποίησε он передает через
«condiderat» означает давно минувшее время, до появления Христа в мире, а также то, что διʼ οὗ ставится вместо διʼ ὅν в Рим.
6:4, Отк. 4:11, 13:14, поэтому здесь это слово может быть использовано именно так. Согласно такому изложению слов, мы имеем в них выражение любви Божией к Мессии, в том, что ради Него Он сотворил мир; но ничего о превосходстве, силе и славе самого Мессии.
Очевидно, что вся сила этого толкования состоит в том, что διʼοὗ можно принять за διʼ ὅν, — «кем», а не «для кого».
Но также не доказано, что в каком-либо другом месте эти выражения равнозначны; и, если это можно предположить, не предлагается никакой причины
почему одно из них должно быть на этом месте поставлено вместо другого; для,-
(1) Упомянутые места никоим образом не доказывают, что διά с родительным падежом всегда обозначает конечную причину, а только действующую. С винительным падежом по большей части это как бы «собственное», обозначающее конечную причину вещи, о которой говорится; и редко в Новом Завете оно используется иначе. Откр. 4:11, Διὰ τὸ θέλημά σου, «по твоей воле» или «удовольствию».
Кажется, обозначается действующая и располагающая, а не конечная причина; и гл. 13:14, Διὰ τὰ σημεῖα, «Знамениями, данными ему сделать», обозначается формальная причина. Но то, что в сочетании с родительным падежом оно где-либо обозначает конечную причину, не появляется. Беза, которого цитирует Гроций, говорит на Рим. 6:4, что διὰ δόξης Πατρός, «славой Отца», можно принять за εἰς δόξην, «в славу». Но дело обстоит иначе, когда речь идет о вещах и о людях. Οὗ здесь относится к личности, и тем не менее, διά, соединенное с ним, утверждается, обозначает конец вещей, о которых говорится; что нагло. Кроме того, δόξα Πατρός в том месте действительно есть славная сила Отца, действие воскресения Христова, о котором говорится. Таким образом, хотя в Новом Завете διά используется шестьсот раз с родительным падежом, невозможно привести ни одного примера, где бы оно могло быть переведено как «собственный», «для»; и поэтому здесь так быть не может.
(2) Если предположить, что какой-то такой пример может быть приведен, тем не менее, поскольку это противоречит постоянному употреблению этого слова, необходимо найти какое-то убедительное основание из текста, в котором оно используется, или из предмета, о котором идет речь, чтобы придать этот смысл. допуск; и ничего подобного здесь не ссылается и не может быть заявлено.
(3) Поскольку различаются διʼ οὗ и εἰς ὅν, одно выражает действующую причину, а другое – конечную причину, Рим. 11:36; так же и διʼοὗ и διʼὅν в этом самом послании: гл. 2:10, Διʼ ὃν τὰ πάντα, καὶ διʼ οὗ τὰ πάντα, — «Для Которого все и Им все». И возможно ли, что апостол поместил бы одно из них вместо другого, вопреки тому правильному использованию, которое он намеревался сразу же назначить им по отдельности?
(4) Διʼ οὗ, «которым» здесь то же самое, что и διʼ αὐτοῦ, «через него», Иоанна 1:3; которое тот же человек правильно интерпретирует как действующую причину.
По этим сведениям, основа этого блеска была удалена,
дополнительный перевод ἐποίησε словом «кондидерат» совершенно бесполезен; а что, по мнению иудеев, Бог сделал по отношению к Мессии, мы рассмотрим позже.
2. Социниане обычно не делают исключения для творящего человека, которого они признают Христом Сыном, но для миров, которые, как говорят, были сотворены. Они говорят, что это не вещи старого, а нового творения; не ткань неба и земли, а обращение душ человеческих; не первое учреждение и формирование всего сущего, но восстановление человечества и перевод в новое состояние жизни. На этом в целом настаивает Шлихтингий в своем комментарии по поводу этого места; приводя в оправдание своего истолкования сумму того, на что ссылаются все они, в ответ не только на это свидетельство, но и на свидетельство Иоанна 1:3, а также на свидетельство Кол. 1:16, 17.
(1) «Никогда не говорится, — говорит он, — что древнее творение было произведено какой-либо промежуточной причиной, как здесь сказано, что Отец сотворил эти миры через Сына». Но [1] это «petitio principii», что это выражение обозначает любую промежуточную причину, которая должна встать между Отцом и творением мира посредством своего собственного действия, отличного от действия Отца. Иов 26:13: Сказано, что Бог украшает небеса בּ
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«Дух», который они не будут утверждать как обозначение промежуточной причины; а διά здесь есть лишь то, что евреи выражают через 2].בְּ.] При сотворении мира Отец совершил в Сыне и через Сына тот же творящий акт. будучи действием обоих людей, Иоанна 5:17, их воля, мудрость и сила по существу одинаковы.
(2) Он добавляет: «Только в словах о первом творении есть намек, как, например, в Иоанна 1:1–3, где апостол излагает начало Евангелия в терминах, которыми Моисей сообщает о сотворении мира. мир; и поэтому упоминает свет в особенности из-за намека на свет, первоначально созданный Богом, тогда как обо всем остальном, о чем нет такого намека, он не упоминает» (Анс. [1] Новое творение, дарованное людьми этого убеждения, является лишь моральным убеждением умов людей внешним учением Евангелия, и я не знаю, какой намек можно вообразить в нем на сотворение мира из ничего. [2] Допустимо, что апостол говорит здесь о том же творении, о котором Иоанн говорит в начале своего Евангелия; но это творение целого
Мир и все, что в нем содержится, было доказано в другом месте и должно быть признано, иначе мы вполне можем отчаяться когда-либо понять одну строку в Писании или то, что мы обычно говорим друг другу. [3] Иоанн не упоминает ничего особенного о ветхом творении, утверждая лишь в общих чертах, что все было сотворено Словом; о чем впоследствии он утверждает, что он был «светом человеков», не приписывая ему, в частности, сотворения света, как это утверждается.
(3) Он говорит нам: «Предлагаемый артикль τοὺς αἰῶνας подразумевает, что имеется в виду не старое творение, а некая новая особенная вещь, отличная от него и предпочитаемая выше него. Ответ. [1] Как тот же артикль используется тем же апостолом с той же целью в другом месте: Деяния 14:15, Ὃς ἐποίησε τὸν οὐρανὸν καὶ τὴν γῆν καὶ τὴν θάλασσαν· – «Сотворивший небо, землю и море; "которые, безусловно, были [2] Тот же артикль с тем же словом снова используется в этом послании, гл.11:3, Πίστει νοοῦμεν κατηρτίσθαι τοὺς αἰῶνας· — «верою познаем, что веки сотворены», где это автор признает, что было задумано старое творение.
(4) Он добавляет: «Похоже, что автор этого послания ссылается на греческий перевод Ис. 9:5, где ד י
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בֲִ, «Отец вечности» или «Вечный».
Отец переводится как «Отец будущего мира». Ответ. [1] Между Πατὴρ μέλλοντος αἰῶνος, «Отцом будущего мира», и Δἰ οὗ τοὺς αἰῶνας ἐποίησεν, «Которым Он сотворил миры», если только не используется одно слово в оба места в очень различных смыслах, и если бы этого было достаточно, чтобы обнаружить родство между различными местами, быстро последовали бы очень странные и неуклюжие интерпретации.
[2] То, о чем здесь говорит апостол, не имеет никакого отношения к тому, на чем настаивает пророк в том месте; его имя и природа объявляются только пророком, а его дела — апостолом. И [3] Было бы самонадеянно предполагать, что апостол ссылается на искаженный перевод, например, на перевод LXX. в этом месте есть, в оригинале для этого нет никаких оснований; для ד י
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בֲִ не Πατὴρ μέλλοντος αἰῶνος, а Πατὴρ αἰώνιος,
"Вечный Отец" А что такое евреи и LXX. подразумеваем под «миром грядущим», мы рассмотрим позже.
(5) Его последнее прибежище – в Ис. 51:16, «где дело Божие», как отмечается, «в выведении народа иудейского из плена
Вавилон назван тем, кто насаждал небеса и заложил основания земли. А вульгарный латинский перевод», как он далее замечает,
«передает слово «ut coelum plantes, ut terramfundes», приписывая пророку то, что он всего лишь провозгласил. И в этом смысле он утверждает, что Бог Отец, как сказано, сотворил миры через Своего Сына». Ответ. [1] Упомянутая работа – это не та работа, которую Бог собирался совершить при выведении народа из Вавилона, а та, которую Он совершил при их освобождении из Египта, записанная для укрепления веры верующих в то, что в будущем Он еще предпримет. сделать для них. [2] Выражения о насаждении небес и основании земли в этом месте пророка явно аллегоричны и там же заявлены как таковые: В обстоятельствах времени, когда эта работа, как сказано, была совершена, а именно, при выходе израильтян из Египта, когда небеса и земля, как они называются, не могли быть сотворены, насажены, основаны или сотворены. 2 раза в день.
Прилагаемое изложение аллегории: «Я вложу слова Мои в уста твои… и говорю Сиону: ты народ Мой». Это было Его основание небес и основание земли, даже возведение церкви и политического государства среди израильтян. [3] Слова обращены не к пророку, а к церкви; и ל
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не «ut plantes» и «utfundes», а «ad plantandum», «сажать» и
«adfundandum», «чтобы заложить фундамент». А наш автор наносит ущерб своему делу, используя для его защиты перевод, который, как он сам знает, испорчен. [4] Таким образом, нет никакого сходства между тем местом пророка, где слова употребляются аллегорически (аллегория в них сразу же поясняется), и местом апостола, чья речь носит дидактический характер, и словами, употребленными в оно уместно и соответствует тому, что он намеревался выразить. И в этом суть того, что призвано отобрать у верующих это прославленное свидетельство, данное о вечной божественности Сына Божьего. Мы можем еще более подробно рассмотреть причины, которые вытекают из контекста для исключения предложенной интерпретации:
1. Он тонет под собственной слабостью и нелепостью. Апостол, намереваясь показать превосходство Сына Божия, утверждает, что «ими миры сотворены»; то есть, говорят они: «Христос, проповедуя Евангелие, обратил некоторых в веру в него, и многие другие были обращены благодаря проповеди апостолами того же учения; после этого наступили благословенные времена света».
и последовало». Кто, не одолев предубеждений, мог бы когда-нибудь вообразить такой смысл в этих словах, особенно учитывая, что он столь же противоречит замыслу апостола, как и значению самих слов? Это то, что Петр называет человеческим «искажать Священное Писание»
к собственной погибели.
2. Апостол, как мы заметили, пишет дидактически, ясно выражая предмет, о котором он говорит, обычными и надлежащими словами. С какой же целью тогда он должен был использовать столь натянутую аллегорию в каком-то вопросе доктрины, более того, фундаментального положения религии, которую он учил, и чтобы выразить то, что он непосредственно имел в предыдущих словах, правильно выраженных; ибо, в понимании этих людей, «Через кого Он сотворил миры» — это не больше, чем «О Нем Он говорил в эти последние дни?» И это выражение нигде не используется, нет, ни в самых аллегорических пророчествах Ветхого Завета, для обозначения того, к чему здесь его хотели присвоить. Но «сотворение мира» означает «сотворение мира» во всем Писании, и ничего более.
3. Сотворение миров, о которых здесь идет речь, было делом прошлого: Ἐποίησε, «Он сотворил их»; то есть он сделал это в древности. И то же самое слово использует LXX. чтобы выразить старое творение. Но теперь о том, что иудеи называли «грядущим миром», или блаженным состоянием церкви при Мессии, апостол говорит как о том, что еще не наступило, о нынешнем мирском состоянии иудейской церкви, которое еще продолжается.
4. Слова αἰών и αἰῶνες, или ם ע.
ֹ
לָ и ם מ
יִ ע
ֹ
לָ, которые переводятся таким образом,
взятые абсолютно, как они здесь используются, никогда ни в одном месте Писания, в Ветхом или Новом Завете, не означают новое творение или состояние церкви под Евангелием; но весь мир и все, что в нем, они делают в этом самом послании, гл. 11:3.
5. Где бы апостол в этом послании ни говорил идиомой о церковном государстве при Мессии, он никогда не называет его именем οἰκουμένη или αἰών, но все же с ограничением «грядущего», как гл. 2:5, 6:5. И где слово используется абсолютно, как в этом месте и гл.
11:3, речь идет обо всем мире.
6. Контекст совершенно отвергает это толкование. Сын в предыдущих словах
говорят, что он становится наследником или господином всего; то есть обо всем абсолютно и универсально, как мы доказали и исповедуем. К этому утверждению он присоединяет причину справедливости этого трансцендентного дара, предоставленного ему, а именно потому, что «все вещи были созданы им»; К этому он добавляет поддержку, управление и распоряжение ими, будучи таковыми им: «Он держит все словом силы Своей». Что между «всем», Господом которого он является, и «всем», которое он поддерживает, должна быть вставка слов одинаковой с ними важности, выражающих причину предшествующего и основание того, что следует за ним, Совершенно неразумно вообразить, что обе части связаны вместе и все же имеют в них значение совершенно разнородных им вещей.
Теперь мы получили свободу, устранив препятствия, стоящие на нашем пути, перейти к раскрытию подлинного смысла и значения этих слов.
Διʼ οὗ, «кем»; не как орудие или низшая, промежуточная, сотворенная причина: ибо тогда и он должен быть сотворен Сам собою, ибо все сотворенное создано Им, Иоанн 1:3, но как Божье вечное Слово, Премудрость и Мощность, пров. 8:22–24, Иоанна 1:1, — один и тот же индивидуальный творящий акт есть дело Отца и Сына, у которых сила и мудрость одна и та же нераздельная, так же и дела, внешне исходящие из них. И как совместное действие Отца и Сына не предполагает никакого другого подчинения, кроме субординации и порядка, так и предлог διά сам по себе не подразумевает подчинения орудийной причины, употребляясь иногда для выражения работы самого Отца, Гал. 1:1.
Ἐποίησε, א בּ
רָָ, «созданный». Так апостол выражает это слово в Деяниях 17:24, 26; и ЛХХ. чаще всего, как в Быт. 1:1, хотя иногда они используют κτίζω, как это делает и наш апостол, гл. 10 [полковник. 1:16?] Он сотворил, сотворил, произвел из ничего невидимым, гл. 11:3.
Τοὺς αἰῶνας: αἰών, ם ע
וֹ
לָ. Таким образом, это слово постоянно воспроизводится
Греки. ם ע

לַָ означает «скрывать», или быть сокрытым, храниться в секрете, близко, нераскрытым.
Откуда дева называется המָ ע
לְַ, тот, кто еще не вошел в публичное состояние
брак; как у греков, по той же причине, κατάκλειστος, «один
заткнись», или затворник; как таргумисты называют блудницу אוב תקפנ, «путешественницу за границу»,
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не живи в своем доме: одна, пока она на улице, другая, когда на улице», как называется мать семейства ת בַּ נְ
וַ
ת ‚ "житель
домой», Пс. 68:13. Отсюда ם ע
וֹ
לָ означает возрасты мира в их
последовательность и продолжительность, которые являются вещами тайными и сокрытыми. Прошлое забывается, будущее неизвестно, а настоящее проходит незаметно. См. Экклс. 1:11.
Итак, мир, который является видимым и зрелищем сам по себе, в отношении его продолжительности и длительности есть ם ע
וֹ
לָ — «сокрытое». Чтобы слово
обозначает ткань мира метонимией придатка. Когда евреи хотели выразить мир в отношении субстанции и материи вселенной, они обычно делали это путем распределения целого на его наиболее общие и всеобъемлющие части, например: «Небо, земля и море», присоединяя: все, что в них содержится». Греки и латиняне, судя по порядку, рамке и украшениям, называют его κόσμος и «mundus»;
которые в основном уважают это ם מ
יַ שׁ
ָ תרָ שׁ
פְ ִ, эта красота и украшение
небеса, которые сотворил Бог Духом Своим, Иов 26:13. А так как в нем живут сыны человеческие, то они называют его ל תּ
בֵֵ ‚ то есть, οἰκουμένη; то есть ץ א
רֶֶ ל ת
בֵֵ,
Пров. 8:31, «Мир земли» — главным образом, обитаемые части земли. Как быстро уходит, называют это ך ח
לֶֶ. И в отношении своего
последовательная продолжительность ם ע
וֹ
לָ; то есть αἰών, использованное здесь слово.
Αἰῶνες, во множественном числе, «миры», так называемые, гл. 11:3, простым числом, как полагают некоторые, или относительно многих веков существования мира. Но, более того, апостол приспосабливает свое выражение к общепринятому мнению иудеев и их способу выражения своих взглядов на мир. ם ע
וֹ
לָ обозначает мир относительно
его существования и его продолжительности. В обоих этих отношениях евреи разделили мир на несколько частей, назвав их множеством миров. Р.
Д. Кимчи на Ис. VI. распределяет эти миры на три; В связи с этим он говорит, что שודק, «святой», было трижды повторено серафимами.
Там
являются,
говорит
он,
תומלוע
השלש, — «три
миры:"
תומשנהו
םיכאלמה
םלוע
אוהו
ןוילעה
םלוע, — «
верхний
мир,
который есть мир ангелов и духов» םיבכוכהו םילגלגה םלוע,
— «мир небес и звезд» и לפשה םלוע, — «этот мир внизу». Но в первом отношении они обычно назначают эти четыре: (1.) םלועה
לפשה, — «нижний мир», угнетённый мир, земля и воздух в нескольких его областях: (2) םיכאלמה םלועה, — «мир ангелов», или служебных духов, которых они предполагают населять в высоких места, где они могут контролировать дела на земле: (3) םילגלגה םלוע, — «мир сфер» и (4) ןוילעה םלוע, — «высший мир»; названное Павлом «третьим небом», 2 Кор. 12:2; и Соломоном ם מַשָׁהַ מ
יֵ שׁ
ְ, «небо
небеса», 3 Царств 8:27; и תומשנה םלע, «олам ханнешамот» — «мир духов», или душ, ушедших. Что касается продолжительности, они определяют пятеричный мир: — (1) רבע םלוע; называемый Петром «старый мир», или мир до потопа, мир, который погиб: (2) הזה םלוע, — «нынешний мир», или положение вещей при иудейской церкви: (3) םלוע
חישמ התאיבה — «мир пришествия Мессии»; или «мир будущий», как называет его апостол, гл. 2:5: (4.) תיחה םלוע
םיתמח — «мир воскресения мертвых» и (5) ךירא םלוע,
— «продлённый мир», или жизнь вечная. Главным образом в отношении первого распределения, а также продолжительности всего мира до последнего устроения, упомянутого во втором, апостол называет здесь его, τοὺς αἰῶνας, «миры».
Таким образом, апостол, провозгласив честь Сына как посредника, сделавшего его наследником всего, прибавляет к этому свое превосходство в себе от вечной силы и Божества; что он не только утверждает, но и доказывает, приводя аргументы о творениях. И чтобы избежать всех сковывающих мыслей об этой работе, он выражает ее в терминах, охватывающих все творение в том распределении, к которому оно обычно предназначалось само по себе; поскольку Иоанн не довольствуется утверждением, что он «сотворил все», но добавляет к этому утверждению, что «без Него не было ничего создано, что было создано», Иоанна 1:3.
И это было издревле общей верой иудейской церкви. Все они исповедовали, что все было сотворено и все устроено Словом Божьим. Очевидные следы этой веры все еще присутствуют в их Таргумах; ибо под «Словом Божьим», столь часто упоминаемым у них, они понимали не слово силы Его, а ипостась в божественной природе, являющаяся из личных свойств, везде приписываемых
к этому: как Слово Божье сделало это, сказало то, подумало, пошло и тому подобное; как, Пс. 68:17, они подтверждают то Слово, которое дало закон на горе Синай обитать на вышних небесах; да, и они говорят об этих словах в Берешит Раба, Быт. 1:2: «Дух Божий носился над водами», חישמה ךלמ לש וחור הז, — «Это дух царя Мессии; " посредством чего они не могут отрицать, что все вещи были созданы.
И апостол в этом выражении дает евреям знать, что Иисус, Мессия, был тем Словом Божьим, которым все было создано. Итак, влияние этих слов на его нынешнюю аргументацию очевидно; ибо Сын, в котором Отец теперь говорил с ними и возвещал Евангелие, будучи Его вечным Словом, которым были созданы мир и все века, не могло быть и речи о его власти изменить их церемониальное богослужение, которое Он сам назначили на сезон.
Прежде чем мы перейдем к следующим стихам, мы можем выделить те наставления, которые пройденные слова дают нам в целом, относительно неизменных интересов всех верующих.
V. Их основанием является то, что Господь Иисус Христос, великий Пророк Своей Церкви согласно новому Завету, единственный открыватель воли Отца, как Сын и Премудрость Божья, сотворил миры и все вещи, содержащиеся в них. И в этом,—
1. У нас есть прославленное свидетельство о вечном Божестве и силе Сына Божьего; ибо «Сотворивший все есть Бог», как утверждает в другом месте апостол. И,-
2. Чтобы он стал наследником, господином и судьей всего. Ни одно существо не может отказаться от власти или отказаться от суда того, кто создал их всех. И,-
3. Во всех устроениях святым дается устойчивая основа веры, надежды, удовлетворенности и терпения. Тот, кто является их Искупителем, купившим их, имеет все те интересы во всем, что касается их, которые может предоставить ему суверенное право творения; помимо того дара, который дан ему именно для этой цели, чтобы они могли быть распоряжены к его собственной славе, к их благу и выгоде. Это.
54:4, 5. И:
4. Из такого порядка вещей, что Христос, как вечный Сын Божий, сотворив миры, подчинил их и все, что в них, Своей власти как посредника и главы Церкви, мы можем видеть, какое подчинение перед В интересах святых Всевышнего заложено и расположено все творение. И:
5. Способ обретения освященного интереса к вещам ветхого творения и их использования, а именно, получение их не просто на общих основаниях, как это было сделано Сыном Божьим, но на более частном основании их сущности. предоставлено ему как посреднику церкви. И,-
6. Как люди на обоих этих основаниях должны нести ответственность за использование или злоупотребление вещами первого творения.
Но, кроме этих частных примеров, есть еще более общий пример, на котором мы можем немного настаивать, исходя из контекста и замысла апостола во всей этой беседе, рассмотрение которого нам больше не придет в голову; и это так, что Бог в бесконечной мудрости устроил все в первом творении, чтобы вся эта работа могла быть подчинена славе Его благодати в новом творении всего Иисусом Христом.
Через Сына Он сотворил миры в начале времен, чтобы в полноте времени стать справедливым наследником и господином всего. У евреев есть поговорка: «Мир создан для Мессии»; что верно в том смысле, что и он, и все вещи в нем были созданы, расположены и упорядочены при их творении, чтобы Бог мог вечно прославляться в деле, для которого Он был задуман и который через Него он должен был совершить. выполнить. Я буду рассматривать это только в данном случае, а именно, что посредством Сына Он сотворил миры, чтобы стать их полноправным наследником и господином; о последнем мы поговорим более подробно в последующих словах.
Об этом было объявлено в древности, где о Нем говорилось как о Премудрости Божией, посредством Которой Он совершил сотворение и производство всего сущего, Прит.
8:22–31. Этот Сын, или Премудрость Божия, провозглашает в общих чертах: во-первых, его сосуществование со своим Отцом от вечности, прежде чем все или какое-либо из видимых или невидимых творений было рождено Его силой, стихи 22, 23 и так далее. ; а затем излагает бесконечный, вечный и невыразимый восторг, который
был между Ним и Его Отцом как до, так и во время творения, стих 30. Далее Он заявляет о своем присутствии и сотрудничестве с Ним во всем деле сотворения мира и отдельных его частей, стихи 27. –30; что в других местах выражено, как здесь у апостола, что Бог чрез него сотворил миры. После чего он объявляет конец всего этого устроения, а именно, чтобы он мог радоваться обитаемой части земли и радость его была с сынами человеческими; поэтому он призывает их послушаться Его, чтобы они были благословлены, стих 31, до конца главы; то есть чтобы Он мог быть готов совершить дело их искупления и привести их к блаженству. , во славу благодати Божией; к какому делу было обращено его сердце и которое ему очень нравилось, Пс. 40:6–8.
Поэтому апостол Иоанн в начале своего Евангелия объединяет оба творения, первое — вечным Словом абсолютно, другое — им как воплощенным, — чтобы было очевидно соответствие и соответствие всего в них. «Слово было у Бога», говорит он, «в начале», и «все чрез Него создано, и без Него не было ничего созданного, что было создано», стихи 1–3. Но что это было за Евангелие, которое он взялся провозгласить? Да очень; ибо отсюда следует, что, когда это Слово стало плотью, пришло и обитало среди нас, ст. 14, оно пришло в мир, созданный Им, хотя он и не познал Его, ст. 10; он приходил только к своим, какие бы развлечения он ни получал, ст. 11. Для этой цели Бог все сотворил через Него, чтобы, когда Он придет все изменить и обновить, он мог иметь хорошее право и титул, так что что он должен сделать, видя, что он взялся иметь дело только с тем, что он изначально сделал, или не с чем-то большим, чем то, что он сделал.
Святая и блаженная Троица могла так упорядочить дело творения, что оно не должно было сразу, в высшей степени и знаменательно быть делом Сына, вечного Слова; но существовал дальнейший замысел относительно мира, который он должен был совершить, и поэтому эта работа явно должна была быть его, то есть, что касается непосредственного действия, хотя что касается власти и порядка, то она принадлежала исключительно Отцу и Дух как характер и украшение, Быт. 1:1, 2; Иов 26:13.
Это, говорю я, было сделано для цели, упомянутой апостолом Еф. 1:10. Все вещи сначала были созданы Им, чтобы, когда они были потеряны, разрушены,
рассеянные, они могли снова, в назначенное время, собраться в нем в одну главу; из которых больше места в другом месте.
И эту тайну премудрости Божией раскрывает апостол, Кол.
1:15–19. Говоря о Сыне, через которого мы имеем искупление, он сообщает нам, что по Себе и Своей природе Он есть «образ Бога невидимого»; то есть от Бога-Отца, который до сих пор один был ясно открыт им: и что в отношении других вещей Он является «первенцем всякой твари»; или, как он называет себя в Откр. 3:14, «начало творения Божия», то есть Тот, Кто есть прежде всех тварей, и дал начало творению Божию. Ибо так ясно объясняет себя апостол в следующих стихах: «Им создано все, что на небесах и что на земле, видимое и невидимое, будь то престолы, или господства, или начальства, или власти: все сущее Им сотворены: и Он прежде всего, и все Им стоит».
Но это не полный замысел апостола. Он заявляет не только, что «все было создано Им», но и что «все было создано для Него».
стих 16; создано для него так, чтобы он мог быть «главой тела Церкви», то есть чтобы он мог быть источником, главой, источником и первоисточником нового творения, как он был ветхого. Итак, апостол в следующих словах заявляет: «Кто есть начало, первенец из мертвых». Как Он был «началом» и «первенцем всякой твари» в ветхом творении, так Он есть «начало» и «первенец из мертвых»;
то есть первоисточник и причина всего нового творения. И к этому он присоединяет цель и замысел Божий во всей этой таинственной работе; а именно, чтобы Сын мог иметь первенство во всем. Как он поступал в и над делами ветхого творения, поскольку все они созданы Им и все состоят в Нем; так и Он имеет над новыми, будучи начатком и первенцем из них. Апостол в этих словах дает нам все, что мы имеем в виду, а именно, что сотворение миров и всего, что в них, в первом творении Сыном было особенно подчинено славе благодати Божией в исправление и обновление всего сущего им как воплощением.
Нам не нужно много исследовать причину этого домостроительства и домостроительства; мы «не можем исследованием познать Бога, мы не можем познать Вседержителя в совершенстве» (Иов 11:7). Нам может быть достаточно того, что он
распоряжается всем «по совету своей воли», Еф.
1:11. Прежде чем рассмотреть последствия этого, мы не можем, мы не можем исследовать Втор. 29:29. Каковы последствия и последствия Его бесконечно святого и мудрого совета, в котором Его слава сияет перед Его творениями, над теми, о ком мы можем думать и размышлять, и радоваться свету, который они предоставят нам в сокровища самих этих советов.
Итак, здесь мы видим, во-первых, что вечный замысел Божий заключался в том, чтобы все творение было подчинено воплощенному Слову; о чем и говорит апостол во второй главе этого послания. «Бог превознес Его и дал Ему имя выше всякого имени, чтобы пред именем Иисуса преклонилось всякое колено, что на небе, что на земле и что под землей, и чтобы всякий язык исповедуйте, что Иисус Христос есть Господь в славу Бога Отца», Фил. 2:9–11. Бог все подчинил Ему, не только то, что Им было особо искуплено, но все вообще, как мы покажем в следующих словах нашего послания. См. 1 Кор. 15:27; Евр. 2:8; ПЗУ. 14:11. Поэтому Иоанн видел «всякое существо, находящееся на небе, и на земле, и под землёй, и находящееся на море, и всё, что в них, приписывающее Агнцу благословение и честь, и славу и силу». во веки веков», Откровение 5:13; то есть признание и признание своего долга, послушания и подчинения ему. Это было задумано Богом по вечному совету Его воли еще до создания мира, 1 Пет. 1:2, Тит. 1:2, Он приготовил и уступил место этому, сотворив Им все; чтобы его титул и право быть правителем и господином всех ангелов и людей, всего творения на небе и на земле, могли быть заложены на этом великом и благословенном основании, которое Он создал их всех.
Опять же, Бог от вечности задумал, чтобы Его великая и вечная слава возникла из нового творения и его работы. Здесь Он устроил все «в похвалу славы благодати Своей», Еф. 1:6. И эта хвала будет жить в нем вечно. Это правда, что дела ветхого творения прославляли Божью славу, Пс. 19:1; они проявили Его «вечную силу и Божество», Рим. 1:20. Но Бог не решил в конечном счете передать Свою славу этим делам, хотя и очень славным; и поэтому он позволил греху войти в мир, который
запятнал его красоту и полностью подвёл его под проклятие. Но Он никогда не допустил, чтобы пятно или пятно появилось на деле нового творения, Еф. 5:26, 27 – ничего, что могло бы победить, затмить или умалить ту славу, которой он намеревался возвыситься таким образом. Однако Бог в конечном счете вложил Свою славу в новое творение, так что Он не потеряет ничего из того, что также принадлежит Ему от старого; но, тем не менее, он не получит его немедленно и оттуда, а будет передан в подчинение делу нового. Итак, Бог устроил все так, чтобы это могло быть осуществлено без насилия, сотрудничества или разрушения творения или нарушения его собственного порядка. И есть ли что-нибудь более подлинное, естественное и правильное, чем то, чтобы мир подчинился Тому, Кем он был сотворен, хотя и произошли некоторые изменения в его состоянии и состоянии, что касается внешнего устроения, в том, что он стал человеком. ?
И именно в этом я понимаю смысл беседы апостола о рабстве и свободе твари, которую мы имеем, Рим. 8:19–22.
Апостол говорит нам, что само творение имело ожидание и желание «явления сынов Божиих», или наступления Царства Христова в славе и силе, стих 19; и дает этому причину, потому что она приведена в состояние суеты, разложения и рабства, в котором она как бы нехотя пребывала и стенала, чтобы избавиться от нее. То есть, с появлением греха творение было приведено в такое состояние, в котором оно не могло соответствовать цели, ради которой оно было создано и воздвигнуто, а именно, провозглашать славу Божию, чтобы Ему можно было поклоняться и почитать как Бога; но оно было как бы оставлено, особенно на земле и ее обитателях, в качестве сцены, на которой люди могли проявлять свою враждебность против Бога, и средством для исполнения и удовлетворения своих грязных похотей. Поскольку это состояние не соответствует ее первоначальной конституции, сверхъестественное, случайное и вынужденное, говорят, что оно не любит его, стонает под ним, надеется на избавление, делая то, что оно есть по своей природе, что оно сделало бы добровольно, если бы оно было наделен рациональным пониманием. Но, говорит апостол, для этого творения есть лучшее условие; который, находясь вдали, выставил голову вслед и к.
Что это за лучшее состояние? Почему, «славная свобода сынов Божьих»;
то есть новое состояние и состояние, в котором все восстановлено во славу Божию Иисусом Христом. Творение имеет как бы естественную склонность, более того, стремление прийти в подчинение Христу, как тому, что возвращает и освобождает его от суеты, рабства и
тление, в которое оно было ввергнуто, когда грех вывел его из первоначального состояния. И это происходит из того замысла и замысла, которые Бог впервые заложил при сотворении всего сущего, чтобы они, будучи сотворены Сыном, естественно и добровольно, так сказать, отдали себя в послушание Ему, когда Он примет власть над ними на основе нового отчета о его посредничестве.
В-третьих, Бог таким образом научит нас как тому, как мы должны использовать Его творения, так и тому, как нам следует совершенствовать работу творения во славу Его. Во-первых, Его воля состоит в том, чтобы мы не использовали ничего, что было просто создано и создано Им, хотя изначально и для этой цели, поскольку они настолько оставлены, что находятся под проклятием, и настолько нечисты и нечисты для тех, кто использует их. их, Тит. 1:15; но Он хотел, чтобы мы взглянули на них и приняли их так, как они отданы Христу. Для апостола, в его применении 8-го Псалма к Господу Христу, Евр. 2:6–8 показывает, что даже полевые звери, на которых мы живем, особым образом передаются в Его власть. И он ставит нашу заинтересованность в их использовании как в ясном, полезном и освященном способе его использования в новом положении вещей, принесенном Христом: 1 Тим. 4:4, 5: «Всякое творение Божие хорошо, и ни от чего не следует отказываться, если оно принимается с благодарением, ибо оно освящается словом Божиим и молитвой». Слово обетования, подтвержденное во Христе, призванное Духом, данное Христом в молитве, дает освященное использование творений. В этом-то и учит нас Бог, а именно искать полезного, освященного использования тварей во Христе, ибо Сам приказал им в самом первом творении естественным образом подпасть под Его правление и владычество, сотворив их всех Им.
И тем самым мы также научены, как научиться от них славе Божией. Вся тайна подчинения дел ветхого творения новому существу, сокрытая от многих веков и поколений, от основания мира, люди, по результатам и делам, которые они видели, пришли к выводу, что существует вечная сила. и бесконечная мудрость, посредством которой они были созданы; но в то время как существует только двойное святое использование дел творения: одно, подходящее для состояния невинности, и нравственно-естественное поклонение Богу в нем, которое они утратили; другой - к состоянию благодати и поклонению Богу в том, чего они не достигли, - мир и его жители, будучи в противном случае вовлечены в проклятие и тьму, которые его сопровождали, занимались бесплодными рассуждениями о них.
(«глупые замыслы», как называет их апостол) и не прославили Бога должным образом, Рим. 1:21. Люди, не знакомые с повторением всего сущего во Христе и его красотой, в том, что все сперва было создано Им, не делают и не могут до сих пор сделать что-либо лучше в своем созерцании дел творения.
Но когда люди верой увидят и учтут, что создание всего сущего в своем первоначале обязано Сыну Божьему, поскольку Им был сотворен мир, и что для той цели и цели, что Он впоследствии воплотился для наше искупление, они все могли бы быть подчинены Ему, они не могут не восхищаться силой, мудростью, добротой и любовью Бога в этом святом, мудром и прекрасном расположении всех Его дел и путей. И это сама тема 8-го псалма. Псалмопевец рассматривает превосходство и славу Бога в сотворении всего сущего, в том числе в самых славных и выдающихся его частях. Но делает ли он это абсолютно так, как они есть? он там отдыхает? Нет; но продолжает раскрывать причину своего восхищения в том, что Бог по старому замыслу сделал и в конце концов фактически подчинил все это «человеку Христу Иисусу», как апостол поясняет свое значение, Евр. 2: что заставляет его возобновить свое восхищение и хвалу, Пс. 8:9, то есть прославлять Бога как Бога и быть благодарными; однако Павел заявил, что не являются те, кто рассматривал дела Божии только абсолютно, со ссылкой на их первоначальный источник из бесконечной силы и мудрости.
Но против того, что мы обсуждали, можно возразить, что Бог при сотворении всего сущего совершенно и абсолютно подготовил их к состоянию невинности и святости, без всякого уважения к появлению греха и последовавшему за этим проклятию, которое дало повод для этого бесконечно мудрого и святого дела посредничества Христа и восстановления всего Им; так что их нельзя было расположить в таком подчинении и порядке друг перед другом, как это утверждается, хотя первые могли бы впоследствии быть испорчены и переведены в употребление других. Но,-
1. То, о чем ясно свидетельствует Писание, как истина, на которой мы настаиваем, не должно подвергаться сомнению, потому что мы не можем понять порядок и метод вещей в сокровенных замыслах Бога. «Такие знания слишком чудесны для нас». Мы также не получаем выгоды
во многом исследуя то, чего мы не можем постичь. Для нас достаточно того, что мы твердо придерживаемся откровения, чтобы мы могли знать и исполнять волю Божию; но тайные вещи принадлежат ему, и ему следует их оставить.
2. Писание свидетельствует, что «известны Богу все дела Его от начала мира», Деяния 15:18; не только все то, что он делал вначале, но и все, что он когда-либо делал. Их идея и система были в его святом разуме от вечности. Хотя в своем творении и производстве все они по отдельности подходят и приспособлены ко времени и сезону, в котором они созданы и созданы; тем не менее, поскольку они все вместе лежат в разуме, воле и цели Бога, они имеют отношение друг к другу, от первого до последнего. Между ними всеми существует гармония и соответствие; все они находятся в благословенном подчинении себе и в своем уважении друг к другу, ради прославления славы Божией. И поэтому, хотя при создании всех вещей работа соответствовала состоянию и условиям, в которых они были созданы,
- то есть невиновности и святости, - однако это не препятствует тому, чтобы Бог мог и сделал это так, чтобы они могли иметь уважение к этой будущей работе Его по их восстановлению через Христа, которая тогда была не менее известна ему. чем то, что было сделано идеально.
3. Самый разумный и наиболее понятный способ объявить порядок Божьих постановлений - это свести их к двум общим главам, которые все разумные агенты соблюдают в своих целях и действиях:
а именно, о последней цели и средствах, ведущих к ней. Итак, высшей целью Бога во всех Его путях по отношению к сынам человеческим является проявление Его собственной славы путем справедливости и милосердия, и все, что к этому стремится, все вместе должно рассматриваться как одно целое, означает стремление к этой цели. конец и цель. Таким образом, произведения старого и нового творения такого рода и природы представляют собой одно общее и общее средство для достижения вышеупомянутой цели, и ничто не может помешать им, кроме того, чтобы они могли иметь то уважение друг к другу, о котором мы уже заявили.
Евреям 1:3
Апостол, продолжая свою аргументацию, переходит к описанию личности Христа; отчасти для того, чтобы дать дальнейшее объяснение тому, что он ранее утверждал относительно своей божественной силы в создании миров; и отчасти для того, чтобы научить евреев, исходя из их собственных типичных институтов, что именно Мессия был изображен и представлен им ранее в тех знамениях и залогах славного присутствия Бога, которым они наслаждались.
Таким образом, в целом он подтверждает свое предположение о превосходстве и величии Того, через кого было открыто Евангелие, чтобы их вера в Него и послушание Ему не могли быть поколеблены или препятствованы.
Вер. 3.—Ὃς ὢν ἀπαύγασμα τῆς δόξης καὶ χαρακτὴρ τῆς ὑποστάσεως
αὐτοῦ, φέρων τε τὰ πάντα τῷ ῥήματι τῆς δυνάμεως αὑτοῦ, διʼ ἑαυτοῦ
καθαρισμὸν ποιησάμενος τῶν ἁμαρτιῶν ἡμῶν, ἐκάθισεν ἐν δεξιᾷ τῆς
μεγαλωσύνης ἐν ὑψηλοῖς‚
Διʼ ἑαυτοῦ не хватает в MS. Т.; но смысл требует слов, и все другие древние копии сохраняют их. В некоторых копиях отсутствует Ἡμῶν; и один или два для ἐκάθισε имеют καθίζει, который не имеет ничего, к чему он должен был бы относиться. Некоторые также читают: ἐν τῷ θρόνῳ τῆς μεγαλωσύνης, взятое из гл. 12:2, где используется это слово.
Ὃς ὢν, «qui est», «qui cum sit», «qui существует» — «кто есть», «кто, когда он есть» или «был»; «кто существует:» как Фил. 2:6, Ὃς ἐν μορθῇ Θεοῦ ὑπάρχων,
— «Кто пребывает в образе Бога».
«Кто есть ἀπαύγασμα τῆς δόξης», — «великолепие», «радиус», «джубар»,
«сияние», «сияние», «релюценция» — «великолепие», «луч», «луч»,
«сияние» или «сияние славы». Сыр., א מ
חְָ צֶ, «немцы»; так
Бодериус — «ветвь». Тремеллиус и Де Дье — «великолепие», по-арабски совпадающее.
Αὐγή — это «люкс», «свет», особенно утренний свет: Деяния 20:11, Ὁμιλήσας ἄχρις αὐγῆς, — «Он говорил до рассвета», или
сияние утреннего света. Αὐγὴ ἡλίου, Блеск. Vet., «jubar solis» — «солнечный луч». А иногда оно обозначает сам день. Его также иногда используют для обозначения света в горящем железе. Ἀπαυγή имеет то же значение; собственно «splendor lucis» — «яркость, сияние, красота, слава или сияние света». Отсюда αὐγάζω, «сиять»,
«сиять», «освещать»: 2 Кор. 4:4, Εἰς τὸ μὴ αὐγάσαι αὐτοῖς, — «чтобы свет Евангелия не проникал» (сиял) «в них».
Ἀπαυγάζω имеет такое же значение; и оттуда ἀπαύγασμα. Это слово нигде не используется в Новом Завете, кроме этого места; и это не встречается в Старом из LXX. Только у нас это есть, Уизд. 7:26. Мудрость называется ἀπαύγασμα φωτὸς ἀἴδίου, — «лучом вечного света»; к какому месту относятся поля нашего перевода. И у Назианзена оно употребляется так: Μεγάλου φωτὸς μικρὸν ἀπαύγασμα, — «Маленький луч великого света». Оно в точности соответствует еврейскому הּ נֹ.
גַ, или הּ נֹ
גַ א
וֹ
ר ; это
утренний свет:» Прит. 4:18, «Путь праведных הּ נֹ
גַ א
וֹ
ר כְ,"—"ут люкс
splendoris», Иероним; «как свет яркий», то есть «утренний», αὐγή, Деян 20:11. И это также применяется к свету огня или огню в железе, Ис 4: 5, שׁאֵ הּ נֹ
גַ — «Свет огня»; и огненный поток молний, Авв. 3:11.
Яркость, сияние, луч, луч, τῆς δόξης, «славы». Некоторые считают это выражение еврейским: ἀπαύγασμα τῆς δόξης, «луч славы», вместо ἔνδοξον ἀπαύγασμα, «славный луч»; но это не соответствует замыслу апостола, как мы увидим позже.
Наши переводчики передали слово «его», «сияние славы Его», повторив αὑτοῦ в конце предложения; возможно, как мы увидим, это не совсем обязательно — только в этом случае такие дополнения к тексту допускаются в переводах.
Καὶ χαρακτήρ, — «характер». «Имаго», «форма», «фигура», «экспресса форма», «фигура экспресса», אמָ צ
לְָ, сир.; — «характер», «образ», «форма»,
«фигура», «выразить форму», «выразить фигуру»: так по-разному переводится это слово переводчиками, с небольшой разницей. Оно нигде не используется в Новом Завете, а только в этом месте. У других авторов оно имеет множество значений. Иногда они используют его правильно и естественно; иногда метафорически и искусственно, например, когда оно обозначает несколько форм речи или речей. Правильно, от χαράσσω или χαράττω, гравировать инструментом
или стиль — это χάραγμα и χαρακτήρ; что в первую очередь представляет собой банкноту или знак, вырезанный инструментом или инструментом на дереве, или любой другой предмет, способный производить такое впечатление, или печать и знак, остающиеся при чеканке денег. След или шрам, также оставленный раной, принадлежит LXX.
названный χαρακτήρ, Лев. 13:28. В общем, это явное представление другой вещи, сообщаемое ей посредством впечатления от ее подобия, противоположного тому, что туманно и воображаемо.
Τῆς ὑποστάσεως αὐτοῦ, — «substantiae», «subsistentiae», «personae». Сыр., הּ
א
וּ
ת
וּ
תֵ
רִ, «substantiae ejus» — «ипостась», «субстанция», «существование», «человек».
Это слово используется в Новом Завете четыре раза: трижды в этом послании, в этом месте и в гл. 3:14 и гл. 11:1, а также 2 Кор. 9:4,—
везде в разном смысле; так что простое использование его в одном месте не проливает света на его значение в другом, но оно должно быть взято из контекста и предмета, о котором идет речь. Состав слова будет обозначать «субстанцию», но так, чтобы отличаться от οὐσία, «субстанции», или бытия, и добавлять что-то к нему; что в божественной природе не может быть ничем иным, как особым способом существования. Но споры, возникшие по поводу точного значения этих слов, мы не будем здесь обсуждать.
Φέρων, «agens», «regens», «moderans» — «действующий», «располагающий», «правящий»,
«управляющий».
Также
"портаны",
"баджуланы",
«sustinens» — «подшипник»,
«поддерживающий», «несущий», «поддерживающий». Какое из этих чувств предназначено именно для этого, мы выясним позже.
Τῷ ῥήματι τῆς δυνάμεως αὑτοῦ, — «словом силы Его», «словом силы Его». Сыр., הּתֵ מ
לְִּ דְּ א יְ
לָ בּ
חִֵ — «силой слова своего», изменяя порядок слов, но не смысл их: «силой слова своего» или «слова силы своего»; то есть его мощное слово. Αὑτοῦ; некоторые читали бы это αὐτοῦ и отсылали бы к Отцу: «сильным словом Его»; то есть Отца, силой которого, говорят они, Сын распоряжался всем. Но во всех экземплярах с ударениями постоянно присутствует αὑτοῦ, ни один αὐτοῦ, и расположение слов не соответствует этой ссылке.
Διʼ ἑαυτοῦ, — «сам», «сам по себе».
Καθαρισμὸν
ποιησάμενος, — «очищение
фациенс",
"очищение"
факта» — «очистив», «очистив», «искупив» или «очистив» (нас от)
«наши грехи». «Совершив очищение или очищение от грехов наших».
Ἐκάθισεν. Καθίζω используется как нейтрально, так и активно, отвечая на ב יָ.
שׁ
ַ ‚
как в Кале, так и в Хифиле, что означает «сесть» и «заставить сесть». Златоуст, по-видимому, понимал это слово в последнем смысле, относя его к Богу-Отцу, заставляющему Сына сесть. Но трудно найти какое-либо предшествующее слово, которым бы это регламентировалось, а только ὅς, "который" в начале стиха, - то есть он сам; и, как замечает Эразм, γενόμενος в следующих словах грамматически не допускает этой конструкции; ибо если ἐκάθισε следует понимать активно и транзитивно, то это должно быть γενόμενον. И апостол проясняет нейтральный смысл этого слова, гл. 8:1. Итак, наши переводчики перевели это как «он сел» или «сел».
Ἐν δεξιᾷ. Пс. 110:1, מ
י
נִ
יִ ל
יִ שׁ
בֵ. LXX., κάθου ἐκ δεξιῶν, во множественном числе.
То же самое выражается в Деяниях 7:55; и Марка, ἐν δεξιοῖς, гл.
16:5. Наш апостол постоянно соблюдает единственное число с ἐν, гл.
1:13, 8:1, 12:2. В обоих выражениях имеется в виду одно и то же; только слова ἐκ δεξιῶν‚ или ἐν δεξιοῖς во множественном числе более разрушительны для безумия антропоморфитов; ибо поэтому они не могут претендовать на то, что у Бога есть правая рука, если не допустят, что у Него много рук, которые должны были превратить славу невидимого Бога не только в подобие человека, но и в подобие чудовища. И Остин хорошо заметил, что в псалме, где впервые используется это выражение: «Сиди по правую руку от меня», добавляется: י
נ
ְָ
ך
ע
ל
־
יְ
מִ
ַ
א
ד
ֹ
נָ
יֲ, «Господь по правую руку твою» — по правую руку от Сидящего по правую руку Его; которая удаляет все плотские опасения из значения слов.
Τῆς μεγαλωσύνης. У других авторов это слово употребляется редко: дважды в этом послании, здесь и гл. 8:1; однажды Иудой, стих 25; и больше нигде в Новом Завете; по LXX. нисколько. Апостол, очевидно, выражает этим
כּ
ב
וֹ
דָ или ה
גְּ
ב
וּ
רָ
; не так, как они используются в качестве апеллятивов для славы,
сила или величие, но поскольку они являются именами и обозначают сущностную славу Бога, «Славный Бог». Итак, μεγαλωσύνη — это сам Бог; не абсолютно, но со ссылкой на откровение Его славы и величия на небесах, Бога на Его престоле; как говорит наш апостол, гл.
8:1. 

Ἐν ὑψηλοῖς, — «в вышних». Μεγαλωσύνη ἐν ὑψηλοῖς — ὑψίστος; то есть, י
יֹ
ן
ע
לְֶ, «Высочайший», сам Бог. См. Луки 1:35.
Вер. 3. Который, будучи сиянием славы и выражением образа Своей личности, поддерживая [или распорядившись] всем словом силы Своей, очистив Собою грехи наши, воссел по правую руку Величество на высоте;
Апостол продолжает свое описание личности, в которой Бог говорил в откровении Евангелия, восходя до такого Его проявления, чтобы они могли понять его превосходство над всем, что раньше использовалось в подобных служениях; а также то, как на него указывали и затмевали различные прообразы и фигуры Ветхого Завета.
Это описание состоит из трех частей; первый объявляет, кто он; второй — что он делает или сделал; и третий, результат того и другого, в том, чем он наслаждается.
В первой части этого описания Мессии есть две ветви, или это выражается двумя способами: ибо он утверждает о Нем, во-первых, что Он есть
«ярчайший луч» или «великолепие славы»; и, во-вторых, «выраженный образ» или «характер личности Его Отца».
Во втором ему также назначены две вещи: первая связана с его силой, поскольку он есть сияние славы, которую он «поддерживает»,
или управляет и распоряжается «всем словом силы Своей»; последнее – своей любовью и посредническим делом, – «самостоятельно» или от себя лично Он «очистил наши грехи».
Его нынешнее и постоянное наслаждение, как следствие того, чем он был и что делал или делает, выражено в последних словах: «Он сел одесную Величия на высоте».
Вполне возможно, что некоторые из этих выражений содержат некоторые из тех δυσνόητα, «труднопонимаемых вещей», о которых Петр утверждает в этом послании Павла, 2 Послание. 3:16; которые неуравновешенные и необразованные люди во все времена разрушали себе. Предназначаются вещи
бесспорно возвышенный и загадочный; термины, в которых они выражены, редки и больше нигде в Писании не используются с той же целью, а некоторые из них вообще не используются, что лишает нас великой помощи в их толковании; метафоры, использованные в словах, или прообразы, на которые они намекают, туманны и темны, так что трудность открытия истинного, точного и подлинного значения Святого Духа в них такова, что этот стих, по крайней мере, некоторая часть Его вполне можно причислить к тем местам, которые Господь оставил в Своем слове для проявления нашей веры, усердия и зависимости от Его Духа для правильного понимания их. Действительно, возможно, что из того, что было известно и признано в иудейской церкви, все намерение апостола было для них более ясным и более ясным и ясным, чем это кажется сейчас нам, лишенным своего преимущества.
Однако и для них, и для нас все было и остается глубоким и загадочным; и мы будем желать обращаться (как нам подобает) как с вещами, так и со словами с благоговением и благочестивым страхом, взирая на помощь Того, Кто один может привести нас ко всей истине.
Мы начинаем с двойного описания Господа Христа, данного нам в начале стиха, относительно того, чем Он является Сам по себе. И здесь перед нами предстает двойная трудность: во-первых, к какой природе во Христе или к какой природе Христа относится это описание; во-вторых, каково конкретное значение и важность самих слов или выражений.
Во-первых, некоторые утверждают, что эти слова подразумевают лишь божественную природу Христа, в которой Он единосущен Отцу. Здесь он назван «Богом Божьим и Светом Света» (выражение, несомненно, взято отсюда), получающим, как Сын, свою природу и существование от Отца настолько полно и абсолютно, что Он есть всякое одинаково с ним по своей сущности и во всем подобно ему по своей личности; поэтому о нем говорят, что он «сияние славы Своей» и «характер Его личности» по этой причине. Таким путем обычно шли древние; а современных толкователей очень много, как Кальвин, Брентий, Марлорат, Роллок, Гомар, Паро, Эстиус, Тена, Лапид, Рибера и многие другие.
Некоторые думают, что апостол говорит о Нем как о воплотившемся, как он объявлен в Евангелии или как проповедуется, как «образ Божий», 2 Кор. 4:4. И
они используют три способа объяснения слов и их применения к нему:
Во-первых, некоторые утверждают, что их смысл состоит в том, что, хотя Бог сам по себе бесконечен и непостижим, так что мы не можем созерцать Его превосходства, но что мы подавлены в нашем разуме их славой и величием, Он имеет во Христе Сын, как воплощение, созерцал свою бесконечную любовь, силу, доброту, благодать, величие и святость для нашей веры, любви и созерцания, все они сияли в нем и были в высшей степени выражены в нем. Итак, Беза.
Во-вторых, некоторые думают, что апостол следует описанию, которое ему дали, о царственном служении Иисуса Христа как наследника всего; и что в этих словах имеется в виду то, что Он был вознесен в славе к силе, правлению и господству, выражая и представляя в них личность Своего Отца.
Итак, Кэмерон.
В-третьих, некоторые относят эти слова к пророческому служению Христа и говорят, что Он был сиянием славы Божией и т. д., открывая и провозглашая нам волю Божию, что раньше совершалось лишь в темноте и в тени. Так и социниане вообще, хотя Шлихтингий относит эти слова ко всему тому подобию, которое, по их мнению, было между Богом и человеком Христом Иисусом, пока Он был на земле; и поэтому переводит причастие ὢν не в настоящем, а в преднесовершенном времени,
"кто был;" то есть пока он был на земле, - хотя, как он говорит, не исключительно до того, чем он является теперь на небесах.
Я не буду подробно рассматривать причины, которые якобы лежат в основе этих различных интерпретаций, а лишь предложу и подтвержу тот смысл места, который при полном и должном рассмотрении оказывается приемлемым по аналогии с верой и так явно отвечает замыслу и намерению. апостола; при этом также будет обнаружена несостоятельность двух последних ветвей или способов применения второй интерпретации при действительном совпадении первой и первой ветвей последнего изложения. С этой целью необходимо соблюдать следующие положения:
Во-первых, в прямые и непосредственные намерения апостола не входит абсолютное рассмотрение любой природы Христа, Его божественной или человеческой, но только Его
человек. Следовательно, хотя вещи, о которых он упоминает и выражает, могут некоторые из них принадлежать или быть свойствами его божественной природы, некоторые - его человеческой природы, однако ни о чем из них не говорится как о таковом, но все считаются принадлежащими его личности. . И этим разрешается то затруднение, которое Златоуст замечает в словах и старается устранить подобием, а именно, что апостол не соблюдает какого-либо порядка или метода, говоря отчетливо одно за другим о божественной и человеческой природе Христа, а сначала говорит то одного, то другого, а потом снова возвращается к первому, и то часто. Но истина в том, что он не намерен говорить прямо и абсолютно ни о какой природе Христа; но, рассматривая ex professo его личность, некоторые вещи, которые он упоминает о нем, имеют особое основание и уважение к его божественной природе, некоторые - к его человеческой природе, как и все, что говорится о нем. И потому метод и порядок апостола следует исследовать не в том, что относится в его высказываниях к той или иной природе Христа, а в том, какие успехи он совершает в описании Своей личности и служения; которое он один и предпринял.
Во-вторых, то, что главным образом намеревается апостол сделать в отношении личности Христа, состоит в том, чтобы продемонстрировать Его достоинство, превосходство‚ и возвышение превыше всего; и это не только вследствие выполнения им должности посредника, но и заранее, в его достоинстве, пригодности, способности и пригодности взять на себя и выполнять ее, что в значительной степени зависело и вытекало из его божественной природы.
Предполагая эти вещи, мы замечаем, в-третьих, что, поскольку эти выражения не являются ни одним из них по отдельности, а тем более в том соединении, в котором они здесь помещены, и не используются в отношении кого-либо другого, кроме только Христа, поэтому они явно содержат и выражают вещи, которые более возвышеннее и славнее, чем можно, по правилу Священного Писания или по аналогии с верой, приписать любому простому творению, каким бы возвышенным и возвышенным оно ни было. В словах очевидно сравнение с Богом Отцом: Он бесконечно славен, вечно существующий в своем лице; а Сын есть «сияние славы Его и образ Личности Его». Ангелы названы «сынами Божьими», они могущественны в силе и превосходны в сотворенной славе; но когда их сравнивают с Богом, говорят, что они не чисты в Его глазах; и он обвинил их в безумии, Иов 4:18; И они
закрывают лица свои от сияния славы Его, Ис. 6:2; так что о них нельзя сказать, что они таковы. Человек также был создан по образу Божию и вновь обновлен благодатью, Еф. 4:23, 24; но сказать, что человек является выражением личности Бога Отца, значит умалить славу Божию антропоморфизмом. Чтобы Богу, задав этот вопрос,
«Кого вы сравните со мной? и с кем вы сравните меня?» мы не можем ответить ни о ком, кто не является Богом по природе, что он есть «сияние славы Его и образ Его личности».
В-четвертых, хотя цель апостола в целом заключалась в том, чтобы показать, как Отец выражал и открывал Себя нам в Сыне, тем не менее, это не могло быть сделано без проявления того, чем является Сын в Себе и по отношению к Отцу; что в первую очередь декларируют оба выражения. Они выражают Его таким, в ком открываются нам бесконечные совершенства и превосходства Божии. Так что первое применение слов, а именно к божественной природе Христа, и первая ветвь второго, рассматривающая Его как воплощенного, очень хорошо согласуются; как признает Лапид, после того как он обвинил Безу в его интерпретации. Таким образом, первое направление, данное нашей вере в этих словах, — это то, чем является Сын по отношению к Отцу, а именно, «сияние славы Его и выражение образа Личности Его»; откуда следует, что в Нем, будучи воплощенным, выражена и явлена нам слава Отца и Его личность.
В-пятых, в этих словах нет ничего, что не применимо к божественной природе Христа. Некоторые, как мы показали, полагают, что это не то, что специально подразумевается в этих словах; но, тем не менее, они не могут ни объяснить их, ни показать что-либо, обозначаемое ими, что нельзя было бы к ним легко применить. Я говорю: все, что может быть доказано, что они обозначаются или содержатся в них, если мы будем держаться в пределах того святого благоговения, которое подобает нам в созерцании величия Бога, может быть применено к природе Бога как существующий в личности Сына. Он в Своей личности отличен от Отца, другой не Отец; но все же тот же по природе, и это во всех славных свойствах и превосходствах. Это единство по природе и различие в личности могут быть хорошо затенены этими выражениями:
«Он есть сияние славы Своей и выражение Его личности».
Смелость и любопытство схоластов и некоторых других, выражающих путь и образ рождения Сына посредством подобий нашего разумения и его действий, заявляющих, что Он есть образ Отца, по их понятиям, невыносимы. и полна обид. И жесткое навязывание тех слов и терминов в этом вопросе, которыми они или другие нашли способ выразить это, не имеет какой-либо лучшей природы. Тем не менее, я признаюсь, что, если предположить, что с некоторыми, которые согласно первому выражению, использованному здесь,
«Сияние славы», — апостол намеревается показать нам отношение Сына к Отцу, намекая на солнце и его лучи или свет огня в железе; таким образом, некоторое облегчение может быть дано нашим немощным. понимания в созерцании этой тайны, если мы примем во внимание одно известное правило, к использованию которого призывает Златоуст в этом месте, а именно, что при использовании таких намеков должно быть удалено все несовершенство в их применении к Богу. Мы можем привести несколько примеров с этой целью, опираясь на намек на солнце и его лучи.
1. Как солнце по сравнению с лучом само по себе, так и луч солнечный; так и Отец Сам по себе, и Сын Отца. 2. Как солнце, без уменьшения и разделения своей субстанции, без изменения или изменения своей природы, производит луч; так и Сын, рожденный от Отца. 3. Как солнце по природе находится перед лучом, но во времени оба сосуществуют; так же и Отец по природе прежде Сына, хотя в существовании оба они совечны. 4. Как луч отличается от солнца, так и солнце не есть луч, и луч не есть солнце; так же и между Отцом и Сыном. 5. Как луч никогда не отделяется от солнца, и солнце не может быть без луча, так и Сын не может быть от Отца, и Отец никогда не был без Сына. 6. Как солнце нельзя увидеть иначе как через луч, так и Отец не может быть увиден иначе, как через Сына.
Я признаю, что все это истинно и что в них нет ничего противоречащего аналогии с верой. Но, тем не менее, поскольку о солнце и его луче можно утверждать множество других вещей, которые невозможно применить к рассматриваемому вопросу, я не убежден, что апостол имел в виду какое-либо такое сравнение или намек или стремился к нашей информации или инструкция от них. Это были простые люди из
Иудеи, а не философы, которым апостол написал это послание; и поэтому либо он выражает то, что намеревается, в терминах, соответствующих тому, что использовалось между собой для той же цели, либо же он утверждает это ясно в словах, которые подходят для правильного выражения, как и любые другие, которые используются среди людей. Сказать, что в этих словах есть намек и что Сын есть не собственно, а метафора, «сияние славы», — значит учить апостола тому, как выражать себя в делах Божиих. Со своей стороны, я понимаю в этом выражении «Он есть сияние славы» столько же о природе, славе и свойствах Сына, как и под любым из самых точных выражений, которые люди произвольно изобрели. обозначать то же самое. В этих словах ясно утверждается, что Он отличен от Бога Отца, связан с Ним и причастен Его славе; и большего в них не предполагается.
В-шестых, исходя из этих предпосылок, мы можем увидеть общую важность этих выражений. Сами слова, как было замечено ранее, больше нигде в Писании не используются, поэтому мы можем получить вклад света в них от тех, кто находится в других местах, которые входят в их ближайший союз. Таковы эти и подобные им: «Мы видели славу Его, славу как Единородного от Отца», Иоанна 1:14. «Он есть образ Бога невидимого» (Кол. 1:15). Слава Божия сияет в Нем, 2 Кор. 4:6. Ныне в этих и подобных местах слава божественной природы настолько намекается, что нам направляется взирать на славу абсолютно невидимого и непостижимого Бога в Нем воплотившемся. И вот в целом смысл и намерение апостола в этих выражениях: «Сын, в котором Бог говорит нам в откровении Евангелия, в Своем лице так всячески отвечает превосходствам и совершенствам Бога Отца». , что Он в Нем явственно представлен нашей вере и созерцанию».
Остаётся, во-вторых, рассмотреть эти выражения по отдельности, с причинами, по которым апостол таким образом выражает божественную славу Иисуса Христа: , величество») «славы». Апостол, по моему мнению (который смиренно представлен на рассмотрение), намекает и имеет в виду то, чему народ был наставлен, как правило, в Ветхом Завете, в этой великой тайне явления славы.
Бога им в Сыне, втором Лице Троицы. Ковчег, который был самым ярким символом присутствия Бога среди них, назывался «Славой Его». Так жена Финееса по взятии ковчега утверждала, что слава отошла: 1 Цар. 4:22: «Слава отступила от Израиля, ибо ковчег Божий взят». И псалмопевец, упоминая то же самое, совершенно называет это «славой Своей»: Пс.
78:61: «Он предал славу Свою в руки врага»; то есть ковчег.
Теперь, наполняя скинию знаками присутствия Божия в облаке и огне, иудеи утверждают, что на ковчеге покоилась постоянная ἀπαύγασμα, הראפת, или «величественная сияющая слава»; это было ἀπαύγασμα τῆς δόξης, «блеск славы Божией», в этом типичном изображении Его присутствия. И это должно было научить их тому, как и каким образом Бог будет обитать среди них. Поэтому апостол, призывая их от прообразов, посредством которых в великой тьме они были наставлены в этих тайнах, к самим вещам, смутно представленным ими, знакомит их с тем, что означали эти прообразы славы и великолепия, а именно с вечным славу Божию, с ее существенным сиянием и яркостью в Сыне, в котором и через Которого слава Отца сияет нам. Так что кажется, что эти слова относятся к тому пути обучения, который был дарован им в древности.
Кроме того, они имели обыкновение выражать свою веру в эту тайну такими словами:
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«Почему ты скрываешь лицо твое?»
קלסת ךרקי תניכש המל, «Почему ты отнимаешь величие славы твоей?» как это место читается как в венецианской, так и в Базельской Библии: в Regia есть только הניכש, без ךרקי. А в видении Исайи, гл. 6:1, они говорят, что это было דובכה, то есть Кимчи; הניכש, так Раши; ייד ארקי‚ так Таргум. И они утверждают, что это было то же самое, что сошло и явилось на горе Синай, Исх. 19:20; где эти слова,
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יִ, «И сошел Господь на гору Синай», переводится Онкелосом, ייד ארקי ילגתאו, «Явилось величие Божие»;
какие слова из Пс. 68:18, применены нашим апостолом к Сыну, Еф. 4:8. Ἀπαύγασμα τῆς δόξης, таким образом, есть не что иное, как ארקי תניכש‚ или
דובכה תניכש, «существенное присутствие или величие славного Бога». Это, говорит он, есть Христос Сын. И таким образом в древности они выразили свою веру в него.
Слова, как было показано прежде, обозначают божественную природу Христа, но не абсолютно, а как Бог Отец в Нём являет Себя нам. Поэтому его называют הניכש‚ или אתניכש‚ или אניכש. Это слово от ן ש
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Память называется Святым Духом Шхина, потому что Он обитал в пророках». быть применены к нему.
Но как сказано, что полнота Божества обитает в Господе Христе (σωματικῶς, Кол. 2:9), и Он, как Единородный Сын Божий, обитает среди нас, Ин. 1:14; так и в том же смысле он называется דובכה הניכש, или ἀπαύγασμα τῆς δόξης, «величие, присутствие, великолепие славы», или
«славный Бог».
Вот о чем апостол думает иудеям: Бог обещал обитать среди них Своим славным присутствием, откуда и было названо само имя Иерусалима: «Господь там», Иез. 48:35,
— тот, кто под этим именем был с ними, посланный Иеговой, Зах. 2:8, был Сын, в котором Он говорил с ними в эти последние дни. И это должно иметь для них большое значение, поскольку они были научены тому, что Тот, Кто открыл им волю Божию, был не кто иной, как Тот, Кто обитал среди них с самого начала, представляя во всем Личность Отца, будучи типично раскрытым. для них как
«сияние славы Его».
Апостол добавляет, что он есть χαρακτὴρ ὑποστάσεως αὑτοῦ, «выраженный образ» (или «образ») «его личности»; то есть личности Бога Отца. Я не буду вступать в спор о значении слова ὑπόστασις или о разнице между ним и οὐσία. По поводу этих слов было много споров. А Иероним очень осторожно относился к признанию трех ипостасей в Божестве, и то потому, что он
думал, что слово в этом месте означает «субстанция»; и таких людей до сих пор много, поскольку именно так их передает народный перевод. Но на рассмотрении этих спорных вопросов, не имеющих стремления к раскрытию замысла апостола и значения Святого Духа в этом месте, я не буду на них настаивать.
1. Ипостась Отца – это Сам Отец. Здесь или о Нем Сын назван «выраженным образом». Каков Отец, таков и Сын. И это согласие, подобие и удобство между Отцом и Сыном существенно; не случайны, поскольку это происходит между отношениями конечными и телесными. Что есть Отец, делает, имеет, то Сын есть, делает, имеет; или же Отец, как Отец, не мог быть полностью удовлетворен в Нем и не был представлен Им.
2. Под «характером», по-видимому, подразумеваются две вещи: (1) Сын Сам по себе есть ἐν μορφῇ Θεοῦ, «по подобию Божию», Фил. 2:6. (2) Что для нас Он есть εἰκὼν Θεοῦ, «образ Божий», представляющий Его нам, Кол. 1:15. Ибо эти три слова употребляются Господом Христом по отношению к Богу Отцу: μορφή, εἰκών, χαρακτήρ. И их употребление, по-видимому, таким образом различает их: (1) О Нем сказано: Ἐν μορφῇ Θεοῦ ὑπάρχων, Фил.
2:6, — «Бытие» («существующее, существующее») «в образе Божием», то есть бытие таковое, по существу таковое; ибо в Божестве нет µορφή, или «формы», кроме того, что существенно для него. Таким он был абсолютно, прежде своего воплощения, так как вся природа Божия находилась в нем, и, следовательно, он был в образе Бога. (2) В явлении нам Бога Он назван Εἰκὼν τοῦ Θεοῦ τοῦ ἀοράτου, Кол. 1:15, — «образ Бога невидимого»; потому что в Нем, столь причастнике природе Отца, сияет сила, благость, святость, благодать и все другие славные свойства Божии, будучи в Нем представлены нам, 2 Кор. 4:6. И то, и другое, по-видимому, заключено в одном слове χαρακτήρ; как то, что в нем находится вся природа Бога, так и то, что через него Бог объявляется и выражается нам.
Не были в неведении и иудеи древности этого понятия о Сыне Божием. Так Филон выражает их смысл в de Confusione Linguarum: Κἂν μηδέπω.
μέντοι τυγχάνῃ τις ἀξιόχρεως ὢν υἱὸς Θεοῦ προσαγορεὑεσθαι, σπούδαζε
κοσμεῖσθαι κατὰ τὸν πρωτόγονον αὐτοῦ Λόγον, τὸν ἅγγελον
πρεσβύτατον ὡς ἀρχάγγελον πολυώνομον ὑπάρχοντα, καὶ γὰρ ἀρχὴ, καὶ
ὄνομα Θεοῦ, καὶ λόγος, καὶ ὁ κατʼ εἰκόνα ἄνθρωπος, καὶ ὁρῶν Ἰσραὴλ
προσαγορεύεται· — «Если кто еще не достоин называться сыном Божьим, то старайся же сообразоваться с его первородным Словом, древнейшим ангелом, архангелом со многими именами, ибо он называется
«Начало», «Имя Божие», «Человек по образу Божию», «Провидец Израиля». «И снова, Καὶ γὰρ εἰ μήπω ἱκανοὶ Θεοῦ παῖδες
νομίζεσθαι γεγόναμεν, ἀλλά τοι τῆς ἀϊδίου εἰκόνος αὑτοῦ, Λόγου τοῦ
ἱερώτατου· Θεοῦ γὰρ εἰκὼν Λόγος ὁ πρεσβύτατος· — «Ибо если мы не достойны называться сынами Божиими, то будем таковыми от вечного образа Его, самого священного Слова; ибо самое древнее Слово есть образ Божий. " Так он, выражая некоторые свои представления об этом вечном
«характер» личности Отца.
Мы видели, что имеется в виду в этом выражении, и добавим к этому лишь рассмотрение того, откуда это выражение взято. Обычно считается, что имеется в виду обычная гравировка колец, печатей или камней. Возможно также, что апостол уважал какое-то изображение славы Божьей, выгравировав среди учреждений Моисея. В древности едва ли существовала какая-либо вещь, которая более славно представляла бы Бога, чем гравировка Его имени на золотой пластине, которую носили на передней части митры первосвященника; при виде чего великий завоеватель востока пал перед ним.
Упоминание об этом у нас есть в Исх. 28:36: «Сделай пластину из чистого золота и вырежь на ней, как гравюру на печатке, ה
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«Иегова» или «Иегове». Здесь было то имя Бога, которое обозначает Его сущность, характеризующееся и выгравированное, чтобы представить Его святость и славу своему народу. И Аарон должен был носить это выгравированное имя Бога на своем челе, чтобы он мог понести беззаконие в отношении святынь и даров детей Израиля, что действительно мог сделать только тот, кто был Самим Иеговой. церкви, он обещает выгравировать на себе семь очей Господа (Зах 3:9), или совершенство Его мудрости и силы, чтобы они были выражены в нем церкви. Бога посредством изображения или гравировки Его славного имени на золотой пластине, которую должен был носить первосвященник, чтобы он мог терпеть беззакония; апостол дает евреям понять, что во Христе Сыне есть истинное свершение того, что
был прообразован этим, поскольку Отец фактически сообщил ему Свою природу, обозначенную этим именем, благодаря чему Он действительно смог понести наши беззакония и наиболее славно представить нам Личность Своего Отца.
И это, подчиняясь более здравому суждению, я считаю замыслом апостола в его описании личности Иисуса Христа.
Святому Духу было угодно использовать здесь эти термины и выражения, чтобы напомнить евреям, что в древности они были наставлены, хотя и смутно, в том, что сейчас действительно им демонстрируется, и что теперь не проповедовалось и не декларировалось ничего, кроме того, что было в их типичных установлениях. они ранее дали свое согласие.
Мы довольно долго объясняли это описание личности Сына Божьего; однако, как мы полагаем, не дольше, чем того требует от нас природа вещей, о которых идет речь, и способ их выражения. Поэтому мы задержимся здесь на некоторое время, прежде чем перейдем к последующим словам этого стиха и сделаем некоторые наблюдения из сказанного для направления и освежения в нашем переходе.
I. Все славные совершенства природы Бога принадлежат и обитают в Личности Сына. Если бы это было не так, Он не смог бы славно представить нам личность Отца; и созерцание Его не могло привести нас к знакомству с личностью Отца.
Этому учит нас здесь апостол, как и в объяснении слов, которые мы проявили. Теперь, поскольку подтверждение этого намека зависит от приведенных доказательств и свидетельств о божественной природе Христа, на которой я в других местах в значительной степени настаивал и подтверждал ее посредством исключений, я не буду здесь возобновлять эту задачу, особенно учитывая, что та же самая истина снова произойдет с нами.
II. Все проявление природы Божией для нас и все сообщения благодати происходят непосредственно через Личность Сына. Он представляет его нам; и через него передается все, что сообщается нам из полноты Божества.
Есть множество показательных случаев, когда Бог открывает Себя и общается из Своей бесконечной полноты со Своими творениями и во всех проявлениях.
из них Он делает это непосредственно через Сына: — 1. В создании всех вещей; 2. В их провиденциальном правлении и распоряжении; 3. В раскрытии Его воли и установлении таинств; 4. В сообщении Его Духа и благодати: ни в одном из них Личность Отца не представлена нам иначе, как в Личности Сына.
1. При сотворении всех вещей Бог одновременно дал им их существо, наделил их Своей добротой и открыл Свою природу тем, кто был способен свято постичь ее. Итак, все это Бог сделал непосредственно через Сына; не как подчиненный инструмент‚ но как главный эффективный инструмент, являющийся его собственной силой и мудростью. Это мы проявили в объяснении последних слов предыдущего стиха. В явном свидетельстве об этом см. Иоанна 1:3; Кол. 1:16; 1 Кор. 8:6. Сын, как сила и мудрость Отца, сотворил все; так что в этом деле сияет в нем слава Отца, и никак иначе. Через него произошло сообщение бытия, добра и существования творению.
2. В провиденциальном правлении и распоряжении всем сотворенным Бог далее являет Себя Своим творениям и далее сообщает им Свою благость. Что это также совершается в Сыне и через Сына, мы еще увидим при объяснении следующих слов этого стиха.
3. Еще яснее дело обстоит с откровением Его воли и установлением таинств от начала до конца. Допустимо, что после вступления греха Бог милостиво открылся и сообщил Себя никому из Своих творений, кроме как через Своего Сына. Это может быть полностью проявлено при рассмотрении первого обетования, основы всех будущих откровений и установлений, с учетом всех последующих примеров.
Но хотя все откровения и установления, вытекающие из первого обетования, завершены и завершены в Евангелии, этого может быть достаточно, чтобы показать, что то, что мы утверждаем, истинно, особенно ссылаясь на него. Свидетельства, данные об этом, бесчисленны. В этом суть и цель Евангелия: открыть нам Отца через Сына и в Сыне; заявить, что через него одного мы можем стать причастниками его благодати и благости и что никак иначе мы не можем иметь с ним ни знакомства, ни общения. См. Иоанна 1:18. Вся цель Евангелия состоит в том, чтобы
дай нам «познание славы Божией в лице Иисуса Христа» 2
Кор. 4:6; то есть славу Бога невидимого, Которого никто никогда не видел, 1 Тим. 6:16; 1 Иоанна 4:12. Это должно быть сообщено нам.
Но как это сделать? абсолютно и сразу, как это слава Отца? Нет, но так, как оно «сияет пред лицом Иисуса Христа» или как оно проявляется и представляется нам в Его личности; ибо он есть, как говорит тот же апостол в том же месте, 2 Кор. 4:4, «образ Божий». И здесь также, что касается сообщения благодати и Духа, выражено Писание, и верующие ежедневно научаются этому. См. Кол. 1:19; Джон.
1:16; особенно 1 Иоанна 5:11, 14. Основания такого порядка вещей лежат в следующем:
1. В сущностном существовании Отца и Сына. Наш Спаситель выражает это в Иоанна 10:38: «Отец во Мне, и Я в Нем». Поскольку в каждой из личностей одни и те же существенные свойства и природа, в силу этого их личности также называются друг в друге. Личность Сына находится в личности Отца не как таковая, не в своей личности и не посредством своей личности, но посредством соединения своей природы и существенных свойств, которые не тождественны, как личности, но одинаковы в и то, и другое. И это присутствие Отца в Сыне и Сына в Нем, утверждает наш Спаситель, проявляется в делах, которые Он творил, совершаясь силою Отца, но как в Нем, а не как в Отце. немедленно. См. с той же целью гл. 14:10, 11 и гл. 17:21.
2. Так как Отец, таким образом, в Сыне, и Сын в Отце, благодаря чему все славные свойства одного сияют в другом, порядок и домостроительство благословенной Троицы в существовании и действии требуют, чтобы проявление и общение От Отца к нам через Сына; ибо, поскольку Отец есть источник и источник всей Троицы в отношении существования, то и в отношении действия Он действует не иначе, как через Сына, который, имея божественную природу, сообщенную ему через вечное зарождение, должен сообщать действия божественного сила, мудрость и доброта посредством временного действия. И таким образом он становится
«сияние славы Отца Его и выражение образа Личности Его», а именно, получением от Него Его славной природы, всей и всей ее, и выражением Его в Его делах природы и благодати Его творениям.
3. Потому что в устроении и совете благодати Бог определил, что все общение Себя с нами будет осуществляться через Сына как воплощенного. В подтверждение этому дано все Евангелие. Так что эта истина имеет свое основание в самом существовании личностей Божества, подтверждается порядком, действием и добровольным расположением в завете благодати.
И это открывает нам, во-первых, необходимость прийти к Богу через Христа. Сказано, что Бог сам по себе находится «во тьме густой», а также обитает «во свете», куда не может приблизиться ни одно творение; эти выражения, хотя и кажутся противоположными, тем не менее учат нас одному и тому же, а именно, бесконечному отдалению божественной природы от наших представлений и представлений,
«ни один человек никогда не видел Бога». Но сей Бог, невидимый, вечный, непостижимо славный, наложил на сотворенные им вещи различные знаки своего превосходства и оставил следы своих благословенных свойств; чтобы, рассматривая и созерцая их, мы могли прийти к такому знакомству с ним, которое могло бы побудить нас бояться его и служить ему, а также сделать его нашей высшей целью. Но все эти проявления Бога во всем остальном, кроме Его Сына Христа Иисуса, являются частичными, раскрывая лишь что-то о Нем, а не все, что необходимо знать, чтобы мы могли жить для Него здесь и наслаждаться Им в будущем; и неясный, не ведущий нас к какому-либо совершенному и устойчивому познанию о Нем. И поэтому те, кто пытался прийти к Богу в свете того проявления, которое Он сотворил из себя иначе, чем во Христе Иисусе и через него, все потерпели неудачу и лишились Его славы. Но теперь, когда Господь Христос есть «сияние славы Своей», в Котором Его слава сияет из густой тьмы, в которой окутана Его природа, для нас, и сияет из того неприступного света, в котором Он обитает; и

«выраженный образ его личности», представляющий нам все совершенства его личности полно и ясно, — в нем одном мы можем достичь спасительного знакомства с ним. По этому поводу он говорит Филиппу (Ин. 14:9): «Видевший Меня видел Отца»; причину этого утверждения, взятую из взаимного бытия Отца и Сына и выражения его ума и славы, он утверждает в следующих стихах. Таким образом, Он — единственный путь и средство прийти к познанию и наслаждению Богом, потому что в Нём и только через Него Он полностью и совершенно выражен для нас.
И поэтому это, во-вторых, является нашим великим руководством и руководством во всех наших начинаниях после приемлемого доступа к Нему. Пришли бы мы к тому знакомству с природой, свойствами и превосходствами Отца, которого способны достичь бедные, слабые, конечные создания в этом мире, —
чего достаточно, чтобы мы могли любить Его, бояться Его, служить Ему и наслаждаться Им? знали бы мы его любовь и благодать? восхищаемся ли мы Его мудростью и святостью? Давайте постараемся прийти к близкому и близкому знакомству с Его Сыном Иисусом Христом, в котором все эти вещи обитают во всей своей полноте и через которого они явлены, раскрыты, раскрыты нам; ищите Отца в Сыне, из которого не может быть спасительно постигнуто или правильно понято ни одно свойство божественной природы и в котором все они открываются нашей вере и духовному созерцанию. В этом наша мудрость – пребывать во Христе, пребывать с Ним, учиться Ему; и в Нем мы научимся, увидим и познаем также Отца.
Φέρων τε τὰ πάντα τῷ ῥήματι τῆς δυνάμεως αὑτοῦ. После описания личности апостол возвращается к утверждению силы Христа, Сына Божия, и тем самым совершает переход от царского и пророческого служения к своему священническому служению; обо всем, что он намеревается впоследствии расширить свою речь.
Он показал прежде, что им были созданы миры; К этому, в качестве дальнейшего доказательства своей славной власти и того, что он продолжает действовать соответственно началу своего осуществления ее, он добавляет, что он также остается поддерживать или управлять и распоряжаться всем, что создано им таким образом.
Φέρων. Для объяснения этих слов необходимо задаться вопросом о двух вещах: во-первых, как или в каком смысле Христос, как сказано, «поддерживает» или управляет «всем сущим»; во-вторых, как Он делает это «словом силы Своей». Φέρων толкователи понимают в двояком смысле и, соответственно, по-разному передают в переводах. 1. Некоторые передают это словами «поддерживать, поддерживать, нести, нести». И они предполагают, что оно выражает ту бесконечную божественную силу, которая проявляется в сохранении творения, не позволяя ему погрузиться в первоначальную путаницу и ничто. При этом наш Спаситель говорит: «Отец Мой делает доныне», ἕως ἄρτι‚ (или «еще»), и Я делаю;»
то есть в провиденциальном поддержании всего, что было создано вначале. «И это, — говорит Златоуст об этом месте, — есть дело большее, чем творение». Первым было произведено все
из ничего; благодаря последним они предохраняются от того возвращения в ничто, в которое их ввергла бы их собственная природа, не способная к существованию без зависимости от своей Первопричины, и их вечный конфликт из-за противоречия качеств.
2. Некоторые используют это слово для выражения Его правления, управления и распоряжения всем, что Им создано и (что предполагается) поддерживается; и поэтому это может означать проявление той власти над всем, которая дана Сыну как посреднику; или же это провиденциальное правление над всем, что Он имеет со своим Отцом, что кажется скорее намеренным из-за способа, которым Он осуществляет это правление, а именно «словом силы Своей».
Использование слова φέρω в этом последнем смысле не так очевидно, как в первом; как в пословице, Εἰ δύναμαι τῆν αἶγα φέρειν, ἐπίθετέ μοι
τὸν βοῦν. Но я не вижу причин, по которым мы должны предполагать несоответствие в этих смыслах, а не заключать, скорее, о том, что они оба подразумеваются; ибо, поскольку в поддержании, управлении и распоряжении всем сущим абсолютно одна и та же божественная сила и провидение, так и всякое управление и управление являются вопросом веса и бремени. А о том, кто правит или управляет другими, говорят, что они несут или несут их. Так Моисей описывает свое правление народом в пустыне, Чис. 11:11, 12: «Ты возложил на меня, — говорит он, אשָׂמַ — бремя» (или «бремя») этого народа; и Ты сказал: ה
וּ אֵשָׂ‚ носи» (или «неси») «их на своей груди». Отсюда и от א נָ
שׂ
ָ ‚ «нести или нести» — אי נָ
שׂ
ִ «принц или правитель»; то есть тот, кто несет и несет бремя людей, поддерживает их и управляет ими. Таким образом, в этом слове одновременно могут подразумеваться и выносить, или поддерживать, и управлять, и распоряжаться; как они оба выражены в пророчестве Христа, Ис. 9:6,
«Правление» (или «правительство») «будет лежать на его плечах» — чтобы вместе со своей властью и правлением он мог поддерживать и нести бремя своего народа.
Только, хотя среди людей это делается с большим трудом и трудом, Он делает это с невыразимой легкостью, словом Своей силы. И это безопасно, если взять это выражение в самом широком смысле.
Но поскольку сама фраза речи больше нигде в Новом Завете не используется, и φέρω не применяется для какой-либо подобной цели где-либо (хотя однажды φερόμενος принимается за «actus» или «agitatus», 2 Пет. 1:21), мы можем спросите, какое слово у евреев имел в виду апостол
выразить, согласно которому они ранее были проинструктированы по тому же вопросу.
1. Возможно, он намеревался ל ל
כְֵּ מ
כְַ, причастие от כּ
וּ
ל, «выдерживать, выносить, выдерживать».
терпеть», как в Мал. 3:2. Это также означает «кормить, питать и лелеять» 1.
Царств 4:7; Руфь 4:15; Зах. 11:16. Φέρων τε πάντα, то есть כ
לָ ל ל
כְֵּ מ
כְַ,
«sustinens, nutriens omnia» — «поддерживающий и лелеяющий все сущее». Но это слово не имеет никакого отношения к правилу или распоряжению. И в этом смысле, как дело творения преимущественно приписывается Отцу, о котором сказано, что Он сотворил все через Сына, так и сохранение и лелеяние всего сущего здесь возложено исключительно на Сына. И это вполне соответствует аналогии с верой: ибо именно сила Божия была чрезвычайно возвышена и явно видна в деле творения, как заявляет апостол, Рим. 1:20, хотя эта сила сопровождалась также бесконечной мудростью; и именно мудрость Божия наиболее ярко проявляется в сохранении всего сущего, хотя эта мудрость также может проявляться в бесконечной силе. По крайней мере, при созерцании творений творения чудо бесконечной силы, посредством которой они были созданы, приводит нас к размышлению о сопровождавшей их мудрости; и то, что в делах провидения прежде всего представляется нашему уму, — это бесконечная мудрость, посредством которой все вещи расположены, что приводит нас также к восхищению силой, выраженной в них. В Писании принято относить то, в чем сила наиболее выдающаяся, к Отцу, а то, в чем мудрость наиболее явно возвеличена, Сыну, Который есть вечная Мудрость Отца. И этот смысл вполне соответствует тексту.
2. 

א נֹ
שׂ
ֵ
это еще одно слово, которое может иметься в виду; и это означает осанку принца
в
правительство,
как
אי נָ
שׂ
ִ .
И в этом смысле слово должно быть обращено ко Христу как к Посреднику, которому Отец вверил власть и управление. Но ни слова, ни контекст не могут полностью передать этот смысл: ибо (1) ранее упоминалось, где сказано, что он «назначен наследником всего»; и маловероятно, чтобы апостол в этом кратком описании личности и служения Мессии дважды упоминал одно и то же под разными названиями.
выражения. (2) Частица τε, добавленная к φέρων, отсылает нас к началу этого стиха: Ὃς ὢν,… φέρων τε, — «Который есть сияние славы… и все несущий». Так что эти вещи необходимо необходимо говорить о нем в том же отношении: и первое, как мы показали, относится к его личности в отношении его божественной природы; поэтому и
последний,
и
его
действующий
в этом.
3. Есть еще одно слово, которое, я полагаю, апостол имел главную цель выразить, и это ב ר.
כַָ .ב ר
ֹ
כֵ в собственном смысле означает «ехать, нести, быть
перенесено»; и это часто, хотя и метафорически, используется в отношении самого Бога: как Второзаконие 33:26, ם מַשָ ב ר
ֹ
כֵ, «езда на
небесах», «на облаках» Ис. 19:1; «на крыльях ветра» Пс. 18:10 и Пс. 68:5; посредством чего Его величие, власть и правление представляются нам тенью. ... И, следовательно, это слово также означает «управлять, распоряжаться, управлять или руководить вещами и над ними».
Таким образом, в видении Иезекииля славное провидение Божие в управлении всем творением представлено колесницей (ה כ
בָָ מ
רְֶ) херувимов (םי
כּ
ר
וּ
בְִ).
םי
כּ
ר
וּ
בִ ְ, «херувимы» со своими колесами, создали ту колесницу, на которой восседал Бог Израиля, распоряжаясь всем сущим и управляя им. И сами слова имеют то родство значений, которое часто наблюдается среди еврейских корней, отличающихся лишь перестановкой одной буквы. И описание Сидящего над колесницей провидения, Иез. 1, то же самое, что и Иоанна, Откр. 4. Итак, Бог в этом видении помещен ב ר
כֵ, как управляющий, управляющий, влияющий на все второе
причины, как и упорядоченное производство их следствий, путем сообщения им жизни, движения и руководства. И хотя это божественное управление всем сущим страшно представить, кольца колес высоки и ужасны, гл. 1:18, и живые существа
«побежал как бы при виде молнии», стих 14; они также полны запутанностей, так как появляются перекрестные колеса или колеса внутри колес (стих 16), о которых говорится, что все они катятся (гл. 10:13; однако это происходит в невыразимом порядке, без малейшей путаницы, гл.
1:17, и с удивительной легкостью – простым намеком на разум и волю Того, Кто руководит всем; и это потому, что был живой, сильный дух, проходящий через всех, как живых существ, так и
колеса, которые приводили их в движение быстро, регулярно и эффективно, как ему хотелось; то есть энергетическая сила божественного Провидения, оживляющая, направляющая и располагающая всем так, как ему казалось хорошим.
Все это превосходно выражено апостолом в этих словах. Ибо, как та сила, которая находится в Том, Сидящем на колеснице, влияющая и дающая бытие, жизнь, движение и руководство всем вещам, ясно выражена через φέρων τὰ πάντα, «поддерживающий и располагающий всем сущим», —
то есть, ל
ע
ל
־
כָ ַ ב ר
ֹ
כֵ; так же и осуществление и проявление ее духом жизни во всех вещах, чтобы направлять их уверенно и регулярно, посредством этих слов: τῷ
ῥήματι τῆς δυνάμεως‚ «словом силы Своей»: оба обозначают невыразимую легкость всемогущей силы в ее действиях. И Кимчи в 6-й главе книги Исайи подтверждает, что видение, которое было у пророка, было
«слава Божия, та слава, которую Иезекииль увидел в подобии человека»;
которое мы находим применимым к Господу Христу, Иоанна 12:41.
Добавлю только, что в видении Иезекииля голос квадриги, живых существ в ее движении был подобен голосу י שׁ
דַַּ ‚ «всемогущий»,
«праепотентис», «сиби достаточноис», «Всемогущего», «могущественного», «всего» или «самодостаточного»; что также вполне выражено в этом высказывании апостола,
«перенося, поддерживая и избавляясь от всего».
Наш следующий вопрос — о том, каким образом Сын таким образом поддерживает и распоряжается всем сущим. Он делает это «словом силы Своей» — τῷ ῥήματι.
τῆς δυνάμεως. Ῥῆμα в Новом Завете употребляется в той же широте и степени, что и ר דּ.
בָָ в стар. Иногда оно обозначает любую материю или вещь, будь то добро или зло, как у Мф. 5:11, 12:36, 18:16; Марка 9:32; Луки 1:37, 2:15, 18:34; – слово благословения Провидения, Матф. 4:4; – любое сказанное слово, Мф. 26:75, 27:14; Луки 9:45; — обетования, Лука. 1:38; — и ῥήματα
βλάσφημα, «хульные слова», Деяния 6:11; – слово Божие, слово пророчества, Луки 3:2; ПЗУ. 10:17; Еф. 5:26, 6:17; 1 Пет. 1:25; — авторитетное повеление, Луки 5:5. В этом послании оно используется по-разному. Оно отличается от λόγος только тем, что никогда не обозначает вечное или существенное Слово Божие. То, что в этом месте обозначается им с дополнением τῆς δυνάμεως, есть λόγος ἐνδιάθετος, или божественная сила, исполняющая советы воли и мудрости Бога, или действенность Божьего промысла, посредством которой Он действует и осуществляет все по совету воли Его. См. Быт. 1:3; Пс. 147:15, 18, 148:8; Это. 30:31.
И это равнодушно выражают ῥῆμα и λόγος. Отсюда то же самое, что Павел выражает через одного из них, Евр. 11:3, Рождество
νοοῦμεν κατηρτίσθαι τοὺς αἰῶνας ῥήματι Θεοῦ: «Верою познаем, что веки сотворены словом Божиим», — говорит Петр через другое, 2 Пет.
3:5, Συνεστῶσα τῷ τοῦ Θεοῦ λόγῳ.
Эта действенность божественного провидения названа словом Божьим, подразумевая, что правители исполняют свою волю словом повеления в вещах, подчиненных их воле и относительно них, Мф. 8:9, так Бог совершает всю Свою мысль и волю во всем Своей силой. И поэтому τῆς δυνάμεως, «силы Его», добавлено здесь для различия и различения, чтобы показать, какое слово имеет в виду апостол. Речь идет не о Λόγος οὐσιώδης, «сущностном Слове» Бога; ни λόγος προφορικός, слово, произнесенное им в откровении самого себя, своего разума и воли; но слово, которое действенно и действенно, а именно, проявление Его божественной силы, с легкостью и властью выполняющее Его волю и цель во всем и посредством всего.
В видении Иезекииля это является сообщением духа жизни херувимам и колесам, чтобы действовать и перемещать их так, как угодно Тому, Кто ими руководит; ибо весьма вероятно, что апостол в этих словах, излагая божественную силу Сына в управлении и управлении всем творением, действительно имел в виду иудеев, что Господь Христос, Сын, есть тот, Кто был представлен в образ человека Иезекииля, управляющего всем и распоряжающегося всем сущим, и י שׁ
דַּ ַ, «Всемогущий», чей
Голос был слышен среди колес, поэтому совершенно очевидно, что в обоих местах имеется в виду одно и то же. И это выражение «поддержания» (или
«устраняющий») «все словом силы Своей» полностью провозглашает славное провидение, символически выраженное в этом видении. Сын, находясь над всем, что сотворено Им самим, как на престоле над херувимами и колесами, влияет Своей силой на все творение, сообщая ему соответственно существование, жизнь и движение, действуя, управляя и распоряжаясь всем по советник по своей воле.
Вот что апостол приписывает Сыну, чтобы тем самым подчеркнуть достоинство Его личности, чтобы евреи могли хорошо рассмотреть все вещи, прежде чем они откажутся от его учения. Он — тот, кто по существу причастен природе Бога, «будучи сиянием славы и
выражать образ личности своего Отца», который осуществляет и проявляет свою божественную силу как в создании всех вещей, так и в поддержке, управлении и распоряжении всем после того, как они созданы им. власть и власть изменить Моисеевские установления, такова была его истина и верность в откровении им воли Божией, которую они обязаны были принять и придерживаться.
Все отрывки этого стиха соединены апостолом и использованы для одной и той же цели и задачи; но сами по себе имеют такой отчетливый смысл и важность, рассматриваемые абсолютно и отдельно, что в нашем отрывке мы приведем наблюдения, которые они по отдельности предоставляют нам.
И из этих последних слов мы можем узнать:
I. Господь наш Иисус Христос, как Сын Божий, держит на Своей руке бремя всего творения и распоряжается им Своей силой и мудростью.
II. Такова природа и состояние вселенной, что она не могла бы существовать ни мгновения, и никакая вещь в ней не могла бы регулярно действовать для назначенной цели без постоянной поддержки, руководства, влияния и управления Сына Божьего.
Мы можем кратко рассмотреть сумму обоих этих факторов вместе, чтобы проявить силу и заботу Христа о нас, а также слабое, зависимое состояние всего творения само по себе. Вещи этого творения не могут поддерживать себя, действовать и располагать собой так же, как они не могли вначале возникнуть из ничего. Величайшее не может сохранить себя благодаря своей силе, величию или порядку; ни в последнюю очередь из-за удаленности от оппозиции. Если бы не была под ними всеми и каждым могучая рука, то все они погрузились бы в смятение и в ничто; если бы на них не воздействовала действующая сила, они превратились бы в ленивую кучу. Это правда, что Бог при создании всех вещей вложил в каждую частицу творения особую природную склонность и расположение, согласно которым оно готово регулярно действовать, двигаться или работать; но он не вложил в них эту природу и силу абсолютно и независимо от своей собственной силы и действия. Солнце наделено способностью производить все великолепные эффекты света и тепла, которые мы видим или представляем, огонь, который горит,
ветер дуть, и всякая тварь так же; но, тем не менее, ни солнце, ни огонь, ни ветер не могли сохранить себя в своем существе или сохранить принципы своего действия, и Сын Божий постоянным, непрерывным излучением Своей вечной силы не поддерживал и не сохранял их; и они не могли бы произвести какого-либо результата всеми своими действиями, если бы Он не действовал в них и через них. То же самое происходит с сынами человеческими, со всеми агентами, какими бы они ни были, как естественными и необходимыми, так и свободными и действующими в своих действиях по избранию и выбору. Поэтому Павел говорит нам, что «мы Богом живем, и движемся, и существуем», Деяния 17:28. Ранее он утверждал, что «сотворил все народы от одной крови», стих 26; то есть все люди одного, которого он первым создал. К этому он добавляет, чтобы мы могли знать, что Он не настолько позволил нам стоять на этом первом основании, что у нас есть какая-либо сила или способность, будучи сотворенными, делать или действовать что-либо без Него, что в Нем, — то есть в Его власти, заботе, провидении и благодаря Его действенному влиянию наша жизнь поддерживается и продолжается, благодаря чему мы действуем, движимы и даем возможность делать все, что мы делаем, даже если это не так мало, при этом есть какой-либо эффект жизни или движения. Итак, Даниил говорит Валтасару, что его «дыхание» и «все пути его» были в руке Бога, Дан. 5:23; — его дыхание, поддерживающее и продолжающее его существо; и его пути, в его эффективном руководстве и избавлении от них. С той же целью в целом Петр говорит и о структуре неба, земли и моря, 2 Пет. 3:5.
То, что так сказано о Боге в целом, Павел в частности применяет к Сыну: Кол. 1:16, 17: «Все Им и для Него создано, и Он есть прежде всего, и все Им вещи состоят». Он не только сотворил все, как мы заявили, для себя и своей славы, но и продолжает стоять во главе всего; так что им и его силой они состоят, сохраняются в своем нынешнем состоянии и состоянии, сохраняются от растворения, в своем единственном существовании и в постоянстве между собой.
И причина этого берется, во-первых, из ограниченного, конечного, зависимого состояния творения и абсолютной необходимости, чтобы так было.
Совершенно невозможно и противно самой природе и существу Бога, чтобы Он творил, создавал или производил что-либо без себя, что имело бы либо самосуществование, либо самодостаточность, либо было бы
независим от самого себя. Все это естественные и существенные свойства божественной природы. Где они, там Бог; так что ни одно существо не может быть причастно к ним. Когда мы называем существо, мы называем то, что имеет производное и зависимое существо. И то, что не может существовать само по себе, не может действовать так же.
Во-вторых, энергетическая эффективность Божьего провидения в сочетании с Его бесконечной мудростью в заботе о делах Своих рук, продуктах Его силы, требует, чтобы так было. Он еще работает. Он создал мир не для того, чтобы оставить его на произвол неопределенного события, — чтобы стоять в стороне и смотреть, что с ним станет, чтобы увидеть, вернется ли он к своему первобытному небытию (какой бочкой он всегда сильно пахнет) или как он будет подбрасываться вверх и вниз из-за неблагоприятных и противоположных качеств, которые были заложены в отдельных его частях; но та же сила и мудрость, которые породили его, до сих пор сопровождают его, мощно пронзая каждую частицу и частицу его. Воображать провидение в Боге без постоянного энергетического действия; или мудрость без постоянной заботы, проверки и надзора за делами своих рук; не иметь представления о живом Боге, а воздвигнуть идола в своем воображении.
В-третьих, эта работа особенно поручена Сыну не только потому, что Он есть вечная сила и мудрость Божия, но и потому, что своим вмешательством, беря на себя посредническую работу, Он отсрочил мир от немедленного распада при первом входе. греха и беспорядка, чтобы он мог продолжать оставаться, так сказать, великой сценой для могучих дел Божьей благодати, мудрости и любви, которые будут совершаться. Следовательно, ему поручена забота о продолжении творения и распоряжении им, как тому, кто взялся произвести и завершить в нем славу Божию, несмотря на великий ущерб, нанесенный ему грехом ангелов и людей. . Такова суть речи апостола (Кол.
1:15–20. Утвердив, что Он есть образ Божий в том смысле, который был открыт и объявлен выше, и что Он создал все вещи, он утверждает, что все вещи также имеют свою нынешнюю последовательность в Нем и Его силой и должны иметь таковую до тех пор, пока не будет совершена работа. Если примирение всего с Богом будет завершено, слава Божия может быть полностью восстановлена и утверждена навеки.
1. Отсюда мы видим, что тщетно ожидать чего-либо от тварей, а только того, что Господу Христу угодно сообщить нам через них. Те, кто не может поддерживать, двигаться или действовать самостоятельно, с помощью какой-либо силы, добродетели или силы, сами по себе вряд ли смогут оказать какую-либо реальную помощь, облегчение или помощь другим. Все они пребывают и существуют по отдельности и состоят вместе в своем порядке и действии словом силы Христовой; и что он сообщит через них, то они уступят и позволят, и ничего больше.
Сами по себе они представляют собой разбитые резервуары, в которых нет воды; то, что он в них бросает, может быть передано нам, и не более того. Те, кто покоится на них или покоится в них, не учитывая своей постоянной зависимости от Христа, в конце концов обнаружат, что все их надежды обмануты, и все их удовольствия исчезнут впустую.
2. Познайте отсюда также полную, абсолютную, полную самодостаточность и суверенитет Сына, нашего Спасителя. Мы показали пред всеобщность Его царства и моральное господство над всем творением; Но это еще не все. Король имеет моральную власть над своими подданными в своем королевстве, но он на самом деле и физически не дает им их существования и существования; он не поддерживает их и не действует по своему усмотрению; но каждый из них стоит там на одном или равном дне с самим собой. Действительно, он может, с позволения Божия, лишить жизни любого из них и таким образом положить конец всем их действиям и действиям в этом мире; но он не может дать им жизнь или продолжить их жизнь в свое удовольствие в одно мгновение, или заставить их даже пошевелить пальцем. Но у Господа Христа иначе. Он не только правит всем творением, распоряжаясь им по правилу и закону своего собственного замысла и удовольствия, но также все они имеют от Него свое существо, природу, склонности и жизнь; Его силой они продолжаются для них, и это влияет на все их действия. И это, как утверждает самодостаточность, так и абсолютный суверенитет над всеми остальными вещами. И это должно научить нас нашей постоянной зависимости от Него и нашему всеобщему подчинению Ему.
3. И это со всей очевидностью раскрывает тщеславие и безумие тех, кто использует творение в противостоянии Господу Христу и Его особым интересам в этом мире. Его собственная сила — это та самая основа, на которой они стоят в своем противостоянии Ему, и все, что они используют против него.
он состоит в нем. Они живут своей жизнью исключительно в удовольствии того, кому они противостоят; и они действуют против того, без постоянной поддержки и влияния которого они не могли бы ни жить, ни действовать ни на мгновение: это величайшее безумие и самая презренная глупость, которую только можно вообразить.
Перейдем теперь к описанию апостолом личности и служения Мессии.
Это начало послания, как было заявлено, содержит краткое изложение тех вещей, на которых апостол намерен настаивать по отдельности на протяжении всего послания; и все это относится к личности и служению Мессии, главной теме этого послания. Итак, сначала объявив его великим пророком нового завета; и, во-вторых, господин, правитель и управитель всего сущего, что также свидетельствует о справедливости предоставления ему этого вселенского суверенитета, исходя из превосходства его личности по причине его божественной природы и ее действия в дела созидания и провидения; он завершает и завершает свое общее положение аргументации послания кратким указанием на свою священническую должность, а также на то, что он в ней делал и что за этим последовало, в остальных словах этого стиха.
И этот порядок и метод апостола требуются по природе самих вещей, о которых он говорит; ибо дело очищения грехов, которое он возлагает на него как священника, не может быть объявлено без предварительного проявления его божественной природы. Ибо это «opus Θεανδρικόν» — дело Того, Кто есть Бог и человек; ибо как Бог считает своей собственностью изгладить наши грехи, так и Он не смог бы сделать это «сам по себе», если бы Он также не был человеком. И это утверждается в следующих словах:
—

Διʼ ἑαυτοῦ καθαρισμὸν ποιησάμενος τῶν ἁμαρτιῶν ἠμῶν· — «Очистив Собою грехи наши».
В народной латыни эти слова передаются как «Purgationem peccatorum faciens» не без различных ошибок. Ибо, во-первых, эти слова, διʼ ἑαυτοῦ,
«сам» и ἡμῶν, «наш», опущены; и все же от них зависят акцент и правильный смысл целого. Во-вторых, ποιησάμενος,
«сделав» переводится в настоящем времени как «сделав»; что кажется
направить смысл слов на другое дело и действие Христа, чем то, что здесь подразумевается. И поэтому толкователи римской церкви, как Фома, Лиран, Каэтан, Эстий, Рибера, а Лапид, все отказываются от своего собственного текста и толкуют слова согласно оригиналу. Древние, а также Златоуст, Феофилакт и Ойкумений, во всем своем описании этого места придавали главное значение словам, опущенным в этом переводе.
Учение об очищении наших грехов Христом глубоко и обширно, оно распространяется на многие важные главы Евангелия; но мы последуем за нашим апостолом и в этом месте обойдем его кратко и вообще, потому что рассмотрение его непосредственно придет нам в голову в нашем развитии.
Здесь апостол выражает две вещи относительно Мессии; и одно, являющееся основой обоих, он подразумевает или предполагает:
Во-первых, Он выражает то, что Он сделал: Он «очистил наши грехи»; Во-вторых, как он это сделал, — он сделал это «сам». В качестве основания того и другого он полагает, что он был великим первосвященником церкви; те, с кем он имел дело, прекрасно знали, что это дело очищения от грехов принадлежит только священнику.
Итак, здесь апостол молчаливо приступает к сравнению Христа с Аароном, первосвященником, как он делал прежде со всеми пророческими открывателями воли Божией; и так как он не назвал никого из них в частности, то и здесь он больше не называет Аарона; но впоследствии, когда он снова начинает более подробно настаивать на том же вопросе, он прямо упоминает его имя, а также имя Моисея.
И в обоих случаях, приписываемых ему здесь как великому Первосвященнику Своей Церкви, он предпочитает его Аарону: во-первых, тем, что он «очистил наши грехи», то есть действительно и эффективно перед Богом и в совести грешник, и это «навсегда»; тогда как очищение грехов, ради которого был задействован Аарон, само по себе было всего лишь типичным, внешним и прообразом того, что было истинным и реальным: и то, и другое апостол доказывает впоследствии. Во-вторых, в том, что он сделал это «сам», или принеся себя в жертву; тогда как все, что делал Аарон в этом роде, он делал это посредством принесения в жертву крови быков и козлов, как будет показано.
Отсюда и появляется тщеславие толкования ученого человека на эти слова. «Postquam, — говорит он, — morte sua causam dedisset ejus fidei per quam à peccatis purgamur, quod nec Моисей fecerat nec Prophetae». Ибо как мы увидим, что очищение Христом наших грехов не состоит в том, чтобы дать основание и повод для веры, посредством которой мы очищаем себя, так и апостол не сравнивает в этих словах Господа Христа с Моисеем и пророками, которым нечего было возразить. совершать дело очищения от греха, но с Аароном, который по должности был предназначен для этого.
Καθαρίζω. Посмотрим же, что здесь приписывается Господу Христу: Καθαρισμὸν ποιησάμενος. Καθαρίζω чаще всего означает реальное фактическое очищение от внешних скверн путем исцеления и очищения, как Марка 1:40, 7:19, Луки 5:12; или от духовной скверны греха, по освящающей благодати, как Деян. 15:9, 2 Кор. 7:1, Еф. 5:26. Но оно также часто используется в том же смысле с καθαίρω и καθαίρομαι, «очищать искуплением или искуплением», как в Евр. 9:22, 23. И в подобном варианте также используется καθαρισμός. Но καθαρισμὸν ποιήσαι, «совершить очищение», или очищение от наших грехов, здесь нельзя понимать в первом смысле как реальное и неотъемлемое освящение: очистили грехи наши», когда очищение освящением начинается только у некоторых, а не у всех и никогда и не завершается ни у кого в этом мире. Во-вторых, потому что он сделал это διʼ
ἑαυτοῦ, «сам по себе», без использования или применения какого-либо другого средства к очищаемым; когда настоящее неотъемлемое освящение происходит посредством «омовения водною посредством слова», Еф. 5:26; или «возрождением и обновлением Святого Духа», Тит. 3:5. И упомянутое выше толкование того, что Христос должен очистить нас от наших грехов Своей смертью, совершив ту веру, посредством которой мы очищаемся, исключено, как это было отчасти показано ранее, контекстом. Это приписывается смерти Христа, как это действительно и эффективно совершалось, что типично делалось в древности при законных жертвоприношениях священниками; как это видно из антитезы, заключенной в этом выражении: «Сам по себе». Но это был не тот способ, которым грехи очищались в древности жертвоприношениями, а именно, путем зарождения убеждения в умах людей, которое должно было быть полезно для этой цели, - и поэтому здесь ничего подобного не предполагается.
Καθαρισμὸς. Καθαρισμὸς, таким образом, есть такое очищение, которое производится
искупление, люстрация и искупление; то есть ר כּ
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«propitiatio» — «искупление», «умилостивление». Так же и это слово переведено в LXX., Исх. 29:36: Τῇ ἡμέρᾳ τοῦ καθαρισμου, םי פּ
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«искупление» или «искупление». Действительно, в основном они передают ר כּ
פַָ автор
ἱλάσκομαι и ἐξιλάσκομᾳι — «умилостивить», «умилостивить», «искупить»;
но они делают это также посредством καθαρίζω, «очищать», как Исх. 29:37 и гл.
30:10. Так и у других авторов καθαρισμός употребляется для κάθαρμα, περικάθαρμα;
что
является,
«искупление»,
"экспиаментум",
«piaculum» — «искупление», «искупление», «устранение вины». Итак, Лукиан: Ῥίψομεν μὲν αὐτὸν τοῦ κρημνοῦ καθαρισμὸν τοῦ στρατοῦ ἐσόμενον·
— «Мы сбросили его с головой во искупление армии»; или, как тот, который своей смертью должен искупить, понести, снять с армии вину.
И такие люстрации были обычным явлением среди язычников, когда люди посвящали себя разрушению или были посвящены другими, чтобы очистить, очистить, нести вину кого-либо, чтобы они могли выйти на свободу. Таковы были Кодр, Менокей и Деции; чьи истории известны. Итак, это очищение от наших грехов, которое, по словам апостола, произошло до вознесения Христа и Его восседания одесную Бога, состоит не в действительном освящении и очищении верующих Духом, в применении крови Христа им, но в искуплении, совершенном Им в жертве Себя, чтобы наши грехи не были вменены нам. И поэтому сказано, что Он очищает наши грехи, а не очищает нас от наших грехов. И везде, где грехи, а не грешники, становятся объектом какого-либо посреднического действия Христа, это действие непосредственно уважает Бога, а не грешника, и направлено на устранение греха, чтобы он не был вменен. Итак, гл. 2:17 этого послания: «Он есть милостивый Первосвященник», εἰς τὸ ἱλάσκεσθαι τὰς ἁμαρτίας τοῦ λαοῦ, — «примирять грехи народа»; то есть ἱλάσκεσθαι τὸν Θεὸν περὶ τῶν ἀμαρτιῶν, — «совершить искупление» (или «примирение с Богом») «за грехи народа». И еще: «Он претерпел смерть», εἰς ἀπολύτρωσιν τῶν ἐπὶ τῇ
πρώτῃ διαθήκῃ παραβάσεων, — «для искупления преступлений по первому завету»; то есть заплатить за них цену, чтобы нарушители могли быть освобождены от приговора закона. Таким образом, Καθαρισμὸν ποιησάμενος τῶν ἁμαρτιῶν ἡμῶν — это то же самое, что «совершив искупление грехов наших».
Διʼ ἑαυτοῦ. И это апостол далее объявляет, показывая путь
посредством чего он это сделал; то есть διʼ ἑαυτοῦ, «сам», то есть посредством жертвы и приношения самого себя, как гл. 9:12, 14; Еф. 5:2. Первосвященник древности совершал искупление и, как правило, очищал грехи людей, принося в жертву животных в соответствии с предписаниями закона (Лев.
16; этот первосвященник, жертвуя собой, Ис. 53:10; Евр. 9:12. О природе умилостивительных или искупительных жертв мы должны подробно поговорить позже. Теперь мы придерживаемся общего положения апостола, кратко выражающего священническое служение Христа и его превосходство в том, что Он действительно очистил наши грехи, и притом своей жертвой. И это произошло благодаря его смерти на кресте и предшествующим ему подготовительным страданиям. Некоторые различают его смерть и принесение себя в жертву. Это, говорят, он совершил на небесах, когда, как первосвященник своей церкви, вошел в нерукотворное святилище, к чему его смерть была лишь подготовкой. Ибо заклание зверя, говорят они, было не жертвой, а вознесением его крови на жертвенник и внесением ее в святое место. Но это совершенно ниспровергает всю жертву Христа; на что они действительно и нацелены. Правда, заклание зверя было не всей жертвой, а лишь существенной ее частью; равно как и приношение крови ее и окропление ее во Святом Святых, в годовщине искупительной жертвы, но ни в какой другой. И причина, по которой вся жертва не могла заключаться в каком-либо одном действии, возникла лишь из-за несовершенства вещей и лиц, задействованных в этой работе.
Священник был одним, животное, приносимое в жертву, другим, жертвенник другим, огонь на жертвеннике другим, фимиамом — другое, каждое из которых было ограничено и предназначено для своей конкретной цели; так что искупление не могло быть совершено ни одним из них, и жертва не заключалась в них.
Но теперь в этой жертве Христа все это встречается в одном благодаря Его совершенству. Сам Он был и священником, и жертвой, и жертвенником, и курением, как мы увидим в дальнейшем; и Своей смертью и кровопролитием Он совершил сразу всю Свою жертву, как очевидно заявляет апостол (гл. 9:12, 14.
Таким образом Христос Сам очистил наши грехи, искупив их Своей жертвой Своей смертью, чтобы они никогда не были вменены верующим.
И эта часть этого стиха также предоставит нам такое четкое замечание:
Так велико было дело освобождения нас от греха, что оно не могло быть совершено иначе, как самопожертвованием Сына Божия.
Наш апостол ставит своей целью в нескольких местах продемонстрировать, что ничто из того, от чего человечество обычно ожидало или могло с какими-либо надеждами или вероятностями ожидать облегчения в этом случае, вообще не принесло бы ему никакого облегчения.
Лучшее, чего могли достичь язычники, все, на что им приходилось надеяться, было лишь усовершенствованием естественного света и разума с заботой о тех семенах и принципах добра и зла, которые еще остались в испорченной природе человека. Под руководством и послушанием им они искали покоя, славы и бессмертия. Как ужасно они разочаровались в своих целях и ожиданиях и какой прискорбный результат имели все их усилия, заявляет и в целом доказывает апостол, Рим. 1:18, до конца.
Иудеи, пользовавшиеся благодеяниями божественных откровений, потеряв по большей части истинное духовное значение их, добивались тех же целей законом и собственным усердным соблюдением его. Они «покоились в законе», Рим. 2:17, а именно, что через него они смогут получить избавление от греха и принятие Богом; и «следовал за ним», гл. 9:31; то есть достичь посредством этого праведности и спасения. И это казалось достаточным основанием и фундаментом, на котором они могли строить; ибо, потеряв духовное понимание, применение и цель закона, обновленного для них в завете Хорива, они вернулись к первоначальному использованию и прекращению его применения, когда он впервые оказался невиновным, и по глупости подумали, как и многие другие но сделайте, чтобы для грешников произошло то же самое, что и для людей, если бы они не согрешили в Адаме; то есть даровал им принятие у Бога здесь и вечную жизнь в будущем. Поэтому во многих местах апостол прилагает большие усилия, чтобы разоблачить их, исправить их ошибку и доказать, что у Бога не было такого замысла, давая им закон, который они хотели бы навязать Ему.
И, во-первых, он утверждает и вообще доказывает, что закон обманет их ожидания, что «делами закона не может быть оправдана никакая плоть», Рим. 3:20; и что это не даст им жизни, Гал. 3:21, или праведность. И чтобы они не жаловались, что тогда сам Бог
обманув их, дав закон, который не соответствовал той цели, для которой он был дан, он заявляет, во-вторых, что они ошиблись с целью, ради которой закон был обновлен для них; Это было не для того, чтобы оно могло дать им жизнь или праведность, но для того, чтобы оно могло обнаружить грех, потребовать послушания и одновременно побудить и заставить их позаботиться о чем-то другом, что могло бы одновременно спасти их от греха и дать им праведность ко спасению. И далее, он, в-третьих, сообщает им, почему закон стал недостаточным для этих целей; и это произошло потому, что он стал «ослаблен плотью», Рим. 8:3.
Закон смог продолжить наше принятие Богом в том состоянии, в котором мы были созданы вначале; но после того человек через грех стал плотью,
— иметь в себе начало вражды против Бога, постоянно принося плоды греха, — закон стоял в стороне, как ослабленный и недостаточный, чтобы помочь и спасти такого человека. И на этом апостол ясно и тщательно настаивает в своих посланиях к Римлянам и Галатам.
Но, в-третьих, хотя закон и серьезные усилия по соблюдению его в целом не могли спасти нас от наших грехов, тем не менее, существовали особые учреждения закона, которые были назначены для этой цели и задачи, а именно: В частности, жертвы, которые были предназначены для искупления освобождения грешников и обеспечения их примирения с Богом. На них иудеи в основном опирались и доверяли им. И действительно, ожидать праведности и оправдания от Моисеевых жертв, как они это делали, было гораздо более разумно, чем ожидать их от дел нравственного закона, как это делают некоторые сейчас; ибо все добрые дела, какие потребуются в законе, являются делами закона. Ибо в жертвоприношениях предполагался грех и была видимость возмещения, которое должно быть совершено, чтобы грешник мог выйти на свободу; но в моральном законе нет ничего, кроме абсолютной, всеобщей и точной праведности, требуемой или допускаемой, без малейшего облегчения для тех, кто ее не достигает. Но, тем не менее, наш апостол заявляет и доказывает, что ни то, ни другое не было доступно для достижения намеченной цели, как мы увидим в девятой и десятой главах этого послания.
Теперь, в пределах этих трех, — естественного света или разума с привитыми принципами добра и зла, нравственного закона и жертвоприношений.
от этого — лгут и заключаются все надежды и стремления грешников после избавления и принятия Богом. Нет ничего, что они могли бы сделать или во что-либо положиться, кроме как обратиться к одному из этих глав.
И если все это их подведет, а это, несомненно, произойдет (что мы могли бы доказать бесчисленными причинами и доказательствами, хотя в настоящее время мы довольствуемся приведенными выше свидетельствами), то несомненно, что ничто под небом не может дать их в этом случае. наименьшее облегчение.
Опять же, это единственный путь достижения цели, которая соответствует мудрости Божией. Мудрость Божия — это бесконечная бездна, в которую, поскольку она лежит в Его собственной вечной груди, мы совершенно не можем заглянуть. Мы можем только восхищаться им, когда он прорывается наружу и обнаруживает себя в его внешне созданных произведениях или в их последствиях. Так, Давид, размышляя о делах Божиих, впадает в восхищение мудростью, посредством которой они были сотворены (Пс. 104:24, 136:5. Мудрость Божия открывается и проявляется в своих действиях; и оттуда, по нашей мере, мы узнаем, что ему подходит и что подходит ему. Но когда Святой Дух приходит говорить об этом деле нашего искупления Христом, Он призывает нас не только задуматься о мудрости Божией, но и о Его разнообразной и «многообразной мудрости», Еф.
3:10; и утверждает, что «в нем сокрыты все сокровища мудрости», Кол. 2:3; ясно намекая на то, что эта работа настолько подходит и настолько соответствует бесконечной мудрости Бога во всем, что иначе невозможно было бы ее организовать и осуществить; и это также из-за абсолютной мудрости самой Бога, а также из-за того свойства, посредством которого Бог замышляет и осуществляет прославление всех других совершенств Своей природы, поэтому она называется разнообразной или «многообразной»: так поэтому мы вполне можем заключить, что никакой другой путь избавления грешников не соответствовал мудрости Божией.
Во-вторых, только этот путь отвечал святости и праведности Бога. Он «святой Бог», который не позволит виновным выйти на свободу, «очи которого более чисты, чем созерцать беззаконие»; и его решение таково, что «те, кто грешит, достойны смерти». Грех противоречит его природе, и его справедливость требует, чтобы он не оставался безнаказанным. Кроме того, он великий и верховный правитель всего мира; и хотя грех разрушает и растворяет зависимость творения от него, если бы он не отомстил за это отступничество, все его правление и правительство были бы аннулированы. Но сейчас,
если эта месть и наказание падут на самих грешников, они должны погибнуть под ней навечно; ни один из них не мог избежать или когда-либо освободиться или очиститься от своих грехов. Следовательно, должна быть произведена замена, чтобы наказание за грех, которого требует святость и праведность Божия, могло быть применено, а грешнику были явлены милость и благодать. Что никто не был способен, пригоден или достоин подвергнуться этому наказанию, чтобы искупить все грехи всех избранных; что никто не мог вынести этого и прорваться через него, чтобы конец предприятия был счастливым, благословенным и славным со всех сторон, но только Сына Божия мы проявим в дальнейшем в нашем прогрессе, и это было заявлено в другом месте.
И это — 1. Должен научить нас жить в святом восхищении этим могущественным и чудесным продуктом мудрости, праведности и доброты, которые нашли и назначили этот путь избавления грешников и славно осуществили его в самопожертвовании Сына Божьего. . Святой Дух повсюду предлагает нам это как тайну, великую и сокровенную тайну, с которой никто из великих, или мудрых, или спорщиков мира никогда не познавал и не мог хотя бы приблизиться к ней. И он утверждает по этому поводу три вещи: (1) Что оно открыто в Евангелии и только через него можно познать и достичь; откуда нас снова и снова приглашают искать и усердно вникать в нее ради этой самой цели, чтобы мы могли стать мудрыми в познании и признании этой глубокой и скрытой тайны. (2) Мы не можем своими собственными силами и самыми усердными усилиями прийти к святому знакомству с ним, несмотря на то откровение, которое дано о нем в букве Слова, если, кроме того, мы не получим от Бога Дух мудрости, знания и откровения, открывающий наши глаза, делающий наш разум духовным и позволяющий нам открыть эти глубины Святого Духа духовным образом. (3) Что мы не можем с помощью этой помощи достичь в этой жизни совершенства в познании этой глубокой и непостижимой тайны, но должны все равно трудиться, чтобы возрастать в благодати и познании ее, наше процветание во всякой благодати и послушании зависит от по этому поводу. Обо всем этом Писание изобилует повторением. И, кроме того, везде изложено блаженство и блаженство тех, которые по благодати получают духовное понимание этой тайны; и сами также на опыте находят удовлетворяющее его превосходство у апостола Фил. 3:8. Все это
соображения являются мощными мотивами для выполнения этой обязанности исследовать и восхищаться этой чудесной тайной; при этом у нас есть сами ангелы в качестве наших соратников и товарищей.
2. Мы также можем принять во внимание невыразимую любовь Христа в деле Его избавления нас от греха. Об этом также обильно говорит нам Писание, излагая, превознося, восхваляя эту любовь Христову и призывая нас к святому размышлению о ней. В частности, он показывает ее в сопровождении всего, что может сделать любовь выразительной и достойной восхищения; ибо (1) оно указывает на необходимость и неотложность условий, в которых Господь Христос дал нам это облегчение. Это было тогда, когда мы были
«грешниками», когда мы были «потерянными», когда мы были «детьми гнева», «под проклятием», когда ни один глаз не жалел нас, когда никакая рука не могла помочь нам. И если Иоанн сильно скорбел, когда думал, что не нашлось никого достойного ни на небе, ни на земле раскрыть книгу видений и снять печати ее, то как справедливо могла бы вся тварь скорбеть и сокрушаться, если бы не нашлось никого, кто мог бы дайте облегчение, когда всем была противна эта фатальная гибель! И это величайшая похвала любви Христа, что Он приложил руку к делу, к которому никто не мог прикоснуться, и возложил на свои плечи то бремя, которое никто другой не мог нести, когда все находились в отчаянном состоянии. (2) Величие этого избавления. Это из
«гнев», «проклятие» и «месть» вечны. Не от неприятности или опасности, продолжавшейся несколько дней, не от минутного страдания; но от вечного гнева, под проклятием Божьим и силой сатаны в его исполнении, которые неизбежно сопровождают грех и грешников. И (3) Каким образом Он это сделал; не Своим словом, которым Он сотворил мир; не своей силой, посредством которой он поддерживает и управляет вещами, которые он создал; не платя цену тленных вещей; не только путем открытия нам пути, посредством которого мы сами могли бы избежать того состояния, в котором мы находились, как некоторые глупо воображают, но посредством «жертвы самого себя»,
«принося душу свою в жертву за грех» и «принося Себя Богу через вечный Дух», «полагая душу Свою за нас»; и большую любовь не может проявить ни один человек, чем поступая так. И (4) бесконечное снисхождение, которое он использовал, чтобы привести себя в такое состояние, в котором он мог бы самостоятельно очистить наши грехи; ибо для этой цели, когда он был «в образе Божием, он лишил себя славы, сделал себя ничтожным, стал плотью, принял на себе образ раба, чтобы он мог быть
послушны до смерти, смерти крестной». И (5) целью Его предприятия ради нас, которое было «приведением нас к Богу», в Его любовь и расположение здесь и вечное наслаждение Им в будущем. ... На всех этих вещах, говорю я, часто и подробно настаивает Писание, чтобы продемонстрировать превосходство любви Христовой, чтобы сделать ее восхитительной и приятной для нас. И все это мы должны хранить в наших сердцах и постоянно размышляйте над ними, чтобы мы могли должным образом принять и развлечь эту чудесную любовь Сына Божия.
Апостол, таким образом, в целом утвердил священническое служение Христа и жертву, которую Он принес, с целью ее, потому что это не могло быть сделано без величайшего уныния, унижения и уничижения Сына, чтобы мы не могли помыслить то, что он остался или все еще находится в тех же условиях, добавляет благословенное событие и результат его великой работы и предприятия:
Ἐκάθισεν ἐν δεξιᾷ τῆς μεγαλωσύνης ἐν ὑψηλοῖς· — «Он сел по правую руку Величия на высоте».
Эти слова мы уже раскрыли, как их смысл и значение.
Далее следует рассмотреть замысел и значение присутствия в них Святого Духа. Для этого необходимо исследовать: во-первых, цель апостола в этих словах; во-вторых, манера выражения своих намерений и их намерения; в-третьих, на что он ссылался в Моисеевом домостроительстве, посредством чего он усилил аргумент, который имел в виду.
В этих словах апостол в целом подразумевает две вещи:
1. Что Господь Христос, взяв на себя обязательство очистить наши грехи, одним приношением Себя совершенно совершил это, совершив таким образом все дело Своего священства, чтобы совершить искупление грешников. Об этом свидетельствует благословенный исход его начинания. Сразу после своей работы он вошел в описанное здесь славное состояние – знаменательное обещание и свидетельство того, что его работа была совершена и что Бог был полностью удовлетворен и доволен тем, что он сделал.
2. Благословенное и славное состояние Господа Иисуса после Его
в этих словах выражено унижение. Его Дух в древности означал и Его «страдания», и «должную славу», 1 Пет. 1:11; как он истолковывал Писание своим ученикам, Луки 24:26. И об этом он просил по завершении своей работы, как и полагалось ему по договору и обещанию, Иоанна 17:5. Вот что в целом задумал апостол в этих словах.
Во-вторых, следует рассмотреть способ выражения славы и блаженного состояния Сына Божьего после того, как Он очистил наши грехи, и что в этом особенно подразумевается. Сначала надо устранить какие-то ошибки или беспочвенные курьезы, а потом декларировать реальную важность слов.
Некоторые утверждают, что в древности левая рука была самой почетной; так что расположение Христа по правую руку Бога как указывает на Его честь и славу, так и на неполноценность по отношению к Отцу. С этой целью они приводят некоторые изречения некоторых древних писателей среди язычников, отдавая предпочтение месту или достоинству левой руке; и эти высказывания используются католиками, чтобы ответить на весьма незначительное возражение против верховенства Петра: взято с некоторых древних епископских печатей, на которых фигура Павла была помещена по правую руку от фигуры Петра. Но это предположение может быть легко опровергнуто бесчисленными свидетельствами признанных авторов среди язычников; и в Писании правая рука постоянно обозначает достоинство и превосходство. Пример благословения Иаковом детей Иосифа также свидетельствует о постоянном использовании в те древние времена по указанию самой природы, Быт. 48:17–19; и распределение овец и коз в последний день направо и налево дает привилегию первым. Итак, Василий: Ἡ
δεξιὰ χώρα δηλοῖ τὸ τῆς ἀξίας ὁμότιμον· — «Место правой руки обозначает достоинство». И Златоуст: Εἰ γὰρ ἐλάττωσιν ἤθελε δηλῶσαι
οὐκ ἄν εἶπεν ἐκ δεξιῶν ἀλλʼ ἐξ ἀριστερῶν· — «Если бы Он обозначил какое-либо уменьшение или уменьшение, то не сказал бы: «Сядь по правую руку от меня», но по левую». Таким образом, это выражение означает честь и славу, и только это.
Некоторые, считая, что правая рука обозначает самое почетное место, спрашивают, говорится ли это в отношении самого Бога Отца или других, которые сидят или могут считаться сидящими по левую руку. Для
Первое чувство утверждает Мальдонат на Мэтте. 16:19; ибо говорит он: «Хотя и невозможно, чтобы Сын в абсолютной или сущностной славе был предпочтительнее Отца или выше его, тем не менее, что касается Его непосредственного правления над церковью, Он может более проявить Свою силу и славу в правлении и управлении Церковью». все вещи." Другие утверждают, что это говорится в отношении других, сидящих по левую руку, и это предпочтительнее. Но все это исследование и любопытно, и беспочвенно: ибо, 1. Хотя сидение по правую руку является знаком великой славы и достоинства, тем не менее, как говорит апостол именно в этом случае, «очевидно, что исключен Тот, Кто поставил все под Ним», 1 Кор. 15:27 — тот, кто таким образом превознес Его над всем по правую руку, исключен; и 2. Здесь вообще нет никакого сравнения или упоминания о сидении по левую руку, и его нет везде, где бы ни употреблялось это выражение, но абсолютно провозглашается только слава Христа-Посредника.
И это может быть прояснено другими примерами. Соломон поместил свою мать, когда она подошла к нему, по правую руку от себя — знак величайшей чести; но сам сел на престоле царства, 3Цар 2:19. Сказано, что церковь находится по правую руку Христа, Пс. 45:9; который, поскольку он предпочитает ее всем остальным, не отменяет ее подчинения Христу. Нерон в Светонии, когда Тиридат, царь Армении, пришел в Рим, поставил его для своей чести по правую руку, сам восседая на престоле правления. А там, где сидят трое, среднее место является самым почетным местом. Поэтому Катон в Африке, когда Юба хотел встать между ним и Сципионом, отодвинулся по левую руку от Сципиона, чтобы Юба не имел преимущества перед римскими магистратами.
Вполне вероятно, что в этом выражении может быть намек на синедрион, высшую судебную инстанцию среди иудеев. Того, кто председательствовал в нем, называли ןיד בא, или ןיד תיב בא‚ «Отец суда», или,
«Отец дома суда», и сидел по правую руку ישנ, или
«князь» синедриона, следующий за ним, кому принадлежало исполнение приговора суда. Об этом Абдине упоминается в Таргуме, Песнь. 7:4, ךיניד ןאדד אניד תיב באו; — «Отец дома суда, который судит суды Твои»; согласуется с этим: «Отец не судит никого, но весь суд отдал Сыну».
Таким образом, все выражение является явно метафорическим и взято из того, что
используется или использовался среди людей и поэтому переводится как обозначение состояния и состояния Христа на небесах. И именно это в общих чертах подразумевает апостол в этих словах: как величайшая честь, которую можно оказать кому-либо из сынов человеческих, состоит в том, чтобы главный правитель поставил его рядом с собой по правую руку, так и Сын как посредник, стал причастником величайшей славы, которую Бог может даровать на небесах. Итак, не та существенная, вечная слава Сына Божия, которую Он имеет наравне с Отцом, которая выражена в этих словах и о которой говорил прежде апостол, но та слава и честь, которые дарованы Ему. Отцом после и после принесения себя в жертву для искупления грехов.
Итак, десница Божия здесь не принимается абсолютно, как в других местах, за силу и силу Божию; но в сочетании с сидением за ним оно затемняет место и высшую славу, поскольку он рассматривается на своем троне величия; и поэтому здесь она названа «правой рукой величия», а не всемогущества или силы.
В частности, в этом выражении подразумеваются две вещи:
1. Безопасность Христа от всех Его противников и всех страданий в будущем. Евреи знали, как он пострадал от Бога и человека. При этом он сообщает им, в чем была причина: это было для очищения наших грехов; и более того, заявляет, что теперь он навеки защищен от всякого противодействия, ибо где он, туда не могут прийти враги его, как в Иоанна 7:34. Он вне их досягаемости, вне их власти – он в безопасности на престоле и в присутствии Бога. Таким образом, о плодах церкви, защищенных от ярости и гонений сатаны, говорится, что они «восхищены к Богу и престолу Его» (Откр. 12:5). Следовательно, хотя люди творят и будут продолжать свою злобу и гнев против Господа Христа до конца мира, как если бы они хотели снова распять Его, тем не менее, Он больше не умирает, будучи в безопасности вне их досягаемости по правую руку Бога.
2. Его величие и невыразимая слава – все, что может быть дано от Бога на небесах. Бог на престоле Своем — это Бог в полном проявлении Своего величия и славы; по правую руку от него сидит Посредник, да, так что он также находится «посреди престола», Отк. 5:6. Как мало наше слабое понимание может постичь это величие! См. Фил. 2:9; Мэтт. 20:21; ПЗУ. 8:34; Кол. 3:1; Еф. 1:20.
Вот что излагает апостол в этом выражении. И они ясно подразумеваются в контексте псалма, откуда взяты эти слова, Пс. 110. Так что здесь подразумеваются не его правление и власть, а его безопасность, величие и слава, которые сопровождают их.
В-третьих, нам следует выяснить, что именно имел в виду апостол, приписывая Христу славу и величие в старом церковном государстве иудеев, и что именно он предпочитает Ему выше других.
Многие думают, что апостол в этих словах превозносит Христа выше Давида, главного царя среди иудеев. О нем сказано, что Бог сделает его «первенцем, выше царей земных» (Пс.
89:27. Его трон был высоко на земле, и его слава превосходила славу всех царей вокруг него; но для Господа Христа он несравненно превознесен и над Ним, потому что воссел одесную Величия на высоте. Но, как было сказано, эти слова обозначают не правление, силу или власть Христа, прообразом которых является царство Давида, а Его славу и величие, представленное великолепным престолом Соломона. Кроме того, он говорит не о царской власти Христа, а о Его священническом служении и славе, которая последовала за его исполнением.
Таким образом, в этих словах апостол, по-видимому, имел в виду вход первосвященника во святилище после принесения им торжественной годовщины искупительной жертвы. Только тогда он был допущен в это святое место, или на небеса внизу, где было торжественное представление присутствия Бога, Его престола и Его славы. И что он там сделал? Он стоял со всем смирением и смиренным благоговением, служа пред Господом, чье присутствие там было представлено. Он не пошел и не сел между херувимами, но, поклонившись подножию Господню, пошел. Не так, говорит апостол, со Христом; но так как его жертва была бесконечно более превосходной и эффективной, чем жертва Аарона, то, принося ее, он вошел в святое место, или в само небо наверху, и в настоящее, славное присутствие Бога, не для того, чтобы служить в смирении, но для участие престола величия и славы. Он царь и священник на своем престоле, Зах. 6:13.
Таким образом, апостол завершает свое общее положение по всему вопросу:
который он намерен далее расширить и рассмотреть. В этом описании личности и служения Мессии он закладывает источники всех своих последующих аргументов и отсюда усиливает увещевания, которых, как мы видели, он постоянно придерживается. И мы также можем отсюда заметить:
—

I. Что нет ничего более тщетного, глупого и бесплодного, чем противодействие, которое сатана и его приспешники продолжают оказывать Господу Христу и Его Царству. Смогут ли они подняться на небеса? Могут ли они отнять Господа Христа от престола Божия? Немного времени проявит это безумие, а оно – вечности.
II. Что служение Господу Христу безопасно и почетно. Он как добрый, так и славный господин, сидящий одесную Бога.
III. Велика духовная и вечная безопасность тех, кто истинно верует во Христа. Обо всем этом по отдельности.


Евреям 1:4
Замысел апостола, как мы уже неоднократно показывали, состоит в том, чтобы продемонстрировать необходимость пребывания в учении Евангелия, исходя из превосходства человека, через которого Богу было угодно открыть его нам. Это он уже сделал в общих чертах, в том описании своей личности, силы, дел, должностей и славы, которое он дал нам; тем самым он показал, что ни одно существо, которое Богу было угодно когда-либо использовать для раскрытия Своей воли или установления Своего поклонения, никоим образом не могло сравниться с Ним. Пройдя так далеко в общих чертах, он переходит теперь к рассмотрению частных случаев всех тех, кого Бог использовал для служения закона и установления Моисеева богослужения; и пользуется случаем от всех них, чтобы продемонстрировать достоинство и несравненное превосходство Господа Христа, Которого он во всем превозносит.
Итак, во-первых, он говорит об ангелах, как о тех, кто был наиболее
славные создания, занятые в даянии закона. Евреи признавали, да и приводили это в свою защиту, что, помимо посредничества Моисея, Бог использовал служение ангелов при даровании закона и других периодических наставлениях их предков. Некоторые из них утверждают, что последний из пророков лично был ангелом, о чем свидетельствует значение его имени. Святой Стефан, упрекая их в злоупотреблении и пренебрежении к их величайшим привилегиям, говорит им, что они «закон получили по расположению» («указанию» или «служению») «ангелов, Деян. 7:53.
А Таргум интерпретирует колесницы Бога с тысячами ангелов, Пс. 68:17, 18 об ангелах, через которых Бог научил Израиль закону. Таким образом, это могло оставить в их умах особое предубеждение, что закон, передаваемый ангелами, обязательно должен иметь преимущество перед Евангелием и, следовательно, быть превосходным и неизменным.
Чтобы устранить и это предубеждение, а также провозгласить превосходство и превосходство во всем Того, Кто открыл Евангелие, апостол использует повод из того, что он недавно учил их о превознесении Иисуса Христа по правую руку Бога. , чтобы доказать им, на основе писаний Ветхого Завета, что Он чрезвычайно продвинут и славен над самими ангелами, чьим участием в служении закона они хвалились; и с этой целью приводит четыре знаменательных свидетельства, одно за другим.
Таков замысел апостола, которого он придерживается и разъясняет до конца этой главы; и чтобы мы могли правильно понять его намерение и значение Святого Духа в целом, мы должны, прежде чем рассматривать его положение, изложенное в этом четвертом стихе, или последующие его подтверждения, в общих чертах исследовать, что оно такое в Христа, которого он сравнивает с ангелами и предпочитает им, и этим он так превозносит Его.
Сравнение, проводимое между Господом Христом и ангелами, должно проводиться либо в отношении их природы, либо в отношении их достоинства, служения, силы и славы. Если сравнение будет природы с природой, то оно должно быть либо в отношении божественной, либо человеческой природы Христа. Если бы оно имело божественную природу Христа с природой ангельской, то это не было бы сравнением пропорций, как между двумя природами, согласующимися в каком-либо общем виде существа, как это происходит с природой человека и червя, — но
сравнение лишь обнаруживает разницу и расстояние без какой-либо пропорции. Так отвечает Афанасий, Орат. ii. нареч. Ариан. Но истина в том, что апостол не намерен доказывать аргументами и свидетельствами превосходство божественной природы над ангельской. В этом не было необходимости, и его показания ничего подобного не доказывали. Кроме того, говоря об ангелах, другой части сравнения, он говорит не об их природе, а об их служении, работе и занятии, с их почетным и славным положением в них. Итак, хотя апостол и приводит различные свидетельства, подтверждающие божественность Сына, он делает это не для того, чтобы непременно доказать превосходство божественной природы над ангельской, но только для того, чтобы показать тем самым славное состояние причастника ее, и, следовательно, его превосходство над ангелами или справедливость того, что так должно быть.
Недопустимо также сравнение человеческой природы Христа с природой ангелов; ибо это абсолютно учтено и само по себе уступает ангельскому; поэтому, что касается его участия в этом, о нем говорится, что он поставлен «ниже ангелов», гл. 2.
Затем апостол говорит о личности Христа, Бога и человека, которая была назначена и задумана Богом Отцом быть открывателем Евангелия и посредником нового Завета. Как таковой, он является субъектом последующего общего предложения; как таковой о нем говорилось в предыдущих словах; и относительно него как такового следует истолковывать последующие свидетельства, даже те, которые свидетельствуют о его божественной природе, приводимые для демонстрации превосходства его личности, наделенной должностями царя, священника и пророка своей церкви, великий открыватель воли Божьей в последние дни.
Вер. 4.— Τοσούτῳ κρείττων γενόμενος τῶν ἀγγέλων, ὅσῳ διαφορώτερον
παρʼ αὐτοὺς κεκληρονόμηκεν ὄνομα.
Τοσοὐτῳ κρείττων γενόμενος. Сыр. יֵ
ב
הּ כּ
לֵֻ נָ
א וְ
הָ . «Et ipse tantum
praestantior fuit», Бодериан; — «И он был намного превосходнее». «At tanto potior factus est», Тремель; — «И он стал намного лучше».
«At ipse toto excellit»; или, как Де Дьё, «At hoc totum excellit» — «И он полностью превосходит»; или: «Он превосходит всех во всем». Вульг. «Tanto melior factus angelis». Перевод κρείττων словом «мелиор» порицается
Эразм, Беза, Ватаблус и вообще оставлены толкователями римской церкви; и трудно, если не невозможно, найти «мелиор» у любого хорошего автора, употребляемый в том смысле, что κρείττων здесь и в других местах постоянно применяется. Наши переводят слово «лучше», «сделано лучше»; во избежание, я полагаю, совпадения с тем, что они выражают διαφορώτερον через «превосходнейший». Κρείττων — собственно «благородный»,
«potentior», «preestantior», «excellentior» — «более могущественный», «способный»,
«отлично» в отношении любви, чести или состояния и состояния; как у Гомера, ил. А. 80,—
Κρεισσων γὰρ βασιλεὺς ὅτε χώσεται ἀνδρὶ χέρηι̇.
То есть πολλὸν ἀρείων, говорит Евстафий, «multo potentior», — «более могущественный», «способный преобладать» или «более превосходный». Γενόμενος, «факт»,
«effectus» — «сделанный»,
"был,"
"стал."
Διαφορώτερον,
«дифференциус» — «разный»; что иногда употребляется в отношении абсолютно лучших вещей или вещей, которые намного лучше, чем другие вещи, которые отличаются: «заставить отличаться»,
к
предпочитать,
делать
лучше,
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Сыр.
ר מ
יַ
תַּ ְ דַ‚
«excellentius» — «превосходнее». Διαφέρω – это и отличаться, и превосходить; но «дифференциус» простонародья в этом месте не имеет никакого здравого смысла.
Κεκληρονόμηκε, «haereditavit», «sortitus est», «jure hereditario obtinuit»;
о важности того, какое слово было раньше.
Вер. 4. Будучи настолько предпочитаемым [возвышенным, выдающимся] над ангелами, так как он [получил] унаследовал более превосходное имя, чем они.
Есть пять моментов, важных для толкования этих слов: 1. То, что апостол утверждает в них как свое общее положение, а именно, что Сын, как великий священник и пророк церкви, был предпочтен выше и сделался славнее и сильнее ангелов; и как это было сделано, и в чем это состоит. 2. когда его так предпочитали над ними; что принадлежит объяснению и правильному пониманию первого. 3. Степень этого предпочтения Его над ангелами, подразумеваемая в сравнении: «Он стал превосходнее, как Он» и т. д. 4. Доказательство утверждения как абсолютное, так и в отношении подразумеваемой степени. ; и это взято из его имени. 5. Как он получил это имя; он получил его как свой жребий и долю или унаследовал его.
1. Он сделан «превосходнее» ангелов, предпочтительнее их:
то есть, как говорят некоторые, заявлено так. «Tum res dicitur fieri, cum incipit patefieri». Часто в Писании говорится, что вещь создана или существует, когда это явлено таковым. И в этом смысле слово γίνεσθαι
иногда употребляется: Рим. 3:4, Γινέσθω ὁ Θεὸς ἀληθὴς, πᾶς δὲ ἄνθρωπος
ψεύστης — «Пусть Бог правдив, а всякий человек лжец»; то есть проявлено и признано таковым. Итак, Иакова 1:12: Δόκιμος γενόμενος — тот, кто одобрен в испытании и тем самым проявляется как искренний и здравый. В этом смысле говорит нам апостол, Рим. 1:4, что Господь Христос был
«провозглашен Сыном Божьим чрез воскресение из мертвых». Воскресение из мертвых не сделало Его Сыном Божьим, но очевидно проявило и объявило Его таковым. Согласно такому толкованию этих слов, то, что подразумевает Святой Дух, заключается в том, что, хотя Господь Христос служил в этом мире в внешне низком состоянии, хотя Он и очистил наши грехи, тем не менее, сев по правую руку Бога, Он был явлен, проявлен, объявлен превосходнее всех ангелов на небесах.
Но я не вижу причин, по которым мы должны отказаться от правильного и наиболее обычного значения слов, ничто в контексте не убеждает нас сделать это.
Кроме того, это не соответствует замыслу апостола, который не доказывает из Писания, что Господь Христос явился превосходнее ангелов, но что действительно Он был предпочтен и превознесен над ними.
Κρείττων γενόμενος. Итак, κρείττων γενόμενος равно
«предпочтительный», «возвышенный, действительно наделенный большей силой, славой, достоинством, чем ангелы. Иоанн Креститель утверждает о нем: Ἐμπροσθέν μου γέγονεν· ὅτι
πρῶτός μου ἧν· — «Он был предпочтен передо мной, потому что он был прежде меня», — предпочитался выше него, был призван на другую должность, чем та, на которой служил Иоанн, поставлен перед ним или выше него по достоинству, потому что он был перед ним в природе и существовании. И вот правильный смысл слов: Господь Иисус Христос, открыватель воли Божией в Евангелии, превозносится выше, предпочтительнее, превосходнее и славнее самих ангелов, всех или любого из них, которые служил Господу при даровании закона на горе Синай.
Некоторые возражают против такого толкования: «Тот, о ком говорят, что он поставлен выше ангелов, считается ниже, чем они прежде». К
на что я отвечаю: И так он был не в отношении сущности, существования и реального достоинства, но в отношении немощей и страданий, которым он подвергался при исполнении своего дела здесь, на земле, как прямо заявляет апостол. , гл. 2:9.
2. И это проливает свет на наше второе исследование этих слов, а именно, когда Христос был таким образом вознесен над ангелами.
(1) Некоторые говорят, что это было во время Его воплощения; ибо тогда человеческая природа, взятая в личное существование с Сыном Божиим, стала превосходнее ангельской. На этом смысле фиксируются некоторые древние, за которыми следуют различные современные толкователи. Но мы уже доказали ранее, что то, что апостол здесь говорит не о своей личности, а о том, что он наделен своим служением и исполняет его, не является ни абсолютно, ни абстрактно свойственным Христу. И, кроме того, воплощение Христа было частью Его уничижения и вознесения, и поэтому не имеет особого значения там, где прямо говорится о Его возвышении и славе.
(2) Некоторые говорят, что это произошло во время его крещения, когда он был помазан Духом для исполнения своего пророческого служения, Ис. 61:1, 2. Однако и такое указание времени недопустимо; и это потому, что главное, чем он был унижен перед ангелами, как его искушения, и страдания, и сама смерть, последовали за его крещением и помазанием.
(3) Следовательно, наступившее после этого время Его воскресения, вознесения и превознесения по правую руку Бога задумано как время, когда Он стал превосходнее ангелов, как это очевидно видно из текст и контекст: ибо: [1] Это было время, как мы показали ранее, когда он был славно облечен той всей властью на небе и на земле, которая была издревле предназначена для него и приготовлена для него. [2] Порядок речи апостола также побуждает нас остановиться на этом времени: «Очистив Сам Самим грехи наши, Он сел» и т. д.; «стать намного лучше»; то есть там и тогда он был так сотворен. [3] Свидетельство, данное апостолом в первую очередь в подтверждение своего утверждения, в другом месте, как мы увидим, им самим применяется к его воскресению и последовавшей за ним славе. , и
следовательно они и в этом месте предназначены. [4] Это предпочтение Господа Христа над ангелами явно включено в дарование Ему всей власти, Мф. 28:18; изложил Еф. 1:21, 22. [5] Свидетельством, использованным апостолом в первую очередь, является слово, которое Бог сказал своему Царю, когда посадил его на Своей святой горе Сион, Пс. 2:6–8; что обычно выражает его славное пребывание в небесном царстве.
Итак, Господь Христос, который по Своей Божественной природе всегда был бесконечно и несравненно превосходнее всех Ангелов, после Своего смирения в принятии человеческого естества, с теми страданиями и искушениями, которые Он претерпел, по воскресении Своем был возвысились до состояния славы, силы, власти, превосходства и получили власть над ними, как сообщает нам здесь наш апостол.
3. В этом предпочтении и превознесении Господа Христа подразумевается степень: «Сделавшись тем более» и т. д. Теперь наши представления об этом месте должны всецело регулироваться именем, данным Ему. «Смотрите, — говорит апостол, — насколько имя, данное Мессии, превосходит имя, данное ангелам, настолько же Он Сам превосходит их в славе, власти и силе; ибо эти имена по отдельности даны им от Бога, чтобы обозначить их состояние и состояние». Какова и насколько велика эта разница, мы увидим впоследствии, рассматривая примеры, приведенные апостолом в последующих стихах.
4. Доказательство этого утверждения, на котором сначала останавливается апостол, взято из имени Христа, Его имени, не данного Ему человеком, не принятого им самим, но приписываемого Ему Самим Богом. И при этом он не подразумевает под именем Христа или именем ангелов какие-либо отдельные имена собственные того или другого; но такие описания, которые сделаны о них, и титулы, данные им Богом, с помощью которых можно узнать их состояние и состояние. «Посмотри, — говорит он, — как они называются Богом, под какими именами и титулами Он владеет ими, и ты сможешь узнать разницу между ними». Это имя он объявляет в следующем стихе: Бог сказал ему: «Ты Сын Мой, сегодня Я родил Тебя». Речь идет не о том, чтобы он был полностью Сыном Божьим, а о том, что, по свидетельству Святого Духа, Бог сказал ему эти слова: «Ты Сын Мой», и тем самым объявил его состояние и состояние намного превосходящим что у ангелов,
никому из них он никогда не говорил ничего подобного, но, как мы увидим, говорит о них совершенно отчетливо. Но об этом в следующем стихе.
Некоторые под этим «превосходным именем» понимают его силу, достоинство и славу, названного «именем выше всякого имени», Фил. 2:9. Но тогда это ни в коей мере не может доказать то, для чего это выдвигает апостол, ибо оно прямо тождественно тому, что утверждается, в чье подтверждение оно произведено.
Хорошо. 5. Последнее, что важно, это то, как Господь Христос пришел под этим именем или получил его. Κεκληρονόμηκε, — он получил его
«наследство» как его особая доля и доля навеки. В каком смысле он назван κληρονόμος, «наследником», было указано ранее. Поскольку он стал наследником всего, то и унаследовал имя более превосходное, чем ангелы.
Теперь он стал наследником всего, поскольку все вещи были сотворены и образованы Им, Отец передал Ему, как посреднику, особую власть над всем, чтобы Он мог распоряжаться ею для всех целей своего посредничества. Точно так же, будучи естественным и вечным Сыном Божьим, во время и после завершения Своей работы Отец провозгласил и произнес это как Его имя. См. Луки 1:35; Это. 7:14, 9:6. То, что Он является Сыном Божьим, является надлежащим основанием для того, чтобы Его так называли; и его освобождение от должности по случаю ее объявления. Итак, Он пришел к нему по праву наследства, когда Он был «провозглашен Сыном Божьим в силе через воскресение из мертвых», Рим. 1:4.
В этом суть предложения апостола и его подтверждение. Имя, данное Богом для этой цели и цели, истинно раскрывает природу, состояние и состояние того или тех, кому оно дано; но Христу-посреднику дано имя от самого Бога, превосходящее любое имя, данное Им ангелам: что неоспоримо доказывает, что Он поставлен в состоянии и состоянии славы намного выше их или предпочтительнее их. .
Я отмечу лишь одну или две вещи относительно евреев, которым писал апостол, и тем самым положу конец нашему изложению этого стиха.
Во-первых, эта речь апостола, доказывающая превосходство Мессии над ангелами, была очень необходима евреям, хотя она очень соответствовала их собственным принципам и вообще
признан ими. По сей день среди них существует традиция, что Мессия будет превознесен над Авраамом, Моисеем и служащими ангелами. Кроме того, они признавали писания Ветхого Завета, в которых апостол показывает им, что эта истина была преподана и подтверждена. Но они были тупы и медлительны в применении этих принципов для утверждения своей веры в Евангелие, как учит их апостол (гл. 5:11, 12. И в то время у них были большие размышления о славе, достоинстве и превосходстве ангелов, и они впали в своего рода поклонение им. И может быть, это любопытство, тщеславие и суеверие в них усилилось накалом спора о них между фарисеями и саддукеями: — отрицающими их существование и бытие; другой, за которым последовала масса народа, превознося его выше меры и склоняя к поклонению ему. Об этом заявляет апостол (Кол. 2:18). Говоря о тех учителях-иудаистах, которые тогда беспокоили церкви, он обвиняет их в бесплодных и любопытных рассуждениях об ангелах и поклонении им. И своим служением в даровании закона они еще хвалились. Поэтому необходимо было лишить их этой уверенности в этой привилегии и вытекающих из нее суеверий, чтобы научить их превосходству Господа Христа над всеми ними, чтобы их мысли могли быть направлены к Нему, и их доверие возлагалось только на него. И это превознесение Мессии некоторые из их более поздних врачей утверждают в отношении Дана. 7:9, מ
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«поставленный», «возвышенный» — как в оригинальном халдейском оригинале и во всех старых переводах, греческих, латинских, сирийских и арабских, эти слова, как бы они ни читались у нас, передают слова «пока престолы не были низвергнуты», — подтверждая, что один из этих престолов предназначался для Мессии, перед которым в послушании служили все ангелы.
Во-вторых, возможно, не будет лишним заметить, что у евреев всегда была традиция славного имени Мессии, о которой они даже после своего полного неприятия сохраняют некоторые смутные воспоминания. Имя, которое они главным образом превозносят, — ןורטטמ, «Метатрон». Бен Уззиил в своем Таргуме на Бытие 5 приписывает это имя Еноху, когда тот был переведен:
«Он вознесся на небо по слову Господню, ארפס ןורטטמ הימש ארקו»
אבר», — «и звали его Метатрон, великий писец». Но это мнение о том, что Енох был Метатроном, отвергается и опровергается в Талмуде.
Там нам говорят, что Метатрон — это םלועה רש, «князь мира»; или, как называет его Илия в Фисби, םינפה רש, «князь присутствия Божьего». И в первом упоминании этого имени есть Талмуд. Тракт. Санхед. кепка. iv.
фол. 38, они ясно намекают, что под этим выражением подразумевают нетварного ангела. И действительно, таким должен быть тот, кому можно приписать то, что приписывают Метатрону; ибо, как сообщает нам Рейхлин из каббалистов, они говорят: ןורטטמ השמ לש יבר, — «Учителем самого Моисея был Метатрон». Он есть, говорит Илия, ангел, всегда появляющийся в присутствии Бога, о котором сказано: «Имя Моё в Нем», а талмудисты говорят, что он имеет власть изгладить грехи Израиля, откуда они называют его канцлером небес. И Бехай в Исх. 23, утверждается, что это имя означает и господина, и посланника, и хранителя: господина, потому что он управляет всем; посланник, потому что он всегда стоит перед Богом, чтобы исполнить Его волю; и хранитель, потому что он хранит Израиля. Я признаю, что этимология, которую он дает этому имени для этой цели, слаба и глупа; как и у Илии, который говорит нам, что Метатрон — это ןוי ןושלב, то есть на греческом языке «посланный». Но все же очевидно, что имеется в виду под всеми этими неясными намеками. Целью является всесотворенный Князь славы и превознесение его над всеми, с превосходством имени Его. Что касается самого слова, то это либо просто искажение латинского слова «посредник», обычное среди них; или гематрический вымысел, отвечающий ידש, «Всемогущий», поскольку их цифры совпадают.
Учение о преимуществе и превосходстве Христа настаивается апостолом до конца этой главы, и поэтому я не буду рассматривать его до тех пор, пока мы не рассмотрим все представленные доказательства; и не только вкратце, уже частично сказав об этом, при рассмотрении его суверенитета и господства над всем.
Эти слова особенно учат нас тому, что:
Всякое превосходство и возвышение одного над другими зависит от высшего совета и воли Бога.
Пример, который он приводит о Том, Кто превыше всего, достаточно подтверждает наше общее правило. У него было свое «имя», обозначающее его славу и превосходство, через
«наследство» — наследие, предназначенное для него и данное ему по совету, воле и благоволению Бога. Он дал ему это «имя выше
всякое имя» (Флп. 2:9), а также по Своей воле и желанию: «Отцу угодно было, чтобы в Нем обитала всякая полнота», чтобы «во всем иметь первенство», Кол. Он предопределил Ему это от вечности, 1 Пет. 1:20, и фактически превознес Его по Своему вечному совету в полноту времени, Деян. 2:36, 5:31.
Итак, это прелирование Христа прежде всего зависит от воли и благоволения Бога; и в этом он является образцом всех привилегий и превосходства среди других.
Благодать, милость и слава, духовные и вечные вещи — это то, в чем действительно существует какое-либо различие между сынами человеческими. А если кто-то в этих вещах предпочтительнее другого, то это зависит только от единственного благоволения Бога. Ни один человек в этом не отличается от другого, и нет у него ничего, чего бы он не получил. «Бог милует, кого помиловать». И это различение всех вещей высшей волей Божией, особенно духовной и вечной, является источником, источником и правилом всей той славы, которую Он явит и в которой возвысится в вечность.
Евреям 1:5
Апостол переходит к подтверждению своего положения о превосходстве Господа Христа над ангелами и к доказательству этого превосходством данного Ему имени; и это он делает посредством различных свидетельств, взятых из Ветхого Завета, два из которых объединены в этом стихе, как эти стихи разделены в наших Библиях.
Вер. 5.— Τίνι γὰρ εἶπέ ποτε τῶν ἀγγέλων· Υἱός μου εἶ σὺ, ἐγὼ σήμερον
γεγέννηκά σε;
Еще раз. Вульг., «dixit aliquando» — «сказал он когда-то»; для «в любое время». Сыр., אהָ א
לֱָ מ
רַ אֲ ם ה
וּ מְ ןמֵ‚ «из любого времени сказал Бог».
«Элоах», «Бог», употребляется без необходимости, хотя и лучше, чем те, кто передает εἶπε безлично, «было ли сказано когда-либо»; ибо это выражено в псалме, откуда взяты слова: מ
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לִ «,» — «Ты, Сын Мой, в этот день Я родил Тебя». Многоточие глагола-существительного в оригинале, которое является вечным, дополнено апостолом εἶ, «Ты Сын Мой». грамматического смысла слов нет, и на этом мы закончим этот стих или, по крайней мере, рассмотрим это свидетельство отдельно.
Вер. 5. Кому из ангелов он когда-либо [или когда-либо] говорил: Ты Сын Мой, ныне Я родил Тебя?
В этих словах важны две вещи: 1. Способ принесения апостолом свидетельства, которое он намеревался использовать:
«Кому из ангелов он когда-либо говорил?» 2. Сами показания:
«Ты Сын Мой, сегодня Я родил Тебя».
В первом случае можно отметить три вещи:
Во-первых, свидетельство, на котором он настаивал в вопросах веры, является свидетельством Писания. Он отсылает евреев к тому общему принципу, который был признан между ними. Люди еще не научились в таких состязаниях отвечать тем придирчивым ответом, к которому мы теперь привыкли: «Откуда вы знаете, что эти Писания являются словом Божьим?» В действительности, для обычной честности недопустимо, чтобы люди подвергали сомнению репутацию и проституировали авторитет своих самых священных принципов только ради того, чтобы нанести ущерб своим противникам. Но здесь наш апостол уверенно отправляет евреев к признанному правилу их веры и поклонения, авторитет которого, как он знал, они не откажутся (Ис. 8:20.
Во-вторых, что апостол отрицает авторитет и совершенство Писания в вопросах, касающихся веры и поклонения Богу. «Нигде в Писании об ангелах не говорится; поэтому у них нет того имени, о котором говорится, или не в том смысле, в котором оно приписано Мессии». Этот аргумент, говорит известный толкователь этого места, кажется слабым и мало чем отличается от того, которым пользовались еретики в подобных случаях; и потому отвечает, что апостол рассуждает отрицательно не только на основании Писания, но и на основании предания. Но этот ответ гораздо более слаб, чем претендует на то, что это аргумент. Во всей этой главе апостол опирается на свидетельства Писания, и только к этому относятся его слова, и в этом он излагает всю суть.
полемику он держал в руках, зная, что у евреев было много испорченных традиций, явно противоречащих тому, что он стремился доказать; в частности, что закон Моисея был вечным обязательным, против чего он прямо выступает во всем послании. Таким образом, аргумент, взятый отрицательно из авторитета Писания в вопросах веры или того, что относится к поклонению Богу, является действительным и действенным, и здесь он навечно посвящен использованию церкви апостолом.
В-третьих, что апостол либо действительно признает, либо ради аргументации снисходит до понимания евреев, что среди самих ангелов существует различие степеней и превосходства.
Поэтому, чтобы подтвердить свое общее утверждение о достоинстве и превосходстве Христа над всеми ними, он побуждает их привести в пример любого из них, который либо действительно, либо в их понимании был поставлен выше других, к которому такие слова, как эти когда-либо говорилось: «Кому из ангелов он сказал». Его утверждение касается не только их сообщества, но и любого или всех вождей или князей среди них. Есть ם שׂ
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רִ ָ, Дан. 10:13, «главные князья» среди ангелов. И из них Михаил, князь народа Божия, называется ד א
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не по порядку, а начальник по достоинству, их руководитель и руководитель. Кому из них или остальным были сказаны эти слова, говорит апостол?
Перейдем теперь к самим показаниям. Чтобы оно соответствовало его цели и было полезным для цели, ради которой он о нем упоминает, необходимы три вещи: во-первых, что Тот, о ком он говорит, имеет в этом особое предназначение. Во-вторых, чтобы в нем было присвоено ему имя, данное самим Богом, на которое он мог бы претендовать как на свое особое наследие. В-третьих, что это имя, либо полностью, либо в своем особом способе присвоения ему, более превосходно, чем любое, которое когда-либо было дано ангелам, как знак их достоинства, власти и превосходства. И на этих вещах, чтобы прояснить аргументы апостола, нужно особенно настаивать.
Во-первых, произведённые слова принадлежат исключительно тому, к кому они применяются; то есть именно о Мессии пророчествуют во втором псалме, откуда они взяты. Это со всеми христианами не подлежит сомнению, если применить это к нему в нескольких местах; как Деяния 4:25–
27, 13:33; Евр. 5:5. Несомненно также, что евреи всегда считали, что этот псалом относится к Мессии; они делают это по сей день. Поэтому Таргум псалма прямо применяет это к нему, передавая таким образом следующие слова: «О возлюбленный! Как сын своего отца, ты чист для меня, как в тот день, когда я создал тебя». Так и слова извращает Таргумист, не зная, какой смысл им приписать; что с ним часто бывает.
Но очевидно, что древние евреи всегда считали, что этот псалом главным образом предназначался для Мессии, как и никто из старых инакомыслящих. Некоторые из их более поздних хозяев думают иначе, но в этом обнаруживают свое упрямство и беззаконие.
Так, раввин Соломон Джарчи в своем комментарии к этому псалму в венецианском издании великих масоретских Библий утверждает, что «все, что поется в этом псалме, наши учителя интерпретировали как Мессию-царя; но»
говорит он, «по звучанию слов и для опровержения еретиков» (то есть христиан), «удобно изложить нам Давида». Настолько злобно испорчены и пристрастны они сейчас в своих толкованиях Писания. Но эти слова опущены в базельском издании тех же примечаний и комментариев; возможно, из-за обмана евреев, занятых в этой работе, чтобы скрыть нечестность одного из их великих мастеров. Но здесь также сохранилось признание суждения их отцов или предшественников по этому вопросу. И Авен-Эзра, хотя и хотел применить это к Давиду, однако говорит с сомнением, не лучше ли приписать это Мессии.
Но для апостола было недостаточно того, что те, с кем он имел дело, признавали, что эти слова сказаны о Мессии, если только они не были настолько реальны, что его аргументация могла продолжаться как «ex veris», так и «ex concessis» — от того, что было правдой, как от того, что было даровано. Вот это нам и предстоит исследовать.
По мнению некоторых, весь псалом, по-видимому, главным образом, если не только, предназначен для Давида. Он взял холм и башню Сиона и сделал их резиденцией своего царства, и народы вокруг него восстали против него; и некоторые из них, например филистимляне, в настоящее время вступили против него войной за его гибель, 2 Цар. 5:17. Чтобы заявить, насколько тщетными должны быть все их попытки, и уверенность в цели Бога, возведя его в царство Израиля и сохранив его там против всех его
противников, при негодовании Божием на них, Дух Святой издал сей псалом для утешения и утверждения церкви, в убеждении столь великой милости. И это заимствовано у Раши.
Но предположим, что псалом имеет большее уважение, чем Давид и его временное царство, и что он указывает на Мессию по образу Давида, однако тогда и все, что в нем говорится, должно быть прежде всего и правильно понято о Давиде. Итак, если слова, на которых настаивал апостол, действительно доказывают, что Господь Христос был сделан превосходнее ангелов, то они доказывают то же самое и в отношении Давида, о котором они были сказаны в первую очередь.
Ответ. 1. Нет убедительной причины, почему мы должны признать, что в этом псалме вообще говорится о Давиде и его царстве. Апостолы, как мы видим, применяют это слово к Господу Христу без всякого упоминания о Давиде, и это несколько раз четыре раза: дважды в Деяниях и дважды в этом послании. Евреи признают, что оно принадлежит Мессии. Кроме того, в псалме говорится многое, что никогда нельзя по-настоящему и правильно применить к Давиду. Таковы обетования (стихи 8, 9) и приглашение всех людей довериться Ему (стих 12). И у нас есть правило, данное нам Святым Духом: когда кажется, что о чем-то говорят всякий, кому оно не принадлежит по праву, там следует понимать вовсе не человека, а Самого Господа Христа Непосредственно. Это правило Петр дает нам в своем толковании 16-го псалма и его применении к Господу Иисусу, Деяния 2:29–31. Так что нет необходимости допускать, что в этих словах вообще имеется какое-либо указание на какой-либо тип. Но,-
2. Мы допускаем, что Давид был прообразом Христа и что он был царем народа Божьего. Поэтому его не только часто многозначительно называют «Сыном Давидовым», но и «Давидом», Иер. 30:9; Иезек. 37:24, 25; Хос. 3:5. И престол и царство обещали Давиду во веки веков, что он будет, как солнце, и утвердится навеки, как луна, Пс. 89:36, 37, то есть, пока существует мир, не имел никакого свершения, кроме престола и царства Его Сына, Иисуса Христа. Таким же образом о нем и его царстве говорится и многое другое, что, по справедливости, можно применить к нему только потому, что он был прообразом Христа и представлял Его церкви. Тогда мы можем признать, в качестве того, о чем мы не будем спорить, что в этом псалме речь шла о Давиде и его царстве, но
не абсолютно, а лишь как прообраз Христа. И отсюда последуют две вещи:
(1) Что в псалме могут быть сказаны некоторые вещи, которые совершенно не соответствуют этому прообразу. Ибо когда речь идет главным образом не о прообразе, а о обозначаемом человеке или предмете, нет необходимости, чтобы все сказанное о нем было применимо должным образом к самому прообразу; достаточно, чтобы в прообразе было что-то такое, что носило бы общий характер. сходство с ним или с тем, что было изначально задумано. Напротив, там, где тип предназначен главным образом и применение к вещи, обозначенной только посредством общего намека, не требует, чтобы все детали, приписываемые типу, принадлежали вещи или были приспособлены к ней. напечатаны, как мы увидим в следующем свидетельстве, цитируемом апостолом. Следовательно, хотя в целом Давида и его избавление от беды с установлением престола можно было бы рассматривать в этом псалме как неясное изображение Царства Христова, тем не менее, в нем есть различные подробности, и среди них упомянутое нашим апостолом , кажется, не имеют к нему никакого уважения, но прямо и непосредственно намереваются Мессию.
(2) Если предположить, что сказанное здесь: «Ты Сын Мой, ныне Я родил Тебя» также применимо и к Давиду, то это не приписывается ему лично и абсолютно, а просто считался прообразом Христа. Итак, то, что главным образом и непосредственно подразумевается в этих словах, следует искать только во Христе, причем достаточно сохранить природу прообраза, чтобы в Давиде было какое-либо сходство или представление с ним.
Таким образом, независимо от того, будет ли Давид признан прообразом Христа в этом псалме или нет, цель апостола остается неизменной: слова были сказаны главным образом и правильно о Мессии и к Нему. И это первое, что требуется при применении показаний, на которых настаивают.
Во-вторых, требуется, чтобы в свидетельстве было дано знаменательное имя Мессии и присвоено ему, чтобы он мог унаследовать его навеки как свое собственное, и ни люди, ни ангелы не будут иметь в нем такого же интереса, как и он. Речь идет не о том, чтобы называться тем или иным общим с другими именем, а о таком своеобразном присвоении какого-либо имени.
имя ему, благодаря которому его можно будет навсегда отличить от всех других. Таким образом, многие могут быть возлюблены Господом и называться так, но только Соломона особым образом называли יָ.
ה י
דְ יְ
דִ, «Джедидия»; и под этим именем
отличался от других. Таким образом, Мессии было присвоено имя. Бог постановил от вечности, чтобы его называли этим именем; он обратился к нему и назвал его этим именем:
«Ты Сын Мой, сегодня Я родил Тебя». Он не называется Сыном Божьим на таком общем основании, как ангелы и люди: один по сотворению, другой по усыновлению; но Бог особенно и в некотором смысле дает ему это имя.
В-третьих, это имя должно быть таким, чтобы либо абсолютно, либо в силу своего особого соответствия Мессии доказывать его превосходство над ангелами. Итак, задуманное имя — «Сын Божий»:
«Ты мой Сын»; не абсолютно, но с экзегетическим дополнением его поколения: «Сегодня Я родил тебя». Златоуст, Хом. XXII, по поводу Быт. VI, решительно отрицает, что ангелы в Писании где-либо называются сынами Божьими. Отсюда некоторая гипотеза, что перевод LXX.
с тех пор изменилось, поскольку очевидно, что они так называются в дошедших до нас греческих Библиях.
Однако в оригинале они названы «сыновьями Божьими» (Иов 1:6, 2:1, 38:7); Пс. 82:6. Верующие также называются «сынами Божьими», Рим. 8:16; Гал.
4:6; 1 Иоанна 3:1; и должностные лица «боги», Пс. 82:1, 6; Иоанна 10:34. Поэтому неясно, каким образом простое присвоение этого имени Мессии доказывает его превосходство над ангелами, которые также называются этим именем.
Ответ. Ангелов можно назвать сыновьями Божьими в общем и в силу их участия в каких-то общих привилегиях; как они есть по причине своего сотворения, как Адам, Луки 3 ульт., и постоянного послушания.

Иов 1. Но ни одному ангелу никогда не было сказано лично, от его имени: «Ты сын Божий». Бог никогда не говорил этого никому из них, особенно по причине прилагаемого имени: «Сегодня Я родил тебя». Таким образом, апостол приводит не общее имя сына или сыновей Божиих; но особое присвоение этого имени Господу Иисусу по Его собственному усмотрению, с приложенной к нему причиной: «Ныне Я родил Тебя», на чем настаивают. Так что здесь проявляется особое присвоение этого славного имени
Мессия.
Опять же, присвоение ему этого имени таким образом доказывает его достоинство и превосходство над всеми ангелами. Ибо очевидно, что Бог намеревался таким образом провозгласить Свою исключительную честь и славу, дав Ему для обозначения этого имя, которое никогда не было присвоено Им какому-либо простому творению в качестве Своего особого наследия; в частности, ни к одному из ангелов. Ни один из них не может претендовать на это как на свое особое наследие от Господа.
И это все, что надлежало апостолу доказать посредством представленного свидетельства. Он проявляет его настолько, что он превосходит ангелов, благодаря превосходству имени, которое он наследует, согласно его предположению, изложенному ранее. Действительно, в эти рассуждения апостола включен намек на особое происхождение и сыновство Христа. Если бы Он не был таким Сыном Божиим, каким никогда не был ни один ангел или другое существо, Его никогда бы не называли так, как никогда так не называют их. Но в настоящее время апостол не настаивает на этом прямо; только он подразумевает это как основу своего рассуждения.
Итак, чтобы завершить наше рассмотрение этого свидетельства, мы вкратце исследуем смысл самих слов, абсолютно рассмотренных; хотя, как я показал, это не относится непосредственно к настоящему аргументу апостола.
толкователи расходятся во мнениях относительно точного значения этих слов, как в том виде, в котором они используются в псалме, так и в том, как они по-разному применяются апостолами. Однако в целом их толкования благочестивы и согласуются друг с другом. Я не буду долго на них настаивать, потому что, как я уже сказал, их особый смысл не принадлежит замыслу и аргументации апостола.
Что Христос есть естественный и вечный Сын Божий, в наши дни согласны все христиане, за исключением социниан. И его так называют, потому что он такой. Формальная причина, по которой он так назван, одна и та же, а именно, его вечное сыновство; но случаев фактического присвоения ему этого имени существует множество. Отсюда и возникает трудность, заключающаяся в словах. Некоторые думают, что эти слова: «В этот день Я родил тебя» действительно содержат формальное
причина того, что Христа правильно называют Сыном Божьим и тем самым обозначают Его вечное поколение. Другие думают, что они выражают лишь какое-то внешнее действие Бога по отношению к Господу Христу, по случаю которого Он был объявлен Сыном Божьим и так называемым. Первым путем пошел Остин и многие другие старики. ם ה
יּ
וַֹ, «ходи», или «сегодняшний день», здесь было для них тем же, что и «nunc stans», как они называют его, вечности; и י
ך ד
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ָ ִ ְ
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ל, «Я родил тебя», означает, как говорится, собственное естественное зарождение Сына посредством непостижимой передачи ему сущности и субстанции Божества через Личность Отца. И эта доктрина верна, но некоторые сильно сомневаются в том, было ли это здесь задумано или нет.
Другие поэтому принимают эти слова за выражение лишь случая дать это имя в определенное время Господу Христу, когда Он был явлен или объявлен Сыном Божьим. А некоторые относят это ко дню Его воплощения, когда Он объявил Его Своим Сыном и что Он будет называться так, как в Луки 1:35; некоторые ко дню Его крещения, когда Он снова был торжественно провозглашен с небес, Мф. 3:17; некоторые — ко дню Его воскресения, когда Он был провозглашен Сыном Божьим в силе, Рим. 1:4 и Деяния 13:33; некоторые ко дню его вознесения, к которому применяются эти слова. И все эти толкования последовательны и согласуются друг с другом, поскольку все они являются средствами, служащими одной и той же цели, причем цель Его воскресения из мертвых является наиболее знаменательной среди них и на ней, в частности, останавливается наш апостол в своем применении. об этом свидетельстве ему, Деян 13:33.
И только в этом смысле слова имеют какое-то уважение к Давиду как к прообразу Христа, поскольку сказано, что он был рожден от Бога, когда Он воскресил его и утвердил в Своем правлении и царстве.
Впрочем, апостол говорит здесь не о вечном рождении Сына, а о Его возвышении и превосходстве над ангелами.
Слово ם ה
וּ
וַֹ‚ также постоянно в Писании обозначает какое-то сигнальное время, один день или более. И это выражение: «Сегодня Я родил тебя»
Следующее сразу за другим образным высказывание: «Я поставил царя моего на святой горе Моей Сион», по-видимому, имеет такое же значение и аналогичным образом истолковывается. Итак, до сих пор я предпочитаю принять
последнее толкование этих слов, а именно, что вечное рождение Христа, от которого зависит его родство или сыновство, как имя, так и вещь, следует понимать только декларативно; и это заявление должно быть сделано при Его воскресении и возвышении над всем, что за этим последовало. Но здесь каждому предоставлена свобода собственного суждения.
И это первое свидетельство, которым апостол подтверждает свое утверждение о превосходстве Господа Христа над ангелами, исходя из имени, которое он наследует как свое особое право и владение.
Для дальнейшего подтверждения той же истины он добавляет еще одно свидетельство той же важности в следующих словах:
Вер. 5.— Καὶ πάλιν· Ἐγὼ ἔσομαι αὐτῷ εἰς πατέρα, καὶ αὐτὸς ἔσται μοι εἰς
υἱόν;
Вульг.: «Et rursum, ego ero illi in patrem, et ipse erit mihi in filium» — «Я буду ему отцом, а он будет мне сыном». То же самое и сирийское, א א
כָּ לַ и ארָ ל
בְָ, «в патрем‚» и «в сыновьях»; не «pro patre», а
«pro filio», как некоторые переводят это слово. Эразм хуже их: «Ego ero ei loco patris, et ille erit mihi loco filii»; — «Вместо отца» и
«вместо сына» или «на том месте»; что не соответствует букве и искажает смысл. Беза: «Ego ero ei pater, et ipse erit mihi filius»; за которым следуют наши: «И еще буду ему отцом, и он будет мне сыном».
Καὶ πάλιν, «и снова». То есть в другом месте или «снова». Сыну сказано то, что нигде не сказано ангелам. Ἔγὼ ἔσομαι,
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תְּ, «она была для него» не «для», или «вместо», или «вместо», но «его жена», Быт. 24:67. И, говоря словами завета, Иер. 31:33: «Я буду для них ם
א
ל
ֹ
ה
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לֵ, и они будут для меня ם ל
עְָ: нет: «Я
будут у них вместо Бога, и они будут у Меня вместо народа», но: «Я буду их Богом, а они будут Моим народом». И то же самое значение этих слов: «Я буду их Богом, а они будут Моим народом». будь ему отцом, и он будет мне сыном».
Вер. 5. – И опять я буду ему отцом, а он будет мне сыном?
Это второе свидетельство апостола, доказывающее превосходство Господа Христа над ангелами по превосходству данного Ему имени. Одного слова, одного свидетеля, свидетельства Бога, а не человека, было достаточно, чтобы доказать истинность его утверждения; но апостол добавляет сюда вторую, отчасти для того, чтобы показать важность вопроса, о котором он говорил, а отчасти для того, чтобы побудить их к усердному исследованию Писания, где содержатся те же самые истины, особенно те, которые наиболее интересуют нас. разбросанные вверх и вниз по разным местам, когда Святой Дух имел случай упомянуть о них.
Это тот самый кладезь драгоценного золота, который нам следует постоянно копать и искать, если мы намерены возрастать и обогащаться познанием Бога во Христе, Прит. 2:3, 4. Обычно толкователи ставят в тупик себя и своих читателей относительно применения этих слов к Господу Христу.
Каэтан, по той причине, что это свидетельство не представлено правильно и не применено должным образом, отвергает все послание как не написанное апостолом и не имеющее канонического авторитета. Такие примеры каждый день приводят даже мудрые и образованные люди о своей глупости и самолюбии. Вывод, который он делает, должен быть основан на следующих двух предположениях: во-первых, что бы любой человек ни мог или не мог понять относительно правильного применения этого свидетельства, он сам мог и мог сделать это; ибо в противном случае он мог бы признать свою собственную недостаточность и предоставить решение трудности тем, кому Богу будет угодно его открыть. Во-вторых, когда люди любого поколения не могут понять силу и действенность рассуждений писателей Святого Духа, а также не могут распознать соответствие свидетельств, которые они используют, тем вещам, которые они приводят для подтверждения, они могут законно отвергнуть любую часть Писания по этому поводу. Безрассудство и беззаконие принципов или предположений очевидны.
Применение свидетельств Ветхого Завета в Новом зависит, что касается их авторитета, от правдивости того, кто их использует; а что касается их убедительности в аргументации, то при признании тех, на кого они давят. Там, где мы находим эти совпадения, как в этом месте, нам не остается ничего, кроме как попытаться правильно понять то, что само по себе является безошибочно истинным и бесспорно верным.
убедительным для целей, для которых он используется.
Действительно, главная трудность, которой обычно беспокоятся толкователи в этом месте, возникает исключительно из-за их собственной ошибки. Они не могут понять, как эти слова должны доказывать естественное сыновство Иисуса Христа, для подтверждения которого, по их мнению, они призваны, поскольку именно отсюда Он возвысился над ангелами. Но истина в том, что слова апостола не предназначены для такой цели. Его цель состоит только в том, чтобы доказать, что Господь Христос имеет имя, присвоенное Ему, более превосходное, либо само по себе, либо по способу его присвоения, чем любое имя, данное ангелам, что является средством этого первого аргумента, доказывающего Его. не как вечный Сын Божий, не по своей человеческой природе, но как открыватель воли Божией в Евангелии, чтобы быть предпочтенным выше всех ангелов на небесах, и, следовательно, в особенности, перед теми, чье служение использовался при издании закона.
Итак, чтобы сделать это свидетельство действенным для цели, ради которой оно цитируется апостолом, необходимы две вещи: во-первых, оно изначально предназначалось для того, к кому он его применяет; во-вторых, что в нем есть имя, присвоенное ему, более превосходное, чем любое имя, приписываемое ангелам.
Что касается первого из них, мы не должны отказываться от трудностей, которые толкователи либо обнаружили в нем, либо наложили на него. Слова взяты из 2
Сэм. 7:14, и являются частью ответа, полученного от Бога Давиду через Нафана на его решение построить ему дом. Весь пророчество таково: Стихи 11–16: «Господь говорит тебе, что Он создаст тебе дом. И когда исполнятся дни твои и ты уснешь с отцами твоими, Я восстановлю семя твое после тебя, которое произойдет из чресл твоих, и Я утвержу царство его» (или, как в 1 Лет. 17:11: «И будет, когда исполнятся дни твои, тебе надлежит идти к отцам твоим, Я воздвигну после тебя семя твое, которое будет из сынов твоих, и утвержу царство его».) «Он построит дом имени Моему, и Я утвержу престол царства его навек». (1
Хрон. 17:12: «Он построит Мне дом, и Я упрочу престол Его навеки».) «Я буду ему отцом, а он будет Мне сыном. Если он совершит беззаконие, Я накажу его жезлом людей, и ранами сынов человеческих; но милость Моя не отступит от него, как Я взял ее у Саула, которого Я отдал пред тобою». (1 Лет. 17:13; «Я буду
будь ему отцом, и он будет Мне сыном: и не отниму у него милости Моей, как Я отнял ее от того, кто был прежде тебя».) «И дом твой и царство твое утвердится на веки пред тобою; престол твой утвердится навеки» (1 Лет. 17:14: «Но Я поселю его в доме Моем и в царстве Моем навеки, и престол его утвердится на веки»).
В этом состоит все божественное пророчество, откуда апостол берет рассматриваемое свидетельство; и трудность, с которой это связано, возникает из-за того, что нелегко понять, как вообще что-либо в этих словах можно отнести к Господу Христу, поскольку Соломон в целом кажется прямым и единственным намерением. По поводу этой трудности среди толкователей существуют три мнения:
1. Некоторые, разрубая этот узел, который, по их мнению, иначе нельзя было бы развязать, утверждают, что в этих словах вовсе не имеется в виду Соломон, но что они представляют собой прямое и непосредственное пророчество о Христе, который должен был стать сыном Давида, и построить духовный дом или храм Божий. И для подтверждения этого утверждения приводят разные доводы от самого оракула; как,-
(1) Сказано, что Бог воздвигнет Давиду семя, или сына, подразумевая, что он еще не родился, хотя ему было предсказано, что он воскреснет; тогда как Соломон родился во время этого пророчества.
(2) Также утверждается, что этот сын или семя будет царствовать и сидеть на престоле Давида после его смерти и приобщится к своим отцам; тогда как Соломон стал царем и сел на престоле, пока Давид был еще жив, и не вошел в покой со своими отцами.
(3) Престол этого сына должен быть утвержден навеки, или, как выражается то же обещание, Пс. 89, в то время как солнце и луна продолжают существовать; - престол Соломона и его потомство исчезли в течение нескольких поколений.
(4) Титул, данный там тому, о ком прямо пророчествуют, показывает, что, как намекает наш апостол, он стоит выше всех ангелов; и никто не скажет, что таковым был Соломон, который, будучи ниже их по природе и положению, так грехом сильно раздражил Господа против
себя и его потомство.
Но, тем не менее, все эти наблюдения, хотя они и не нуждаются в некоторой видимости и вероятности разума, не позволяют очевидно доказать, для чего они производятся, как мы можем кратко показать; для,-
(1) Не похоже, чтобы Соломон родился во время произнесения этого пророчества, если мы должны предположить, что Бог намекнул в нем Давиду, что ни один из сыновей, которые у него тогда были, не должен унаследовать его в его царстве; да, из истории видно, что это не так. Кроме,
«воскрешение» не означает рождение или рождение предполагаемого человека, но его назначение или вознесение на престол и должность, как это обычное значение этого выражения в Писании; так что Соломон мог быть предназначен, хотя он и родился сейчас, да, и вырос, если еще не по провидению Божьему отмечен и избран из среды своих братьев, чтобы стать царем, как он был впоследствии.
(2) Хотя за несколько дней до смерти Давида, чтобы предотвратить смуту и разногласия по поводу титулов и претензий на царство, Соломон по своему назначению был провозглашен царем или наследником короны, однако на самом деле он не был наделен всей полнотой власти. власть королевства до его естественной кончины. Более того, поскольку Давид был тогда очень слаб и немощен и не мог заниматься государственным управлением, короткий остаток его дней после инаугурации Соломона не нуждался в описании в пророчестве.
О двух других оставшихся причинах необходимо поговорить позже. А чтобы завершить это изложение, я лишь замечу, что утверждать, что Соломон вовсе не предполагался ни в этом оракуле, ни в доме или храме, которые он построил впоследствии, означает дать полный ответ Бога через пророка Дэвид, чтобы быть двусмысленным. Ибо Давид спросил Нафана о строительстве дома или материального храма Богу. Нафан возвращает ему ответ от Бога, что он не должен этого делать, но что его сын должен выполнить эту работу. Этот ответ Давид понимает о своем непосредственном сыне и о материальном доме, и после этого обеспечивает его материальным обеспечением и приготовлениями в большом изобилии, получив ободрение, которое он получил в этом ответе Бога. А если бы ни то, ни другое в нем вообще не предполагалось, —
ни его сын, ни материальный храм — очевидно, что его привели в
большая ошибка из-за двусмысленности и двусмысленности этого слова; но по тому событию, что он не был, мы видим, что Бог одобряет и принимает его послушание в том, что он сделал. Остается, таким образом, что в этих словах в первую очередь и непосредственно имеется в виду Соломон.
2. Некоторые, с другой стороны, утверждают, что все пророчество так принадлежит Соломону и так должно исполниться в нем одном, что в нем нет прямого уважения к Господу нашему Иисусу Христу. А причину своего утверждения они берут из слов, которые непосредственно следуют за словами, на которых настаивает апостол, а именно: «Если он совершит беззаконие, Я накажу его розгой человеческой»; это нельзя применить к Тому, Кто не сделал никакого греха, и не было лжи в устах Его. Поэтому они говорят, что апостол применяет эти слова к Христу только как аллегорию.
Таким образом, он имеет дело с законом не затыкать намордник быку, топчущему хлеб, применяя его к обеспечению плотскими вещами, которые должны быть приготовлены для распространителей Евангелия; как и в другом месте он представляет два завета историей о Сарре и Агари.
То, на чем принципиально следует настаивать для устранения этой трудности и что совершенно устранит ее с нашего пути, будет соответствовать нашему подтверждению третьей интерпретации, которую мы предложим. А пока я отвечу только, что, поскольку слова, цитируемые апостолом, касаются главным образом личности самого Христа, однако, будучи произнесены и переданы в форме завета, они имеют уважение и к Нему, поскольку Он является главой завет, который Бог заключает со всеми избранными в Нем. Таким образом, в пророчестве упоминается весь мистический Христос, глава и члены; и поэтому Давид, повторяя и ссылаясь на это пророчество, Пс.
89:30 заменяет слова «если он совершит беззаконие» на «если дети его оставят закон Мой». Итак, несмотря на предположение о преступлении того, о ком сказаны эти слова, в них может подразумеваться Господь Христос; такие ошибки и проступки, которые не нарушают завета, часто выпадают на долю тех, ради кого он вступает в него. Но я предлагаю это только «in majorem cautelam», чтобы обеспечить свидетельство, на котором настаивал намерения нашего апостола; сама трудность впоследствии явно усложнится.
3. Мы говорим поэтому вместе с другими, что во всем этом оракуле подразумеваются и Соломон, и Господь Христос; Соломон буквально, а затем как
тип; Господь Христос главным образом и мистически, как тот, кто был прообразован, изображен и представлен им. И наш смысл здесь будет дополнительно объяснен и подтвержден в последующих рассуждениях:
(1) Никогда не существовало какого-либо одного прообраза Христа и Его служений, который полностью представлял бы Его и все, что Он должен был сделать, ибо невозможно, чтобы какая-либо вещь или человек совершили это из-за совершенства Его личности. и превосходство его должности, которое ничто из того, что можно было бы назвать прообразом его как прообраза, из-за его ограниченности и несовершенства, не могло полностью представить; и если бы такое было обнаружено, то умножение прообразов, которые Бог в своей бесконечной мудрости благоволил использовать для откровения, задуманного в них, было бы совершенно бесполезным и ненужным. А потому, в соответствии с тем, как Бог видел хорошее и как Он сотворил их подходящими и подходящими, так и задумал Он одну вещь или человека, чтобы одно было в нем, а другое — для другой цели и цели.
(2) Никакой прообраз Христа не был во всем, чем Он был или что делал, прообразом Его, а только в том конкретном, в чем Он был задуман Богом таким, каким Он был, и в чем Он открыл Его таким. Давид был прообразом Христа, но не во всем, чем он был и что делал. Он был таким в своих победах над врагами церкви, на своем престоле и в королевстве; но в своих личных действиях, будь то как человек, король или капитан, он не был таковым.
То же самое следует сказать об Исааке, Мелхиседеке, Соломоне и всех других личностях ветхого завета, а также о многом другом.
(3) Не все, что говорится о Том, Кто был прообразом, даже там, где Он был прообразом, говорится о Нем как о прообразе и не имеет никакого отношения к обозначаемому, но некоторые из них могут принадлежать Ему в только его личные возможности. И причина в том, что тот, кто был прообразом Божьего учреждения, мог морально потерпеть неудачу в исполнении своего долга даже тогда и в тех вещах, когда и в чем он был прообразом. Поэтому о нем можно сказать кое-что, что касается морального исполнения им своего долга, что никоим образом не может иметь отношения к прообразу или Христу, которого он прообразовал. И это совершенно устраняет затруднение, упомянутое во втором толковании слов, исключающее пребывание Господа Христа непосредственно в оракуле, по тому выражению: «Если он сотворит беззаконие»; ибо эти слова относятся к нравственному долгу Соломона в том, в чем он был прообразом Христа:
а именно, управление и управление Его Царством, - вообще не может принадлежать Христу, который был прообразом Божьего установления вещей, а также каким-либо моральным поведением в их соблюдении.
(4) То, что говорится о каком-либо прообразе, поскольку это был прообраз и в отношении его установления быть таковым, в действительности и по существу принадлежит не ему или тому, что было прообразом, а тому, кто был представлен им. . Для самого прообраза было достаточно, чтобы в нем было некоторое сходство с тем, что было изначально задумано, причем вещи, принадлежащие к прообразу, утверждались в нем аналогично, на основании отношения между ними по установлению Божию. Следовательно, то, что следует за такими высказываниями, вовсе не соответствует и не принадлежит типу, а только антитипу.
Таким образом, козел отпущения, как говорят, при искупительной жертве несет и уносит все грехи народа в землю необитаемую, не в действительности и по существу дела, а лишь в установленном представлении; для
«Закон дан через Моисея, а благодать и истина пришли через Иисуса Христа».
Тем более можно приписать преданному зверю то, что происходит после реального вынесения Господом Христом и удаления наших грехов. Так и в этом случае. Слова, использованные апостолом, чтобы доказать, что Сын имеет более превосходное имя, чем ангелы, и, следовательно, имеет преимущество перед ними, вовсе не доказывают, что Соломон, о котором они говорили просто как о прообразе, должен быть почитался предпочтительнее всех ангелов, поскольку он только представлял Того, Кто был таковым, и эти слова были сказаны ему не абсолютно, но относительно этого представления. И это устраняет четвертое возражение, выдвинутое в пользу первого толкования, исключая вообще, что Соломон упоминался в пророчестве; ибо то, что о нем говорилось как о прообразе, требовало не полного совершения в его собственной личности, а лишь того, чтобы он представлял того, кто изначально предназначался.
(5) В Писании упоминается двойная вечность: одна ограниченная и относительная, а другая абсолютная; и то и другое применимо к царству Давида. Во-первых, ему и его потомству было обещано вечное пребывание в царстве, как и священство Аарону, то есть ограниченное вечное существование, а именно, в течение продолжительности типичного состояния и состояния этого народа; пока они продолжали действовать, власть по праву принадлежала дому Давида. Также существовала абсолютная вечность.
обещанный царству Давида, чтобы стать добрым только в царстве и правлении Мессии. И оба этих вида вечности выражаются одними и теми же словами, придавая свой смысл в зависимости от их применения. Применительно к преемникам Давида, поскольку его царство было прообразом Царства Христа, они обозначают упомянутую выше ограниченную вечность как дополнение к типичному состоянию этого народа, которое должно было регулироваться им и соразмерно этому. к этому; но поскольку они относятся к царству Христа, представленному в другом, то в них выражена абсолютная вечность. И это устраняет третью причину, по которой Соломон не подразумевается в этих словах: обещанная вечность была ему ограничена и ограничена.
Учитывая эти соображения, я говорю, что слова, на которых настаивал апостол: «Я буду ему отцом, и он будет мне сыном», принадлежали прежде всего Соломону, а затем, обозначая отцовскую любовь, заботу и заботу. защиту, которую Бог предоставит ему в Своем Царстве, поскольку Христос был представлен им в нем; это не требует, чтобы они абсолютно и во всех справедливых последствиях принадлежали личности Соломона. Следовательно, они имеют в виду главным образом самого Христа, выражая ту вечную, неизменную любовь, которую питал к Нему Отец, основанную на отношениях отца и сына.
Евреи, признаюсь, из всех остальных видят в Соломоне меньше всего типичного.
Но причина того в том, что его грех был поводом для гибели их плотской, земной славы и богатства; каких именно вещей они жаждут.
Но это, несомненно, было исповедано древней церковью, с которой Павел имел дело; и поэтому мы видим, что автор «Книги Паралипоменон», написанной после возвращения народа из плена, когда линия Соломона потерпела крах и правителем среди них был Зоровавель из дома Натана, тем не менее снова записывает это обещание, как то, что ожидало, но еще не получило своего полного завершения в Господе Христе. И некоторые из самих раввинов говорят нам, что Соломон из-за своего греха имел только имя мира, Бог возбудил против него противников; само дело следует искать при Мессии Бен-Давиде.
Поскольку обвинение апостола в этих словах, таким образом, полностью и в целом подтверждено, я теперь вкратце исследую смысл и значение этих слов.
сами слова.
Ранее было отмечено, что апостол не приводит их для доказательства естественного сыновства Иисуса Христа и не обозначает его; и при этом он не призывал их прямо и непосредственно подтвердить, что он превосходнее ангелов, о которых ничего не говорится ни в них, ни в том месте, откуда они взяты. Но апостол настаивает на этом свидетельстве лишь для подтверждения своего прежнего довода о превосходстве Сына над ангелами, взятого от того более превосходного имени, которое он получил по наследству; что является именем Сына Божия, и этим он доказывает, что действительно был назван так самим Богом.
Таким образом, эти слова подтверждают намерение апостола; ибо кому из ангелов Бог сказал когда-либо: «Я буду ему отцом, и он будет Мне сыном?» В этих словах заключена великая и знаменательная привилегия; они обращены к Мессии и касаются его; и ни о них, ни о чем-либо эквивалентном им никогда не говорилось ни о каком ангеле; особенно имя Сына Божия, столь выразительно и в отличие от всех других, никогда не было присвоено ни одному из них. И это, как уже было показано, доказывает в Нем превосходство и превосходство над всем, чего достигают ангелы. Все это, говорю я, вытекает из своеобразного, знаменательного присвоения ему имени Сына Божия и выраженного в этом его особого отношения к Богу.
Вкратце, мы можем присоединить значение слов, рассматриваемых сами по себе, и таким образом завершить их изложение. Теперь Бог обещает в них быть Господу Христу, вознесённому на Свой престол, Отцом в любви, заботе и силе, чтобы защищать и продолжать Его правление до конца мира. И поэтому он говорит, что после своего вознесения он пошел к своему Богу и Отцу, Иоанна 20:17. И он правит во имя и величие Бога, Мик. 5:4. В этом важность слов. Они имеют в виду не вечные и естественные отношения между Отцом и Сыном, которые не являются и не могут быть предметом какого-либо обетования, а отеческую заботу Бога о Христе в Его Царстве и любовь к Нему Самого Христа.
Если спросить, по какой причине Бог стал отцом Иисуса Христа таким особенным образом, то нужно ответить, что радикальный,
основная причина этого лежала в отношениях, которые были между ними со времени его вечного зарождения; но он проявил себя как его отец и взял на себя обязательство иметь дело с ним в любви и заботе отца, поскольку он завершил свою посредническую работу на земле и был вознесен на свой престол и правление на небесах.
И это первый довод апостола, которым он доказывает, что Сын, как открыватель разума и воли Божией в Евангелии, сделан превосходнее ангелов; чья слава была убежищем для евреев в их приверженности законным обрядам и администрациям, даже потому, что они были даны им «по расположению ангелов».
Согласно предложенному нами методу, мы должны в своем развитии также извлечь отсюда некоторые инструкции для собственного использования и назидания; как,-
I. Все в Писании поучительно. Рассуждения апостола в этом месте основаны не столько на том, что было сказано, сколько на манере, с которой это сказано. Даже это тоже весьма загадочно. Как и все, что с этим связано. В нем нет ничего лишнего, ничего бесполезного. Люди иногда ставят себя в тупик, пытаясь выяснить, подходят ли некоторые свидетельства, извлеченные из Ветхого Завета, для подтверждения вещей и учений в Новом со стороны писателей Святого Духа, тогда как все трудности возникают из-за наивного тщеславия, что они могут постичь длину и широту мудрости, заложенной в любом тексте Священного Писания, в то время как Святой Дух может иметь главную цель на тех вещах, в которые они не способны погрузиться. Каждая буква и каждая черта в ней учат, и все, что к ней относится, поучительно в разуме Божием. И так должно быть, потому что...
1. Оно исходит из бесконечной мудрости, которая наложила на него отпечаток и наполнила все его способности своими благословенными эффектами. Во всей своей структуре, структуре и порядке, в смысле, словах, связности, выражении оно наполнено мудростью; что делает заповедь чрезвычайно широкой и великой, так что нет абсолютного постижения ее в этой жизни. Мы не можем точно проследить следы бесконечной мудрости или выяснить все ее последствия и характеры, которые она оказала на Слово. Все Писание полно мудрости, как море — воды, которая наполняет и покрывает все части его. И,-
2. Потому что оно должно было быть очень всеобъемлющим. Оно должно было содержать, прямо или косвенно, так или иначе, все откровение Божие нам и весь наш долг перед Ним; оба изумительны, велики, велики и разнообразны. Этого нельзя было сделать в столь узкой комнате, иначе каждая ее часть и все ее аспекты, со всем ее порядком, должны были быть наполнены тайнами и выражениями или намеками ума и воли Бога. Следовательно, не могло быть, чтобы в него помещалось что-то лишнее или в нем было что-то такое, что не имело бы отношения к обучению и наставлению.
3. Это то, что Бог дал Своим слугам для их постоянного упражнения днем и ночью в этом мире; и в их исследовании он требует от них предельного усердия и стараний. Поскольку это было поручено им для выполнения своих обязанностей, божественной мудрости и благости было удобно найти для них благословенную и полезную работу во всем Писании, в которой они могли бы упражняться, чтобы повсюду они могли встретить то, что могло бы удовлетворить их запросы и ответить на их усилия. Никогда не будет потеряно или потрачено зря время или сила, которые израсходованы в соответствии с замыслом Бога в Его Слове и вокруг него. Материя, слова, порядок, контекст, объем, замысел и цель Святого Духа в них, все и каждый из них вполне могут потребовать максимума нашего усердия — все божественно. Ничто не является пустым, необустроенным или неподготовленным для нашего духовного использования, преимущества и пользы. Итак, научимся отсюда:
(1) Восхищаться и, как говорили в древности, преклоняться перед полнотой Писания или мудростью Божией в нем. Все это исполнено божественной мудрости и требует нашего благоговения при рассмотрении этого. И действительно, постоянное благоговение перед величием, авторитетом и святостью Бога в Его Слове является единственной формой обучения. Гордые и беспечные духи не видят в Слове ничего от небес или Божественности; но смиренные умудряются в нем.
(2) Пробудить и максимально проявить нашу веру и усердие в изучении и исследовании Священного Писания. Это бесконечная кладовая, бездонное сокровище божественной истины; золото в каждом песке. Все мудрецы в мире могут, каждый сам по себе, чему-то научиться из каждого его слова, и, тем не менее, оставить после себя достаточно для наставления всем, кто придет после них. Источники и источники мудрости в
он бесконечен и никогда не пересохнет. Мы можем иметь в слове много правды и силы, иногда достаточно, но никогда — всю, что в нем есть. У нас еще останется достаточно сил, чтобы постоянно тренировать и освежать нас. Так что мы можем достичь истинного чувства, но мы никогда не сможем достичь полного смысла какого-либо места; мы никогда не сможем исчерпать весь отпечаток бесконечной мудрости, заключенный в Слове. И как это должно побудить нас медитировать в нем день и ночь! Отсюда можно сделать множество подобных выводов. Узнайте также,
—

II. Что законно делать выводы из утверждений Священного Писания; и такие последствия, правильно выведенные, безошибочно истинны и «de fide».
Таким образом, из имени, данного Христу, апостол справедливым следствием выводит Его возвышение и превосходство над ангелами. Из истины не будет правильно следовать ничего, кроме того, что является таковым и имеет ту же природу, что и истина, из которой она получена. Так что все, что по справедливому следствию выведено из Слова Божия, само по себе является Словом Божьим и истиной непогрешимой. И лишить церковь этой свободы в толковании Слова — значит лишить ее величайшего блага, предусмотренного ею. Это то, на чем основан весь устав проповеди; что придает тому, что происходит из Слова, силу, авторитет и действенность сопровождающего его Слова. Таким образом, хотя надлежащей работой и действием Слова Божьего является оживление, возрождение, освящение и очищение избранных, а Слово прежде всего и непосредственно является только тем, что написано в Священном Писании, тем не менее, мы обнаруживаем все эти эффекты. производятся в проповеди Слова, когда, возможно, ни одно предложение Писания не повторяется дословно. И причина этого в том, что все, что непосредственно выведено и передано в соответствии с замыслом и назначением Бога из Слова, является Словом Божьим и имеет силу, авторитет и эффективность Слова, сопровождающего его.
III. Провозглашение Христа Сыном Божьим – это забота и дело Отца. Он сказал это, он записал это, он раскрыл это. Действительно, это должно быть раскрыто посредством проповеди Евангелия; но чтобы это было сделано, Отец взял на Себя заботу. Замысел Отца во всем — прославить Сына; чтобы все люди чтили Его, как чтят Отца. Этого нельзя сделать без провозглашения той славы, которую Он имел при себе прежде бытия мира; то есть слава его
вечное сыновство. Поэтому он будет делать это известным и поддерживать в мире.
IV. Бог Отец постоянно присутствует с Господом Христом в любви, заботе и силе, исполняя Свою должность, будучи посредником, главой и царем церкви. Он взял на себя обязанность стоять рядом с ним, признавать его, делать все необходимое для утверждения его трона, расширения его королевства, а также разорения и уничтожения его врагов. И это он, несомненно, сделает до конца света, —
1. Потому что Он обещал так сделать. Бесчисленны записанные обещания, данные Иисусу Христу с этой целью. Бог обещал держать его в своей руке и спрятать, как полированное древко, в своем колчане, дать ему престол, славное царство, вечное правление и правление и тому подобное. Теперь то, что он обещал с любовью и благодатью, он выполнит с заботой и силой. См. Ис. 49:5–9, 50:7–9.
2. Все эти обещания относятся к послушанию Господа Христа в деле посредничества; что, будучи исполнено Им правильно и в полной мере, дает Ему особое право на них и делает то справедливое и праведное в исполнении, которое было просто суверенной благодатью в обетовании. Если условие полностью выполнено со стороны Христа, то обетование непременно будет исполнено со стороны Отца. Этим завет Искупителя завершен, утвержден и утвержден.
Если условие с его стороны будет исполнено в полной мере, обетования не будут нарушены, Ис. 53:10–12.
3. Господь Христос просит, чтобы он мог наслаждаться присутствием и силой Своего Отца вместе с ним в его работе и осуществлении его посредничества; и Отец всегда слышит его. Часть его завета с Отцом была подобна завету Варака (который был прообразом его) с пророчицей Деворой, которая говорила во имя Господне, Суд. 4:8: «Если пойдешь со Мною, я пойду «против всех врагов Церкви», Ис. 50:8, 9. И, соответственно, после того, как он обещал пойти с ним, он просит его присутствия; и в уверенности в этом исповедует, что он не один, но что Отец Его с ним, Иоанна 8:16. Для этой цели смотрите его просьбы, Иоанна 17.
4. Этого требует характер его дела и царства. Бог назначил его править среди своих врагов, и всем его замыслам и каждому отдельному действию оказывается мощное сопротивление со всех сторон. Вся работа сатаны, греха и мира состоит как в том, чтобы препятствовать развитию его царства в целом, так и в том, чтобы разрушить и уничтожить каждый отдельный его субъект; и это происходит постоянно с неописуемым насилием и необъяснимыми уловками. Это делает присутствие авторитета и силы Отца необходимым для него в его работе. Он утверждает это как великое основание утешения своих учеников (Иоан. 10:28, 29). Будет великое выдергивание, великая борьба, которая так или иначе вырвет верующих из руки Христа, чтобы они потерпели неудачу. вечной жизни; и хотя Его собственная сила такова, что способна сохранить их, тем не менее Он также дает им знать, для их большей уверенности и утешения, что Его Отец, который над всем, больше, сильнее всех, больше, чем он сам. , в деле посредничества, Иоанна 14:28, — также занимается с Ним их защитой и сохранением. Так же и в отношении уничтожения своих противников, любой противодействующей силы, Пс. 110:5, 6. Господь стоит рядом с ним, по правую руку, чтобы поражать и попирать врагов его:
все, что восстает против его замысла, интересов и царства. Даже если их никогда не будет так много, они никогда не будут такими великими, он разорит их и сделает каждого своим подножием для ног. См. Микрофон. 5:4.




Евреям 1:6
Апостол переходит к подтверждению той же важной истины другим свидетельством, в котором мы встретим некоторые трудности, как по способу цитирования, так и по важности самого свидетельства.
Вер. 6) ν αὐτῷ πάντες ἄγγελοι Θεοῦ.
В. Л., «Et cum introducit primogenitum in orbem terrae, dicit‚ Et adorent eum omnes angeli Dei»; опуская πάλιν‚ «снова».
Сыр., ל מ
עֵַ דְּ י מ
תַָ אֱ ן דּ
יֵ ם הּ
י; «Rursum autem cum inducit» — «И
снова, когда введет». Εἰς τὴν οἰκουμένην, אמָלְ ל
עְָ — «в мир».
Πάλιν, «снова», опускается в арабском языке, как и в народной латыни.
Беза, «Rursum autem cum inducit primogenitum in orbem terrarum, dicit, Et adorent» (Eras., «adorabunt») «eum omnes angeli Dei»; что точно выражено у нас: «И еще, когда вводит в мир первенца, говорит: и да поклонятся Ему все Ангелы Божии».
В самих словах нет особой сложности.
Ὅταν δέ, «cum autem», «quando autem» — «но когда».
Πάλιν, «rursum» «снова», как в предыдущем стихе. В каком смысле оно здесь употреблено и к какому слову оно должно быть присоединено, будет сказано позже.
Εἰσαγάγῃ, «побуждать», или «побуждать», или «вводить» — «он вводит», или
«введет» или «введет»; из которых разница также и после.
Τὸν πρωτότοκον, «первенец». «первенец», тот, до кого никто не рождается и не обязательно после кого кто-либо рождается таковым. По закону приносилась жертва πρωτότοκος, «первенцу»; назывался так, когда после него еще никто не был рожден, и было очень неясно, будет ли кто-нибудь когда-либо из того же чрева или нет; и, несомненно, часто оказывалось, что это не так.
Εἰς τὴν οἰκουμένην; ל תּ
בֵֵ, «обитаемый мир», или ץ א
רֶֶ ל ת
בֵֵ, Пров. 8,
общественное место обитания, где обитают создания Божии. Это слово нигде не используется в Писании «абсолютно» ни в каком смысле, кроме как для этого обитаемого мира. Только иногда оно имеет сдержанный смысл, обозначая Римскую империю, как в Луки 2:1, согласно обычному языку тех дней, где римский народ или его императоры назывались «rerum» и
«orbis terrarum domini»; и иногда оно неопределенно обозначает любую часть мира как обитаемую, Луки 2:1, 4:5, 21:26; и поэтому часто ὅλη «целое» соединяется с ним, когда оно универсально простирается до
обитаемая земля.
Пожалуйста. Евр. ה
ו
וּ ֲתַּשְׁהִ, повелительное наклонение в хитпаэле, от ה שׁ
חָ ָ, «чтобы
наклониться, «поклониться». ЛХХ. постоянно переводите это слово через προσκυνέω. А προσκυνέω, вероятно, происходит от κύω, и отсюда κυνέω, «osculor», «целовать»; что также иногда используется для обозначения «обожать»,
или «поклонение». как Πάντες γόνυ πεπτηκῶτες ἐμοὶ κυνέοντι δεσπότην. То есть, говорит Евстафий, Προσκυνοῦσι με, ὡς δεσπότην, — «они поклоняются мне как своему господину»; для соединения с πεπτήκοτες, «поклоняясь» или «падая вниз»,
оно выражает все употребление и значение προσκυνέω. Как поцелуй был в древности знаком, знаком и залогом поклонения, особенно поклоняться и целовать землю, я уже говорил в другом месте. И это происхождение слова я предпочитаю гораздо раньше того, которое делает его примитивным значением «more canum adulari», как если бы оно было взято из приседания собак.
В Новом Завете оно нигде не используется, кроме как для того религиозного поклонения, которое принадлежит только Богу. И когда вспоминают о ком-либо, что они делали προσκυνεῖν или выполняли долг и почтение, обозначенные этим словом, перед кем-либо, кроме Бога, это вспоминается как их идолопоклонство (Отк 13:12, 15). древние спартанцы, которые отрицали, что это было ἐν νόμῳ, дозволено для них ἄνθρωπον προσκυνέειν, — то есть припадать к человеку или поклоняться ему, Геродоту. в Полим.
И в этом смысле крайне воздержано от употребления и значения ה שׁ.
חָ ָ да и от ה
וָ
ה ֲ שׁ
תַּ ְ הִ в Хитпаэле, хотя это
всегда означает поклон с уважением и почтением; поскольку оно используется для обозначения как гражданского, так и религиозного богослужения. Но о некоторых видах религиозного поклонения, различающихся по своим объектам, Писание ничего не знает. Это слово собственно означает поклониться, и когда оно относится к Богу, оно уважает внутреннее благоговение и подчинение нашего разума посредством метонимии дополнения. См. гражданское уважение, Быт. 27:29, 33:6.
Ἄγγελοι, םי א
ל
ֹ
הִֶ. «Элогим» в LXX переведено как «ангелы», Быт. 31:24.
[по словам некоторых госпож. только]: Иов 38:7; Пс. 8:5, 97:7, 138:1; о каком толковании этого слова мы поговорим в последующем изложении.
Вер. 6. И еще, когда введет в мир первенца, говорит. И пусть все ангелы Божии поклонятся ему.
Это второй довод, использованный апостолом для подтверждения своего утверждения о преимуществе Сына над ангелами, и он взят из повеления Бога, данного им поклоняться Ему; ибо, вне всякого сомнения, тот, кому следует поклоняться, выше тех, чья обязанность — поклоняться ему.
Говоря словами, которые мы должны рассмотреть: 1. Предисловие апостола; 2. Его доказательство.
И в последнем случае мы должны взвесить: (1) смысл этого; (2) Пригодность этого для его нынешней цели.
Его предисловие, или способ произнесения этого второго свидетельства, таков: Ὅταν δὲ πάλιν εἰσαγάγῃ… λέγει. Эти слова подвергались различным толкованиям: ибо если πάλιν соединить с εἰσαγάγῃ, которое следует сразу за ним, то их следует перевести как «И когда Он снова введет в мир»; если же с λέγει, которое следует за ним после вставок различных других слов, то нашими переводчиками это должно быть переведено как: «И снова, когда Он принесет… Он сказал».
Более того, неясно, в каком смысле Христос назван πρωτότοκος, «первенцем», которого в других местах называют μονογενὴς παρὰ Πατρὸς, «единородным Сыном Отца».
Надо также выяснить, что здесь подразумевается введение или внесение, как и когда совершается; а также, что это за мир, в который он был занесен. Трудности, которые следует рассматривать по отдельности.
1. Πάλιν, «снова», может быть соединено с εἰσαγάγῃ, и тогда смысл слов должен быть таким, как указано выше, а именно: «Когда Он снова введет первенца в мир». И очевидно, что большинство толкователей, как древних, так и современных, разделяют этот смысл. То же самое делают Златоуст, Феодорит, Амвросий, Ойкумений, Фома, Лира, Каэтан, Рибера, Камерон, Гомарус, Эстий, Лапид, наш Мидянин, и многие другие. Но относительно того, каким должно быть это повторное или второе приведение первенцев в мир, они сильно разошлись.
Древние относят это к его воплощению; утверждая, несколько резко, что он был приведен в мир прежде, когда все вещи были созданы им.
2. Другие относят это к воскресению, которое было как бы вторым пришествием Христа в мир, поскольку Давид снова был введен в свое царство после того, как он был изгнан заговором и восстанием Авессалома.
3. Другие относят это к его появлению в действенной проповеди Евангелия после вознесения, посредством чего он был рожден другим образом и с другой силой, чем та, в которой он явился во дни своей плоти.
4. Некоторые полагают, что в этих словах подразумевается личное царствование Христа на земле в течение тысячи лет со своими святыми, когда Бог снова приведет Его со славой в мир: судом по которому была Мидия, и теперь многие следуют за Ним.
5. Другие, и больше всего они, приписывают совершение утверждаемого здесь общему суду и второму пришествию Христа во славе Отца, со всеми сопровождающими Его святыми ангелами, чтобы судить живых и мертвых. .
6. Некоторые из социниан относят их к триумфальному вознесению Христа на небеса после его воскресения, поскольку Он, как они полагают, уже однажды был взят туда, чтобы там научиться разуму и воле Бога.
Итак, все эти утверждения о приведении Христа в мир имеют в себе истину, если их абсолютно рассмотреть; но имеет ли здесь в виду какое-либо из них апостол, мы должны выяснить, исследуя общее основание, на котором исходят все их авторы, с причинами, приведенными для его подтверждения. Это то, что мы заметили раньше, а именно, что в конструкции слов πάλιν, «снова», должно быть соединено с εἰσαγάγῃ, «он вводит»; и, таким образом, это должно быть переведено как «Когда Он снова приведет» (или «во второй раз») «первенца», что обязательно должно указывать на второе пришествие Христа, того или иного рода. И по этому поводу говорят:
1. Траектория слов в другом смысле трудна и трудна, и это следует признать только по очень убедительным причинам. Это значит предположить, что
апостол под ὅταν δὲ πάλιν, «когда снова», подразумевает πάλιν δὲ ὅταν, «снова когда». И кроме того, вставка многих слов между ним и λέγει, «он говорит», не допускает того, что они должны быть соединены по смыслу и конструкции.
Но эта причина не является убедительной; ибо (1) Большинство древних переводов признают такую перестановку слов. Итак, сирийский, читая так:
«И еще, когда он введет»; так вульгарная латынь; и в арабском языке слово «снова» опущено, поскольку оно не означает ничего нового, а просто обозначает новое свидетельство. А за ними следуют Валла, Эразм, Беза и лучшие из современных переводчиков. (2) Такие траектории не являются чем-то необычным, и в этом месте они имеют особую элегантность; поскольку слово πάλιν, «снова», использованное в начале приведенного выше свидетельства, такое перестановка добавляет изящества словам; а что для этого была причина, мы увидим позже. (3) Апостол, непосредственно перед этим употребивший слово πάλιν, «снова», в качестве примечания к представлению второго свидетельства и поместив его здесь, перед началом третьего, должен использовать его двусмысленно, если предложенная траектория будет верной. не допускается.
2. Они отрицают, что ангелы поклонялись Христу при Его первом пришествии в мир, то есть что записано, что они так поступали; и поэтому должно быть запланировано его второе пришествие, когда он придет во славе, когда все его святые ангелы будут открыто поклоняться ему и выполнять его повеления.
Эта причина особенно подходит для пятого мнения, упомянутого выше, относящегося к пришествию Христа в общий судный день, и бесполезна для всех остальных. Но все же это не является удовлетворительным; ибо вопрос не в том, записано ли где-нибудь, что ангелы поклонялись Христу при первом его входе в мир, а в том, не был ли Господь Христос по воплощении Своем приведен в то состояние, в котором это было обязанностью всех ангелов Бог, чтобы поклоняться ему.
Поскольку это, по крайней мере, интерпретативно, повеление Бога, и ангелы всегда явно исполняют Его волю, само по себе это несомненно, хотя никаких конкретных примеров этого не зафиксировано. Кроме того, присутствие ангелов при его рождении, возвещение о его рождении и прославление славы Божией в связи с этим, по-видимому, были исполнением того долга, ради которого они получили повеление. И это допускают древние
которые полагают, что второе пришествие Христа в мир произошло в день Его рождения.
3. Они говорят, что появление первенца в мире означает славное представление его в его правлении и наслаждении своим наследием.
Но (1) это не доказывает, что слова должны относиться к пришествию Христа на суд, для чего и настаивают на этой причине; потому что он, несомненно, был провозглашен с силой Сына, Господа и Наследника всего, по воскресении и через первую проповедь Евангелия. И (2) действительно, ничто подобное не может быть правильно выведено из слов. Это выражение означает не что иное, как введение в мир, реальное введение без какого-либо намека на способ или способ этого.
4. В защиту того же мнения в псалме, откуда взяты эти слова, утверждается, что в нем изложено славное царствование Христа и Его пришествие на суд, а не Его пришествие и пребывание в состояние унижения. И эту причину Кэмерон подтверждает, чтобы неоспоримо доказать, что речь идет о пришествии Христа на суд.
Но истина в том, что рассмотрение объема псалма совершенно отвергает мнение, которого он пытается поддержать; ибо (1) стих 1: «По поводу правления Господа, описанного в нем, и иудеи, и язычники, земля и множество островов призваны радоваться ему; то есть получать, радоваться и радоваться спасению, принесенному Господом Христом человечеству, а это не является делом последнего дня. (2) Идолопоклонников удерживают от идолопоклонства и призывают поклоняться Ему (стих 7) — обязанность, возложенная на них перед судным днем. (3) Во время его правления церковь призывалась воздерживаться от греха и обещала избавление от нечестивцев и угнетателей. Все эти вещи, поскольку они не подходят для Его пришествия в Судный день, поэтому они явно относятся к установлению Его Царства в этом мире.
И таким образом оказывается, что то мнение, которое действительно кажется с какой-либо вероятностью утверждает, что в этих словах подразумевается второе пришествие Христа в мир, несовместимо с объемом места, исходящего из
откуда взято свидетельство, а следовательно, и замысел самого апостола.
Остальные упомянутые гипотезы легко устранить.
Что касается древних, приписывающих это пришествие Христа в мир Его воплощению, то мы говорим, что это правда; но тогда это было его первое внесение, и, поскольку предполагалось, что эти слова предназначались именно в этом месте, слова не могут быть переведены иначе, как то, что πάλιν, «снова», следует рассматривать только как намек на цитирование нового свидетельства.
И воскресение Господа Христа не может быть названо временем исполнения этого слова, которое на самом деле было не приведением Его в мир, а, скорее, входом в Его выход из него; и после своей смерти он не покинул мир совершенно, ибо хотя душа его была отделена от тела, но тело его не было отделено от личности, и в нем он продолжал оставаться на земле.
Пришествие Христа, чтобы царствовать здесь на земле тысячу лет, является если и не беспочвенным мнением, то, тем не менее, настолько сомнительным и неопределенным, что ему не может быть допущено место в аналогии с верой, чтобы регулировать наше толкование Священного Писания в местах, которые могут справедливо допускать другое приложение.
Вымысел социниан о том, что Господь Христос во время Его сорокадневного поста был взят на небо, — который они положили в основу своего толкования этого места, — я в другом месте показал как иррациональный, антибиблейский, магометанский. и унижает честь Господа нашего Иисуса, поскольку Он является вечным Сыном Божьим.
Из сказанного очевидно, что предложенная траектория может быть разрешена, как и в большинстве древних и современных переводов.
Таким образом, слово πάλιν, «снова», относящееся к λέγει, «он говорит», означает только введение нового доказательства и не подразумевает второго пришествия Господа Христа. И к тому, что уже было сказано, я только добавлю, что такое намерение в этих словах, о котором говорилось, было бы настолько далеко от продвижения замысла апостола, что оно сильно ослабило бы и повредило бы ему; ибо дело его было в том, чтобы доказать превосходство Господа Христа над ангелами, не абсолютно, но
поскольку он был открывателем Евангелия; и если это было не так и это было доказано этим свидетельством, пока он был занят этой работой в мире, то это совершенно не соответствует его цели.
Прояснив это затруднение и показав, что в этих словах подразумевается не второе пришествие Христа, а только новое свидетельство о той же цели, что и предыдущие, намерение апостола в его предварительном выражении может быть раскрыто далее, рассмотрев, что это мир, в который Отец привел Сына, с указанием того, как и когда Он это сделал, и каким образом.
Есть два мнения о мире, в который, как говорят, Отец привел Христа. 1. Одно — мнение социниан, утверждаемое как другими из них, так и Шлихтингием в его комментарии к этому месту, а после них Гроцием в своих примечаниях. «Οἰκουμένη, — говорит Гроций, — есть
'regio illa superna quae ab angelis habitur', ut ipse mox scriptor noster ad haec sua verba respiciens dicet, cap. ii. 5;» — «Это, — говорит он, — та область, над которой обитают ангелы, как предполагалось; и наш автор заявляет то же самое в том отношении, которое он имеет к этим словам (гл. 2:5». Подобным же образом Шлихтингий: «Per terram istam, non esse intelligendam hanc quam Morles incolimus, sed coelestem illam quam aliquando бессмертные effecti incolemus, et res ipsa, et D. auctor sequenti capite ver. 5, aperte Declarat». То есть под землей следует понимать не землю, а небо! Но —
(1) Это совершенно не соответствует цели и замыслу апостола, который состоит в том, чтобы явно доказать, что Господь Христос, когда Он говорил с нами и открывал волю Божию, и в этом деле был выше ангелы; что вовсе не доказывается указанием того, что случилось с ним после того, как его работа была завершена.
(2) Оно не получает поддержки из другого места гл. 2:5, куда нас посылают эти истолкователи; ибо там будет заявлено, что апостол говорит там о предмете совершенно иного характера, без всякого уважения к этим словам. И при этом он совершенно не упоминает здесь οἰκουμένην, «мир», но с добавлением μέλλουσαν, «грядущий»;
Что это такое, мы узнаем на месте.
(3) Οἰκουμένη в собственном смысле означает «обитаемую землю» и никогда не употребляется в Писании полностью, кроме как для обитаемого мира или людей, живущих на нем; и беспричинно присвоить ему другое значение — значит не интерпретировать, а насиловать текст.
2. Под Οἰκουμένη подразумевается «мир» или «обитаемая земля» с живущими в ней, и ничего иного; ибо, поскольку это слово не имеет другого значения, так и псалмопевец в том месте, откуда взято последующее свидетельство, излагает его посредством «множества островов» или народов, лежащих повсюду на широкой земле. Таков задуманный мир, та самая земля, на которой разумные творения Божьи беседуют здесь, внизу. Туда и привел Господь Христос.
Поэтому нам следует затем выяснить, в чем заключалось приведение Отцом Сына в этот мир. Ранее мы видели, что некоторые приписывали его одному конкретному предмету, некоторые — другому; кто-то к его воплощению и рождению, кто-то к его воскресению, кто-то к его миссии Духа и последовавшему за этим распространению его царства. Мнение о его приходе царствовать в мире тысячу лет, как и мнение о его приходе на общий суд, мы уже исключили. Что касается остальных, я склонен думать, что апостол имеет в виду или намеревается не кого-то конкретного, исключая других. То, что было задумано в Ветхом Завете в обетованиях о Его пришествии в мир, здесь выражено фразой о введении Его. См. Мал. 3:1, 2,
«Господь, которого вы ищете, внезапно придет… Но кто устоит в день пришествия Его?» В этих и подобных обетованиях не было предусмотрено какое-то какое-то особое действие или какой-то конкретный день; но это была вся работа Бога в рождении Мессии через Его зачатие, рождение, помазание Духом, воскресение, ниспослание Святого Духа и проповедь Евангелия, что является предметом этих обетований. И их свершением является то, что выражают эти слова: «Когда Он приведет в мир первенца»; то есть после того, как он сохранил свою церковь под управлением закона, данного ангелами в руке Моисея-посредника, в ожидании пришествия Мессии, когда Он выведет его и продолжит его работу. Для достижения этого он говорит: «Да поклонятся Ему все ангелы Божии».
И здесь заключено большинство первых чувств.
И такое толкование слов вполне отвечает намерению апостола при цитировании последующего свидетельства, а именно доказать, что, совершая свое дело раскрытия воли Божией, он был таков, что по причине достоинство своей личности, пользовался всеми религиозными поклонениями и почестями, причитающимися ему со стороны самих ангелов.
К этому чувству нас также приводит псалом, из которого взято последующее свидетельство, Пс. 97. Ликование, которого требует и призывает первый стих псалма, мало чем отличается от того, которое было выражено во имя всего творения при Его рождении, Луки 2:14. А следующие четыре стиха представляют собой аллегорическое описание дела, которое Господь Христос должен совершить в проповеди Евангелия. См. Мал 3:1–
4, 4:1; Матфея 3:12; Луки 2:17. И отсюда следует тот позор и гибель, которые были нанесены этим идолам и идолопоклонникам, стих 7; и радость всей церкви пред лицом Христа, стих 8; сопровождал его славное царствование на небесах как следствие завершения его работы, стих 9; что предлагается в качестве мотива к послушанию, а также как повод для уверенности и радости для церкви. И это приведение Отцом Сына в мир, описанное псалмопевцем и задуманное апостолом.
Остается выяснить, почему и в каком смысле Христос назван здесь πρωτότοκος, «перворожденным», или «первенцем». Общий ответ:
«Non quod post illum alii, sed quod ante illum nullus» — «Не то чтобы кто-то родился после него» (точно так же), «но что никто не родился до него»; что, как мы показали ранее, достаточно хорошо согласуется с употреблением этого слова. И это относится как к вечному зарождению Его божественной личности, так и к зачатию и рождению Его человеческой природы.
Но если мы предположим, что под этим выражением могут подразумеваться его личность и вечное зарождение, то мы должны сделать πρωτότοκος, или «первенца», тем же самым, что и μονογενής, или «единородного»; чего нельзя допустить: ибо Христос безусловно назван «единородным от Отца» в Своем вечном рождении, — Его сущность, будучи бесконечной, приняла на себя всю природу божественного происхождения, так что невозможно, чтобы по отношению к этому существовало не должны быть сыновьями Божьими, но πρωτότοκος, или «первенцами»,
используется по отношению к другим; и все же, как я показал ранее, не требуется, чтобы у того, кто таков, были другие братья того же рода.
сыновства. Но поскольку некоторые утверждают, что Христос имеет много братьев в том же роде сыновства, в силу чего Он Сам является Сыном Божьим, и поэтому назван первенцем (что является утверждением, весьма унижающим Его славу и честь), я в нашем переходе уберу его, как камень преткновения, с пути.
Так, Шлихтингий на месте: «Primogenitum eum nomine Dei Filium appellat, innuens hoc pacto plures Dei esse filios etiam ad Christum revueu habito; Христос много ниже». И опять:
«Primogenitus dicitur Christus quod eum Deus ante omnes filios, eos nimirum qui Christi fratres appellantur genuerit; eo scilicet modo quo Deus filios gignere solet; eos autem gignit quos sibi similes efficit; primus est Christus qui Deo ea Sancitate similis fuit, qualem in novo foeder е предыстория».
Но эти вещи не согласуются ни с истиной, ни с замыслом апостола в этом месте, ни с принципами тех, которыми они утверждаются. Признано, что у Бога есть и другие сыновья, кроме Иисуса Христа, и это по отношению к Нему; ибо в Нем мы усыновлены – единственный способ, посредством которого кто-либо может достичь привилегии сыновства, но то, что мы являемся сынами Божьими с Иисусом Христом или находимся в том же роде сыновства с Иисусом Христом, – это:
1. Неверно. Потому что (1) Христос в Своем сыновстве есть μονογενής, «единородный» Сын Божий: и поэтому невозможно, чтобы у Бога были еще сыновья того же рода, что и Он; ибо если бы он это сделал, то, конечно, Господь Христос не мог бы быть μονογενής, Его «единородным» Сыном. (2) Единственный способ родства, единственный вид сыновства, который разделяют верующие, — это усыновление; ни в каком другом роде сыновства они не участвуют. Итак, если Христос является Сыном Божьим в этом роде, Он должен обязательно до своего усыновления быть членом другой семьи, то есть семьи сатаны и мира, как и мы по природе, и от оттуда быть пересажен путем усыновления в семью Божью; представить себе это кощунственно. Так что и верующие не могут быть сыновьями Божиими с тем родом сыновства, который свойственен Христу, будучи Единородным от Отца; и Господь Христос не может быть Сыном Божьим с таким же
сыновство, как у верующих, происходит только путем усыновления и перевода их из одной семьи в другую. Так что либо превозносить верующих до такого же рода сыновства со Христом, либо принижать Его до одного ранга с ними совершенно несовместимо с аналогией веры и принципов Евангелия. (3) Если бы было так, что Господь Христос и верующие суть сыны Божии по одному и тому же роду сыновства, различающиеся лишь степенями (которые также являются мнимыми, ибо формальная причина одного и того же рода сыновства не способна постепенного изменения), какое большое значение имеет снисходительность, упомянутая апостолом (гл. 2:11, что «он не стыдится называть их братьями»; что, тем не менее, он сравнивает со снисхождением Бога, когда его называют их Богом, гл. 11:16?
2. Это самомнение как неверно, так и противоречит замыслу апостола; ибо утверждать, что Мессия является Сыном Божьим таким же образом, как и люди, вовсе не значит доказать, что он превосходит ангелов, а, скорее, дает нам справедливое основание подозревать их предпочтение перед ним.
3. Это противоречит другим декларируемым принципам авторов данного утверждения. В другом месте они утверждают, что Господь Христос был Сыном Божьим во многих отношениях; как во-первых и главным образом, потому что он был зачат и рожден от девы силою Божией; теперь, конечно, не все верующие являются участниками такого рода сыновства с Ним. Опять же, они говорят, что Он Сын Божий, потому что Бог воскресил Его из мертвых, чтобы подтвердить учение, которому Он учил; чего не происходит с верующими. Также они говорят, что Он Сын Божий и назван так из-за того, что Он сидел по правую руку Бога; что является не меньшей его особой привилегией, чем первое. Так что это всего лишь неудачная попытка ухватиться за слово ради выгоды, которая не приносит ничего, кроме затруднений и затруднений.
Не может и Господь Христос (что утверждается в последнем месте) называться Сыном Божьим и Первенцем, потому что в Нем была та святость, которая требуется в новом завете; ибо и все верующие в Ветхом Завете имели ту святость и подобие Богу в своих ступенях, и эта святость состоит главным образом в возрождении, или рождении свыше через Слово и Дух из развращенного состояния смерти и греха, которое Господь Христос был не способен. Да, истина в том, что святость и образ Божий во Христе были по своему роду тем, что требовалось по первому завету, — святостью совершенной невинности и совершенной праведности.
в послушании. Так что последнее изобретение имеет не больший успех, чем первое.
Итак, оказывается, что Господь Христос не назван «Первородным»,
или «первенец» с любым таким уважением к другим, которое должно включать его и их в одно и то же родство.
Итак, чтобы дать прямое объяснение этому названию Христа, мы можем заметить, что Господь Христос никогда не называется абсолютно «первенцем» или «первенцем» ни по отношению к Его вечному порождению, ни по зачатию. и рождение его человеческой природы. В отношении первых Он назван «Сыном» и «Единородным Сыном Божьим», но нигде не «первенцем» или «первородным»; и в отношении последнего он действительно назван «первенцем» девы, потому что она не имела его до него, но не совсем «первенцем» или «первенцем»,
какой титул здесь и в других местах приписывается ему в Писании. Таким образом, в этом названии подразумевается не сам факт первенства, а достоинство и привилегия, которые ему сопутствуют.
1:15 говорится, что ложь — это πρωτότοκος πάσης κτίσεως, «первенец творения»; это не что иное, как то, что Он имеет силу и власть над всеми созданиями Божьими.
Слово, которое намеревается выразить апостол,
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используется в том смысле, о котором сейчас говорится, а именно, чтобы обозначить не рождение в первую очередь, а привилегию, которая ему принадлежала. Итак, Пс. 89:27, сказано, что Бог сделал Давида своим
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ר ְ, его «первенец»; что изложено в следующих словах: «Выше царей земных». Так что Господь Христос, будучи первенцем, есть не что иное, на чем мы настаивали, что Он был наследником всего, что было привилегией первенца; и эта привилегия иногда передавалась другим, которые не были первенцами, хотя естественный ход их рождения не мог быть изменен (Быт 21:10, 49:3, 4, 8). Итак, Господь Христос по назначению От Отца, которому вверено все наследие неба и земли и власть распоряжаться им, чтобы раздавать части всем остальным членам Божьей семьи, есть и называется «первенцем» Его.
Теперь остается еще только одно слово, которое следует рассмотреть в начале этого вступления к последующему свидетельству, и это λέγει, «говорит он»;
то есть: «Сам Бог говорит:» Это Его слова, которые должны быть произведены.
Что бы ни говорилось в Писании от Его имени, это Его говорение; и он продолжает говорить это по сей день. Он говорит в Писании до конца мира. Это основа нашей веры, то, из чего она возникает и во что она превращается: «Бог говорит»; и я полагаю, что нам не нужно вмешательство церкви или традиции, чтобы придать авторитет или доверие тому, что он говорит или говорит.
Такова сумма слов апостола: «Опять же, в другом месте, где Дух Святой предсказывает появление в мире и среди людей Того, Кто есть Господь и Наследник всего, чтобы совершить дело Свое, и чтобы войти в Его Царство и славу, Господь говорит с этой целью: «Пусть все ангелы Божьи поклонятся Ему».
Чтобы это свидетельство соответствовало утверждению апостола, необходимы три вещи: 1. Что именно Сын подразумевается и о котором говорится в том месте, откуда взяты эти слова, и поэтому предназначен как личность, которой следует поклоняться. 2. Что они являются ангелами, к которым обращаются и которым приказано поклоняться Ему. 3. При этих предположениях эти слова доказывают превосходство Христа над ангелами.
Двоим первым, а также тем, кто признает божественный авторитет этого послания, в целом достаточно, чтобы доставить им удовлетворение, заметить, что это место отведено Христу, а этот отрывок - служащим ангелам, тем же Духом, который первым написал это место Писания. Но все же остается место для нашего исследования, как эти вещи могут быть подтверждены, посредством чего сила рассуждений апостола для тех, кто еще не был убежден в непогрешимости его утверждений, не превышает того, что они были подтверждены свидетельствами из Ветхого Завета. Завещание и вера древней еврейской церкви в этом вопросе могут проявиться; а также сдерживание их смелости, которые под предлогом неправомерности этих утверждений поставили под сомнение авторитет всего послания.
1. Наш первый вопрос должен заключаться в том, откуда взято это свидетельство. Многие древние, такие как Епифаний, Феодорит, Евфимий, Прокопий и Ансельм, задумали слова для цитирования из Второзакония. 32:43, где они прямо
встречаются в переводе LXX., Εὐφράνθητε οὐρανοὶ ἅμα αὑτοῦ καὶ
προσκυνησάτωσαν αὐτῷ πάντες ἄγγελοι Θεοῦ; — «Радуйтесь, небеса с Ним, и да поклонятся Ему все Ангелы Божии». Но есть два соображения, которые ставят за рамки всех претензий на то, что эти слова взяты не из этого места LXX:
(1) Потому что в оригинальном тексте нет ни таких слов, ни чего-либо из сказанного, что могло бы дать повод для смысла, выраженного в них; но весь стих вставлен в греческую версию совершенно за пределами места. Хотя, возможно, можно с уверенностью признать, что апостолы, цитируя Священное Писание Ветхого Завета, иногда использовали слова греческого перевода, который тогда использовался, да, хотя и не точно в соответствии с оригиналом, хотя смысл и значение в них сохранялся Дух Святой; однако цитирование из Писания того, что является словом и свидетельством Божьим, которого на самом деле нет в нем и которое никогда не было произнесено Богом, но из-за человеческих ошибок и искажений прокралось в греческую версию, не должно быть приписано им. И действительно, я никоим образом не сомневаюсь, что это добавление к греческому тексту в этом месте было сделано после того, как апостол использовал это свидетельство. Ибо вполне вероятно, что кто-то, приняв во внимание это, а не принимая во внимание, откуда оно было взято, поскольку эти слова нигде не встречаются в греческом языке абсолютно и точно, вставил его в то место Моисея, среди других слов, похожих по звучанию, и в некоторой степени одинаковое значение, например, непосредственно предшествовать и следовать за вставленным предложением.
(2) Дух Святой говорит в этом месте не о введении первенцев в мир, а совсем о другом, как это видно при первом взгляде на текст: так что это свидетельство, очевидно, не принимается во внимание. из этого места; и апостол не хотел и не мог использовать свидетельство, допускающее такие справедливые исключения.
Более поздние толкователи в целом согласны с тем, что эти слова взяты из Пс. 97:7, где оригинал передан LXX., Προσκυνήσατε αὐτῷ πάντες
ἄγγελοι αὐτοῦ: что с очень небольшими вариациями в словах и вовсе без всякого по смыслу выражено здесь апостолом: «И да поклонятся Ему все Ангелы Божии».
В оригинале псалом вообще не имеет названия; что отмечает греческая версия, утверждая, что это ἀνεπίγραφος παρʼ Ἑβραίοις: но она добавляет одно из
свой собственный, а именно Ψαλμός τῷ Λάβιδ ὅτε ἤ γῆ αὑτοῦ καθίστατο, — «Псалом Давида, когда земля его была восстановлена». Поэтому некоторые относят это ко времени его возвращения в Иерусалим после того, как Авессалом изгнал его из царства; другими, что более вероятно, ко времени, когда Он внес ковчег в скинию из дома Авед-Едома, когда земля перед ним успокоилась. И, несомненно, в нем Царство Божие было затенено по типу царства Давида; это царство Божие было не чем иным, как царством Мессии.
Очевидно, что этот псалом имеет ту же природу, что и предыдущий, а именно часть его или приложение к нему. Первые слова этого подхватывают и продолжают то, что утверждается в 10-м стихе, чтобы завершить это; так что оба они представляют собой лишь один продолжающийся псалом хвалы. Название этого псалма, а, следовательно, и всего этого, — שדח ריש, «Новая песнь», стих 1; какие псалмы, как признает Раши, должны быть обращены к миру грядущему, —
то есть время и царство Мессии. Итак, Кимчи утверждает, что этот псалом и последующие уважают время, когда люди будут освобождены из плена всех народов; то есть время Мессии. И Ракенати утверждает, что последний стих этой книги: «Он придет судить землю» не может относиться ни к чему, кроме прихода и правления Мессии. Таким образом они, вне своих традиций.
Некоторые из древних, признаюсь, обвиняют их в искажении этого псалма в версии 10-го стиха, утверждая, что слова когда-то были: Ὁ Κύριος ἐβασίλευσεν ἀπὸ τοῦ ξύλου, — «Господь воцарился от дерева», обозначая; как говорится, крест. Так Юстин Мартир в своем «Диалоге с Трифоном». А после него те же слова вспоминает Тертуллиан, ад. Иуда. кепка. х., объявление. Марси. либ. III.; и Огюстен. Энарр. в Пс. 95. И хотя мошенничество и искажение кажутся невероятными, даже невозможными, и слова, упомянутые Юстином, не признаются ни Таргумом, ни каким-либо греческим переводчиком, ни Иеронимом, тем не менее очевидно, что все стороны признали Мессию и его царство предполагалось в псалме, или у одного не было ни необходимости, ни оснований подозревать другого в порочности по этому поводу. Таким образом, очевидно, что древняя иудейская церковь, традициям которой следуют современные, признавала, что этот псалом содержит описание Царства Божия в Мессии; и с их согласия апостол продолжает. И
Следующий псалом, имеющий такое же значение, как и этот, озаглавлен таргумистом האובנ תחבשת, «пророческий псалом», а именно о царстве и царствовании Мессии.
Но из самого содержания псалма видно, что Дух Святой говорит в нем о приведении Богом первенца в мир и установлении в нем Своего Царства. Описано царство, в котором будет царствовать Бог и которое должно уничтожить идолопоклонство и ложное поклонение; царство, в котором острова язычников будут радоваться, будучи призваны к участию в нем; Царство, которое должно было проповедоваться, провозглашаться, провозглашаться для увеличения света и святости в мире, с проявлением славы Божьей до концов земли: каждая часть которого провозглашает, что Царство Христа будет предназначено в псалом и, следовательно, что он является пророчеством о пришествии первенца в мир.
2. Наш второй вопрос заключается в том, подразумеваются ли в этих словах ангелы.
Они, как уже отмечалось ранее, םי א
ל
ֹ
הִ ֱ כּ
ל
־ ָ, «omnes dii»; и такие
в исполнении Иеронима: «Adorate eum omnes dii»; и наше: «Поклонитесь ему, все боги». Предыдущие слова: «Постыдятся все, служащие истуканам», םי י.
לִ א
לֱִבָּ ם ל
יִ ה
לְַתְמִּהַ, «хвастающиеся» (или «чем»)
«идолы» — «суета, ничто», как означает это слово; после чего следует этот апостроф: «Поклоняйтесь ему, םי א
ל
ֹ
הִ ֱ כּ
ל
־ ָ», «все вы, боги». И кто они такие, это наш настоящий вопрос.
Некоторые, как и все современные евреи, говорят, что речь идет о богах язычников, тех, кому они поклоняются; так что делаю םי א
ל
ֹ
הִ ֱ и םי י
לִ א
לֱִ, «боги»,
и «тщеславные идолы» — то же самое в этом месте. Но,-
(1) Не может быть, чтобы псалмопевец призывал языческих идолов, некоторые из которых были бесами, некоторые мертвыми людьми, некоторые неодушевленные части творения, к благоговейному поклонению Богу, царствующему над всем. Поэтому таргумист, видя тщетность такого толкования, искажает слова и передаёт их; «Поклонитесь Ему, все народы, служащие идолам».
(2.) 

םי א
ל
ֹ
הִ ֱ,
«Элогим»,
является
так
далеко
в
этот
место
от
существование
экзегетический
из
םי י
לִ א
לֱִ,
"боги",
или «тщеславных идолов», что оно поставлено ему в прямую противоположность, как видно из
слова
сами себя.
(3) Слово Элохим, которое чаще всего обозначает истинного Бога, никогда само по себе и в абсолютном смысле не означает ложных богов или идолов, но только тогда, когда оно соединяется с каким-либо другим словом, обнаруживающим его применение, например, его бог или их боги или боги того или иного народа: в этом случае оно передается LXX. иногда εἴδωλον, «идол»; иногда χειροποίητον, «рукотворенный идол»; иногда βδέλυγμα,
"мерзость." Но здесь нет такого ограничения или ограничения.
Следовательно, несмотря на то, что существуют некоторые существа, которые по причине какого-то особого превосходства и подобия Богу или подчинения Ему в своей работе называются богами, именно те или некоторые из них подразумеваются под этим выражением. Теперь это либо судьи, либо ангелы.
(1) Должностные лица где-то называются элохимами из-за того, что они представляют Бога в Его власти и имеют особое подчинение Ему в своей деятельности. Иудеи, действительно, утверждают, что никакие другие судьи, кроме великого Синедриона, нигде не называются богами; но это не касается нашего настоящего исследования. Так называются некоторые магистраты, но ни один из них здесь не имеет в виду псалмопевца, поскольку ему не было предоставлено никаких поводов для подобных обращений к ним.
(2) Ангелы также называются элохимами: Λεγόμενοι θεοί, 1 Кор. 8:5. Им приписывают имя бога, как мы показали ранее в некоторых случаях. И только к ним обращается псалмопевец.
Призвав все творение радоваться наступлению Царства Божьего и наложив свое увещание на все на земле, он обращается к служащим ангелам и призывает их исполнить свой долг перед Царем этого. Королевство. Поэтому таргумист в начале 96-го псалма, который на самом деле является началом этого псалма, прямо упоминает אמורמ ילננא, «высоких ангелов его», присоединяясь к его восхвалению и поклонению, используя для различия греческое слово ἄγγελος, как на
в том же рассказе это часто встречается в Таргуме.
Мы, таким образом, показали, что в псалме говорится о рождении первенцев в мир; а также то, что они являются ангелами-служителями, которым здесь приказано поклоняться ему.
Что касается самого повеления и его природы, то оно состояло в следующих двух вещах: (1) Провозглашение состояния и положения Мессии; а именно, что он является достойным объектом религиозного обожания ангелов и с особыми мотивами занимается исполнением своего долга. Первое он имеет от своей божественной природы, второе — от своего дела, с вытекающим из него состоянием и достоинством. (2) Указание на благоволение Божие ангелам. Не то чтобы божественное поклонение полностью принадлежало Сыну Божьему, о чем они знали с первого момента своего творения, но вся честь и слава принадлежали Ему в связи с Его работой и должностью посредника и царя Его церкви.
3. Нам остается только показать, что это объясненное таким образом свидетельство соответствовало замыслу и цели апостола и действительно доказывало утверждение, в подтверждение которого оно было представлено. Итак, речь идет о столь полных и ясных доказательствах, что они нас нисколько не задержат; ибо невозможно какое-либо более ясное и полное доказательство той истины, что Господь Христос имеет невыразимое превосходство над ангелами, чем то, что все они назначены и повелены Самим Богом поклоняться Ему с божественным и религиозное богослужение. Поэтому мы можем теперь рассмотреть, какие наблюдения эти слова дадут нам для нашего собственного наставления. Отсюда следует, что —
I. Что авторитет Бога, говорящего в Писании, — это единственное, на чем покоится божественная вера и сводится к: «Он говорит».
Целью апостола было зарождение веры у одних евреев и усиление или утверждение ее у других. То, что он предложил им в качестве объекта их веры, то, во что они должны были поверить, было тем превосходством личности и царской властью Мессии, о которых они еще не были наставлены. И этим он старается породить в них не мнение, а ту веру, которая не может обмануть или обмануться. С этой целью он предлагает им то, что
им следует подчиняться и в которых они могут безопасно пребывать. Ибо, поскольку вера — это акт религиозного послушания, она уважает власть Бога, требующую этого; и поскольку это религиозное безошибочное согласие разума, оно рассматривает истину и правдивость Бога как свой объект. На этом одном и основано, «говорит Бог». И во всем, что Бог говорит в Писании, Его истина и власть проявляются к удовлетворению веры; и нигде больше оно не находит покоя.
II. Что для зарождения, возрастания и укрепления веры полезно иметь важные фундаментальные истины, подтвержденные многими свидетельствами Писания: «И еще говорит».
Любого одного слова Божьего достаточно, чтобы утвердить самую важную истину для вечности, чтобы на ней было закреплено спасение всего человечества, и ничто не может подвергнуть сомнению или ослабить то, что так подтверждено. В любом случае не требуется больше ничего, чтобы сделать веру необходимой с нашей стороны как обязанность послушания и непогрешимостью в отношении события, кроме того, что Бог любым способом, любым словом открыл то, на что Он требует нашего согласия. Но Бог не действует на строгих условиях. Бесконечная снисходительность лежит в основе всего, что он имеет с нами делать. Он уважает не то, чего строго требует природа вещей, а то, что необходимо для нашей немощи и слабости. Поэтому он умножает свои повеления и обещания и подтверждает все своей клятвой, клянясь в своей истине самим собой, чтобы устранить всякое притворство недоверия и неверия. По этой причине Он умножает свидетельства об истинах, в которых действительно заключаются интересы Его славы и нашего послушания, что может быть очевидно при рассмотрении бесчисленных примеров. Так от Его имени поступает апостол в этом месте. И это полезно для веры: ибо, —
1. То, что, может быть, неясно в одном, проясняется в другом; и поэтому сомнения и страхи, оставшиеся при рассмотрении одного свидетельства, устраняются другим, в результате чего души верующих ведут к
«полная гарантия». И потому, так как наша слабость такова, что в этом есть нужда в нас самих, то благость Божия такова, что в Слове нет недостатка в ней.
2. Вера таким образом понимает, какое значение Бог придает принятию ею истины, о которой так засвидетельствовано. Он знает, что мы заинтересованы в этом, и поэтому призывает нас принять его. Это пробуждает и возбуждает веру в
внимание и внимание — выдающиеся средства его роста и увеличения. Оно знает, что не зря Святой Дух таким образом навязывает ему Свою истину, и с еще большим усердием следит за его настойчивостью.
3. В каждом свидетельстве есть что-то единственное и особенное.
Хотя многие свидетельствуют об одной и той же истине, однако такова полнота Писания и такова заложенная в нем мудрость Божия, что в каждом из них есть также что-то свое, несколько своеобразное, способствующее просвещению и утверждению наши умы. Эта вера совершает открытие и таким образом получает от этого особую выгоду и преимущество.
И это должно научить нас усердно изучать и исследовать Священное Писание, чтобы таким образом мы могли прийти к утверждению в истине. Таким образом, Бог оставил нам множество свидетельств каждой важной истины; и Он сделал это не напрасно: Он знает нашу нужду в этом; и его снисходительность при этом, хотя он мог бы связать нас строжайшими условиями закрытия при малейшем намеке на свою волю, всегда заслуживает восхищения. Для нас пренебрегать этим великим действием и плодом мудрости, благодати и любви Божией — невыразимое безумие. Если мы думаем, что нам это не нужно, мы делаем себя мудрее Бога; если мы думаем, что да, и пренебрегаем своим долгом, то мы на самом деле так же неразумны, как погибающие звери. Отсутствие такого укрепления веры посредством прилежного поиска свидетельств, данных об истине, которой предлагается поверить, является причиной того, что очень многие каждый день отворачиваются от нее и тем самым терпят кораблекрушение веры и чистой совести. Давайте же никогда не будем считать себя в безопасности в познании и исповедании какой-либо истины, но продолжаем искренне исследовать все подтверждения, которые Бог дал ей в Своем слове. Противодействие каждой истине настолько разнообразно и исходит от стольких рук, что ни малейшим вкладом в нее доказательств нельзя безопасно пренебрегать.
III. Все творение Божие очень заинтересовано в том, чтобы Бог произвел Христа в мир и возвысил Его в Своем Царстве.
Поэтому в псалме, откуда взяты эти слова, все основные его части призваны торжествовать и радоваться этому. Земля и множество островов, небо и все люди приглашены на это поздравление; и ничто не исключено, кроме идолов и идолопоклонников,
чье разрушение Бог намеревается воздвигнуть Царство Христово. И для этого у них есть основания, —
1. Потому что в этой работе заключалось главное проявление мудрости, силы и благости Бога. Все творение занято славой Творца. В Его возвышении состоят их честь, интерес и блаженство. Для того и были они созданы, чтобы прославился Бог. Чем больше делается любыми средствами, тем более достигается их цель.
Следовательно, самые неодушевленные части его вводятся посредством προσωποποιΐα, радуясь, ликуя, крича и рукоплеская, когда проявляется слава Божия, - во всем, в чем объявляется их пригодность и склонность к надлежащей цели; а также из-за того, что они обременены и стенают в таком состоянии и состоянии вещей, которое каким-либо образом затмевает славу их Создателя. Итак, в этой работе по рождении первенцев слава Божья главным образом и в высшей степени возвеличена; ибо Господь Христос есть «сияние славы Своей», и в Нем собраны и сокрыты все сокровища мудрости, благодати и благости. Все, что Бог ранее разделил в отношении Своей славы и дел Его рук, все и полностью, с невыразимым добавлением красоты и превосходства, повторяется во Христе.
2. Все творение получает настоящее продвижение и честь, когда Сын становится «первенцем всякой твари»; то есть особенный наследник и господин их всех. Их приведение в новую зависимость от Господа Христа является их честью, и они возвышаются, становясь Его собственностью. Ибо после этого они утратили свою первоначальную зависимость от Бога и свое уважение к Нему, основанное на том, что Он провозгласил их чрезвычайно хорошими, то есть такими, какие подобало Его мудрости и силе сотворить, - они попали под власть диавол, ставший князем мира сего через грех. В этом заключалось тщеславие и унижение существа; которому оно никогда не подчинялось добровольно или по своей воле. Но установив Бог Царство Христово и сделав Его первенцем, вся тварь имеет право на нового, славного господина и господина. И как бы ни была какая-либо ее часть на какое-то время насильственно удержана в своем старом рабстве, тем не менее она имеет основания «искренне ожидать» полного и совершенного освобождения на свободу в силу этого первородства Христа Иисуса.
3. Ангелы и люди, жители неба и земли, главные части творения, на которых Бог особым образом запечатлел Свое собственное подобие и образ, тем самым становятся причастниками таких неоценимых благ, которые неизбежно требуют радости в путь благодарности и признательности. Об этом говорит все Евангелие, и поэтому оно не нуждается в нашем особом улучшении в этом месте.
И если это обязанность всего творения, то легко понять, каким особым образом это возлагается на верующих, чья польза, выгода и слава были главным образом задуманы во всем этом деле Божием. Если они обнаружат, что не выполняют этот долг, Бог мог бы, как и прежде, призвать небо и землю в свидетели против них. Да, благодарность Богу за рождение первенца в мир — это сумма и суть всего того послушания, которого Бог требует от верующих.
IV. Повеление Бога является основой и причиной всякого религиозного поклонения. Ангелы должны поклоняться Господу Христу, посреднику; и основанием их поступков является повеление Божие. Он говорит: «Поклонитесь Ему, все вы, ангелы».
Повеление Божие двоякое: 1. Формальный и громкий, когда Бог дает закон или заповедь любому существу, добавленному к закону его творения. Таково было повеление, данное нашим прародителям в саду относительно «дерева познания добра и зла»; и таковы были все законы, заповеди и учреждения, которые он впоследствии дал своей церкви, а также те, которые и по сей день остаются правилом и причиной их послушания. 2. Реальный и интерпретирующий, заключающийся во впечатлении разума и воли Бога на природу Его творений в отношении того послушания, которого требуют их состояние, положение и зависимость от Него. Сама природа интеллектуального существа, созданного для славы Бога и поставленного в моральную зависимость от Него и подчинение Ему, имеет в себе силу повеления относительно поклонения и служения, которых Бог требует от них. Но этот закон в человеке, когда он был стерт, ослаблен, нарушен из-за греха, Бог по милости к нам собрал, извлек и разместил все его указания и повеления в устных формальных заповедях, записанных в Его слове; для чего
он добавил множество новых повелений в учреждениях своего культа. С ангелами дело обстоит иначе. Внедренный в них закон творения, требующий от них поклонения Богу и подчинения всей Его воле, сохраняется и сохраняется целиком; так что у них нет необходимости повторять это и выражать в устных формальных командах. И в силу этого закона они были обязаны постоянно и вечно поклоняться вечному Сыну Божию, как сотворенному и поддерживаемому во всеобщей зависимости от Него.
Но теперь, когда Бог рождает Своего Сына в мир и помещает Его в новое состояние воплощения и становления главой Своей церкви, происходит новая модификация поклонения, причитающаяся Ему, и новое отношение к вещам, не учтенное в первом творении. В связи с этим Бог дает новое повеление ангелам для того особого рода поклонения и чести, которые причитаются Ему в том состоянии и состоянии, которое Он принял на себя.
К этому закон их творения в целом предписывал им, но в частности не требовал от них. Он предписывал поклоняться Сыну Божьему при любых обстоятельствах, но это условие не было выражено. Это Бог обеспечивает новым повелением; то есть такое указание на Его разум и волю для них как ответы на устное повеление, данное людям, которые только таким образом могут прийти к познанию воли Бога. Таким образом, так или иначе повеление является основой и причиной всякого поклонения: ибо:
1. Любое поклонение – это послушание. Послушание уважает власть; и власть проявляется в приказах. И если эта власть не является властью Бога, то поклонение, совершаемое в соответствии с ней, является поклонением не Богу, а тому или тем, чьи повеления и власть являются причиной и причиной этого. Только власть Бога может сделать любое поклонение религиозным, а его исполнение — актом послушания Ему.
2. Бог никогда не допустит, чтобы воля и мудрость любого из Его творений были основой, правилом или мерой Его поклонения, или какой-либо его части, или чего-либо, что ему принадлежит. Эту честь он сохранил для себя и не уступит ее никому другому. Он один знает, что становится его собственным величием и святостью и что способствует распространению его славы. Поэтому Писание изобилует суровыми запретами и обвинениями против тех, кто осмелится сделать или
назначать что-либо для своего поклонения помимо или за пределами своего учреждения.
3. Все предписания поклонения тщетны, если у людей нет сил совершать его должным образом и нет уверенности в принятии, когда оно совершается. И то и другое исходит и должно исходить только от Бога, и Он не дает сил и способностей в своем поклонении ни для чего, кроме того, что приказывает Сам, и не обещает принять что-либо, кроме того, что от него самого назначено; так что это величайшая глупость, которую только можно себе представить, предпринимать что-либо в его поклонении и служении, кроме того, на что дает основание его назначение.
И это должно научить нас во всем, что мы должны делать в поклонении Богу, внимательно следить за Его словом и установлением. Без этого все, что мы делаем, потеряно, как отсутствие послушания Богу; да, это открытая настройка нашей собственной воли и мудрости против него, и это в вещах, которые его особенно касаются; это невыносимая смелость и самонадеянность. Давайте поступим таким же образом с нашими правителями среди людей и будем подчиняться им не согласно их законам, а согласно нашим собственным прихотям, и посмотрим, примут ли они нашу личность? И разве великий и святой Бог не заслуживает уважения? Кроме того, когда наши изобретения или повеления других людей являются основанием и причиной наших действий, у нас нет ничего, кроме нашей собственной или их гарантии принятия этого Богом; и насколько это нас обезопасит, судить легко.
Следовательно, мы могли бы также далее заметить:
V. Посредником нового завета является Сам Бог, благословенный навеки, которому должно божественное или религиозное поклонение со стороны самих ангелов. А также то, —
VI. Отец, учитывая деяние Христа в мире и последовавшее за ним Его Царство, дает новую заповедь ангелам поклоняться Ему, причем в этом очень важна Его слава. И это,—
VII. Велика безопасность и честь церкви, когда главе ее поклоняются все ангелы на небесах. А также то, —
VIII. Святые Нового Завета не могут быть обязанностью поклоняться
ангелы, которые являются их сослужителями в поклонении Иисусу Христу.
Евреям 1:7
Имея в одном свидетельстве из Писания, выражающем подчинение ангелов Господу Христу, наглядно доказал свой главный замысел, апостол приступает к дальнейшему подтверждению его таким же образом, и то путем уравновешивания отдельных свидетельств относительно природы и служения ангелы с некоторыми другими о том же в Господе Христе, о котором он говорит. И первое из них, касающееся ангелов, он излагает в следующем стихе:
Вер. 7.— Καὶ πρὸς μὲν τοὺς ἀγγέλους λέγει· Ὁ ποιῶν τοὺς ἀγγέλους αὑτοῦ
πνεύματα, καὶ τοὺς λειτουργοὺς αὑτοῦ πυρὸς φλόγα.
В словах нет особой сложности. Πρὸς ἀγγέλους, «ангелам». Сыр., א א
כֵ מ
לַָ ע
לַ, «об» (или «относительно») «ангелов». לא часто употребляется для לע, и наоборот, а πρός — для περί; так что πρὸς τοὺς
ἀγγέλους, «ангелам», равносильно περί τῶν ἀγγέλων, «из» (или
«относительно») «ангелов»: «А об ангелах» (или «и об ангелах») «говорит»; ибо эти слова не обращены к ангелам, так как следующие слова обращены непосредственно к Сыну. Он тот человек, с которым хорошо говорят и о котором говорят; но не таковы ангелы в том месте, откуда взято это свидетельство, где Святой Дух только возвещает о них провидение Божие.
Λέγει, «он говорит»; то есть говорит Бог Отец или Святой Дух в Писании, как было отмечено ранее.
Τοὺς λειτουογούς. Λειτουργός — «министр общественности», «публичный министр».

или агент; от λήϊτος, что то же самое, что и δημόσιος, как это переводит Исихий, «публичное». Тот, кто занят каким-либо великим и общественным делом, есть λειτουργός. Поэтому в древности магистраты назывались λειτουργοὶ Θεῶν, как у Павла, διάκονοι Θεοῦ, Рим. 13:4, «служители Божии». И, гл. В 8:2 этого послания он называет Господа Иисуса в отношении Его священнического служения τῶν ἁγιών λειτουργόν, «служителя святынь»; и сам, в отношении своего апостольства, λειτουργὸν Ἰησοῦ Χριστοῦ, Рим.
15:16; «служитель Иисуса Христа». Итак, имя есть в этом аккаунте
эквивалентен ангелам; ибо как это обозначает миссию этих духов в их работе, так и их занятость в ней.
Это свидетельство взято из Пс. 104:4, где слова имеют ту же цель:
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с именем апостола, только для πυρὸς φλόγα, «пламя огня», в некоторых копиях это πῦρ φλέγον, «пылающая шина», что более точно соответствует оригиналу; и изменение, вероятно, было сделано в копиях с этого места апостола. Симмах, πῦρ λάβρον, «пожирающая шина».
Вер. 7. А об ангелах говорит: Кто делает ангелов Своих духами и служителей Своих пламенем огненным, [или пламенным огнем].
Здесь апостол приступает к своему третьему аргументу, чтобы доказать превосходство Господа Христа над ангелами, а именно, что, сравнивая их друг с другом, либо по их природе, либо по их занятиям, в зависимости от того, изложено то или другое, заявлено и засвидетельствовано в Священных Писаниях Ветхого Завета. И это первое место, о котором он говорит об ангелах, мы теперь объясним и подтвердим; и при этом спросите, кто те, о ком говорит псалмопевец, и что он о них утверждает.
Словам псалмопевца придается тройной смысл, как они содержатся в еврейском тексте:
1. Первая – это позиция современных евреев, которые отрицают какое-либо упоминание об ангелах, утверждая, что предмет, о котором псалмопевец говорит, это ветры с громом и молнией, которых Бог использует в качестве Своих посланников и служителей для свершения его воля и удовольствие. И сделал он ветры своими посланниками, когда послал их вызвать бурю на Иону, когда тот бежал от него; и пылающий огонь, служитель Его, когда он пожрал Содом и Гоморру. И это мнение делает ת
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субъекты предложения, в котором утверждается, что Бог использует их в качестве своих посланников и служителей.
Что это мнение, прямо противоречащее авторитету
апостол, таков и замысел псалмопевца, смысл слов, согласие древних иудеев, и поэтому никакой возможности быть допущенным впоследствии не будет видно.
2. Некоторые утверждают, что ветры и метеоры в основном предназначены для предназначения, но тем не менее Бог, утверждая, что Он делает ветры своими посланниками, также намекает, что это работа и занятие Его ангелов наверху также быть Его посланниками; и это потому, что он использует их служение, чтобы вызвать те ветры и пожары, посредством которых он выполняет свою волю. И это они иллюстрируют огнем и ветрами, вызванными ими на горе Синай при даровании закона.
Но это толкование, как бы ни претендуло на обратное, на самом деле не отличается от первого, отрицающего умышленное упоминание об ангелах, лишь зацепляющегося за них уважением, чтобы не показаться противоречащим апостолу, и поэтому будет опровергнуто вместе с то, что было раньше.
3. Другие допускают, что апостол говорит об ангелах; но что касается толкования слов, у них есть два мнения.
Некоторые делают «духов» субъектом утверждаемого, а «ангелов» — предикатом. В этом смысле говорится, что Бог делает эти духовные субстанции, обитателей небес, Своими посланниками, используя их в Своем служении; и те, чья природа — «пылающий огонь», то есть серафимы, чтобы быть его служителями и исполнять его удовольствие. И таким же путем, вслед за Остином, идут многие толкователи, используя термин «ангелы» здесь просто для обозначения занятия, а не лиц, нанятых на работу. Но поскольку это толкование также зависит от эффективности и очевидности аргумента апостола, мы увидим, что в самих словах нет ничего, что могло бы привести к его принятию.
Следовательно, здесь говорится именно об ангелах; а также то, что они предназначены и созданы под этим именем, которое обозначает их личность, а не их занятие.
Что ангелы имеются в виду прежде всего псалмопевцем, вопреки первому мнению современных иудеев, а второму упомянутому, склоняющемуся
в связи с этим, кажется, —
1. От объема и замысла псалмопевца. За намерение прославить Божью славу в Своих делах творения и провидения, после того как Он провозгласил создание Своей силой всего, что называется «небесами», стихи 2, 3, прежде чем приступить к творению. земли, - минуя вместе с Моисеем создание ангелов или помещая его вместе с ним под создание света или небес, как они называются у Иова, - он заявляет о своем провидении и суверенитете в использовании своих ангелов между небо и земля, как его слуги для достижения его удовольствия. Также совершенно не соответствует его методу и замыслу при перечислении дел Божиих упоминать о ветрах и бурях и их использовании на земле до того, как он упомянул о сотворении самой земли, о чем следует в следующий стих к этому.
Так что эти смыслы исключаются контекстом псалма.
2. Согласие древних евреев противоречит чувствам современных. Оба старых перевода, сделанные или принятые ими, прямо относят эти слова к ангелам. То же самое относится и к LXX, как видно из слов; и так говорит Таргум, изображая это место: אבהלצמ אשא ךיה ןיפיקת יושמש אחור ךיה ןיבוהרס יודנזא דבעד; Кто делает своих посланников (или «ангелов») «быстрыми, как духи, а своих служителей сильными» (или «могущественными») ) «как пылающий огонь». Наличие примечания к подобию делает очевидным, что они поняли текст об ангелах, а не о ветрах, и о том, что ангелов делают духами, а не делают ветры ангелами или посланниками, что несовместимо с их словами.
3. Слово םי אָ
כִ מ
לְַ обычно обозначает самих ангелов, и нельзя указать причину, почему бы не сделать этого в этом месте.
Более того, оказывается, что этот термин является субъектом предложения: ибо,
—

1. Апостол и LXX. фиксация артиклей перед ἀγγέλους и λειτουργούς, «ангелами» и «служителями», ясно определяет предмет, о котором идет речь: хотя, может быть, в других местах можно наблюдать некоторое разнообразие в употреблении артиклей, так что они не всегда определяют предмет предложения, что иногда, по общему признанию, они и делают, как в Иоанна 1:1,
4:24; однако в этом месте, где в оригинале все слова оставлены неопределенно, без какого-либо префикса, направляющего ударение на какое-либо из них, фиксация их в переводе апостола и LXX обязательно должна обозначать их предмет, или в противном случае добавлением артикля они делают смысл гораздо более двусмысленным, чем прежде, и дают повод для большой ошибки в толковании слов.
2. Апостол говорит об ангелах: «Ангелам говорит». И во всех других свидетельствах, представленных им, то, о чем он говорит, имеет место предмета, а не того, что приписывается чему-либо другому. И слова не могут быть освобождены от двусмысленности, если «ангелы»
в первом месте обозначаются личности ангелов, а во втором только их занятие.
3. Замысел и цель апостола требуют такого построения слов; ибо его намерение состоит в том, чтобы доказать этим свидетельством, что ангелы заняты в таких делах и служениях и таким образом, что их нельзя сравнивать с Сыном Божьим в отношении той должности, которую они, будучи посредниками, он предпринял: что доказывают только смысл и конструкция, о которых спорят.
4. Оригинальный текст требует этого смысла; ибо, согласно обычному употреблению этого языка, среди неопределенно употребляемых слов первое обозначает предмет, о котором идет речь, то есть здесь ангелы:
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— «делающий своих ангелов духами». И в таких предложениях часто следует понимать некоторую нотку подобия, без которой смысл не является полным и который, как я показал, в данном месте дает Таргум.
Из сказанного, я полагаю, становится очевидным и то, что псалмопевец прямо говорит об ангелах, и что предмет, о котором говорит апостол, выражен в этом слове и последующих о служителях.
Наше следующее исследование посвящено тому, что утверждается относительно этих ангелов и служителей, о которых говорится; а это значит, что Бог делает их «духами» и «пламенем огненным». А относительно значения этих слов есть два мнения:
1. Что в словах подразумевается создание ангелов; и природа, из которой они были созданы, выражена в них. Он сделал их духами, —
то есть духовной субстанции; и его небесные служители, быстрые, сильные, ловкие, как пылающий огонь. Некоторые идут дальше и утверждают, что имеются в виду два вида ангелов: один из воздушной субстанции, подобной ветру, а другой — из огненной или огненной, отрицая все чистые разумы, без примеси материи, как продукт школы Аристотеля. .
Но, по-видимому, смысл этих слов не в этом; здесь не выражено ни сотворение ангелов, ни субстанция, из которой они состоят: ибо (1) Анализ псалма, о котором говорилось выше, требует отнесения этих слов к провидению Божьему в использовании ангелов, и не в его власти сделать их. (2) Апостол в этом месте не имеет ничего общего с сущностью и природой ангелов, но с их достоинством, честью и назначением; по этим причинам он предпочитает Господа Христа им. А потому,—
2. В этих словах подразумевается провидение Божие в расположении и использовании ангелов на Своем служении; и поэтому они могут иметь двойной смысл:
— (1) Что Бог использует Своих ангелов и небесных служителей для создания этих ветров,
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посредством чего Он приводит в исполнение многие суды в мире. (2) Ноту подобия можно понимать для завершения смысла, выраженного в Таргуме псалма: «Он делает» (или «посылает») «ангелов Своих, как ветры, или как пылающий огонь, «— делает их быстрыми, духовными, ловкими, сильными, быстро и эффективно выполняющими порученную им работу.
В любом случае, основная цель псалма состоит в том, что Бог использует и использует своих ангелов для осуществления дел Своего провидения здесь, внизу, и что они были созданы, чтобы служить провидению Божьему таким образом и таким образом. «Это, — говорит апостол, — свидетельство, которое Святой Дух дает о них, их природе, долге и деле, в котором они служат провидению Божьему. Но теперь, говорит он, поразмыслите над тем, что говорит Писание о Сыне, как оно называет Его Богом, как приписывает Ему престол и царство (свидетельства о чем он приводит в следующих стихах), и вы легко различите его превосходство над ними».
Но прежде чем мы приступим к рассмотрению последующих свидетельств, мы можем сделать некоторые замечания по поводу того, через что мы уже прошли; как,-
I. Наши представления об ангелах, их природе, служении и работе должны регулироваться Священным Писанием.
У иудеев древности было много любопытных рассуждений об ангелах, которыми они очень угождали и сильно обманывали себя. Поэтому апостол, обращаясь к ним, призывает их от всех их глупых замыслов обратить внимание на то, что Бог открыл о них в Своем слове. Это говорит о них Святой Дух, и поэтому мы должны принять это и поверить, и только этому: ибо:
1. Это поможет нам сохранять подобающую трезвость в вещах, стоящих над нами, которую Писание высоко оценивает и которая чрезвычайно соответствует правильному разуму. Писание помнит нас μὴ ὑπερφρονεῖν παρʼ ὃ δεῖ φρονεῖν ἀλλὰ
φρονεῖν εἰς τὸ σωφρονεῖν, Рим. 13:3: «Хранить себя в пределах скромности и быть мудрыми в трезвости». И правило этой трезвости
является
данный
нас
для
всегда,
Втор.
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Господь Бог наш: но открыл нам и детям нашим». Божественное откровение является правилом и мерой нашего познания в этих вещах, и оно ограничивает и определяет нашу трезвость. И поэтому апостол осуждает любопытство людей именно в этом. Тема об ангелах, делает природу их греха состоящей в превышении этих границ путем исследования вещей неоткрытых; и рост этого зла кроется в гордыне, тщеславии и плоти; и склонность его к ложному поклонению, суеверие и идолопоклонство, Кол 2:18. Нет ничего более противоречащего здравому смыслу и более осуждаемого мудрецами прежних времен, чем странный юмор, когда мы пытаемся совать нос в то, что нас не касается и о чем мы не заботимся. Для расследования у нас нет надежного, честного, законного правила или средства, и это зло увеличивается там, где сам Бог дал пределы нашим исследованиям, как в этом случае.
2. Только это приведет нас к какой-либо уверенности и истине. В то время как люди предаются своему воображению и фантазиям, как это было склонно делать слишком многие в этом вопросе, грустно думать о том, как они блуждали и
вниз, и с каким тщеславием они обманули себя и других. Мир наполнен чудовищными мнениями и доктринами об ангелах, их природе, обязанностях и занятиях. Некоторые поклонялись им, другие делали вид, будто я не знаю, что такое общение и общение с ними; во всех этих тщеславиях было мало истины и совсем ничего достоверного. Тогда как если бы люди, по примеру апостола, держались слова Божия, так как они знали бы в этом вопросе достаточно для исполнения своего собственного долга, то они имели бы уверенность и очевидность истины в своих понятиях; без которого притворные возвышенные и возвышенные идеи являются лишь тенью мечты, что хуже, чем исповедуемое невежество.
II. Отсюда мы можем заметить, что слава, честь и возвышение ангелов заключаются в их подчинении провидению Божьему. Оно заключается не столько в их природе, сколько в их работе и служении.
Намерение апостола — показать славу ангелов и их возвышение; что он и делает посредством этого свидетельства, сообщая об их полезности в делах Божиих, в которых они задействованы.
Бог наделил ангелов превосходной природой, наделил их многими выдающимися свойствами: мудростью, силой, ловкостью, вечностью; пребудьте в самой ужасной и самой ненавистной части всего творения, а именно, в дьяволах; но в их соответствии и подотчетности разуму и воле Бога, то есть в их моральных, а не просто природных дарованиях.
Это делает их дружелюбными, славными, превосходными. Поэтому их готовность и подчинение воле Божией, поскольку Бог создал их для Своего служения и использовал их в Своей работе, и исполнение ими своего долга с радостью, рвением, готовностью и способностями является тем, что делает их поистине почетными и славными. Их готовность и способность служить промыслу Божию есть их слава; для,-
1. Величайшая слава, причастной любому созданию, — это служить воле и возносить хвалу своему Создателю. Таков ее порядок и тенденция к ее главной цели; в которых двое и состоит вся истинная честь.
Славно даже среди ангелов служить Богу славы. К чему может стремиться существо сверх этого? на что способна его природа?
Те из ангелов, которые, по-видимому, пытались несколько дальше, несколько выше, не достигли ничего, кроме бесконечной гибели в стыде и нищете. Люди готовы воображать странные вещи о славе ангелов и мало учитывают, что вся разница в славе, которая есть в любых частях творения Божия, заключается лишь в желании, умении и готовности служить Богу своему Творцу.
2. Дела, в которых Бог использует их, служа Своему провидению, являются в особенности славными делами. Что касается служения ангелов, то, как нам сообщается в Писании, оно может быть сведено к двум главам; ибо они используются либо для передачи защиты и благословений церкви, либо для исполнения мести и судов Бога против Его врагов. Примеров обеих этих целей можно привести множество, но они общеизвестны. Вот это славные дела. Бог в них в высшей степени превозносит Свою милость и справедливость — два свойства Его природы, при исполнении которых Он наиболее возвышен; и из этих дел проистекает весь тот доход славы и похвалы, который Богу угодно оставить Себе от мира. Так что участвовать в этих работах должно быть очень почетно.
3. Они выполняют свой долг на службе очень славно, с великой силой, мудростью и неконтролируемой эффективностью. Таким образом, один из них убил за ночь сто восемьдесят пять тысяч врагов Божиих; другой поджег Содом и Гоморру с неба. Они обладают одинаковой силой и быстротой во всех своих службах, во всем, с максимальной способностью творений, отвечающих воле Божией. Правда, сам Бог видит в них и их делах то, что не позволяет им достичь абсолютной чистоты и совершенства, которые являются Его собственными свойствами; но что касается способностей простых созданий, а также их состояния и состояния, то в их послушании есть совершенство, и в этом их слава.
Итак, если это великая слава ангелов, и мы, бедные земные черви, приглашены, как и мы, к участию с ними в этом, то какое невыразимое безумие будет с нашей стороны, если мы обнаружим, что небрежно трудимся, чтобы достичь этого. ! Наша будущая слава состоит в том, что мы уподобимся ангелам; и наш путь к этому – исполнять волю нашего Отца на земле так, как она делается ими на небесах. О, сколько суеты тщетно
чувак, положи ему славу! Ничего постыдного, чем бы не прославился тот или иной; тогда как истинная и единственная слава исполнения воли Божией почти всеми пренебрегается! Но мы должны еще раз поговорить об этих вещах в последнем стихе этой главы.
Евреям 1:8-9
Дав отчет о том, чему учит и свидетельствует Писание об ангелах, он в следующих стихах показывает, как много других вещей, гораздо более славных, говорится о Сыне, через которого Бог открыл Свою волю в Евангелии.
Вер. 8, 9. — Πρὸς δὲ τὸν Υἱόν· Ὁ θρόνος σου, ὁ Θεὸς, εἰς τὸν αἰῶνα τοῦ
αἰῶνος· ῥάβδος εὐθύτητος ἡ ῥάβδος τῆς βασιλείας σου. Ἠγάπησας
δικαιοσύνην, καὶ ἐμίσησας ἀνομίαν· διὰ τοῦτο ἔχρισέ σε Θεὸς, ὁ Θεός
σου, ἔλαιον ἁγαλλιάσεως παρὰ τοὺς μετόχους σου.
РС. Т., Ἡ ῥάβδος εὐθύτητος: а для ἀνομίαν, ἀδικίαν.
Πρὸς δὲ τὸν Υἱόν, «Но к Сыну». Сыр., מ
רַ אָ ן דּ
יֵ א בּ
רְָ ע
לַ,
«а о Сыне говорит»; что обязательно прилагается к замыслу апостола. В псалме слова произносятся как обращение к Сыну, и апостол произносит их так, как говорилось о нем; то есть, сказанные ему так, чтобы содержать описание его и его состояния или королевства.
Ὁ θρόνος σου, ὁ Θεὸς, εἰς τὸν αἰῶνα τοῦ αἰῶνος. Пс. 45:7 это место откуда
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ЛХХ. передайте эти слова как апостол. Аквила, Ὁ θρόνος σου Θεὲ
εἰς αἰῶνα καὶ ἔτι· Θεέ, ибо ὁ Θεός· — «Престол Твой, Боже, во веки веков». Симмах, Ὁ θρόνος σου ὁ Θεὸς αἰώνιος καὶ ἔτι· — «Престол Твой, о
Бог вечен и все же», и это потому, что не сказано: ם
ל
ע
וֹ
לָ ְ, но ם ע
וֹ
לָ,
абсолютно; Ὁ Θεός, Θεέ, как в переводе Аквилы.
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Метонимически оно используется для обозначения власти и управления, и это часто. LXX. почти постоянно передает его через θρόνος, а θρόνος — это ἐλευθέριος καθέδρα σὺν ὑποποδίῳ, Athenae, lib. v., — «свободное открытое сиденье с И такой престол здесь правильно отведен Господу Христу, причем сразу же присоединяется упоминание о Его подножке. Итак, Бог говорит о Себе: «Небо — Мой престол, и земля — Мое подножие», как язычники называли небо, Διὸς θρόνον, «Престол Божий».
«Престол Твой, Боже, ד וָ
עֶ ם ע
וֹ
לָ, «in seculum et usque», «in sempiternum et perpetuo», «in seculum seculorum». многие греческие толкователи передают ע
דֵ от ἔτι, уход за
звук, а не употребление и значение слова; то же самое относится и к «пока» в нашем языке. Мы выражаем это словами «во веки веков».
Ῥάβδος εὐθύτητος и ῥάβδος βασιλείας σου. Изменение ἡ ῥάβδος, во-первых, как уже упоминалось, ухудшает элегантность выражения и затемняет смысл; ибо артикль, предшествующий последнему ῥάβδος, объявляет его предметом предложения.
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«Шебет» — это «вирга» и «скипетр», и в этом месте Акила переводится как σκήπτρον, «жезл», «посох», «скипетр»; всегда скипетр, когда речь идет о правлении, поскольку в этом месте он называется скипетром царства.
«Скипетр»,
מ
יֹ
שׂ
ר
ִ, от ר יָ
שׁ
ַ, «rectus fuit», «правый», «прямой»,
«честный», главным образом в моральном смысле. Εὐθύτητος, «честность».
Εὐθύτης — это собственно такая прямолинейность, которую мы называем прямой, в отличие от кривой; и только метафорически оно используется для обозначения моральной честности, то есть справедливости и праведности. Сыр., א ש
י
טָ ִ פְ אטָ שׁ
בֶַ. Бодериан, "скипетр
erectum», «поднятый скипетр» или «держать вертикально». Парижское издание,
«sceptrum protensum», «вытянутый скипетр»; и протягивание скипетра было знаком и знаком милости, Есф. 5:2. Тремеллиус, «прямая девственница»; что отвечает «неудачно» в обоих вариантах. Эрпениус с той же целью, «sceptrum rectum», «правый скипетр».
«Ты возлюбил правду и возненавидел שׁ
ע ָ רֶ," ἀνομίαν, ἀδικίαν,
«беззаконие», «неправда», «нечестие». Διὰ τοῦτο, ן
ע
ל
־
כֵּ ַ "протереа",
«propter quod», «quare», «ideo», «idcirco» — «почему», «по какой причине». Некоторые экземпляры LXX. и Акила прочитал ἐπὶ τούτῳ, так что διὰ
τοῦτο, кажется, взяли в LXX. из такого перевода слов апостола.
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Бог твой помазал тебя». Слова на греческом и еврейском языках — это слова, откуда взяты имена Христа и Мессии, имеющие одинаковое значение и значение: «Помазанник». И то же самое у таргумиста; Аквила, ἤλειψε.
«Помазал тебя ἔλαιον ἀγαλλιάσεως» — орудие совершения задуманного, выраженное винительным падежом, которому в этом языке есть и другие примеры. Старый LXX. читать ἐλαίῳ ἀγλαϊσμοῦ,
«елеем наслаждения» или «украшением»; так что ἔλαιον ἀγαλλιάσεως также пришло в греческую версию из этого места апостола и более уместно, чем старое прочтение: «елей радости», «радость» или «веселье».
Παρὰ τοὺς μετόχους σου·
ר
י
ךָ ֶ ה
בֲֵמֵ — «прежде» или «выше», «тех, кто разделяет с тобой», «собратьев твоих» или «товарищей». Итак, Симмах, τοὺς
ἑταίρους σου.
Вер. 8, 9. – А Сыну, говорит он, престол Твой, Боже, вовек; скипетр царства твоего — скипетр праведности. Ты возлюбил правду и возненавидел беззаконие; а потому Бог, Бог твой, помазал Тебя елеем радости более соучастников Твоих.
Это свидетельство дано апостолом в ответ на вышеизложенное об ангелах. «Эти слова, — говорит он, — были сказаны Святым Духом ангелов, в которых описано их служение и занятие под провидением Божьим. Они сказаны тем же Духом Сына или сказаны Ему, обозначая Его предсуществование до самих пророчеств».
Доказать, что эти показания принадлежат
собственно тому, к кому это применяется апостолом. Древние евреи это допускали, и нынешние врачи не могут этого отрицать. Действительно, один из них говорит: חישמה לע וא רוד לע רמאנ רומזמה הזו — «Этот псалом говорится о Давиде, или Мессии». Таковы слова и таково мнение Абен-Эзры; который, соответственно, пытается придать двоякий смысл главным отрывкам этого псалма: один применительно к Давиду, другой применительно к Мессии, к которому он склоняется. Джарчи превращает это в аллегорию, лишенную всякого сносного смысла на протяжении всей своей речи. Но хотя оно могло бы уважать их обоих, все же нет никаких претензий сделать Давида предметом этого, поскольку название и весь контекст исключают такое применение.
Таргум полностью относит псалом к Мессии; что является несколько лучшим доказательством концепции древних евреев, чем может дать нам частное мнение любого позднейшего писателя. И название псалма в этом парафразе делает его пророчеством, данным во дни Моисея для использования Синедрионом; что показывает, какое значение оно имело в древности в их вероучении относительно Мессии.
Некоторые христианские толкователи до сих пор соглашались с более поздними раввинами и допускали, что в этом псалме в первую очередь подразумевался Соломон как прообраз Христа, и что весь этот псалом был эпиталамиумом или брачной песней, сочиненной во время его свадьбы с дочерью фараона. . Но против этого мнения нет важных оснований: ибо:
1. Маловероятно, что Святой Дух мог так праздновать этот брак, который, поскольку он был ранее запрещен Богом, поэтому никогда не был впоследствии благословлен Им, поскольку она была среди числа тех,
«чужие женщины», отвратившие его сердце от Бога и проклятые бесплодием; первая иностранная угроза, постигшая его семью и все его великолепие, произошла также из Египта, где началось его преступление.
2. В псалме едва ли есть что-то, что можно было бы с уместностью применить к Соломону. В первой части псалма особенно настаивают на двух вещах: во-первых, на праведности человека, о котором говорится во всех его путях и управлениях, а затем на вечности его царства. Как первое из них может быть приписано тому, чьи проступки и грехи были так публичны и печально известны, или второе - ему?
Трудно себе представить, кто правил всего сорок лет, а затем оставил свое королевство разрушенным и разделенным в пользу злого и глупого сына.
Итак, как все признают, что Мессия является главным, так и нет убедительных оснований доказывать, что в этом псалме подразумевается не только Он. Я не буду утверждать, что многие вещи, о которых здесь говорится, могут быть смутно прообразованы в царстве и великолепии Соломона; тем не менее, несомненно, что большинство упомянутых вещей и их выражений непосредственно и непосредственно принадлежат Господу Христу, так что их ни в каком смысле нельзя применить к личности Соломона; и именно на этих словах настаивает в этом месте наш апостол, как станет ясно из последующего их объяснения.
Далее, мы должны рассмотреть, что именно апостол намеревается доказать и подтвердить этим свидетельством, посредством чего мы обнаружим его соответствие его замыслу. Это не божественность Христа, как полагают некоторые; и он не использует это непосредственно в этом месте, хотя и использует в следующем стихе, как средство доказательства своего превосходства над ангелами, хотя свидетельства, которые он приводит, в высшей степени упоминают его божественную природу. Но он намеревается показать лишь то, что тот, кого они видели на какое-то время, стал «ниже ангелов», гл. 2:9, все же был во всей своей личности, и, исполняя возложенную на него должность, он был настолько выше их, что имел власть изменять и изменять те учреждения, которые были даны через служение ангелов. И это он, несомненно, делает посредством предполагаемых свидетельств, когда они сравниваются между собой: ибо, хотя Писание свидетельствует об ангелах, что все они являются слугами, и что их величайшая слава состоит в исполнении их долга как слуг, ему престол, власть и приписывается вечное владычество, управляемое со славой, силой, праведностью и справедливостью; откуда очевидно, что он чрезвычайно возвышается над ними, как царь на своем троне над слугами, которые сопровождают его и исполняют его удовольствия.
И этого достаточно, чтобы явить замысел апостола, а также подтверждение его аргументации из этого свидетельства. Изложение слов по существу соответствует тому месту, откуда они взяты. Но все же, чтобы мы не могли оставить читателя неудовлетворенным в отношении какой-либо конкретной трудности, которая может возникнуть у них, это изложение будет также и здесь.
вовлечен в.
Первое, на что следует обратить внимание в них, — это побуждение человека, к которому обращаются: «О Боже», «Престол Твой, Боже».
Некоторые хотели бы, чтобы Элохим (ὁ Θεός) было именем, общим для Бога с другими, а именно с ангелами и судьями; и в этом широком принятии здесь приписывается Господу Христу; так что, хотя он прямо назван Элохимом и ὁ Θεός, тем не менее это доказывает, что он не Бог по природе, но только то, что он назван так в отношении своего положения, достоинства и власти. И это утверждают социниане. Но это толкование противоречит постоянному использованию Писания; ибо нельзя привести ни одного места, где имя Элохим употреблялось бы абсолютно и ограничивалось каким-либо одним человеком, где оно не означало бы, несомненно, истинного и единственного Бога. Действительно, о магистратах говорят, что они являются элогимами в отношении своей должности, но ни один магистрат никогда так не назывался; и никому из них человек не может сказать без богохульства:
«Ты — Элохим», или «Бог». О Моисее также говорится, что это элохим, «бог», но не абсолютно, а «бог фараона» и «Аарона»; то есть вместо Бога делать и выполнять во имя Бога то, что Он повелел ему. Что помещает Ярчи в своем комментарии, чтобы поддержать это чувство, но тщетно.
Таким образом, в этом апострофе говорится об истинном Боге: «Элогим».
"О Боже." Учитывая это, Эразм начинает новую интерпретацию целых слов, хотя он, кажется, не одобряет свое собственное изобретение «Ὁ
θρόνος σου ὁ Θεός. Неизвестно, - говорит он, - есть ли смысл
«Твой престол, Боже» или «Бог — твой престол навеки». «В первом смысле это слово является апострофом Сына, во втором оно выражает личность Отца. И это толкование подхвачено и улучшено Гроцием, который, допуская, что слово Элохим, употребленное абсолютно, означает столько же, сколько «Элохе элохим», «Бог богов», не допускает, чтобы это говорилось о Христе, и поэтому переводит слова: «Бог будет престолом твоим навеки», то есть «утвердит тебя в твоем И это уклонение также зафиксировано Абеном Эзрой из Аггаона, םיהלא ןיכי ךאסכ; — «Бог утвердит престол твой». Пусть людям будет позволено таким образом вставлять в текст те слова, которые им нравятся, приводя к другому смыслу. кроме того, что само по себе выражает, во всей книге Божией мало что останется достоверным.
Однако в данном случае у нас есть достаточно света, чтобы упрекнуть
смелость этой попытки; ибо - 1. Толкование, на котором настаивают, противоречит всем старым переводам, язык которых имел бы разницу в слове, выражая его в звательном падеже «О Боже». 2. Вопреки общепринятому мнению евреев и христиан древности, и особенно Таргума псалма, передающего слова: «Престол Твой, Боже, на небесах, во веки веков». 3. Вопреки контексту и замыслу бесед апостола, как может показаться из рассмотрения предыдущего их повествования. 4. Не оставляет слов приемлемого смысла; и те, кто принимает его, не могут заявить, в каком смысле Бог является престолом Христовым. 5. Противоречит повсеместно постоянному употреблению этого выражения в Писании; ибо там, где упоминается престол Христов, имеется в виду нечто иное, а не Бог. 6. Слово, взятое Гроцием из Саадия и Абена Эзры, чтобы придать смысл его изложению, «утвердит», создает новый текст или полностью выводит старый из содержания слов; ибо, хотя нельзя сказать, что Бог есть престол Христов, и не было никакой необходимости говорить, что Бог был во веки веков, - эти две вещи должны заключать в себе весь смысл слов, если говорить о Боге Отце, — добавление в текст слов «установит» или «подтвердить» придает ему произвольный смысл, и такой, который при таком же внушении любого другого слова, как «уничтожит», может быть придан совершенно иной важности.
Итак, именно Христос, Сын, обращается к этому имени и обозначается этим именем.
«Элогим», «О Боже», как истинный Бог по природе; хотя здесь утверждается о нем не как о Боге, а как о царе его церкви и народа; как и в другом месте сказано, что Бог искупил Свою церковь Своей кровью.
Во-вторых, Мы можем рассмотреть, что ему поручено, а именно его царство; и это описано: 1. «Insignia Regalia», его королевские знамена, а именно его трон и скипетр. 2. По продолжительности – это навсегда. 3. Его манера управления – праведность; его скипетр — скипетр праведности. 4. Его обстановка или подготовка к этому управлению: он любил праведность и ненавидел беззаконие. 5. Дополнительной привилегией — помазание маслом радости; 6. Это иллюстрируется сравнением с другими: так бывает, когда он превосходит своих собратьев.
1. Первым упомянутым «insigne regium» является его «трон», на котором
прилагается атрибут вечности — это навсегда. И этот престол обозначает само царство. Престол — это резиденция царя в его царстве, и он часто метонимически используется для обозначения самого царства, применительно к Богу и человеку. См. Дэна. 7:9; 3 Цар. 8:20. Ангелов действительно зовут
«престолы», Кол. 1:16; но это либо только метафорически, либо в отношении какой-то особой службы, отведенной им; как их еще называют
«принцы», Дэн. 10:13, но, тем не менее, будучи действительно «рабами», Отк. 22:9, Евр. 1:14.
Нигде не сказано, что у них есть троны; Царство не их, но Сына. И тогда как Господь наш Иисус Христос обещает Своим апостолам, что они в последний день сядут на престолах судить колена Израилевы, что доказывает их участие со Христом в Его царской власти, став царями Богу, Откр. 1:5,6. и их участие в царстве, которое Ему угодно дать им, таким образом, это не доказывает абсолютно, что царство принадлежит им, а тому, на чьем троне они сидят.
Престол не просто обозначает царство Христа или Его верховное правление и владычество, но также и славу Его Царства. Находясь на своем троне, он находится в зените своей славы. И таким образом, поскольку Бог являет Свою славу на небесах, Он называет это Своим престолом, так как земля – подножием Его ног, Ис. 66:1. Так что престол Христа является Его славным царством, что в других местах выражается в том, что Он «воссел одесную Величия на высоте».
2. Этому престолу приписывается вечность. Это ד וָ
עֶ ם ע
וֹ
לָ — «на веки веков».
Точно так же сказано, что престол Христа противостоит хрупким, изменчивым царствам земли: «Увеличению правления Его и мира не будет конца на престоле Давида и в царстве его, чтобы упорядочить его». и утвердить его судом и правосудием отныне и во веки веков», Ис. 9:7. «Владычество Его — владычество вечное, которое не прейдет, и Царство Его — не разрушимое», Дан. 7:14; Михея 4:7; Пс. 72:7, 17, 145:13. Оно не разложится само по себе и не упадет из-за сопротивления своих врагов, ибо Ему надлежит царствовать до тех пор, пока все враги Его не станут подножкой его ног, 1 Кор. 15:24–
27. И то, что в последний день Он предаст его Богу Отцу, не является обвинением в вечности Царства Христова, 1 Кор. 15:24, поскольку тогда будет конец всякого правления. Достаточно, чтобы оно продолжалось до тех пор, пока все цели правления не будут полностью достигнуты, то есть до тех пор, пока все
враги ее будут покорены, и вся церковь спасется, и праведность, благодать и долготерпение Божие будут полностью прославлены; из чего потом.
3. Второй «insigne regium» — его «скипетр». И это, хотя иногда оно обозначает и само царство, Быт 49:10, Числ. 24:17, Ис.
14:5, Зах. 10:11; однако здесь оно обозначает фактическое управление правлением, как это видно из присоединения к нему слова «честность». Таким образом, скипетр обозначает как законы королевства, так и эффективность самого правительства. Итак, то, что мы называем праведным правительством, здесь названо «скипетром честности».
Итак, средства, с помощью которых Христос осуществляет Свое Царство, - это Его Слово и Дух, с подчинением силы делам Его провидения, чтобы освободить место для прогресса Его слова, чтобы отомстить за его презрение. Поэтому Евангелие названо: «Жезл силы Его», Пс. 110:2. См. 2 Кор. 10:4–6.
«Он поразит землю жезлом уст своих и дыханием уст своих убьет нечестивых» (Ис. 11:4. И они сопровождаются «мечом» Его силы и провидения, Пс. 45:3, Откр. 19:15, или его
«жезл», Пс. 2:9, или «серп», Отк. 14:18. В этом состоит скипетр Царства Христова.
4. Об этом скипетре утверждается, что это «скипетр прямоты». Εὐθύτης, или
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ִ обозначает либо природу скипетра,
что оно прямое и правильное, или его употребление, что оно поднято или вытянуто, как было показано в начале слов. В первом смысле оно означает праведность, во втором – милость. Согласно первому смыслу, следующие слова: «Ты возлюбил правду» открывают привычный корень его действительного праведного управления; согласно последнему, в них достигнут прогресс к дальнейшему уточнению правления Христа или Христа в его правлении. Но лучше принять первый смысл; последняя метафора более натянута и основана только на одном случае, который я помню в Писании, и который взят не из народа Божия, а из чужеземцев и притеснителей, Есфирь 5:2.
Итак, скипетр Царства Христова — это скипетр
«праведность», потому что все законы Его Евангелия праведны, святы, справедливы, полны милосердия и истины, Тит. 2:11, 12. И все его управления
благодати, милости, справедливости, наград и наказаний, согласно правилам, обетованиям и угрозам ее, в обращении, прощении, освящении, испытаниях, скорбях, обличениях и сохранении избранных Своих; в его убеждении, ожесточении и уничтожении своих врагов; все праведны, святы, безупречны и добры, Ис. 11:4, 5, 32:1, Пс. 145:17, Отк.
15:3, 4, 16:5; и как таковые они проявятся в славе в последний день, 2 Фес. 1:10, хотя в нынешнем мире их порицают и презирают.
5. Привычное расположение сердца Христа в Его царственном управлении:
«Он любит правду и ненавидит беззаконие». Это показывает абсолютную полноту праведности Царства Божьего и Его праведности в Его Царстве. Законы его правления праведны, и его администрация праведна; и все они исходят из привычной любви к праведности и ненависти к беззаконию в своем лице. Среди правительств этого мира часто сами законы являются тираническими, несправедливыми и репрессивными; и если законы хороши и равны, тем не менее зачастую их применение несправедливо, пристрастно и порочно; или когда люди воздерживаются от таких непомерных мер, тем не менее, часто они делают это из-за какой-то корысти и выгоды, как Ииуй, а не из постоянной, равной, неизменной любви к праведности и ненависти к беззаконию. Но все это совершенно полно в Царстве Иисуса Христа: ибо, хотя выражение, как на еврейском, так и на греческом языках, по-видимому, относится к прошлому времени: «Ты возлюбил правду и возненавидел беззаконие», тем не менее, постоянная нынешняя структура этим обозначено сердце Христа в Его правлении; ибо греческий перевод точно следует и передает еврейский. Так как в этом языке нет глаголов, выражающих настоящее время, то в нем нет ничего более частого, чем обозначать то, что присутствует и пребывает в предсовершенном времени, как это происходит в этом месте.
6. Следствием этого праведного правления во Христе является Его «помазание елеем радости»; при этом мы можем рассматривать: (1) Автора данной ему привилегии, то есть Бога, его Бога. (2) Сама привилегия – помазание елеем радости. (3) Связь этой привилегии с тем, что было раньше: «почему» или «по какой причине».
(1) Автором его назван Бог: ὁ Θεὸς, ὁ Θεός σου, — «Бог, Бог твой». Многие, как древние, так и современные толкователи, полагают, что ὁ
Θεός в первую очередь, или «Бог», используется в том же смысле, что и ὁ Θεός в предыдущем стихе, и что его следует перевести как «О Боже», а слова следует читать: «Поэтому, о Боже, Бог твой помазал тебя»; но так как ни один старый перевод не поддерживает эту концепцию, то дублирование имени Бога путем его применения во-вторых, как «Бог, мой Бог», «Бог, Бог твой», «Бог, Бог Израиля», часто встречающееся в Писании, нет веской причины, по которой нам следует отходить в этом месте от этого смысла выражения. Имя Бог, во-первых, абсолютно обозначает того, кто даровал эту привилегию Господу Христу, то есть Богу; и, во-вторых, в самом сопоставлении подразумевается основание, посредством присвоения Бога особым образом быть своим Богом.
Сказано, что Бог есть Бог Сына по трем причинам: [1] В отношении Своей божественной природы. Как Он его Отец, так и его Бог; поэтому Он назван «Богом Божьим», поскольку Его природа была передана Ему посредством Его вечного зарождения, Иоанна 1:14. [2] Что касается его человеческой природы, поскольку он «создан от женщины, создан под законом». Так и Бог был его Богом, как и Бог всех тварей, Пс. 16:2, 22:1. [3] Что касается всей Его личности, Бога и человека, поскольку Он был предназначен Отцом Своим для посреднического дела; в этом смысле он называет Его своим Богом и своим Отцом, Иоанна 20:17. И в этом последнем смысле здесь говорится, что Бог является его Богом, то есть его Богом в особом завете, поскольку Он был задуман и назначен быть главой и царем Своей церкви; ибо тем самым Бог Отец обязался быть с ним, поддерживать его, проводить его работу и в конце увенчать его славой. См. Ис. 49:1–12, 50:4–9.
(2) Что касается самой привилегии, то это «помазание елеем радости». В этих словах может быть двойной намек: [1] На обычное использование елея и помазания, которое должно было ободрить и сделать лицо бодрым на праздниках и общественных торжествах, Пс 104:15; Луки 7:37. [2] На особое использование его в помазании царей, священников и пророков, Исх.
30. То, что церемония была типичной, видно из Ис. 61:1–3; и это означало получение дара Святого Духа, посредством чего человек
помазанник получил возможность исполнять должность, к которой он был призван.
И в этом смысле обычно понимают тройное помазание Христа: 1-е. При его зачатии, когда его человеческая природа была освящена Святым Духом, Лука 1:35, и радикально наделена мудростью и благодатью, в которой он вырос, Лука 2:40, 52. 2-й. При крещении и вступлении в общественное служение, когда он был особым образом наделен теми дарами Духа, которые были необходимы для исполнения его пророческого служения, Мф. 3:16; Иоанна 1:32. 3 раза. При своем вознесении, когда он получил от Отца обещание Духа излить Его на учеников Своих, Деян 2:33. Хотя я и признаю, что Господь Христос был помазан таким образом и что передача Ему даров и благодати Духа во всей полноте называется Его помазанием, тем не менее я не могу допустить, чтобы какой-либо из них имел в виду здесь прямо. Но то, что, кажется, здесь апостол выражает вместе с псалмопевцем, — это славное превознесение Иисуса Христа, когда Он был торжественно водворен в Свое Царство. Это то, что называется сотворением Его «Господом и Христом», Деян. 2:36; когда «Бог воскресил Его из мертвых и дал Ему славу», 1 Пет. 1:21. Он назван Христом от помазания Духа; и все же здесь, в своем возвышении, сказано, что он особым образом стал Христом, то есть славно взят во владение всеми должностями и полным управлением ими, к чему он был помазан и подготовлен посредством сообщения ему дары и благодать Духа. Я говорю, что здесь имеется в виду радостное и славное помазание Его возвышения, когда Он был знаменательно сделан Господом и Христом и провозглашен Помазанником Божьим. См. Фил. 2:9–11. Также появляется:
В результате этого помазания он «помазан елеем радости»; что означает торжество и возвышение, свободу от бед и страданий, тогда как после тех предшествующих сообщений Духа Господу Христу он был человеком скорбей, изведавшим скорби и подверженным бесчисленным злам и бедам.
(3) Связь этой привилегии, дарованной Господу Христу, с тем, что было сказано раньше: «Он возлюбил правду и возненавидел беззаконие», выраженное через ן.
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כֵַּ и διὰ τοῦτο (третье важное обстоятельство в этом последнем пункте свидетельства) прямо заявляют об этом. Любовь Господа Христа к праведности и ненависть к беззаконию произошла от Его помазания с
благодати и дары Духа; и тем не менее, здесь им явно намекается, что они должны предстать перед этим помазанием елеем радости; поэтому это упоминается как следствие исполнения им своего служения в этом мире, подобно тому, как происходит его возвышение повсюду (Флп. 2:9–11; ПЗУ. 14:9.
И если это помазание означает первое помазание Христа, то следует предположить, что Он имел любовь к праведности, упомянутую где-то еще, как предшествующую этому; что не так. Поэтому эти слова, ן
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διὰ τοῦτο, заявляют, по крайней мере, об отношении соответствия и удобства к предшествующему исполнению служения в Господе Христе и имеют ту же важность, что и διό, Фил. 2:9; и поэтому не может уважать ничего, кроме его славного возвышения, которое выражается таким образом.
Последнее, что существенно в этих словах, — это прерогатива Господа Христа в этой привилегии: Он «помазан выше собратьев Своих». Теперь эти
«соратниками», «товарищами» или «соратниками» Господа Христа можно считать либо вообще всех тех, кто принимает участие с Ним в этом помазании, то есть всех верующих, которые являются сонаследниками Его и, таким образом,
«наследники Божии», Рим. 8:17; или, в особенности, для тех, кого Бог использовал в служении, строительстве и управлении Его Церковью, в их подчинении Ему, - такими были древние пророки, а затем и апостолы, Еф. 2:20. Что касается обоих родов, то Господь Христос помазан над ними елеем радости; но особенно предназначены первые виды, относительно которых апостол приводит особый пример в Моисее, гл. 3. утверждая, что Господь Христос в Своей работе о церкви станет причастником большей славы, чем Он. Одним словом, он несравненно возвышается над ангелами и людьми.
И это первое свидетельство, которым апостол подтверждает свое утверждение о превосходстве Господа Христа над ангелами в том сравнении, которое он проводит между ними; что также позволит сделать следующие наблюдения:
I. Обсуждение и сравнение Священных Писаний — превосходный способ познакомиться с замыслом и волей Бога в них.
Так поступает апостол в этом месте. Он сравнивает то, что говорится об ангелах в одном месте, и то, что говорится о Сыне в другом, и отсюда показывает, что думает Бог о них. Эта обязанность заключается в
повеление, которое мы должны «исследовать Писания», Иоанна 5:39, ἐρευνᾶτε τὰς
γραφάς: исследуй прилежно в них разум Божий,
«сравнивая духовное с духовным» — то, что Дух возвестил о разуме Божием в одном месте, с тем, что подобным образом Он открыл в другом. Боже, чтобы испытать наше послушание и проявить усердие в изучении Его слова днем и ночью, Пс. 1:2 и наше постоянное размышление над этим, 1 Тим. 4:15, (Ταῦτα μελέτα, ἐν τούτοις ἴσθι,
«Размышляйте об этих вещах, будьте полностью в них» — насадил свои истины с большим разнообразием вверх и вниз по своему слову; да, здесь одна часть, а там другая одна и та же истина; которые невозможно полностью изучить, если мы не соберем их вместе в одно представление. Например, в одном месте Бог повелевает нам обрезать наши сердца и сделать себе новые сердца, чтобы мы могли бояться Его; что на первый взгляд кажется таким, что представляет это не только как наш долг, но и в наших силах, как будто мы не нуждаемся в какой-либо помощи благодати для его совершения. В другом Он обещает совершенно обрезать наши сердца и дать нам новые сердца, чтобы мы боялись Его; как будто это его работа, а не наша забота о том, чтобы попытаться это сделать. Но теперь, когда эти несколько мест духовно сравниваются друг с другом, становится очевидным, что, поскольку мы обязаны иметь новые и обрезанные сердца, так и действенная благодать Божия должна действовать и создавать их в нас. И подобное можно наблюдать во всех важных истинах божественного откровения. И это,-
1. Обнаруживает корень почти всех заблуждений и ересей, существующих в мире. Люди, чьи сердца не покорены верой и смирением для послушания истине, обращая внимание на некоторые выражения в Священном Писании, которые, если рассматривать их отдельно, кажутся поддерживающими какое-то мнение, которое они готовы принять, без дальнейшего исследования они фиксируют это в их умах и воображениях, пока не станет слишком поздно что-либо противопоставить этому; ибо, когда они однажды укрепятся в своих убеждениях, они рассматривают те другие места Писания, которые им следовало бы со смирением сравнить с тем, чьего кажущегося смысла они придерживаются, и оттуда познать во всех них ум Святого Духа. ни с какой другой целью, а лишь для того, чтобы они могли извратить их и освободиться от их власти. Я говорю, что это, по-видимому, путь большинства из тех, кто упорно придерживается ложных и глупых мнений. Они опрометчиво улавливают кажущееся ощущение каких-то определенных мест, а затем упрямо
сделайте этот смысл правилом толкования всех остальных писаний.
Таким образом, в наши дни у нас есть многие, кто, судя по внешнему звучанию этих слов (Ин. 1:9): «Он есть свет истинный, который просвещает всякого человека, приходящего в мир», взявшись за опрометчивые, неразумные и ложное представление о том, что Христос есть тот свет, который остается во всех людях и в нем их водитель и правитель, либо искажает все Писание, чтобы оно соответствовало этому предположению и отвечало на него, либо совершенно пренебрегает им и презирает его; когда, если бы они сравнили его с другими писаниями, ясно изъясняющими и возвещающими ум Божий в вещах, касающихся личности и посредничества Господа Христа, с природой и делами естественного и спасительного духовного света и подчинились власть и мудрость Божия в них, они могли бы сохраниться от своего заблуждения. Это также показывает:
2. Опасность, которая грозит людям, не умеющим и не упражненным в слове истины, когда без совета, помощи или руководства других, которые способны направлять их и наставлять их в поисках воли Божией, они поспешно принимают мнения которому, возможно, соответствует тот или иной текст Писания. Посредством этого люди каждый день подвергаются вышеупомянутой опасности, особенно когда какой-нибудь дух-соблазнитель обращается к ним с напыщенными тщеславными словами, хвалясь тем или иным непонятым словом.
Таким образом, мы видели, как массы людей, посредством какого-то общего выражения, в двух или трех отдельных местах Писания, пришли к мнению о всеобщем искуплении всего человечества и каждого его индивидуума; когда, если бы они были мудры и способны изучить другие бесчисленные места Писания, излагающие вечную любовь Бога к Его избранным, Его цель спасти их Иисусом Христом, природу и цель Его приношения и выкупа, и сравнили бы их с другими они бы поняли тщетность своих поспешных замыслов.
3. Из всего этого видно, какое усердие, терпение, ожидание и мудрость требуются от всех людей, исследующих Священное Писание и намеревающихся посредством этого прийти к познанию истины. И с этой целью, а также из-за величия нашей заинтересованности в этом, само Писание изобилует заповедями, правилами и указаниями, которые помогут нам правильно и с пользой выполнить наш долг. Их здесь слишком много, чтобы быть
вставлен. Я только добавлю, что усердие язычников восстанет на суд и осудит лень многих, называемых христианами в этом вопросе: ибо, хотя у них не было определенного правила, пути или средства, чтобы прийти к познанию истины, однако они не переставали с неутомимым усердием и трудолюбием исследовать его и прослеживать неясные следы того, что осталось в их собственной природе или было внедрено в произведения творения; но многие, большинство из тех, кому Бог даровал неоценимую пользу и привилегию Своего слова как верного и непогрешимого руководства, ведущего их к познанию всех полезных и спасительных истин, открыто пренебрегают им, не считая его достойным своего поиск, изучение и усердное исследование. Нетрудно представить, насколько прискорбным будет это осуждение против них в последний день. И насколько больше будут несчастья тех, кто под разными предлогами, ради своих коррумпированных целей, отпугивает и даже отталкивает других от изучения этого вопроса!
II. Долг всех верующих – радоваться славе, чести и господству Иисуса Христа.
Церковь в псалме верой принимает перспективу Его пришествия и славы издалека и разражается этим в пути ликования и торжества такими словами: «Престол Твой, Боже, вовек». И если бы это было такой радостью для тех, кто имел лишь смутное видение и представление о славе, которая должна была последовать много веков спустя, 1 Пет.
1:11, 12, каким должно быть полное осуществление и проявление этого для верующих ныне, во дни Евангелия! Это заставляло их в древности «радоваться радостью неизреченной и полной славы»; даже потому, что они видели и слышали то, что желали видеть цари, мудрецы и пророки, и не видели: «Бог усмотрел для нас нечто лучшее, чтобы они без нас не достигли совершенства», Евр. 11:40. Для,-
1. Здесь прославляется Бог. Царство Христово есть слава Божия; благодаря этому Его имя и хвала превозносятся в мире; и поэтому после возведения и установления его весь Его народ так искренне приглашается радоваться и торжествовать в нем, Пс. 95:1–3, 96:1–4, 97:1, 2 и т. д. Я говорю, что это является причиной вечной радости для всех Его святых, что Богу угодно прославить Себя и все бесконечные превосходства Своих природа в Царстве и правлении Иисуса Христа.
2. В этом состоит честь и слава Христа как Посредника; что является предметом великой радости для всех, кто искренне любит его. Он говорит своим ученикам (Ин. 14:28), что если бы они любили Его, то радовались бы, потому что Он сказал, что пошел к Отцу. Они думали только о своем нынешнем состоянии и горе, будучи исполнены печали, потому что он рассказал им о своем отъезде от них. «Но, — говорит он, — где твоя любовь ко мне? не должны ли вы иметь это в своих сердцах так же, как и заботиться о себе? О вашем состоянии я позабочусь и обеспечу вашу безопасность; и если ты любишь меня, ты не можешь не радоваться, потому что я иду к моему Отцу, чтобы получить мое царство». Что Тот, Кто возлюбил нас, отдал Себя за нас, претерпел все позорное и несчастное ради нас, ныне вознесен, прославлен, восседает на вечном, неколебимом царстве, над всеми своими врагами, защищен от всякого противодействия, - это это невыразимая радость, если мы любим Его.
3. В этом заключается наша собственная забота, безопасность, безопасность, настоящее и будущее счастье. Все наше зависит от Царства и престола Христа. Он наш царь, если мы верующие; наш король, чтобы править, управлять, защищать и спасать нас,
— чтобы поддержать нас в противостоянии, снабдить нас силой, направлять нас советом, покорить наших врагов, дать нам наше наследие и награду: и поэтому наш главный интерес заключается в Его престоле, его славе и стабильности. Пока он правит, мы в безопасности и на пути к славе. Верою увидеть этого царя во всей его красоте, на троне, высоком и превознесенном, и свиту его, наполняющую храм; видеть, как вся власть передана ему, все вещи отданы в его руки, и он всем распоряжается и управляет всем ради выгоды своей церкви; должны заставить радоваться тех, чей весь интерес и забота заключаются в этом.
4. Весь мир, все творение Божие вовлечено в это Царство Христово. Если оставить в стороне его проклятых врагов в аду, все творение получит пользу от его правления и владычества; ибо, как некоторые люди посредством этого становятся причастниками спасительной благодати и спасения, так и остаток этого рода, вместе с ними, получает невыразимые преимущества в терпении и долготерпении Божием, и само существо возносится как бы в надежда и ожидание тем самым избавления от того состояния суеты, которому оно теперь подвержено, Рим. 8:19–21. Чтобы, если мы тронуты славой Божией, честью Иисуса Христа, своей единственной
и в вечном интересе, с преимуществом всего творения, у нас есть причина радоваться этому престолу и Царству Сына.
III. Именно божественная природа Господа Христа придает вечность, устойчивость и неизменность Его престолу и царству: «Престол Твой, Боже, вовек». Относительно этого посмотрите, что прежде говорилось о Царстве Христовом.

IV. Все законы и все управление Царством Христа посредством Его слова и Духа равны, праведны и святы. Его скипетр – это скипетр праведности. Мир действительно их не любит; все в его правлении кажется ему слабым, нелепым и глупым, 1 Кор. 1:20, 21. Но они обстоят иначе, поскольку Святой Дух является судьей, и такими они кажутся верующим: да, все, что требуется, чтобы сделать законы и администрацию праведными, все соответствует законам Господа Иисуса Христа. ; как,-
1. Авторитет. Чтобы сделать законы праведными, необходима справедливая и полная власть для принятия законов. Без этого правила и предписания могут быть хороши материально, но они не могут иметь формальности закона, которая зависит от справедливого авторитета законодателя, без которого ничто не может стать праведным законом. Теперь Господь Христос наделен достаточной властью для принятия законов и правил управления в Своем Царстве. Ему принадлежит вся власть, вся власть на небе и на земле, как мы уже доказали в целом. И, следовательно, те, кто не увидит справедливости его правления, будут вынуждены в конце концов склониться перед превосходством его власти. И хотелось бы, чтобы те, кто берется создавать законы и конституции в Царстве Христовом, хорошо соблюдали свои полномочия; ибо кажется, что Господь Христос, Которому вверена вся власть, не поручил ничего сыновьям человеческим, а только то, посредством чего они могут учить других делать и соблюдать то, что Он повелел, Мф. 28:20. Более того, если они будут командовать или назначать что-либо свое, им следует подумать о том, на основании какой власти они это делают, поскольку это совершенно необходимо для праведности любого закона.
2. Для создания праведных законов необходима мудрость. Это око власти, без которого оно не может действовать правильно и одинаково. Эффекты
власть без мудрости обычно несправедлива и тиранична, всегда бесполезна и обременительна. Мудрость законодателей – это то, что главным образом принесло им известность. Итак, Моисей говорит израильтянам, что все народы будут восхищаться ими, когда они увидят мудрость своих законов, Втор. 4. Для этой цели Господь Христос обильно наделен мудростью. Он есть краеугольный камень Церкви, у которого семь очей, Зах. 3:9 – совершенство мудрости и разумения во всех делах, помазание Духом для этой цели, Ис. 11:2–5. Да, «в нем сокрыты все сокровища мудрости и знания». Кол. 2:3; оно «угодило Отцу, чтобы в Нем обитала вся полнота». Кол. 1:19. Так что в его законах и управлении не может быть никаких недостатков по этому поводу. Он мудр сердцем и прекрасно знает, какие правила и действия соответствуют славе Божией и положению подданных Его царства, а что способствует их духовному и вечному преимуществу. Он знает, как привести все в порядок ради великой цели, к которой он стремится в своем правлении. И тогда все его законы и управления станут праведными. И это также вполне заслуживает внимания тех, кто берет на себя обязанность устанавливать законы и правила в пределах своих владений, для своих подданных, для целей его правления и содержания его поклонения. Достаточно ли у них мудрости, чтобы сделать это? почил ли на них Дух Господа Христа, чтобы сделать их разумными в страхе Господнем? знакомы ли они с состоянием и состоянием, немощью, искушениями, благодатью всего народа Христова? Если нет, то откуда им знать, если не то, что они могут приказывать и назначать им вещи, которые им очень невыгодны, когда они думают, что это принесет им пользу? Кажется большим самонадеянием со стороны людей считать себя достаточно мудрыми, чтобы давать законы подданным Христа в вопросах, непосредственно относящихся к Его Царству.
3. Они праведны, потому что легки, нежны и необременительны.
Упомянутые здесь праведность и честность не означают строгую, непреклонную, строгую справедливость, простирающуюся до предела того, что можно требовать от подданных, которыми нужно управлять; но справедливость, смешанная с мягкостью, нежностью и снисходительностью, которая, если она отсутствует в законах и не дышит ничем, кроме суровости, строгости и произвольных постановлений, хотя они, может быть, и не являются абсолютно несправедливыми, но все же тягостны и обременительны.
Так Петр называет закон заповедей, содержащийся в постановлениях
старые, иго, которого не могли нести ни их отцы, ни они сами, Деян 15:10; то есть никогда не могли обрести покой или покой в точном, строгом наблюдении, которое от них требовалось. Но теперь, что касается правления Христа, он говорит нам, что «иго Его благо, и бремя Его легко», Мф. 11:30; и что «заповеди Его не тяжки». 1 Иоанна 5:3. И эта кротость и легкость правления Христа состоит в этих трёх вещах:
(1) Все его повеления разумны и соответствуют принципам того естественного послушания, которым мы обязаны Богу; и поэтому не огорчает ничего в нас, кроме того принципа греха и тьмы, который должен быть уничтожен. Он не умножал наставления просто произвольно и для выражения своей власти, но дал нам только такие, которые сами по себе хороши и соответствуют принципам разума; как это может быть видно из конкретного рассмотрения его учреждений. Поэтому наше послушание им называется «нашим разумным служением», Рим. 12:1.
(2) Его повеления легки, потому что все они соответствуют тому принципу новой природы или нового творения, который Он действует в сердцах всех Своих учеников. Оно любит их, любит их, наслаждается ими; что облегчает им это. Господь Христос правит, как мы сказали, Своим словом и Духом; они идут рука об руку в завете Искупителя, Ис.
59:20, 21. И дела их подходят и соизмеримы друг с другом.
Дух творит новую природу, приспособленную к послушанию по Слову, и слово дает законы и заповеди, соответствующие наклонностям и расположению этой природы; и в этих двух состоят скипетр и правление Христово. Такое соответствие принципов и правления друг другу делает его правление легким, честным и праведным.
(3) Его повеления легки, потому что Он постоянно дает запасы Своего Духа, чтобы заставить своих подданных подчиняться им. Это то, что, прежде всего, придает блеск его правлению. Закон был святым, справедливым и добрым в старину; но поскольку оно не давало людям силы, чтобы дать им возможность повиноваться, оно стало для них совершенно бесполезным и бесполезным с точки зрения цели, которую они преследовали при его наблюдении. Иначе обстоит дело в Царстве Христовом. Чего бы Он ни требовал от своих подданных, Он дает им силу Своим Духом и благодатью для исполнения этого; что делает его правление легким, праведным, равным и совершенно прекрасным.
И никто из сынов человеческих не может претендовать на хотя бы малейшую долю или долю
в этой привилегии.
(4) Это правление и управление Царством Христовым праведно, потому что полезно и полезно. Тогда законы хороши, полезны и равны, когда они ведут к выгоде и выгоде тех, кто их соблюдает. Законы о незначительных и тривиальных вещах или о таких, соблюдение которых людям не приносит никакой пользы или выгоды, справедливо считаются тяжкими и обременительными. Но теперь все законы и все правило Господа Христа всячески полезны и выгодны для подданных Его. Они делают их святыми, праведными, такими, которые угодны Богу и полезны человечеству. Это их природа, это их склонность. «Все, что истинно, все, что честно, все, что справедливо, все, что чисто, все, что любезно, все, что достославно». все они зарождаются в душе посредством и в соблюдении этих законов правления Христова. Они освобождают душу от власти похоти, служения греху, страха смерти, ада и мира, направляют ее в истине, делают ее плодоносной среди человечества и любезной самому Богу.
(5) Их конец показывает, что они праведны. Ценность и справедливость законов теряются, когда их соблюдению предлагаются низкие и недостойные цели. Но те, что принадлежат Господу Христу, стремятся к высшей цели, предлагают и обещают самые славные награды; так что все, что может быть сделано или перенесено в соответствии с ними, не имеет никакого отношения к той чрезвычайно богатой и вечной награде, которую они при этом сопровождают; что делает их весьма праведными и славными. Можно добавить и множество других соображений подобного характера. Отсюда можно сделать тройное следствие:
[1] Что наше подчинение этому скипетру Господа Христа, наше послушание законам Его Царства и управлению им является очень праведным, равным и разумным. Чего еще можно желать, чтобы сделать это так или спровоцировать нас на это?
[2] Что осуждение тех, кто отказывается от правления Христа над собой, кто не желает повиноваться Его законам, является наиболее справедливым и праведным. По этой причине их уста будут заграждены навеки, когда Он придет иметь дело с теми, кто не знает Бога и не подчиняется Евангелию.
[3] Наша мудрость заключается в том, чтобы довольствоваться законами Христа в том, что принадлежит Его Царству. Только они, как мы видели, обладают теми свойствами, которые делают наше послушание полезным и выгодным; все, что мы делаем для достижения той же цели, что и они, — это бесполезная и бесплодная работа.
V. Праведное управление Господа Христа в Его правлении исходит исключительно из Его собственной праведности и любви к ней. Посмотрите, как об этом заявил пророк, Ис. 11:1–9.
VI. Бог есть Бог, находящийся в особом завете с Господом Христом, поскольку Он является посредником: «Бог, Бог твой». Об этом завете я подробно говорил в другом месте и поэтому не буду здесь на нем настаивать.
VII. Соприкосновение Духа с Господом Христом и Его славное возвышение являются особыми делами Бога Отца: «Бог, Бог твой, помазал Тебя».
Именно Бог Отец задумал и назначил его для своей работы, который фактически послал его и поставил его в полноту времени; и поэтому на нем лежала обязанность как подготовить его к работе, так и увенчать его по ее выполнению. И здесь важны эти несколько действий, частично вечные, частично временные: 1. Обязательство вечной воли, премудрости и совета Отца с Сыном о деле Его, Прит. 8:22, 23, 30, 31; Это. 58:10–12. 2. Предопределение Его пришествия вечным свободным актом Его воли, 1 Пет. 1:20; Деяния 2:23. 3. Его завет с ним соблюдать его на протяжении всей его работы, Ис.
49:6–9, 1:7–9. 4. Его обещание, данное Ему от создания мира, часто повторяемое и повторяемое, Быт 3:15. 5. Его настоящая миссия и послание его в воплощении, Зах. 2:8–10. 6. Применение Его всемогущей силы для этой цели и результата, Луки 1:35. 7. Он дал ему повеление и поручение для его работы, Иоанна 10:18, 20:21. 8.
Наделяя его всеми дарами и благодатью Своего Духа, чтобы подготовить его и сделать возможным его дело, Ис. 11:2, 3, 61:1–3; Мэтт. 3:16, 17; Иоанна 1:32, 33; Кол. 1:19. 9. Пребывая с Ним в заботе, любви, силе и провидении на протяжении всего Его послушания и служения, Ис. 49:2, 8. 10.
Говоря в Нем, действуя через Него и свидетельствуя о Нем, Евр. 1:1, 2; Иоанна 5:36. 11. Предать его смерти, Рим. 8:32; Действия
2:23. 12. Воскресение Его из мертвых, 1 Пет. 1:21; Деяния 2:24. 13. Предоставление Ему всей силы, власти и суда, Иоанна 5:22; Мэтт. 28:18. 14.
Возвышение Его через вознесение на небеса и славное служение по правую руку Его, Деян. 2:32, 33; Фил. 2:9, 10. 15. Поставить Ему главу над всем Церкви и все покорить под ноги Его, Еф. 1:20–
22. 16. Во всем, что венчает Его вечной славой и честью, Иоанна 17:5; Евр. 2:9. Все это, а также многие другие детали аналогичной природы, возложены на Отца как часть Его работы в отношении посредничества Сына; и среди них его возвышение и помазание елеем радости занимают выдающееся место. И этому нас учат, чтобы во всей этой работе мы могли видеть власть, совет и любовь Отца, чтобы наша вера и надежда через Иисуса Христа могли быть в Боге, Который воскресил Его из мертвых и дал Ему слава, 1 Пет. 1:21.
VIII. Господь Иисус Христос в этом помазании уникален.
Это то, что апостол доказывает в нескольких случаях и сравнивая его с другими, которые самым выдающимся образом были участниками этого. И это мы рассматриваем, поскольку все подробности действительно имеют место. Я также не буду в настоящее время далее настаивать на последующих наблюдениях, поскольку не буду больше отвлекать читателя от контекста, а именно от того, что:
IX. Все, кто служит Богу в работе по созиданию церкви согласно Его назначению, помазаны Его Духом и будут вознаграждены Его силой, Дан. 12:3.
X. Ученики Христа, особенно те, кто верно служат Ему в Его Церкви, являются Его спутниками во всей Его благодати и славе.


Евреям 1:10–12.
В следующих стихах апостол, посредством другого выдающегося свидетельства, взятого из Пс. 102, подтверждает свое основное утверждение в последующих словах.
Вер. 10–12.—Καί· Σὺ κατʼ ἀρχὰς, Κύριε, τὴν γῆν ἐθεμελίωσας, καὶ ἔργα
τῶν χειρῶν σου εἰσὶν οἱ οὐρανοί. Αὐτοὶ ἀπολοῦνται, σὺ δὲ διαμένεις· καὶ
πάντες ὡς ἱμάτιον παλαιωθήσονται, καὶ ὡσεὶ περιβόλαιον ἑλίξεις αὐτοὺς, καὶ ἀλλαγήσο νται· σὺ δὲ ὁ αὐτὸς εἶ, καὶ τὰ ἕτη σου οὐκ ἐκλείψουσι.
В последнем стихе для ἑλίξεις один экземпляр имеет ἀλλάξεις, чтобы соответствовать ἀλλαγήσονται· и MS. Т., ἑλίξεις αὐτοὺς ὡς ἱμάτιον.
Слова в греческой Библии те же, что и в этом месте апостола, и в псалме нет никаких следов какого-либо другого старого перевода. Сирийский мало чем отличается. Καί это делает
וְ
ת
ו
ב
, «и снова», чтобы показать
что καί не является частью приведенного свидетельства, а служит только для введения другого. Стих 11: αὐτοὶ ἀπολοῦνται, «они погибнут», ן ר
יִ ע
בְָ ן ה
נ
וּ ָ, «они пройдут»; ссылаясь на 2 Пет. 3:10, ОК
οὐρανοὶ ῥοιζηδὸν παρελεύσονται — «Небеса с шумом пройдут». Σὺ δὲ διαμένεις, «но ты пребудешь», «ты продолжаешь»;
ק
וָ
ם ִ
וָ
אַ
נְ
תְּ
אַ
נְ
תְּ; «et tu stans es», «et tu stas», «et tu stabilis es» — «и ты стоишь», «ты стоишь», отвечая на еврейское מ
ֹ
ד
ת
עֲַ, в псалме.
Ἑλίξεις αὐτούς, «свернешь их», ן א
נ
יִ
תּ
ע
ו
ףְ; какие слова
толкователи передают по-разному, хотя и с одной и той же целью. «Вовлекает»,
Бодериан — «катите их»; «complicabis», Тремеллиус, «сложите их»;
«duplicabis», Де Дьё, «сложите их вдвое». И видно, что переводчик читает ἑλίξεις, а не ἀλλάξεις. И я не сомневаюсь, что то же самое слово было вставлено в перевод псалма с этого места апостола. Σὺ δὲ ὁ αὐτὸς εἶ, — «Ты тот же», или «Ты есть, я есть»;
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ךּ ֵ
וַ
א
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הְּ
. Бодериан: «Et tu sicut существует es» — «И ты такой, какой существуешь». Тремеллиус: «Tu autem sicut es, eris» — «Но ты будешь таким, какой ты есть». Правильно: «И ты такой, какой ты есть»; то есть,
«искусство то же самое».
Перевод апостола во всем существенном соответствует оригиналу псалма. Стихи 25–28: Σὺ Κύοιε, «Ты, Господи». взят из предыдущего стиха: «Я сказал: Боже мой».
ד
תְָּ וָ
סַ ןי אָ
רֶ הָ ם נִ
י ל
פְָ, «старый»,
«до того, как это было»; то есть κατʼ ἀρχάς, или שׁ
י
ת ִ בּ
רְֵ, «в начале». И наш
переводчикам не нужно было использовать какие-либо различия в выражениях в псалме и в этом месте апостола, как они это делают: — там, «в древности»; здесь «в начале». «Ты основал» (а не «заложил основание») «землю, и небеса суть дела»; — השֵׂ מ
עֲַ, «работа». который
Греческий язык переводит слова «дела» из-за их разнообразия как «рук твоих».
«Они погибнут, מ
ֹ
ד
ת
עֲַ ה וְ
אַ
תָּ», «но ты устоишь» или «пребудешь». Слово, использованное в нашем переводе псалма («терпеть»), плохо соответствует оригиналу, но поля приносят облегчение. Псалом: «Да, все они ветшают, как одежда», здесь: «И все они обветшают, как одежда»: небольшое разнообразие без различия, и это излишне, греческий текст точно передает еврейский. «И как одежду сложи их. :"
ם י
פֵ ה
לֲִתַּ; — «перемени их». Изменение одежды, с которой сравнивается изменение небес, состоит в том, чтобы сложить и отложить, по крайней мере, от прежнего употребления, апостола вместо ἀλλάξεις, «измени, «передаёт это слово через ἑλίξεις, «сложи» (или «сверни») «их». א ה
ו ה
וְ
אַ
תָּ, «et tu ipse», καὶ σὺ ὁ αὐτός, — «и ты — он». «И годам твоим не будет конца», «не угаснут»; טּ
וּ
וִ
תָּ ל
ֹ
א, «не потреблять».
Нет сомнения, что эти слова в достаточной степени доказывают превосходство того, о ком они говорят, несравненно над всеми существами, какими бы они ни были. Поэтому враги содержащейся в них истины ставят под сомнение две вещи: 1. Были ли они первоначально сказаны вообще о Христе, что современные иудеи отрицают. 2. Все ли они говорили о Христе, что подвергается сомнению социнианами. После того, как эти вопросы будут сначала удовлетворены, слова будут раскрыты, и оттуда будет объявлена сила аргумента апостола.
1. Нынешние евреи отрицают, что то, о чем говорится в этом псалме, в должной мере относится к Мессии. Отсюда достаточно очевидно, что оно принадлежало древним евреям, и апостол, обращаясь к ним на их собственных принципах, призывает их свидетельствовать об этом. Сам псалом дает нам достаточно света для того же наставления. Оно частично эвктическое, частично пророческое; обе части соответствовали состоянию церкви, когда храм был опустошен, а Сион лежал в пыли во время вавилонского плена. В пророческой части сигнализируют три вещи:
—

(1) Искупление народа с повторным созиданием храма как прообраза того духовного храма и богослужения, которые должны были быть воздвигнуты впоследствии: как в стихе 13: «Ты восстанешь и помилуешь Сион; ибо время благоприятствовать ей, да, назначенное время, пришло» и стих 16: «Когда
Господь созиждет Сион, явится во славе Своей».
(2) Призвание язычников в церковь и поклонение Богу: Стих 15: «Язычники убоятся имени Господа, и все цари земные — славы Твоей». Стихи 21, 22: «Возвестить имя Господа на Сионе и хвалу Его в Иерусалиме, когда соберутся народы и царства на служение Господу».
(3) Тем самым происходит создание нового народа, нового мира: Стих 18: «Это будет написано для будущего поколения» (грядущего мира): «и для народа, который будет создан». (новое творение евреев и язычников) «прославит Господа». Это главы пророческой части псалма, и все они везде уважают то, что везде особо относится к Сыну, Которому должно было воплотиться, или ко дням Мессии, который все есть одно; для,-
[1] Искупление и избавление церкви от бед – это Его надлежащая работа. Где бы он ни упоминался, подразумевается именно он, Пс. 98: Так знаменательно, Зах. 2:8–13 и в бесчисленных других местах.
[2] Приход язычников признается всеми иудеями как уважение ко времени Мессии; именно Он должен был быть светом для язычников и спасением Божиим до концов земли.
[3] Кроме того, «грядущее поколение» и «люди, которые будут созданы», сами евреи интерпретируют אבה םלוע, «грядущий мир», или новое состояние церкви при Мессии. Эти два последних вместе взятые, собрание людей и будущий мир, созданный для хвалы Божией, показывают, что псалмопевец уважает именно Сына.
Гроций в этом месте утверждает, что апостол приспосабливает к Мессии то, что было сказано о Боге. И он считает, что это достаточный аргумент, чтобы доказать, что эти слова были сказаны не о Мессии, потому что они были сказаны о Боге; тогда как они произведены апостолом, чтобы доказать свое превосходство по свойствам и делам его божественной природы. И он добавляет, исходя из смысла этих слов, соответствующих Христу: «Ты положил основание земли»; то есть «мир был создан ради тебя». «Но такое толкование или насильственное искажение слов уничтожает
сам; ибо если бы они говорили о Боге абсолютно, а не о Мессии, которому они приписаны, то как можно было бы говорить, что мир создан ради Него, а не Им? Оба значения этих слов не могут быть истинными. Но на самом деле это явное отрицание авторитета апостола.
Итак, оказывается, что многое в этом псалме прямо и непосредственно говорится о Сыне; хотя вполне вероятно также, что многое в нем явно утверждается о личности Отца. Отсюда, может быть, и те частые изменения речи от второго лица к третьему, которые встречаются в этом псалме.
2. Что касается второго вопроса, то социниане, которые признают божественный авторитет этого послания и поэтому не могут отрицать, что эти слова так или иначе принадлежат Господу Христу, однако ясно понимая, что, если они полностью поняты о Нем, наступает конец всей их религии (здесь ему приписывается создание не нового мира, а того, что было создано в древности и которое погибнет в последний день), сосредоточьтесь здесь на новом и своеобразном уклонение. «Некоторые слова, — говорят они, — из этого свидетельства принадлежат Христу» (настолько они подчиняются авторитету апостола), «но не все из них»; посредством чего они надеются обезопасить свою собственную ошибку. А поскольку, если это притворство не соответствует действительности, то это свидетельство губительно для их убеждения, я надеюсь, что не будет неприемлемым, если в нашем отрывке мы все же рассмотрим распределение, которое они производят из слов в соответствии с их предположением, и аргументы, которые они приводят в пользу подтверждение их изложения, так как ими управляют Креллий и Шлихтингий в своем комментарии к этому месту.
(1) Он говорит, что «это свидетельство принадлежит Христу в той мере, в какой оно принадлежит автору послания. Это место Писания»
говорит он, "как видно из стиха 4, это должно доказать, что после того, как Христос сел одесную Бога, Он стал превосходнее ангелов; чему никоим образом не способствует утверждение, что Он сотворил небо и землю".
Ответ. (1) Предположим, что это цель апостола, о которой подразумевается: откуда этот автор знает, что его цели не соответствует его цель показать, что Господь Христос есть Бог, Которым были сотворены небо и земля, поскольку очевидно, что сам думал иначе, или он не это производил
свидетельство об этом? (2) Свидетельство вполне соответствует заявленному объему; ибо в то время как при исполнении своего служения Сын, по-видимому, на какое-то время был унижен перед ангелами, в этих словах он может обнаружить справедливость своего последующего возвышения над ними, поскольку в своей божественной природе и делах он был настолько превосходнее их. (3) Истинный и правильный замысел апостола мы уже показали ранее; что должно доказать превосходство человека, через которого было открыто Евангелие, и его превосходство над людьми и ангелами; что ничто не доказывает с большей несомненностью, чем то, что Им был сотворен мир, откуда несомненно вытекает приписывание Ему божественной природы.
(2) Чтобы подчеркнуть это наблюдение, он добавляет большое рассуждение об использовании и применении свидетельств Ветхого Завета в Новом; и говорит, что «они используются авторами этого текста либо из-за некоторого согласия и сходства между вещами, подразумеваемыми в одном и другом, либо из-за некоторого подчинения. В первом случае то, что говорится о прообраз применяется к прообразу: и иногда, ради подобия, то, что говорилось об одном, применяется к другому, как, например, в Мф. 15:7,8 наш Спаситель применяет к нынешним евреям те слова Исайи, которые были говорили об их предках».
Ответ. (1) То, что говорится в первую очередь об установленном прообразе, также говорится и о прообразе, или о предмете, прообразованном им, поскольку оно представлено прообразом, так что одно учит другое; и поэтому слова имеют двойное применение: сначала к прообразу, а в конечном счете к прообразу. Но здесь подобные свидетельства не имеют никакого значения. (2) Священное Писание иногда использует аллегории, иллюстрируя одно за другим, как, например, в Гал. 4:21–25. И здесь этому нет места. (3) То, что то, что говорится об одном человеке, по причине какого-то сходства считается сказанным о другом и ни в чем не соответствует ему должным образом, неверно и не может быть проиллюстрировано каким-либо кажущимся примером. (4) Слова Исаии, гл. 29:13, который использует наш Спаситель, Мф. 15:7–
9, были пророчеством о живших тогда евреях, как ясно утверждает и наш Спаситель, и контекст пророка ясно заявляет.
«Некоторые вещи, — добавляет он, — применяются к другим, чем о них говорится, из-за их подчинения тому или тем, о ком они говорят.
Таким образом, то, что говорится о Боге, применимо ко Христу из-за Его подчинения Ему; и этому, - говорит он, - мы имеем пример в Деяниях 13:47, где слова, сказанные о Господе Христе, Ис. 49:6: «Я поставил тебя светом язычникам, чтобы ты был ко спасению до концов земли» — применяются к апостолам из-за их подчинения Христу. И в этом случае слова имеют только один смысл и принадлежат прежде всего тому, о ком они сказаны в первый раз, и во вторую очередь применяются к другому».
Ответ. Согласно этому правилу, ничто из того, что когда-либо было сказано о Боге, не могло быть сказано и применено к любому из Его творений, поскольку все вещи находятся в подчинении Ему; по крайней мере, так может быть и в том смысле, что они действуют под его началом и находятся ему в особом подчинении. И все же такое подчинение, по мнению этого человека, не может быть применено и ко Христу, Который при сотворении неба и земли не находился ни в каком другом подчинении Богу, кроме каких-либо других вещей, еще не созданных и не существующих. Так что это правило, согласно которому все, что говорится о Боге, применяется к тем, кто находится в подчинении у Него, поскольку оно ложно само по себе, поэтому оно никоим образом не подходит для настоящего дела, поскольку Христос, по мнению этого человека, никоим образом не подходит для настоящего дела. подчинение Богу при сотворении мира, находясь абсолютно во всех отношениях в состоянии несуществующего. Приведенный пример вовсе не доказывает и не иллюстрирует то, что утверждается. Апостол, цитируя эти слова иудеям, ни в малейшей степени не применяет их к себе, а только объявляет основание своего похода благовествовать язычникам; а именно, Бог обещал сделать Того, кого Он проповедовал, светом и принести им спасение.
Поэтому он добавляет (3) то, что непосредственно соответствует его притязаниям: «Все слова или вещи, обозначаемые ими в любом свидетельстве, которые сначала говорятся об одном, а затем таковы, по некоторым из упомянутых причин» ( то есть удобство, сходство или подчинение), «примененные к другому, не должны рассматриваться как присущие тому, к кому они таким образом применяются; как и в свидетельстве, стихе 5: «Я буду ему отцом, и он будет мне сыном», следующие слова звучат следующим образом: «Если он соблазнит меня, я накажи его жезлом человеческим; какие слова, сказанные о Соломоне, никоим образом не могут быть
применительно к Христу»
Ответ. То, что говорится о каком-либо прообразе и о Христе вместе, говорится так не для какого-либо естественного удобства, подобия или подчинения, но из-за Божьего установления, назначающего прообраз таким образом, чтобы он представлял и затмевал Господа Христа, чтобы то, чему Он учил о Нем, следует говорить о том типе, которым он был представлен. А так как ни один человек, назначенный прообразом Его, не был во всем прообразом, то не обязательно, чтобы все, что говорилось о нем, говорилось и о Христе, а только то, что говорилось о Нем при этом формальном соображении установленного тип.
Мы показали, что это произошло с Соломоном, о котором были сказаны упомянутые слова, когда он носил личность Христа. В том же месте добавляются и другие вещи, которые принадлежали ему в его личном моральном качестве; и поэтому такие вещи (например, «если он соблазнит меня») вообще не упоминаются апостолом, как не говорится о нем как о прообразе. И это явно опровергает притязания нашего комментатора; ибо, если апостол не произнес следующих слов к приведенному им свидетельству, потому что они не принадлежали тому, о ком он говорил, это несомненно доказывает, что все, к чему он так призывает и приводит, были правильно сказаны о нем. И я не могу достичь силы этого вывода: «Поскольку в месте, где все, что было сказано, не было сказано о Христе, апостол использует то, что было сказано о нем, и опускает то, чего не было; поэтому из того, что он производит в дальнейшем, что-то принадлежит ему, а что-то нет». Если что-то и предлагается для этой цели, то это должно быть в случае предъявленного свидетельства, в словах которого - которые приводятся, а не в том, что может следовать в той же главе и псалме - утверждается то, что теперь не имеет никакого значения. Христу принадлежит больше, чем этому писателю принадлежит сотворение неба или земли; что и есть в наличии.
Предположив эти общие соображения, он применяет их, в частности, к своему толкованию свидетельства, использованного апостолом.
«Эти слова, — говорит он, — поскольку впервые прямо сказаны о Боге и здесь этим писателем относятся ко Христу, мы должны рассмотреть, что в них соответствует Его масштабам и целям, что соответствует природе и состоянию Христа, Который конечно, был человеком; и таков, конечно, не тот, которого
псалом говорит о сотворении неба и земли. И это было хорошо известно тем, с кем имел дело апостол».
Но любой может понять, что эти вещи сказаны даром и на основании предположения, что Христос был простым человеком, а не Богом по природе, тогда как сами слова, приписывающие предсуществование миру и всемогущество Ему, действительно доказывают наоборот. Какова цель апостола во всей рассматриваемой беседе, было показано, а также насколько непосредственно все это свидетельство имеет тенденцию к доказательству того, что он предложил. Это правда, что слова сказаны о Том, Кто есть Бог; но не менее верно, поскольку апостол является судьей, что именно Сын Божий является этим Богом. Правда, что и он был человеком, и ему не приписывается ничего, кроме того, что принадлежит тому, кто был человеком, но не так, как он был человеком; и так было сотворено небо и земля.
Мнение этих людей таково, что, хотя в этих словах упоминаются две вещи: сотворение мира, которое было в прошлом, и разрушение или разрушение его, которое должно было произойти, последнее приписывается Христу, а не бывший; и для этого разделения слов, на которое, по общему признанию, апостол нисколько не намекает, он приводит следующие причины:
1. «Все слова псалма явно сказаны о Вышнем Боге, и ни одно слово в псалме не объявляет Христа этим Богом, однако по необходимости, если эти слова применимы ко Христу, Его следует считать Высшим Богом». Там говорилось о Боге. Но если бы этот божественный писатель принял это как должное, то он был бы в высшей степени глуп, пытаясь доказать аргументами и свидетельствами, что Творец превосходит все творения. ни в коем случае не нужно».
Это первая причина, по которой он хотел доказать, что апостол не применил эти слова к Христу, хотя сам прямо говорит, что он это делает; ибо его предисловие к ним таково: «Но к Сыну говорит», или что если Он делает это, то делает это дивно и глупо; ибо такую свободу допускают к себе бедные черви. Что псалом так говорит о Вышнем Боге, что он прямо и особым образом подразумевает Христа, Сына Божия, отчасти было заявлено и будет показано далее. И восхваление в этих словах, данное ему, доказывает, что он таков. И хотя он утверждает, что это был
глупо со стороны апостола доказывать делами Того, что есть Бог, что Он выше ангелов, славнейшее из сотворенных созданий, однако чаще всего сам Бог из этих Своих дел, Своего всеведения, вездесущности и других качеств, заявленных в них, , доказывает свое превосходство в сравнении с идолами, которые существуют только в воображении людей. См. Ис. 41:21 и т. д.
Этим свидетельством Святой Дух с бесконечной мудростью доказывает, что тот, кто на какое-то время стал меньше ангелов, в одном отношении был абсолютно и в своей личности бесконечно выше их, будучи творцом неба и земли. .
2. Он добавляет: «Те евреи, которым он писал, либо были убеждены, что Христос был Богом, творцом неба и земли, либо нет. Если бы они были таковыми, то какая нужда во всех этих аргументах и свидетельствах? весь этот спор, утверждая, что Христос был творцом ангельских созданий, между которыми не могло быть никакого сравнения и никакого основания опасаться, что закон, данный управлением ангелов, будет предпочтительнее Евангелия, автором которого он был. Если мы скажем последнему, что они еще не верили в это, то теперь мы предполагаем, что он прилагает большие усилия напрасно, ибо он предполагает и считает само собой разумеющимся, что истинным является то, о чем только и идет речь. Значит, он должен доказать с помощью стольких аргументов, что Христос превосходит ангелов, и принять как должное то, что поставило бы это под вопрос, а именно, что Он был Богом, сотворившим небо и землю?»
Ответ. Эта дилемма имеет такую же силу против других свидетельств, приведенных апостолом в этой главе или где-либо еще, как и против этого; так что его использование вряд ли доказывает то почтение к святому слову Божьему, которое требуется от нас. Но истина в том, что, допускайте ли вы какие-либо предположения, никаких неудобств в отношении аргументации апостола не последует. Допустим, что они действительно уверовали и что именно Христос есть Бог, неужели верующие не нуждаются в подтверждении своей веры свидетельствами из Слова, которые не могут так легко прийти им в голову? Разве им не нужно укрепляться в вере, особенно в таких вопросах, которые в те дни встречали сильное сопротивление, как, например, вопрос о вечной славе Мессии, относительно которого верующие евреи
постоянно иметь дело с учеными и упорными противниками? И если бы апостол мог закончить весь спор тем, что он был творцом всего сущего и ангельских тварей, то не мог бы он с таким же успехом закончить спор о своем превосходстве над ангелами одним словом, не приводя столь многих показания, подтверждающие это? Но раскрыл ли он тогда евреям тайны Ветхого Завета, каков был его замысел? Если бы он показал, что не учил ничему, кроме того, что было ранее открыто (хотя и неясно) Моисею и пророкам; что он намеревался сделать, чтобы тем самым укрепить и утвердить в вере тех, кто уверовал, и убедить противников? Опять же, предположим, что некоторые из тех, кому он писал, еще не верили в божественность Христа, как и сами апостолы какое-то время не верили в его воскресение, - можно было бы найти какой-либо более убедительный способ убедить их в этом, чем напоминая им о тех свидетельствах Ветхого Завета, в которых Ему приписываются качества и дела Божии? И не стоял теперь вопрос о том, был ли Христос Богом или нет, но был ли Он превосходнее ангелов, давших закон; и какой более эффективный способ положить конец этому исследованию, чем доказать, что Он сотворил небо и землю, то есть представить свидетельство, в котором Ему поручено сотворение всего сущего, находится за пределами мудрости человек изобретать.
3. Он добавляет: «Чтобы о Христе можно было говорить в этом месте либо в отношении Его человеческой природы, либо в отношении Его божественной природы. Если в первом случае, то с какой целью он должен упоминать о сотворении неба и земли? Христос как человек и как созданный выше ангелов, не сотворенный небом и землей. Если как Бог, то как можно было бы сказать, что Он создан выше ангелов?»
Но ответ прост. Сказано, что Христос сделан выше и превосходнее ангелов не абсолютно как Бог и не абсолютно как человек, но как Он был Богочеловеком, посредником между Богом и человеком; в этом отношении, как посредник, за исполнение одной части своей должности он был на некоторое время унижен перед ними; и таким образом сотворение неба и земли действительно демонстрирует достоинство его личности и справедливость того, что он превосходит ангелов в своем служении. И это полностью устраняет его следующее исключение, что воспоминание о его божестве не может быть аргументом в пользу того, что человечество было возвышено над ангелами; ибо это не аргумент возвышения его человечности, а
демонстрация превосходства своей личности, которую имеет в руках апостол.
4. Он утверждает: «Совершенно утверждать о Христе, что Он сотворил что-либо, противоречит постоянному использованию Писания. Когда Ему приписывают какое-либо творение, оно все равно применяется к Нему как к непосредственной причине и сказано, что он создан им или в нем; нигде не сказано, что он абсолютно творит. И если он создал мир, то почему Моисей не приписал это ему так же ясно, как авторы Нового Завета делают новое творение?»
Ответ. Если бы только в этом месте утверждалось, что Христос сотворил все, но слова были бы ясными и очевидными, а само дело соответствовало бы Писанию в других местах и не противоречило бы никакому свидетельству, содержащемуся в нем, то не было бы никаких претензий для тех, кто искренне почитать мудрость и власть Святого Духа в слове, отвергая слова, которые следует произносить правильно и прямо; и, если мы пойдем таким путем, в Писании не останется ничего священного и ἀκίνητον. Кроме того, мы уже показали тщетность этого различия, согласно которому Бог творил вещи через Христа, как если бы оно означало какое-либо подчинение в причинности; и сами социниане не признают ничего подобного, но опровергают это мнение у ариан. Но это не единственное место, где утверждается, что Христос сотворил все, что есть на небе и на земле. Иоанна 1:1–3, Кол.
1:16, стих 3 этой главы, а также во многих других местах подтверждают то же самое.
Ибо то, что они требуют от Моисея, если бы мы не верили, что Бог знал, какое откровение о Себе стало темным домостроительством, лучше, чем они, мы могли бы рассмотреть это. Но, однако, даже в самом Моисее и его толкователях-пророках есть еще много свидетельств о сотворении мира Словом, то есть Сыном Божьим; которые в других местах были открыты и подтверждены.
5. Он заключает: «Что порядок и метод действий апостола доказывают, что сотворение неба и земли не приписано ему. Ибо мы видим, что он доказывает превосходство Христа над ангелами именем Его, — что Он есть путем величия, называемого Сыном Божьим; а затем он переходит к поклонению Ему ангелами; и в-третьих, он переходит к царской чести и престолу Христа; после чего он представляет свидетельство, на котором мы настаиваем; и затем добавляет конец того царства, которым Христос теперь управляет на земле.
Следует ли ему упомянуть в этой речи о сотворении неба и земли, когда, если это опустить, все части речи согласуются и хорошо сочетаются друг с другом? Ибо, провозгласив Царство Христа с сохранением Его престола навеки, он утверждает, что выдающееся действие Царства заключается в уничтожении неба и земли, а затем и в конце самого этого Царства».
Но этот анализ речи апостола не согласуется ни с умом апостола, ни с его замыслом в этом месте, ни с принципами людей, которые его сформировали, и на самом деле это не что иное, как пустые слова, которые могут убедить нас в том, что апостол не скажи то, что он сказал и что написано для нашего наставления. Во-первых, это не соответствует их собственным принципам; ибо оно ставит наименование Христа Сыном Божьим и поклонение Ему ангелами как предшествовавшее Его вознесению на царский престол; и то, и другое, особенно последнее, они постоянно делают следствием этого и его последствий. И это совершенно не соответствует замыслу апостола, который состоит не в том, чтобы этими свидетельствами прямо доказать, что Христос был превознесён над ангелами, а в том, чтобы показать достоинство и превосходство Его личности, которая была так превознесена, и насколько разумно, что это должно будь таким; что в высшей степени подтверждается рассматриваемыми показаниями. В доказательство своего превосходства апостол приводит свидетельства, данные ему в Ветхом Завете, о его имени, его чести и славе, а также о его делах в этом месте. Нет также никакого основания приписывать разрушение неба и земли царственной власти Христа, исключая Его божественную власть в их сотворении: ибо упразднение мира (если таковое должно быть) или изменение его есть не меньший эффект бесконечной силы, чем ее создание; и относится оно не непосредственно к Царству Христову, а случайно, как и другие дела промысла Божия.
Итак, оставив эти исключения, прежде чем мы приступим к истолкованию слов, мы увидим, какие доказательства можно добавить к тому, что мы уже предложили из псалма, чтобы показать и доказать, что все это свидетельство принадлежит Ему; которых, если бы не было других (а их очень много) свидетельств на этот счет, было бы вполне достаточно, чтобы разрешить этот спор.
1. Мы имеем для этого авторитет апостола, приписывая ему это. Слово «и» в начале стиха 10, по общему признанию, относится к: «Но
Сыну говорит», стих 8: как если бы Он сказал: «А Сыну говорит: престол Твой, Боже, во веки веков; и Сыну сказал: Ты, Боже, в начале основал землю. Так что, если какая-либо часть сказанного принадлежит Христу, то с необходимостью должно принадлежать и все. Предположить, что в этом предложении: «Ты положил основание земли… и, как одежду, сложишь ее». ,"
один человек понимается в первом месте, другой — во втором, и ни псалмопевец, ни апостол не подразумевают ничего подобного: мы должны предполагать все, что нам угодно, чтобы мы могли достичь того, к чему стремимся. Здесь определенно присутствует только один человек, и только с ним разговаривают. Если это Отец, то эти слова вообще не касаются Христа, и апостол был обманут в своих обвинениях в них; если же Сын, то о Нем говорится все, как утверждает апостол. 3. Невозможно также указать причину, почему последние слова следует приписать Христу, а не первые. Они говорят, что это потому, что Бог через него уничтожит мир, о чем и говорится в последних словах. Но где написано, что Бог уничтожит мир Христом? Если они скажут в этом месте, я говорю, то в этом месте говорится о Христе; а если так, то о Нем говорится в первых словах: «И Ты, Господи», или не говорится вообще.
Кроме того, кому принадлежат эти заключительные слова: «Но ты тот же, и годы твои не закончатся?» Если эти слова сказаны о Христе, то очевидно, что и все предыдущее должно быть так же; ибо его стойкость и неисчезание его лет, то есть его вечность, противопоставлены сотворению и временному существованию мира. Если они говорят, что они принадлежат прежде всего Отцу, но приписываются Христу как изменяющие или упраздняющие мир, потому что Отец совершает это через Него, то я желаю знать, что означают эти слова: «Ты есть то же самое благодаря Христу, и годы твои не истекают благодаря Христу?» Разве Отец не вечен, но в человеке Христе Иисусе? Если они скажут, что они вовсе не принадлежат Христу, то это сумма того, что они говорят: «Начало слов и завершение их, если говорить о Христе, доказывало бы Его бесконечную силу, вечность и божественность». природа. В словах есть один отрывок, который, как мы полагаем, не будет этого делать, поэтому мы признаем, что этот отрывок касается его, но не начала и не конца свидетельства, хотя оно, несомненно, сказано об одном и том же человеке» - что, независимо от того, приличествует ли он людям исповедующие почтение к Слову Божьему предоставлены судить самим.
Кроме того, если мы признаем, что все эти предположения истинны, то апостол, цитируя это свидетельство, вообще ничего не докажет для своей цели, нет, ничего в отношении того, к чему, как они утверждают, он стремился, а именно, что он был создан превосходнее ангелов; ибо как из этих слов может появиться такое дело? Говорят, что через него Бог сложит небеса, как одежду. Но, во-первых, ничего подобного не упоминается и не намекается. Говорят, что тот, кто их сделал, складывает их. И если они говорят, что из других мест может показаться, что это будет сделано Христом, то как это место должно быть отложено как бесполезное для апостола, так и Христу не приписывается ничего, кроме того, что ангелы будет иметь участие, и это, вероятно, самое важное, а именно, в том, чтобы складывать творение как одежду; это работа, в которой заняты слуги, а не сам король или лорд. В самом деле, тот, кто без предубеждений рассмотрит речь апостола, найдет мало нужды в аргументах, чтобы показать, к кому он применяет это свидетельство. Вначале он называет его Κύριος, используя то слово, которое постоянно в Новом Завете обозначает Господа Христа, поскольку оно ясно разъясняет текст настолько, что указывает на то, о ком он говорит. И это свидетельство не приписывает ему ничего, кроме того, что в целом он утверждал о нем прежде, а именно, что им были сотворены миры. Никогда не слышали также, чтобы какой-либо человек в здравом уме приводил в подтверждение своей цели свидетельство, содержащее слова, которые никогда не были сказаны о том, к кому он их применяет; и в них почти нет ничего, что можно было бы сносно применить к нему, и большая часть из них заявила бы, что он тот, кем он вовсе не является: так что слова, используемые для его цели, должны быть одновременно ложными и двусмысленными. . Кто же может не поверить на основании этого свидетельства апостола, что Христос Господь сотворил небо и землю? И если апостол намеревался не утверждать этого, то что есть в тексте или рядом с ним в качестве буя, предостерегающего людей от бегства по отмель, там, где им видится такая прекрасная гавань? Из всего сказанного видно, что все это свидетельство принадлежит Христу и именно так утверждает апостол.
Σὺ Κύριε. Перейдем теперь к толкованию слов. Лицо, о котором говорится и к которому в них говорится, — это Господь: Σὺ Κύριε, «Ты, Господь».
В этом стихе в псалме нет слов, но сказанное относится к י א.
לִֵ, «Боже мой»: «Я сказал: Боже мой, не забери меня среди дней моих»; утешая себя, рассматривая
немощь и нищету своей жизни, с мыслью и верой в вечность и силу Христа. Ибо пусть наша жизнь никогда не будет такой хрупкой, но что касается жизни вечной, потому что Он жив, и мы будем жить, и Он в силе воскресить нас в последний день, Иоанна 14:19; 1 Кор. 15:20; и это является основанием всех наших утешений против краткости и страданий нашей жизни. Отсюда также становится ясно, что именно к Господу Христу обращается псалмопевец; ибо из абсолютного рассмотрения всемогущества и вечности Бога не может быть получено никакого утешения. И действительно, народ иудейский открыто заявил, что не может сразу иметь дело с Богом, но через посредника, — что Бог в высшей степени одобрил в них, желая, чтобы такое сердце всегда пребывало в них, Втор. 5:25–29,—
так как он позволил им приближаться к его типичному присутствию между херувимами не через типичного посредника, их первосвященника, так и они были наставлены в своем реальном приближении к Богу, что это должно было быть сделано не непосредственно к Отцу, а через Сын, которого, в частности, апостол объявляет псалмопевцем в этом месте.
Относительно этого человека, или «Господа», он утверждает две вещи или приписывает ему две вещи. 1. Сотворение неба и земли; 2. Отмена или изменение их. От этого приписывания он переходит к сравнению между ним и самым славным из его созданий, причем в отношении продолжительности или вечности; немощь и изменение в себе, одном из тварей, являющемся тем, о чем он особенно обращается к Господу.
Κατʼ ἀρχάς. Сначала указывается время или сезон творения: Κατʼ.
ἀρχάς, вместо ἐν ἀρχῇ, — то есть שׁ
י
ת ִ בּ
רְֵ, в начале», или как это слово
здесь, ם נִ
י ל
פְָ, «издревле», до того, как они появились или существовали: «Они имели свое бытие и начинались от тебя: в древности их не было; но в свое время ты дал им существование или бытие. «Ты положил основание земли, и небеса — дело рук Твоих» (стих 10).
В этом выражении сотворения всех вещей можно наблюдать две вещи:
—1. Отчетливо упоминается их распределение на небе и на земле. При рассмотрении дел Божиих, чтобы восхититься в них Его величием, силой и мудростью или воздать им хвалу, в Писании принято распределять их на части, тем более фиксировать созерцание помышляйте о них и возбуждайте их к вере,
восхищение и похвала. Так поступает псалмопевец с делами промысла Божия по выводу сынов Израилевых из Египта (Пс. 136. Он как бы разбирает всю эту любопытную работу на несколько частей и присоединяет к каждой из них вывод о хвале: «Ибо милость Его пребывает вовек». И так он говорит о делах творения, Пс. 19 и во многих других местах. 2. Что особенного в выражениях относительно каждого из них. (1) Сказано, что Он основал ее о земле, потому что она устойчива и непоколебима; который есть язык Писания, – Он утвердил его, Он утвердил его, чтобы оно не поколебалось вовек. Может быть также, что вся ткань неба и земли сравнивается со зданием или строением, в котором земля, как самая нижняя и самая пониженная часть, рассматривается как основание целого; но устойчивость, непоколебимость и твердость этого слова — это то, что выражает это слово и что имеет самое правильное значение. (2) О небесах, что они — дело рук Его; намекая на любопытную рамку и украшая их всем множеством великолепных огней, которыми они украшены. הרָ שׁ
פְ ִ , Иов 26:13, красота, украшение или
украшение небес, их любопытное, славное оформление и оформление — это то, что в некотором роде псалмопевец стремится выразить в таких словах: «Небеса — дело рук Твоих», — то, что Твое Руки Твоя сила с бесконечной мудростью создала так, чтобы оттенить и придать блеск и красоту всей ткани, как искусный мастер делает верхние и наиболее благородные части своего здания.
Это первое, что поручено Господу в этом свидетельстве Его славы.
Второе – в их изменении или отмене. Большинство полагает, что небеса и земля в последний день будут изменены, изменены или обновлены только в отношении их качества и красоты; некоторые, что они будут полностью уничтожены, истреблены и уничтожены. Обсуждение этого сомнения не относится непосредственно к толкованию или объяснению этого места, как и смысл слов не соответствует конкретно цели и замыслу апостола при изложении этого свидетельства. Его аргументации достаточно того, что приписывается работа, которая в древности заключалась в сотворении мира, и та, которая будет заключаться в его изменении или уничтожении, - что является не меньшим действием бесконечной силы, чем первое. Господу Христу.
Какова бы ни была работа, он сравнивает ее с одеждой, которую больше нельзя использовать или, по крайней мере, нельзя использовать в том же виде, в котором она была раньше; и
сама работа связана со складыванием или скатыванием такой одежды, что указывает на величие того, кем эта работа будет выполняться, и на легкость этой работы для него. Все творение — как одежда, в которой Он показывает силу Свою, облаченную в человека; поэтому, в частности, сказано, что он облачается в свет, как в одежду. И в этом сокрыта его сила. Сокрыто оно, как человек скрыт одеждой; не то, чтобы его вообще нельзя было видеть, а то, что его нельзя видеть совершенно и таким, какой он есть. Оно показывает человека, и благодаря этому его узнают; но оно также скрывает его, что его не видно совершенно и полностью. Так и дела творения принадлежат Богу. Он делает их своей одеждой или одеждой, чтобы в них продемонстрировать некоторые примеры Своей силы и мудрости; но он также сокрыт в них, так что через них ни одно существо не может прийти к полному и совершенному познанию его.
Теперь, когда эта работа прекратится, и Бог обнажит или откроет всю Свою славу Своим святым, и они в совершенстве познают Его, увидят Его таким, какой он есть, насколько тварная природа способна к такому пониманию, тогда Он возложит отложите их в сторону и сложите, по крайней мере для этого использования, так же легко, как человек откладывает в сторону одежду, которую он больше не будет носить или использовать. Это заключено в метафоре.
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ἀπολοῦνται. В этом утверждении он намекает на сравнение между этой славной тканью неба и земли и тем, кто их создал, относительно прочности и устойчивости, о чем он и говорит; жалуясь на собственное несчастье или смертность. Для неба и земли он заявляет, что
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המָּהֵ,
αὐτοί, «исти» — «они погибнут». Слово непосредственно относится к небу, но посредством образа зевгма охватывает и охватывает и землю: «Земля и небеса погибнут». Эту увядающую природу ткани неба и земли со всем, что в них содержится, он излагает, во-первых, их будущим концом: «Они погибнут»; во-вторых, их стремление к этой цели: «Они ветшают, как одежда». Под их гибелью большинство понимает их гибель в отношении их настоящего состояния и использования, в том изменении или изменении, которое будет произведено в них; другие — их полное упразднение. И, сказать по правде, очень трудно было предположить, что только изменение, и то к лучшему, изменение в более славное
состояние,
должен
быть
таким образом
выразил,
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это слово, как и греческое, всегда употребляется в худшем смысле, обозначающем гибель в результате полного разрушения. Их склонность к этому состоянию заключается в том, что они «стареют, как одежда». В этом выражении можно обозначить две вещи: 1. Постепенное упадок неба и земли, старение, ухудшение и упадок их ценности и использования; 2. Близкое приближение или приближение к их концу и периоду. В этом смысле апостол в этом послании утверждает, что устроение завета, установившего иудейское богослужение и обряды, ветшало и пришло в упадок, гл. 8:13.
Не то чтобы оно утратило что-то из своей первоначальной силы, мощи и эффективности до его отмены. Строгое соблюдение всех его установлений самим нашим Спасителем демонстрирует его силу и обязанность продолжать действовать в полной силе: и это было прообразом пребывания Моисея в его полной силе и энергии до самого дня его смерти. Но он говорит, что оно было старым и ветхим, когда оно было ἐγγὺς ἀφανισμοῦ, «близким к исчезновению» к своему концу, периоду и к полной бесполезности, как это было тогда, как и все вещи, которые естественным образом стремятся к концу. по возрасту и упадку. И именно в этом, а не в первом смысле, говорится, что небеса и земля стареют из-за их тенденции к тому периоду, который они получат либо сами по себе, либо в отношении своего использования; этого достаточно, чтобы проявить их изменчивую, погибающую природу. И может быть, что с этими небом и землей в последний день будет так же, как было с небом и землей иудейских учреждений (ибо так их часто называют, особенно когда говорят об их роспуске или упразднении) в день Бог создал новые небеса и землю в Евангелии согласно Своему обещанию; ибо, хотя их использование и их способность принуждать к их соблюдению были изъяты и отменены, тем не менее они сохраняются в мире как непреходящие памятники доброты и мудрости Бога в учении Его церкви в древности. Так же может быть и с небом и землей ветхого творения. Хотя в последний день они будут отстранены от использования в качестве одежды для одежды и обучения людей силе и мудрости Божьей, тем не менее
может
они
быть
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В противоположность этому о Христе сказано, что «Он пребывает», «Он есть
тот же», и «годы его не заканчиваются». Во всех этих выражениях подразумевается одно и то же, даже его вечное и абсолютно неизменное существование.
Вечность не зря называют nunc stans, настоящим существованием, в котором и для которого нет ничего прошлого или будущего, и она всегда полностью присутствует в себе и для себя. Это выражается в том, что מ
ר
ת
עֲַ ה אַ
תָּ — «Ты стоишь, пребываешь,
выносливый, не изменяющийся, не изменяющийся». То же самое выражается и в следующих словах: א ה.
וּ ה אַ
תָּ, ὁ αὐτὸς εἶ, — «ты он» или «тот же самый»; или, как сказано по-сирийски, «тот же, что и ты». В этих словах есть намек, если не выражение, на имя Бога «Я есмь»; то есть тот, кто сам по себе, в себе всегда абсолютно и неизменно один и тот же.
И это א ה
וּ ה אַ
תָּ, «tu ipse», евреи считают отдельным именем Бога.
Действительно, א ה
וּ ה אַ
תָּ
, 
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, ὁ ὤν, αὐτὸς εἶ, — все одно и то же имя Бога, выражающее Его вечное и неизменное самосуществование.
Последнее выражение, хотя и метафорическое, имеет такое же значение:
«Твои годы не заканчиваются». Тот, кто вечно один и тот же, собственно говоря, не имеет лет, которые являются мерой преходящего времени, обозначающим его продолжительность, начало и конец. Это мера мира и всего, что в нем содержится. Их продолжительность исчисляется годами. Говорят, что для того, чтобы показать вечное существование Бога в противовес хрупкости мира и всего, что в нем создано, ему не хватило лет; то есть их дела заканчиваются, — его бытия и существования нет.
Как апостол доказывает свое намерение этим свидетельством, было объявлено в начале слов, и сила этого намерения для его цели открыта для всех. Теперь мы можем перейти к тем доктринальным наблюдениям, которые предлагают нам эти слова; как,-
I. Все свойства Бога, рассматриваемые в личности Сына, Главы Церкви, подходят для того, чтобы дать облегчение, утешение и поддержку верующим во всех их бедствиях.
Эта истина открывается нам из употребления слов в псалме и их связи в замысле псалмопевца. Соображая о своей смертности и немощи, он успокаивает себя мыслями о всемогуществе и вечности Христа и берет оттуда аргументы, чтобы просить об облегчении.
И это можно немного расширить для использования в последующих наблюдениях:
1. Свойства Бога – это те свойства, посредством которых Бог открывает нам Себя и объявляет как то, чем Он является, так и то, чем мы находим Его во всем, что нам приходится иметь с Ним: Он бесконечно свят, справедлив, мудр, добр. , могущественный и т. д. И наше понимание этих вещей приводит нас к тому знакомству с природой Бога, которого мы можем достичь в этой жизни, Исх. 34:5–7.
2. Бог часто объявляет и предлагает нам эти свойства Своей природы для нашей поддержки, утешения и облегчения в наших бедах, страданиях и стремлениях к миру и отдыху для наших душ, Ис. 40:27–
31. 

3. Что с момента появления греха эти свойства Бога, если их абсолютно учитывать, не принесут того облегчения и удовлетворения душам людей, которые они делали и делают, пока человек продолжал послушен Богу согласно закону Его. создание. Следовательно, Адам после своего греха не знал ничего, что могло бы побудить его ожидать от него какой-либо помощи, жалости или облегчения; и поэтому убежал от него и скрылся. Праведность, святость, чистота и сила Божия, все бесконечное, вечное, неизменное, если рассматривать их абсолютно, никоим образом не могут принести пользу грешникам в любом состоянии, Рим. 1:32; Хаб. 1:12, 13.
4. Эти свойства божественной природы имеются в каждом лице Троицы целиком; так что каждый человек так бесконечно свят, справедлив, мудр, добр и силен, потому что каждый человек равно причастен всей божественной природе и бытию.
5. Личность Слова, или вечный Сын Божий, может рассматриваться либо абсолютно как таковой, либо как созданный по совету, мудрости и воле Отца, по Его собственной воле и согласию, для работы. о посредничестве между Богом и человеком, Прит. 8:22–31. И в нем как таковом свойства природы Бога подходят для того, чтобы приносить облегчение верующим в любых условиях; для,-
(1) Таков был замысел Божий в назначении Его Сына быть
посредник, чтобы восстановить общение между собой и своим творением, утраченное грехом. Итак, человек изначально был создан так, что все в Боге было предназначено для того, чтобы быть ему наградой и во всем приносить ему удовлетворение. Полная потеря из-за греха и все представление Бога человеку, исполненное страха и ужаса, всякое благодатное общение в виде особой любви со стороны Бога и духовного, добровольного послушания со стороны человека, было перехватили и отрезали. Бог намеревается снова привести грешников к общению любви и послушания с Собой, и это должно происходить путем представления им Своих благословенных свойств, соответствующих их ободрению, удовлетворению и награде. И делает это Он в лице Своего Сына, как призван быть нашим посредником, Евр. 1:2, 3; для,
—

(2) Сын призван быть нашим посредником и главой Своей Церкви на пути завета, в котором заключено обязательство использовать все божественные свойства природы Бога ради блага и пользы для Него. кого он взял на себя и кого он намеревался снова привести в благосклонность и общение с Богом. Следовательно, верующие больше не рассматривают свойства Бога в личности Сына абсолютно, а как участвующие в завете ради их блага и как предложенные им для вечной, удовлетворительной награды. Это причина того, что он так часто призывает их созерцать, видеть и рассматривать его и тем самым освежаться. Они считают его силой, поскольку он силен спасти; его вечность, поскольку он — вечная награда; его праведность, как верная, чтобы оправдать их; все его имущество, как заключённое в завете для их блага и пользы. Каким бы он ни был сам по себе, он будет к ним в милости. Так святые свойства божественной природы становятся для нас средством поддержания, рассматриваемых в лице Сына Божия.
А это,-
[1] Великое ободрение к вере. Господь Христос, как Премудрость Божия, приглашающая грешников прийти к Нему и стать Его причастниками, мотивирует к этому все Свои божественные превосходства, Прит. 8:14, 15 и т. д.; ибо благодаря им он уверяет нас, что мы сможем найти в Нем покой, удовлетворение и обильную награду. И такое же приглашение Он дает бедным грешникам; Это. 45:22: «Ко Мне обратитесь, и будете спасены, все концы земли, ибо Я Бог, и нет никого
иначе». Они могут справедливо ожидать спасения от Того, Кто есть Бог, и в Кому все божественные качества предлагаются им на пользу, как они находят тех, кто приходит к Нему, стихи 24, 25. Рассмотрение этого предотвращает все страхи и дает ответы на все вопросы. сомнения тех, кто смотрит на него.
[2] Указание, как верою рассматривать свойства Бога для нашей пользы; то есть как занятые личностью Сына Божьего ради нашего блага. В абсолютном понимании они могут наполнить нас страхом и ужасом, как это было с теми, кто в древности пришел к выводу, что, когда им казалось, что они видели Бога или слышали его голос, они должны умереть. Считаясь собственностью нашего Искупителя, они всегда приносят облегчение и утешение, Ис. 54:4, 5.
II. Все старое творение, даже самые славные его части, спешащие к своему периоду, по крайней мере наш нынешний интерес к нему и его использованию, призывают нас не зацикливаться на тех малых, гибнущих долях, которые мы имеем в нем, особенно ибо мы имеем в наследие нашего Всемогущего и Вечного. Образ или образ этого мира, говорит нам апостол, проходит, тот прекрасный вид, который он имеет для нас в настоящее время; оно спешит к своему сроку; это увядающее, умирающее явление, которое не может принести нам истинного удовлетворения.
III. Господь Христос, посредник, глава и супруга Церкви, бесконечно превознесён над всеми тварями, какими бы они ни были, потому что Он есть Бог над всем, всемогущий и вечный.
IV. Весь мир, небеса и земля, сотворенные Господом Христом и подлежащие уничтожению Им, находятся всецело в Его распоряжении, чтобы они могли быть устроены на благо верующих. И поэтому,-
V. У верующих нет справедливой причины бояться чего-либо на небе или на земле, поскольку все они созданы и находятся в распоряжении Иисуса Христа.
VI. Какими бы ни были наши изменения, внутренние или внешние, но Христос не меняется, наше вечное состояние обеспечено и нам дано облегчение от всех нынешних бед и страданий. Неизменность и вечность Христа — источник нашего утешения и безопасности в любых условиях.
Сумма всего такова:
VII. Такова немощь природы человека и таково гибельное состояние всего сотворенного, что никто никогда не может получить ни малейшего устойчивого утешения, кроме того, которое проистекает из заинтересованности во всемогуществе, всевластии и вечности Господа Христа.
Это, говорю я, есть то, чему нас учат слова, использованные в псалме, и поэтому мы можем еще немного улучшить это.
Именно этому нас наставляет служение Иоанна Крестителя: Ис. 40:6–8, голос воззвал: «Всякая плоть есть трава, и все хорошее в ней — как цвет полевой: трава засыхает, цветок увядает, потому что Дух Господень дует на него: ведь народ трава, трава засыхает, цветок увядает, а слово Бога нашего пребудет вовек». Все — трава, увядающая трава. Хотя оно цветет и выглядит хорошо в течение небольшого сезона, однако в нем нет ни продолжительности, ни постоянства. Всякий ветер, проходящий над ним, вызывает его увядание. Это лучшее из того, чем мы сами по себе являемся, что мы делаем, чем наслаждаемся или на что надеемся. «Венец гордости человека» и его «славная красота» — всего лишь «увядающий цветок», Ис. 28:1. Какую радость, какой мир, какой отдых можно найти в вещах, которые умирают в наших руках, которые погибают от каждого дуновения ветра, проходящего над ними? Где же будет искать покоя, утешения и удовлетворения этому бедному созданию, столь хрупкому в себе, в своих поступках, в своих наслаждениях? Только в том, что Слово Господне пребывает вовек, в вечно пребывающем Слове Божием; это Господь Христос, как проповедуется в Евангелии. Итак, Петр применяет эти слова, 1 Послание.
1:25. Интересом к нему одному, к его вечности и неизменности можно получить облегчение от рассмотрения этого погибающего, умирающего состояния и состояния всех вещей. Таким образом, псалмопевец говорит нам, что «воистину всякий человек в своем лучшем состоянии совершенно суетен», Пс. 39:5; и отсюда следует вывод, на котором сейчас настаивают, стих 7: «И ныне, Господи» — «видя, что это так, видя, что таково состояние человечества, о чем тогда следует заботиться?»
чего ожидать? Ничего вообще, никакой пользы или комфорта.
«Чего я жду? Моя надежда на Тебя», — «от Тебя одного, как от Бога вечного, прощающего и спасающего, ищу я облегчения».
Действительно, человек в этом состоянии часто ищет удовлетворения в самом себе, в том, чем он является, что он делает и чем наслаждается, и в том, что он оставит после себя; утешая себя от своей слабости вечностью, которую он воображает себе в своем потомстве, и их наслаждением его имуществом и наследством. Так говорит нам псалмопевец, Пс. 49:11: «Помыслы их в том, чтобы дома их пребыли вовек и жилища их в род родов; земли свои они называют своими именами». Действительно, они видят, что все люди умирают, и мудрые, и глупые, ст. 10, и не могут не наблюдать отсюда свою собственную немощь. Поэтому они полны решимости принять меры против этого; они увековечат свое потомство и свое наследие. Они используют это, чтобы облегчить свои сокровенные фантазии. Но какое порицание выносит Святой Дух этому замыслу (стих 12)? «Тем не менее, — говорит он, несмотря на все эти фантазии, — человек, будучи в чести, не пребывает: он подобен зверям, которые погибают», что он далее и доказывает в стихах 17–20, показывая вполне, что сам он никоим образом не озабочен тем, воображаемая вечность его имущества; который, поскольку все они являются тленными вещами, так и он сам умирает и угасает, пока он созерцает их стойкость.
И предложенная истина может быть дополнительно подтверждена следующими соображениями:
1. Человек создан для вечности. Он не был призван из ничего, чтобы снова вернуться к этому. Когда он есть однажды, он остается навсегда; не относительно его настоящего состояния, хрупкого и изменчивого, а относительно его существования в том или ином состоянии. Бог создал его для вечной славы и дал ему поэтому существование бесконечное. Если бы он был создан, чтобы существовать день, месяц, год, тысячу лет, вещи, соразмерные этому промежутку времени, могли бы доставить ему удовлетворение; но он создан навечно.
2. Он осознает свое состояние. Многие действительно стараются отбросить мысли об этом. Они хотели бы надеяться, что они не останутся здесь дольше, чем здесь. В этом случае они могли бы найти достаточно, как они полагают, для удовлетворения себя в вещах, подобных им самим. Но этого не будет. Они находят в себе свидетеля обратного; что-то, что гарантирует им расплату и то, что дела, которые они сейчас делают, будут повторены в другом мире. Кроме того, убежденность слова у тех, кто наслаждается им, исключает этот вопрос. Они не могут уклониться от показаний
оно дает им вечное существование.
3. Следовательно, люди подвергаются двойной тревоге и затруднениям: во-первых, в то время как их вечное существование, как и наслаждение хорошим или плохим, зависит от их нынешней жизни, то есть хрупкой, увядающей, погибающей. Они сейчас здесь; но когда пройдут и уйдут несколько дней, им придется идти туда, откуда они не вернутся. Они обнаруживают, что их существование разделено на две весьма неравные части: несколько дней и вечность, причем последняя регулируется первой. Это наполняет их тревогой и заставляет иногда уставать от жизни, иногда ненавидеть ее, почти всегда заботиться о ней и оплакивать ее немощь. Во-вторых, что никакая погибающая вещь не принесет им облегчения или поддержки в этом состоянии.
Как должно быть? Они и эти расстаются каждое мгновение, и то на вечность. Нет утешения в постоянном расставании с любимыми вещами. Такова жизнь человека, как и все земные наслаждения. Это всего лишь расставание с тем, что имеет человек; и чем дольше человек этим занимается, тем больше у него с этим проблем. Твари этого творения не смогут продолжать нашу жизнь здесь из-за нашей немощи; они не будут сопровождать нас в вечности из-за своей слабости. Мы меняемся, и они меняются; мы суета, и они не лучше.
4. Заинтересованность во всемогуществе, суверенитете и вечности Господа Христа принесет душе облегчение и удовлетворение в этом состоянии. В них есть то, что способно облегчить нашу нынешнюю слабость и дать удовлетворение в нашей будущей вечности; для,-
(1) Чего мы не имеем в себе, благодаря интересу ко Христу мы имеем в другом. В Нем мы имеем стабильность и неизменность; ибо то, чем он является сам по себе, он есть для нас и для нас. Все наши заботы заключены и закреплены в Нем. Он наш: и хотя мы сами по себе меняемся, однако он не меняется, как и наш интерес к нему, который является нашей жизнью, всем нашим. Хотя мы умираем, но Он не умирает; и поскольку Он жив, то и мы будем жить. Хотя все остальное, чем мы здесь пользуемся, погибает и проходит, тем не менее Он пребывает благословенной и удовлетворяющей долей для верующей души: ибо как мы Его, так и все Его — наше; только хранилось в нем и сохранялось для нас в нем. Итак, при всех утешениях, которые могут постигнуть нас от нашей собственной немощи и нищеты и от тленности внешних вещей, мы получаем сладкое облегчение в том, что мы имеем все хорошее.
сохранено для нас в нем. И вера умеет использовать все, что есть во Христе, для утешения и поддержки души.
(2) Когда наша немощь и изменчивость оказали на нас самое сильное воздействие, когда они причинили нам самое худшее, они лишь приводят нас к полному наслаждению тем, чем является для нас Господь Христос, то есть чрезвычайно великим награда и полное удовлетворение в вечности. Тогда мы будем жить вечно в том, чем мы сейчас живем, присутствуя с Ним, созерцая Его славу и становясь ее участниками. Чтобы и здесь, и в будущем верующие получали облегчение, утешение и удовлетворение, заложенные в превосходстве личности Иисуса Христа. И это должно нас научить, —
[1] Несчастья тех, кто не имеет к Нему никакого интереса и поэтому не имеет ничего, что могло бы защититься от зла любого положения. Все их надежды – на эту жизнь и на удовольствия ее. Когда они однажды пройдут, они будут вечно и во всем несчастны, несчастны за пределами нашего выражения или их понимания. И что это за жизнь? «Пар, появляющийся на короткое время». Каковы радости этой жизни?
Умирающие, погибающие вещи; а для них — топливо для похоти, а значит и для ада.
Предположим, они проживут двадцать, тридцать, сорок, шестьдесят лет, но каждый день они боятся или должны бояться, что это будет их последний день. Некоторые умирают часто каждый день, от первого до последнего периода жизни человека: так что каждый день может быть последним для любого; и чьи же тогда будут все их сокровища земные? И облегчение, которое люди получают от мучительных страхов, которым подвергает их хрупкость их положения, ничуть не лучше, чем их проблемы. Именно греховная безопасность дает полноте их страданий преимущество застать их врасплох, а им самим – преимущество усугубить это страдание увеличением своего греха. В это время,
«spes sibi quisque» — «каждый надеется только на себя», что делает это постоянно похожим на испускание призрака. Конечно, удовлетворение, которое умирающий человек может испытывать от умирающих вещей, очень презренно. Мы не должны оставаться, чтобы обнаружить страдания человеческой жизни и слабость ее утешений и радостей; но кем бы они ни были, что с ними становится, когда они серьезно задумываются о своей нынешней немощи и будущей вечности? Эта следующая вечность подобна тощей корове фараона, которая немедленно пожирает все жирные удовольствия этой нынешней жизни, но остается такой же тощей и несчастной, как и всегда. Вечные страдания людей будут
ни в малейшей степени не облегчится, да, оно будет увеличено удовольствиями этой жизни, когда однажды она их поглотит. И это та часть из них, которая не заинтересована в вечности и неизменности Сына Божия. Их нынешняя слабость заставляет их постоянно бояться вечности, а их страх перед вечностью отравляет все, что им следует использовать для облегчения своей слабости; и та безопасность, которую они обеспечивают против обоих, увеличивает их страдания из-за греха здесь и страданий в будущем.
[2] Это также научит нас, как пользоваться этими земными вещами, как умирающим следует обращаться с умирающими созданиями; то есть использовать их для нашей нынешней службы и необходимости, но не как тех, кто заботится о покое или удовлетворении в них, которых они нам не доставят. Пользуйтесь миром, но живите Христом.
[3] Не унывать из-за ощущения нашей нынешней слабости. Мы видим, какое благословенное облегчение оказывается при нашем обмороке из-за этого.
Евреям 1:13
Следующий стих содержит последнее свидетельство, данное апостолом для подтверждения превосходства Господа Христа над ангелами, в следующих словах:
Вер. 13.— Πρὸς τίνα δὲ τῶν ἀγγέλων εἴρηκέ ποτε· Κάθου ἐκ δεξιῶν μου, ἕως ἂν θῶ τοὺς ἐχθ ροὺς σου ὑποπόδιον τῶν ποδῶν σου·
Нет никакой разницы в чтении этих слов. Как они здесь выражены апостолом, так они и в переводе LXX, и оригинальный текст точно передан ими.
Вер. 13. Но кому из ангелов сказал он когда-либо: сиди по правую руку от меня, доколе я не сделаю [поставлю, поставлю] врагов твоих подножкой для ног твоих [подножкой для ног твоих]?
О полезности этого свидетельства для подтверждения достоинства и власти Мессии свидетельствует частое цитирование его в Новом Завете: как и самим Спасителем нашим, Мф. 22:44; Петром, Деяния 2:34, 35; и дважды нашим апостолом, в этом месте и в 1 Кор. 15:25.
Поскольку здесь используются слова, мы можем рассмотреть введение свидетельства и само свидетельство.
Введение показаний производится путем допроса: «Кому из ангелов он когда-либо говорил?» И здесь можно отметить три вещи:
1. В допрос включено резкое отрицание: «Он никогда не говорил ни одним ангелам»; он никогда не говорил о них этих слов или чего-то подобного; во всей Книге Божией нет никаких свидетельств об этой цели. Способ выражения делает акцент на отрицании. И речь здесь относится к тому, что сказано в Писании; что является единственным средством нашего познания и правилом нашей веры в этих вещах.
2. Он применяет это свидетельство к каждому ангелу на небесах, в отдельности; ибо, хотя прежде он достаточно доказал превосходство Мессии над ангелами вообще, чтобы отвести от них мысли об особой чести и достоинстве какого-либо одного или нескольких ангелов, или ангелов в особом порядке, таких, как они действительно задумали, он применяет настоящее свидетельство к каждому из них в отдельности и индивидуально; «Кому из ангелов он когда-либо говорил?»
3. Молчаливое применение этого свидетельства о Сыне или Мессии;
«Ангелам Он не сказал, но Сыну сказал: сядь по правую руку от Меня».
То, что само свидетельство ясно доказывает намерение апостола, при условии, что слова были первоначально сказаны о нем или к тому, к кому они относятся, находится за пределами всех исключений; ибо они содержат восхваление того, о ком они говорят, и воздание ему почестей и славы, превосходящих все, что было или может быть приписано какому-либо ангелу. Следовательно, остается сначала доказать это, а затем важность показаний объясняется сама собой.
1. Для тех, кто верит в Евангелие, авторитета Господа Христа и Его апостолов, применяющих к Нему это свидетельство, достаточно для их убеждения. Нашим Спасителем, как было замечено, это слово применяется к Мессии в тексте Мф. 22:42–44. И если бы это не было общепризнано книжниками, фарисеями и всей иудейской церковью, поскольку в его цели не входило упоминать об этом, то они не были бы доведены до такого осуждения и стыда из-за этого, какими они были. Апостолы гипотетически применяют это понятие к истинному Мессии; и в этом покоится наша вера.
2. Но значительная часть разногласий, которые мы имеем с иудеями, касающимися этого 110-го псалма, мы должны еще более прояснить, как применять его к Мессии, учитывая их исключения.
Таргумский или халдейский парафраз существует в двух экземплярах: один напечатан в Библии Ария, другой — в базельском издании Буксторфа. Название псалма в обоих из них: אתהבשת דוד די לע, — «Песнь руки Давида», и начало псалма в первом из них передано следующим образом:
«Господь сказал Своим Словом, что даст мне царство, потому что я изучил учение о законе десницы Его. Подожди, пока Я не сделаю врагов твоих подножкой для ног твоих». Другим так: «Господь сказал Словом Своим, что назначит меня господином всего Израиля. не примет товарища, и после этого сделаю врагов твоих подножкой для ног твоих».
Помимо того, что следует из других соображений, отсюда достаточно очевидно, что этот Таргум был составлен после того, как иудеи начали упражняться в полемике с христианами и научились искажать своими толкованиями все свидетельства, данные в Ветхом Завете о Господе Христе. , особенно те, которые они обнаружили в Новом. Их искажение смысла Святого Духа в этом месте мнимым переводом является откровенно злонамеренным, вопреки очевидному свету и убеждению. Псалом, принадлежащий им, по названию должен быть написан Давидом; но они хотели бы, чтобы он также был предметом этого, чтобы о нем говорили. И поэтому эти слова: «Господь сказал Господу моему» они переводят как «Господь сказал мне», и это утверждение противоречит тексту и ложно само по себе; ибо кто бы ни был автором псалма, он говорит о другом человеке;
— «Господь сказал Господу моему»; говорят они: «Господь сказал мне». И к этому присоединяются те представления об изучении закона и ожидании смерти Саула, которые ни в коем случае не принадлежат тексту или рассматриваемому делу.
Другие поэтому, чтобы избежать этого камня, утверждают, что в псалме говорится о Давиде, но он не был сочинен им, а является произведением кого-то другого, называющего его господином. Итак, Дэвид Кимчи на месте. И это он пытается доказать на основании написания псалма. וִ
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ִ: то есть, говорит он: «А
псалом, реченный Давиду», ибо он обозначает третий, а не второй падеж или вариант существительного.
Но это противоречит использованию этого префикса во всей Книге Псалмов; и если можно допустить это замечание, то все псалмы с этим заголовком וִ
ד ל
דְָ, «Ле Давид», которые составляют большую часть сочиненных им произведений, следует судить по его словам, вопреки общепринятому мнению и согласию иудеев и христиан. Но чтобы полностью показать глупость этого притворства и то, что автор его из ненависти противоречил своему собственному свету.
Евангелию есть различные псалмы с таким названием: וִ
ד ל
דְָ, «Давид»,
которые явно утверждены как сочиненные и воспетые им Господу; как Пс. 18, заголовок которого гласит: «Главному музыканту יְ
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דְָ» (где приставка повторяется) — «Давиду, рабу Господню, который изрек Господу слова песни сей». Так прямо противоречат своему собственному свету современные раввины из ненависти к Евангелию. .
Очевидно, что в этом псалме не говорится о Давиде, поскольку он, будучи его автором, называет его своим Господом относительно того, о ком он говорит.
Кроме того, если опустить другие примеры подобной убедительности, как и когда Бог поклялся Давиду, что он будет священником, и то навеки, по чину Мелхиседека? Иудеи достаточно хорошо знали, что Давид не имел никакого отношения к священству. Так что Давида не интересовал этот псалом, а лишь то, что он был его автором. Здесь Он не является прообразом Мессии, но говорит о нем как о своем Господе.
Поэтому другие из них, как Ярчи, Липман и Ниццахон, утверждают, что в этом псалме говорится об Аврааме; о котором, как говорят, его составил Мелхиседек; другой — от его слуги Элиезера из Дамаска. Но любовь к этим самонадеянным вымыслам очевидна.
Мелхиседек во всех отношениях был выше Авраама, превосходил его по степени, достоинству и должности, будучи царем и священником Бога Всевышнего; и поэтому благословил его, и получил от него десятину, и ни в коем случае не мог называть его своим господином. Элиэзер так и сделал, будучи его слугой; но как мог он приписать ему сидение одесную Бога? как посылается жезл силы Его из Сиона? как быть священником навеки по чину Мелхиседека? или, действительно, что-нибудь одно, упомянутое в псалме? Эти вещи заслуживают не того, чтобы на них настаивать, а только для того, чтобы продемонстрировать прискорбные претензии нынешнего иудейского неверности.
Из Диалога Иустина мученика с Трифоном явствует, что некоторые из них в древности применяли этот псалом к Езекии. Но ни одно слово в нем не может быть разумно воспринято как уважительное к нему; особенно то, что говорится о священстве, совершенно исключает его, поскольку его прадед, человек более могущественный, чем он сам, был поражен проказой и потерял управление своим царством из-за одной-единственной попытки вторгнуться в эту должность, 2 Пар. . 26.
Остается, таким образом, что этот псалом был написан о Мессии и только о Нем, ибо никакой другой предмет в нем не может быть указан. И в нашем отрывке мы можем использовать Таргум, поскольку слова «Господь сказал» подразумевают не произнесенное слово, а устойчивую цель или постановление Бога, как в Пс. 2:7, автор его передал им הרמימב ייי רמא,
— «Господь сказал в» (или «через») «Своё Слово»; это его Мудрость, Его Сын, с которым и которому он говорит, и относительно которого здесь провозглашаются его указ и цель.
Остается только рассмотреть возражения иудеев против нашего применения этого псалма к Мессии. И это суммировано Кимчи в его изложении текста. «Еретики, — говорит он, — разъясняют этот псалом Иисуса. И в первом стихе они говорят, что созданы Отец и Сын. И они читают «Адонай» с каметами под Нун; в этом употреблении истинный Бог обозначается этим И в третьем стихе в ךמע они читают хирик под Айн, что означает «с тобою». И то, что там говорится о «красоте святости», они приписывают тому, что исходит из чрева. Но во всех найденных экземплярах, от восхода солнца до захода его, хирик находится с Нун в Адонай» и патах с Айном в
«Хаммека». И Герольм [Иероним] ошибся в своем переводе. А заблуждение, если Отец и Сын есть Божество, то как один может нуждаться в другом? и как он может сказать ему: «Ты священник?» Он — священник, приносящий жертву, а Бог — нет». Подобным же образом обстоит дело и с остальными исключениями, доходящим до конца примечаний к этому псалму. К этому Липман добавляет горькие, богохульные рассуждения о применении этих слов: «из чрева», стих 3, во чрево Пресвятой Девы.
Ответ. Наше дело совершенно не озабочено этими ошибками, будь то ошибки евреев или христиан. Для евреев их главная вражда направлена против Божественности Господа нашего Иисуса Христа; и поэтому, какое бы свидетельство о нем ни приводилось, они сразу же воображают, что оно служит доказательством его божественной природы. Это лежит в основе исключений из Кимчи.
Следовательно, он полагает, что наш аргумент здесь заключается в слове א
ד
ֹ
נָ
יֲ, и указание на него каметом, «Адонай», что делает его собственным именем Бога; когда мы признаем, что это Адони, отмеченный хириком и означающий «мой Господь». Так это передано евангелистом, Мф 22:44;
так по LXX.; и Джерома «Domino meo». И довод Спасителя нашего заключается не в слове
א
ד
ֹ
נָ
יֲ; но что он, будучи сыном Давида, был
а также господином Давида, которым он не мог быть иным образом, кроме как по причине своей божественной природы.
В словах, размышлениях Кимчи, признается, что среди переводчиков и толкователей были ошибки. Эти слова, ב
ֹ
ת נְ
דָ מּ
ךְָעַ, являются
предоставлено LXX. Μετὰ σοῦ ἡ ἀρχή· и пошлостью от них,
«Tecum principium» — «С тебя начало»; что ввело в заблуждение многих толкователей. Но Кимчи знал, что их перевел Джером,
«Populi tui duces spontanei» — «Твой народ будет добровольным лидером»;
давая оба значения ב
ֹ
ת נְ
דָ, хотя достаточно было бы: «Твой
люди» (или «будут») «готовы». Но это не относится к рассматриваемой причине.
Подобным образом и другие слова были искажены тем же переводом:
ת
ךֶָ דֻ יַ
לְ
ט
לַ
ל
ךְָ
ר שׁ
חָ ְ מִ
םחֶ מ

רֵֶ.
Ἐκ
γαστρὸς
πρὸ
Ἑωσφόρου ἐγέννησά σε, скажем LXX.; и вульгарное: «Ex utero ante luciferum genui te» — «Из утробы до утренней звезды я родил тебя», что дало повод для многих неуклюжих толкований у Юстина Мученика, Тертуллиана, Епифания, Остина и других. Но слова правильно переведены: «Роса рождения твоего — из утробы утренней» и выражают возникновение и расцвет Царства Мессии. Эти факты действительно доказывают, что опасно толковать Писание, не обращая внимания на первоначальный текст; но они не доказывают, что в этом псалме имеется в виду не Мессия.
Ибо то, что они далее возражают против нашего предположения о божественной природе Христа: «Что Бог не должен был обещать Богу свою помощь», — это всего лишь открытое следствие их невежества или злобы.
Помощь обещана не Мессии как Богу, а как человеку, сотворенному ради нас. И поэтому, как священник, он принес эту жертву без всякой заинтересованности в том, чтобы и они, и мы погибли навеки.
В заключение этой беседы отметим, что многие из их учителей согласны с нами в отнесении этого псалма к Мессии; и с этой целью они свободно выражают свои мысли, когда их умы отвлекаются от рассмотрения разницы, которую они имеют с
Христиане. Так автор לכור תקבא רפס в своих знамениях пришествия Мессии. «Армилл поднимет весь мир, — говорит он, — на войну против Мессии, בשיל רמוא אלא המחלמל ונירצמ וניא הבקה ןאי
ינימיל;» — «которого святой Бог не принудит к войне, но только скажет ему: «Сиди по правую руку от меня»; » имея в виду это место. Итак, Саадиас Гаон в Дан. 7:13: ינימיל בש ינדאל ״ י םאנ בותכדכ ונקדצ חישמ והו;
— «Это Мессия, наша праведность, как написано: «Сказал Господь Господу моему: сядь по правую руку от Меня». «Они утверждают то же самое в Мидраше Теилим; на Пс. 18:35: חישמ ךלמ בישומ הבקה אבל דיתעל רמא ןדוי׳ר
ינימיל בש ינדאל הוהי םאנכש ונימיל; — «Сказал рабби Иоден: в мире грядущем святой и благословенный Бог посадит Мессию царя по правую руку Его; как написано: Господь сказал Господу моему: сиди ты по правую руку от меня». «И к той же цели относятся слова Р. Моисея Хаддаршана в Берешит Рабба в Быт. XVIII. 1: ךעשי ןנזמ יל ןתתו התפ יול׳ר םשב היכרב׳ר
בש ינדאל הוהי םאנ״כש ונימיל חישמה ךלמל בישומ הבקה אבל דיתעל ינדעסה ךנימיו
בשי ינשו ןימיה לע בשי ינב ןב רמואו תפסכמ םהרבא ינפו ולאמש לע בשי םה רבאו ינימיל
ונברת ךתונעו יוה ךנימי לע ינאו ינימי לע ךנב ןב ול רמואו וסיפמ הבקה לאמשה לע,
— «Рабби Берехия, во имя рабби Леви, открыл сказанное: (Ты дашь мне щит спасения Твоего, и десница Твоя поддержит меня» (Пс. 18:3–5). В мире, чтобы приди, святой и благословенный Бог посадит Мессию царя по правую руку Себя, как написано:
«Господь сказал Господу моему: сядь по правую руку от Меня». И Авраам сядет по левую руку от него. И лицо Авраама побледнеет, и он скажет: «Сын сына моего сидит по правую руку, а я по левую». Но Бог умилостивит его и скажет ему: «Сын сына твоего сидит по правую руку от меня, а я по правую руку от тебя». как написано: «Милость Твоя умножит меня». И так далее в Пс. 17: Рабби Йоден во имя Р. Хиджи, ינודאל היהי םונ רמאנש ונימיל חישמה ךלמל בישומ הבקה אכ ל דיתעל,
— «В мире грядущем святой благословенный Бог поставит Мессию царя по правую руку от себя, как сказано: «Господь сказал Господу моему». "
Таким образом, оставив в стороне смесь их безрассудства и безбожия, которая нас не касается, мы имеем достаточное право голоса самих иудеев для того, чтобы приписать этот пророческий псалом Мессии; этого достаточно, чтобы заткнуть уста современным противникам, которые не способны назвать другого человека, которому оно должно принадлежать. Устранив их возражения, мы можем вернуться к толкованию
слова.
О том, что подразумевается в первой части этих слов, или о сидении по правую руку Бога, уже кое-что говорилось, и я лишь немного добавлю к дальнейшему объяснению этого в этом месте.
Некоторые вещи, спорные по поводу этих слов, мы вполне можем опустить; как будто в древности было более почетное место: правая рука или левая. Кроме того, о них достаточно сказано уже в стихе 3. Ибо хотя нигде не упоминается о сидении по левую руку от Бога, как было замечено, нет никакого сравнения между одним и другим. Кроме того, претензия на то, что левая рука была самым почетным местом в древности, совершенно напрасна, и на этом настаивают некоторые, у кого было желание бесполезно выражать новые наблюдения по старым вопросам. И Беллармин показывает, какой хороший досуг он имел для разрешения споров, когда он потратил больше времени и труда на ответ на возражение против верховенства Папы, поскольку Петр был помещен на старых печатях на левой руке Павла, чем на многие тексты Священного Писания, явно свержение его притязаний.
Мы также не будем принимать во внимание их притязания на это свидетельство, которые, понимая человеческую природу Христа только как подразумеваемую и обращенную к ней, утверждают, что ее сидение по правую руку Бога состоит в реальной передаче всех божественных свойств и атрибутов этой природе. ; притворство, очень далекое от замысла и важности слов апостола.
Во вступительном предисловии к этому свидетельству: «Кому из ангелов говорил Он когда-либо?» мы это уже рассмотрели. В самом свидетельстве мы должны учитывать: 1. Человек, говорящий: «ГОСПОДЬ». 2. Человек, к которому обращаются: «Мой Господь». 3. Характер и манера произнесения «сказанного». 4. Сказано: «Сядь по правую руку от Меня». 5. Целью настоящей работы и действий является «сделай врагов твоих подножкой для ног». 6.
Ограничение его продолжительности, «пока».
1. Говорящий — Господь: «Господь сказал». В греческом языке и человек, говорящий, и человек, к которому обращаются, выражаются одним и тем же именем: Κύριος, «Господь»; только человек, с которым разговаривают, не
абсолютно так называется, но по отношению к псалмопевцу κυρίῳ μου, «господину моему». Давид называет его своим господином Мэттом. 22:45. Но на иврите они имеют разные наименования. Говорящий — Иегова, יְ.
ה
ֹ
וָ
ה
ם נְ
אֻ, — что
есть Бог Отец; ибо хотя это имя часто используется там, где ясно говорится о Сыне, и иногда в одном и том же месте каждый из них упоминается под этим именем, как Быт. 19:24, Зах. 2:8,9, из-за их равного участия одной и той же божественной природы, обозначенной ими, однако там, где Сущий говорит к Сыну или о Нем, как здесь, именно Личность Отца ясно обозначается этим, согласно тому, как было сказано. показано в начале этого послания.
2. Человек, с которым разговаривают, — это Сын, ן א.
ד
וֲֹ, «Господь», Господь Давида; в
какое уважение мы должны теперь спросить. Господь Христос, Сын, по Своей божественной природе имеет ту же сущность, силу и славу, что и Отец, Ин 10:30. Совершенно, следовательно, и естественно, что в этом отношении он не способен ни на подчинение Отцу, ни на превознесение Им, но то, что зависит и вытекает из Его вечного рождения, Ин 5:26. По устроению он смирил себя и лишил себя этой славы, Фил.
2:7, 8; не действительным расставанием с ним, но принятием человеческой природы в личное соединение с самим собой, ставшее плотью, Ин 1:14; в котором Его вечная слава была на время омрачена (Иоан 17:5), а Его личность смирилась для выполнения тех действий Его посредничества, которые должны были совершаться в человеческой природе, Фил. 2:9, 10. Здесь говорится об этой личности Христа не только в отношении Его божественной природы, которая не способна к превознесению или славе посредством дара или пожертвования; ни в отношении только его человеческой природы, которая не является царем и главой церкви; но что касается всей Его личности, в которой божественная природа, проявляя свою силу и славу с волей и пониманием человеческой природы, является началом тех теандрических деяний, посредством которых Христос господствует над всем в Царстве, данном Ему Отцом Его, преп. 1:17, 18. Поскольку Он был Богом, Он был Господом Давида, но не его сыном; поскольку он был человеком, он был сыном Давида и поэтому абсолютно не мог быть его Господом; в его личности, поскольку он был Богом и человеком, он был его Господом и его сыном, - именно это и является целью вопроса нашего Спасителя, Мф. 22:45.
3. Что касается природы и способа этого говорения, когда и как Бог сказал это, то, по-видимому, в нем подразумеваются четыре вещи: (1) Вечный указ Божий.
о превознесении Сына воплотившегося. Поэтому Давид называет это слово «постановлением», постановлением или вечным назначением Божиим, Пс. 2:7. Это есть λόγος ἐνδιάθετος, внутреннее и вечное слово, или говорящее об уме, воле и совете Божием, о котором говорит Петр, 1 Послание. 1:20. Бог сказал это в вечной цели Своей воли к Своему Сыну и относительно него. (2) Завет и договор, заключенный между Отцом и Сыном относительно посреднической работы, также выражен в этом высказывании. О существовании такого завета и его природе я заявил в другом месте. См. Пр. 8:30, 31; Это. 53:10–12; Зах. 6:12, 13; Иоанна 17:4–6.
В этом завете Бог сказал ему: «Сиди по правую руку от Меня»; к чему он также призывал во время и после завершения своей работы, Ис 50:8,9; Иоанна 17:4, 5. (3) В нем также содержится провозглашение этого указа и завета в пророчествах и обетованиях, данных относительно их исполнения и исполнения от создания мира, Луки 1:70; 1 Пет. 1:11, 12; Быт. 3:15. Он сказал это «устами святых пророков Своих, которые были от начала мира». И в этом смысле Давид только пересказывает пророчества и обещания, которые были раньше, Луки 24:25–27. И все это содержится в упомянутых здесь словах:
так «Господь сказал ему»; и все это было в прошлом, когда было записано Давидом. (4) Но он все же ожидает, посредством Духа пророчества, фактического исполнения всех этих задач, когда после воскресения Христа и завершения Его дела уничижения Бог действительно наделил Его обещанной славой, (что является четвертым смыслом этого выражения) Деяния 2:33, 36, 5:31; 1 Пет. 1:20, 21. Все эти четыре вещи сосредоточены в новом откровении, данном Давиду Духом пророчества.
Здесь он провозглашает устойчивую цель, завет и обещание Бога Отца, открытые ему: «Господь сказал».
И это также дает нам представление о способе этого выражения, относительно его повелительного произнесения: «Сиди». В нем заключена сила обетования, что он должен поступить так, как он соблюдал указ, завет и их провозглашение от создания мира. Бог, используя Свою верность и силу для осуществления этого в назначенное время, говорит об этом как о деле, которое должно быть сделано немедленно. И поскольку эти слова относятся к славному свершению самого дела, они обозначают согласие Бога на дело Христа и Его власть в Его славном возвышении.
4. Речь идет о том, что Христос восседает одесную Бога.
В чем состоит это было объявлено в стихе 3. Короче говоря, это превознесение Христа для славного управления дарованным Ему Царством с честью, безопасностью и силой; или, как одним словом называет это наш апостол, его царствование, 1 Кор. 15:25; о которых мы уже подробно говорили.
И здесь мы согласимся и не будем утруждать себя ненужным любопытством и домыслами некоторых относительно этих слов. Такова ситуация с Мальдонатом на Мэтте. xvi., прежде чем сделать замечание по поводу стиха 3. Говорит он:
«Cum Filius dicitur sedere ad dextram Patris, denotatur comparatio virtutis Filii et Patris, et potentia Filii major diciturratione functionis officii et Administrationis ecclesiae. Paterque videtur fecisse Filium quodammodo se Superiorem, et donasse illi nomen etiam supra ipsum Dei nomen, quod omnes Christiani tacitè» значительно, cùm Audito nomine Jesu detegunt caput, Audito autem nomine Dei, non item;» — о чем нельзя было бы сказать более самонадеянно и глупо; ибо в этих словах нет ни малейшего намека на какое-либо сравнение между силой Отца и Сына, но только выраженное Отцом превознесение Сына к силе и славе. Но, как было сказано, эти вещи уже учтены.
5. В словах заключена цель, к которой стремится сесть одесную Бога; и это значит, что он делает своих врагов подножкой своих ног. Это то, что обещано ему в том состоянии и состоянии, в которых он возвысится. Чтобы раскрыть эти слова, мы должны спросить:
— (1) Кто эти враги Христа? (2) Как они должны стать подножкой для Его ног; (3) Кем.
(1) Во-первых, мы показали, что здесь говорится о славном превознесении Христа в Его Царстве; и поэтому предполагаемые враги должны быть врагами его царства или врагами ему в его царстве, то есть когда он сидит на своем престоле, выполняя задуманное дело и завершая его. Царство Христово можно рассматривать двояким образом;
— во-первых, в отношении внутренней, духовной силы и ее эффективности в сердцах его подданных; во-вторых, относительно внешнего, славного управления ею в мире. И в обоих этих отношениях у него множество врагов, всех и каждого из которых следует сделать его
подставка для ног. Мы будем рассматривать их отдельно.
Царство, правление или правление Христа в первом смысле — это власть и сила, которые Он предлагает для обращения, освящения и спасения Своих избранных. Будучи их царем, Он оживляет их Своим Духом, освящает их Своей благодатью, сохраняет их Своей верностью, воскрешает их из мертвых в последний день Своей силой и славно награждает их в вечность в Своей праведности. В этом деле Господь Христос имеет много врагов; как закон, грех, сатана, мир, смерть, могила и ад. Все они являются врагами дела и Царства Христа, а, следовательно, и Его личности, как взявшей на себя это дело.
[1] Закон является врагом Христа в Его Царстве, но не абсолютно, а случайно и по причине последствий, которые сопровождают его, когда его подданные ему неприятны. Это убивает их, Рим. 7:9–11, что является делом врага; против них и против них, Кол. 2:14; и укрепляет других их противников, 1 Кор. 15:56; который раскрывает природу врага.
[2] Грех повсеместно и по всей своей природе является врагом Христа, Рим.
7:7. Грешники и враги одни и те же, Рим. 5:8, 10; Кол. 1:21. Это то, что представляет собой особое, прямое и непосредственное противодействие оживлению, освящению и спасению Его народа, Рим. 7:21, 23; Иакова 1:14, 1–5; 1
Домашний питомец. 2:11.
[3] Сатана – заклятый враг Христа, противник, который открыто, постоянно и открыто противостоит Ему на Его престоле, Мф. 16:18; Еф. 6:12; 1 Пет. 5:8. И он проявляет свою вражду через искушения, 1 Кор. 7:5; 1 Фес.
3:5; обвинения, Отк. 12:10; гонения, Отк. 2:10; – все это дела врага.
[4] Мир также является явным врагом Царства Христова, Иоанна 15:18. В своих делах, в людях, в правлении оно противопоставляет себя делу Господа Христа на Его престоле. То, что находится под проклятием и подвержено суете, способно оттолкнуть сердца людей от Христа и, таким образом, вызвать вражду против Него, Иак 4:4; 1 Иоанна 2:15–17; 1
Тим. 6:9, 10; Мэтт. 13:22. Мирские люди играют ту же роль, Мф.
10:22, 24:9. Примерами, искушениями, упреками, гонениями,
с помощью соблазнов они делают своей задачей противодействовать Царству Христову. 15:24, 25.
[5] Смерть также является врагом; так это прямо названо, 1 Кор. 15:26. Он предназначен для исполнения первого проклятия против всех верующих и тем самым способствует помощи и содействию всем остальным противникам; отдавая себя на службу сатане, и поэтому говорится, что он находится в его власти, гл. 2:14 этого послания; и оно заимствует жало у греха, 1 Кор. 15:56, чтобы сделать себя еще более страшным и резким.
[6] Могила также является противником. Он борется против веры подданных Христа, сводя их смертность к тлению и крепко удерживая мертвых до тех пор, пока они не будут мощно спасены из его челюстей.
[7] Наконец, ад — это тот враг, в подчинении которого действуют все остальные. Все они стремятся привести людей в ад; который является вечным врагом там, где он преобладает. Это сопровождает действия и успехи других противников, направленных на истребление и уничтожение, если возможно, всего наследия Христова, Отк 6:8. Все они являются врагами Христа в Его деле и Царстве, со всем, что способствует им или содействует им, со всем, чем они пользуются в поисках своей вражды против Него.
Теперь все эти враги, поскольку они противостоят духовному, внутреннему осуществлению дела Христова, должны стать подножкой Его ног.
Выражение метафорическое, и его следует интерпретировать и применять по-разному, в зависимости от характера и состояния врагов, с которыми ему приходится иметь дело. Намек вообще взят из того, что сделал Иисус Навин, его тип, по отношению к врагам своего народа, Джоша. 10:24. Чтобы показать гибель их власти и свое абсолютное превосходство над ними, он заставил людей встать им на шею. См. 2 Сам. 22:39; Пс. 8:6. Таким образом, поставить своих врагов под ноги — значит одержать над ними абсолютную, полную победу; и то, что они стали подножкой для его ног, подразумевает их вечное и неизменное пребывание в этом состоянии, под тяжестью любого бремени, которое он соблаговолит возложить на них.
(2) Поскольку это должно быть сделано, мы можем рассмотреть, как это осуществить. Теперь вся эта работа завоевания и господства над всеми его врагами выполнена: [1] достойно; [2] Образцово; [3.] Эффективно.
[1] С похвалой. Своей смертью и кровопролитием он добыл приговор осуждения по делу, зависящему от него и от них, которое должно быть вынесено против них; так что у них больше не будет права проявлять свою вражду против него или его людей. Он нанес им все смертельные раны и оставил их умирать по Своему усмотрению. 1-й. Так он победил закон, Гал 3:13; Кол. 2:14; ПЗУ. 7:6: «Он лишил греха той силы, которую он давал», 1 Кор. 15:55, 56; так что он не имеет права беспокоить или осуждать кого-либо из своих подданных в будущем. И, во-вторых. Против греха, Рим. 8:2,3, чтобы он больше не царствовал и не осуждал его.
И, в-третьих. Также сатана, Евр. 2:14, 15, относительно любых претензий на свободу или право на любую часть его проклятого дела. И, в-четвёртых. Так же и с миром, Иоанна 16:33; Гал. 1:4. И против, 5-го. Смерть, Евр. 2:14, 15; 1 Кор. 15:55, 56; с, 6-й. Могила; и, 7-й. Ад, или грядущий гнев, 1 Фес.
1:10. Все они заслуженно побеждены Его смертью и воскресением.
И все это он сделал для своей церкви.
[2] Образцово. Все эти противники особым образом проявляли свою враждебность и испытывали свою силу и власть против него самого. Закон навлек на него проклятие, Гал. 3:13; грех – это вина, 2 Кор. 5:21; ПЗУ. 8:2, 3; Сатана направил против него всю свою силу, Кол. 2:15; как и мир, во всяких вещах и людях, во всяких противодействиях и гонениях; смерть он вкусил, Евр. 2:9; и лежал во гробе, спустившись в преисподние земли, Еф. 4:9; и Его не избежали адские муки, когда Он понес наши беззакония, Ис. 53:4–6, 10. И всех их Он полностью победил Сам, ибо Он удовлетворил закон, снял проклятие и снял его, Рим. 8:3; положил конец греху, Дан. 9:24; уничтожил дьявола, Евр. 2:14, и восторжествовал над ним, Кол. 2:15; подчинил мир, Иоанна 16:33; победил смерть, Деяния 2:24, и могилу, стих 27, а также ад. И в своем лице он подал пример того, что должно быть сделано внутри и для всей церкви.
[3] Это делается эффективно внутри, внутри и для всей Его церкви; и это в трех случаях: Первоначально в их союзе с самим собой. Когда и когда он объединяет кого-либо из них с собой, он начинает покорение всех врагов в
их и для них, давая им право на полную, тотальную и окончательную победу над ними всеми. 2 раза в день. Постепенно он в течение нескольких сезонов ведет их к совершенству, постепенно попирая под собой их врагов. И 3-х. Совершенно в последний день, когда, освободив их от закона и греха, сокрушив сатану, одержав победу над миром, освободив их от смерти, спася их из могилы и избавив от ада, он сам одержит полную победу в их, и они полностью разделили его победу; в этом состоит создание всех его врагов подножием его ног.
Во-вторых, Царство Христа уважает Его управление им явно в этом мире, в исповедании и послушании Ему Его подданных; и это также, несмотря на противодействие этому, уважается в этом выражении. Бог Отец, в превознесении Иисуса Христа, отдал Ему все народы в наследие Его и пределы земли во владение Ему, Пс. 2:8. За этим даром последовало двойное право: [1] Право созывать, собирать и воздвигать свою церковь в любой стране, в любой части мира и давать ей свои законы и постановления богослужения, которые будут они принадлежат и наблюдаются видимым и мирным образом, Мф.
28:18–20. [2] Право, власть и власть распоряжаться всеми народами и людьми и управлять ими ради блага, выгоды и выгоды Своего Царства.
В стремлении к этому дару и праву, возведению своей церкви, а в ней и своего видимого царства, в мире ему оказывалось великое сопротивление со стороны самых разных людей, возбужденных, возбужденных и подстрекаемых к этому сатаной. И поскольку эта вражда сначала была направлена против него самого, Пс. 2:1–
3, и так продолжалось против него в Его церкви во все времена и во всех местах, и будет так до конца мира. Мир не понимает его права, ненавидит его правительство и не желает, чтобы он правил. Отсюда и вся та ярость, которая обрушилась на профессоров его имени. Короли, правители, властители, советники, народ восстали против него. Многие из них были и остаются его врагами. Огромное опустошение и разрушения они причинили его подданным по всему миру и продолжают делать это в большинстве мест по сей день.
Особенно в эти более поздние века, после того как другие средства не помогли ему, сатана возбудил к нему свирепого, жестокого и коварного противника, о котором он предсказал своим ученикам под именем антихриста, зверя и лжепророка. После разорения многих других этот враг разными тонкостями
и предлоги вовлекли мир в новую комбинацию против него, и в этот день он стал величайшим и самым пагубным противником, которого он имеет в этом мире. Теперь цель и замысел всего этого — свергнуть его с трона путем разрушения его царства, которое он основал в мире. И во все времена они надеялись достичь этого и продолжают делать это по сей день, но тщетно; ибо, поскольку до сих пор его царство и интересы в мире поддерживались вопреки всей их вражде и противодействию, сами были разочарованы и уничтожены одно за другим, так и в силу этого обещания он будет царствовать в безопасности и славе, пока все их головы не будут сокрушены. их сила истощена, их сопротивление прекращено, и они сами падут под ноги Его на всю вечность, как заявляет наш апостол, 1 Кор. 15:24, 25. И этого может быть достаточно, чтобы раскрыть смысл этих слов.
(3) Нам следует задуматься над тем, кто сделает этих врагов Христа подножием Его ног. «Я сотворю их», — говорит ему Бог Отец. И это выражение не лишено трудности; ибо разве не дело самого Христа – покорить и победить Своих врагов? разве не сказано, что он так и сделает? Поступая так, он описал в Откровении со славой и силой, гл.
19:11–16, из Ис. 63:1–6. Кому должна принадлежать эта работа в большей степени, как не тому, кого они преследовали и угнетали? И не принадлежит ли оно непосредственно его царской власти? Почему же тогда он описан здесь как человек, покоящийся в славе и безопасности по правую руку своего Отца и покоряющий своих врагов?
Ответ. Нет сомнения, что дело усмирения врагов посредничества и Царства Христова немедленно совершается Им самим. Все пророчества о нем, все обещания, данные ему, природа его служения — все требует, чтобы так и было; и так прямо выражает это апостол, 1 Кор. 15:26. Но, тем не менее, существуют различные причины, по которым дело, которое непосредственно совершается Сыном, может быть приписано Отцу по преимуществу, как мы это видим.
[1] Сила и власть покорять и побеждать всех Его врагов даны Господу Христу Отцом в виде награды; и поэтому говорится, что это его дело, потому что власть на это от Него. См. Ис. 53:12; Иоанна 5:27; Фил 2:9; ПЗУ. 14:9. Итак, говорю я, эта власть покорять всех врагов Его дана Господу Христу в любви
Отец, как награда за душевный труд, который он претерпел в своей работе на земле, приписывается Отцу как Его. И это выражение означает не что иное, как то, что, поскольку Бог дал Ему власть для этого, так и он будет пребывать с Ним в этом, пока это не будет завершено; и по этой причине он принимает его на себя как свое.
[2] Работа по усмирению врагов – это работа силы и власти.
Итак, в домостроительстве Святой Троицы, среди дел, внешне исходящих от Бога, Отцу особенно приписываются сила и власть; как мудрость, или мудрость в делах Божиих, относятся к Сыну, Который есть вечная Мудрость Отца. И поэтому Отцу и Сыну приписываются одни и те же дела. Не так, как будто Отец совершил их первым или использовал Сына только как непосредственную инструментальную причину их, но что Он действует через Него как Свою собственную вечную и существенную Мудрость, Иоанна 5:17, 19. Но в этом есть и нечто большее. , поскольку Сын рассматривается как посредник между Богом и человеком; ибо таким образом он получает и удерживает свое особое царство по дару от Своего Отца, и поэтому можно сказать, что дела его принадлежат Ему.
6. Последнее, что остается для изложения этих слов, — это рассмотрение кажущегося ограничения этого управления Царством Христовым, в Его сидении по правую руку Бога: ע
דַ, ἕως ἄν,
«пока»: «Пока я не наживу тебе врагов» и т. д.
Во-первых, признано и может быть доказано на примерах, что эти частицы, используемые таким образом, иногда исключают все вещи, противоречащие этому, до того, как в них заложено время, но не утверждают ничего подобного впоследствии. В этом смысле здесь не подразумевается никакое ограничение продолжительности Царства Христа, но утверждается только Его безопасное и славное правление для завершения Его работы по покорению Его врагов.
Опасность возникает только тогда, когда есть сопротивление; но так говорит Бог: «Я доведу это до конца». И это чувство принимают многие, чтобы обеспечить тем самым обещания, данные Господу Христу о вечности Его Царства. Итак, Ис. 9:7: «Умножению правления его и мира не будет конца на престоле Давидовом и в царстве его, чтобы упорядочивать его и утверждать судом и правосудием отныне и навеки». Его «царство никогда не будет разрушено».
но «будет стоять вечно», Дан. 2:44; это «вечное царство», гл.
7:27. 

Другие полагают, что вечность Царства Христова не исключает абсолютно никаких ограничений, но что в этих пророчествах и обетованиях подразумеваются только эти две вещи:
(1) Что его царство не будет подобно царствам земным, неподвластным изменениям и мутациям, вызванным внутренними разделениями, внешней силой или тайным разложением; посредством чего все царства земли были разрушены и сведены на нет. В противоположность этому Царство Христово утверждается как вечное, как то, что никакое сопротивление никогда не сможет одолеть, никакие средства никогда не ослабят; что, тем не менее, не препятствует тому, чтобы день мог быть назначен заранее для его конца.
(2) Продолжение его до полного, полного завершения всего, что должно быть выполнено в нем или через него, в вечном спасении всех его подданных и окончательном уничтожении всех его врагов происходит в этих и подобных местах. предсказано; но, тем не менее, когда эта работа будет завершена, этому царству и его правлению может прийти конец.
И в этом смысле выраженный здесь срок исковой давности, по-видимому, изложен апостолом в 1 Кор. 15:24; «Тогда будет конец, когда Он предаст Царство Богу и Отцу»; ибо хотя эти слова и могут допускать другое толкование, а именно, что он даст отчет Отцу за выполнение всей работы, порученной ему как царю Его Церкви, которую он может делать и не переставать держать то же самое. Царство по-прежнему, — однако, поскольку они далее истолковываются как приход Сына в новое подчинение Отцу, «да будет Бог все во всем», как в стихе 28, они, по-видимому, прямо подразумевают прекращение Его Царства.
Хотя этот вопрос действительно не лишен своих трудностей, тем не менее различные мнения по этому поводу, по-видимому, способны к справедливому примирению, что мы и попытаемся сделать в последующих предложениях:
(1) Господь Христос, как Сын Божий, будет вечно пребывать в существенном и естественном господстве над всеми созданиями, а они — в своей зависимости от Него и подчинении Ему. Он больше не может отказаться
сам от этого владычества и царства, чем он может перестать быть Богом.
Предположим, что существование любого существа и то подчинение ему, которое является возникновением этого царства, естественно и необходимо.
(2) Что касается домостроительного царства Христа над церковью и всего, что необходимо для ее защиты и спасения, то его непосредственные цели прекратятся. Когда все его святые будут спасены, все его сыновья будут прославлены, все его враги будут побеждены, конец тому правлению, которое состояло в руководстве и сохранении одного и в ограничении и разрушении другого, обязательно должен прекратиться.
(3) Господь Христос не оставит Свое Царство в последний день настолько, чтобы Отец взял на себя управление им. При отказе от своего царства, каким бы оно ни было, апостол не говорит, что Отец будет править или царствовать, как будто он должен осуществлять ту же власть, но что «Бог будет все во всем»; то есть Бог Отец, Сын и Святой Дух, без использования или вмешательства таких способов или средств, которые использовались раньше, во время полного продолжения диспенсаторного Царства Христа, наполнят и удовлетворит всех Своих святых, поддержку и избавиться от оставшегося творения.
(4) Это прекращение Царства Христа никоим образом не умаляет Его славы или вечности Его Царства, равно как и прекращение ходатайства за Свой народ не является ущемлением вечности Его священства, которую Он клятвенно подтвердил Ему. . Его пророческое служение, похоже, также прекратится, когда он перестанет учить свой народ своим словом и Духом.
(5) Можно сказать, что Царство Христа пребудет в вечности в трёх отношениях: [1] В том, что все Его святые и ангелы будут вечно поклоняться Ему и поклоняться Ему из-за славы, которую Он получил как царя и главы Церкви, и исполняйтесь радости, взирая на Него, Иоанна 17:22, 24. [2] В том, что все святые пребудут в своем состоянии единения с Богом через Него как своего Главу, Бог сообщая о своей полноте им через него; что будет его вечной славой, когда все его враги станут подножкой для его ног. [3] Тем самым, как праведный судья всего, он будет во веки веков продолжать наказание своих противников.
И это последнее свидетельство, на котором настаивал апостол, чтобы доказать пред-
превосходство Христа над ангелами и, следовательно, над всем, что использовалось или применялось в древности при установлении и исполнении закона; именно это он и предпринял, чтобы исправить. И поэтому в конце этой главы, отрицая, что что-либо из этого говорится об ангелах, он заключает все описанием их природы и служения, которое тогда было известно и принято среди иудеев; прежде чем рассмотреть это, мы должны извлечь из того, на чем настаивали, некоторые наблюдения для нашего собственного руководства, а именно следующие:
I. Верующие должны высоко ценить авторитет Бога-Отца в превознесении Иисуса Христа как главы и посредника церкви.
Он говорит ему: «Сядь по правую руку от Меня». От этого соображения во многом зависит утешение и безопасность церкви.
II. Возвышение Христа является великим залогом принятия посреднической работы, совершаемой во имя Церкви. «Теперь, — говорит Бог, — сядь по правую руку от Меня». — «Дело сделано, к чему душа Моя рада».
III. У Христа много врагов в Его Царстве; говорит Бог: «Я разберусь со всеми ними».
IV. Царство и правление Христа вечно и неизменно, несмотря на все противодействия, выдвигаемые против него. Враги его, правда, злятся, как будто хотят сбросить его с трона, но совершенно напрасно; он имеет верность и силу, слово и десницу Божию для безопасности своего царства.
V. Конец, к которому Господь Иисус Христос непременно приведет всех Своих врагов, пусть они хвастаются, как им заблагорассудится, будет для них жалким и постыдным, для святых – радостным, для Него – победоносным и торжествующим.
Эта истина главным образом уважает управление Царством Христовым в мире. Велика вражда этого мира против него; великое сопротивление, которое всегда было и было этому. Но неизбежный результат этого будет — гибель врагам, радость святым, слава Христу. Это то, что прообразовано нам в пророчестве Гога. Что
пророчество – это обобщение всей враждебности, которая действует в мире против интересов Христа. Каков его совет, провозглашает пророк: Иез. 38:11: «Я поднимусь в землю селений, не обнесенных стенами, пойду к покоящимся, живущим безопасно, ко всем живущим без стен и не имеющим ни запоров, ни ворот». Они смотрят на Церковь Христову как на слабый народ, не имеющий видимой силы и защиты, и поэтому его легко уничтожить; это вдохновляет их на работу. Кто или что может избавить их от их руки? С таким решением они вышли на широту земли и окружили стан святых и город возлюбленный, Отк 20:9. Они выполняют свою работу со славой и ужасом, как будто сделают ее за один день. Так поступали во все времена; так они продолжают делать и по сей день. И в чем проблема? Город, который они считают городом без стен, никоим образом не защищаемым и не пригодным для обороны, еще не взят ими и никогда не будет взят; но там они падают перед ним один за другим, и их кости лежат под стенами города, которому они противостоят. Они падают на горы Израиля и оставляют после себя зловоние, позор и поругание имени своего вовеки. Иногда кажется, что они одержали победу и выполнили свою работу; но все же проблема в том, что они умрут или будут уничтожены и сойдут в яму и попадут под ноги Христа, оставив город нетронутым. Их удел — разочарование, стыд и вечное наказание. И они наконец на опыте обнаруживают, что это
«Слабые люди», которых они так презирают, мудры и живут в скале. Залог истины, который мы уже предложили, заключается в том, что все, кто прежде восстал против Царства Христова, мертвы, ушли, погибли под Его ногами и оставили свою работу незавершенной, так же далекими от завершения, как и в первый день, когда они предпринял это. Такой же будет участь тех, кто есть, и тех, кто последует до конца мира. И когда они все сделают все возможное, тогда и будет конец; тогда все их страдания завершатся, радость святых наполнится, а слава Христа возвысится.
Для самих врагов, что может быть постыднее, чем быть настолько глупыми, чтобы не научиться на опыте стольких сотен лет отказываться от дела, в котором никто никогда не имел успеха? более несчастным, чем участвовать в таком замысле, в котором они обязательно потерпят неудачу и будут разорены? более горестно, чем совершать свою собственную вечную погибель под гневом Христовым в деле, в котором у них не было
успех? И какая польза, если они пока немного разбогатеют за счет выгоды от угнетения, если в этом окажется червь, который сожрет и ее, и их? какая польза, если они выпьют немного драгоценной крови и найдут в ней сладость, если от этого они заболеют, распухнут и умрут? Любимый город все еще жив, и их страдания никогда не закончатся.
Для святых, что может быть более радостным, чем взглянуть на все это, оглянуться назад и увидеть всех Нимродов земли, которые выступили против Царства Христова, лежащих в стыде и нищете, с их шеи под подножкой ног Его? Там они могут увидеть лежащего фараона, а Навуходоносора, Нерона, Домициана, Диоклетиана со всем их множеством и всех, кто шел по их стопам, «низведенными на край ямы» в стыде и вечном несчастье за их сопротивление. в Царство Христово. Там они пали и погибли
«все они, которые положили мечи свои под головы свои и навели ужас на земле живых».
И такую же перспективу они могут принять от того, что должно произойти. Они смогут верой увидеть падение Вавилона, разочарование всего заговора, существующего в мире против них и их Господа, и разрушение всех его врагов, которые восстанут, вплоть до завершения всего сущего. Как они смогут торжествовать в славной перспективе этого неизбежного и неизбежного исхода противостояния Царству их Искупителя! И это должно быть результатом всего этого; для,-
1. Бог обещал Господу Христу от создания мира, что так будет. Это было частью его вечного завета и договора с ним, как было провозглашено. И после первого обещания сокрушить главу змея и победить в нем враждебность его семени, не проходило ни одного периода в церкви, чтобы обещания того же успеха и результата не возобновлялись; и об этом свидетельствуют писания Моисея, Псалмы и пророки. Именно об этом Енох, седьмой от Адама, так ясно пророчествовал старому миру до потопа, Иуды 14, 15. Другие пророчества и обещания с той же целью встречаются повсюду в Писании. И это Бог также в несколько веков, для большего залога Его правдивости, прообразовал: как в победе Авраама над четырьмя царями, представляющими великие монархии мира, в которых он имел залог, что он будет наследником
мира в его Семени; в завоевании Ханаана, резиденции и наследия Церкви, Иисусом Навином; в успехах и победах Давида; и многими яркими примерами видимого краха самых ярых противников его интересов в мире. И не может быть, чтобы это слово Божие не имело никакого действия.
2. Господь Христос ожидает этого исхода и события всего сущего и не разочаруется в Своем ожидании. Получив обязательство и верное обещание своего Отца, он покоится в предвидении его исполнения. И поэтому он переносит все оскорбления, наносимые ему, все противодействия, оказываемые ему и его царству, с терпением, долготерпением и снисходительностью. Когда мы размышляем над обидами, упреками, притеснениями, гонениями, богохульствами, которым он подвергается в своих путях, своих слугах, своем Духе и поклонении, мы готовы восхищаться его терпением (как и должно делать), что он не воспламенится на врагов своих, как огонь поядающий. Но он знает время и сезон, отведенные для исполнения им мести, и ничто из их гордости, ярости, хвастовства или торжества против него никогда не побудит его предвидеть их гибель; Он так уверен в их уничтожении в назначенное время и так уверен в их наступлении.
3. Он сам наделен властью и силой для выполнения этой работы, когда и как пожелает. Он не только уверен в содействии Отца, но и сам полностью вооружен и наделен силой уничтожить всех своих врагов даже в мгновение ока. И он обязательно проявит свою силу в назначенное время; Он «поразит их всех жезлом железным и разобьет их, как сосуд горшечный». Хотя все его враги сразу же объединились бы против него, если бы мир получил максимальную помощь в искусстве, хитрости и силе, которую ад может ему предоставить, что же все это значит, чтобы устоять перед непостижимой силой Иисуса Христа? См. Откр. 6:16.
4. Его слава и честь требуют, чтобы так и было. В этом он очень нежен. Бог воскресил его и дал ему славу и честь, и нужно позаботиться о том, чтобы она не была потеряна или повреждена. А если бы его враги вышли на свободу, если бы они могли каким-либо образом подчинить себя из-под его власти или избавиться от его гнева, то где бы он был?
слава, где его честь? Здесь его поносят, хулят, презирают, преследуют. Смогут ли они сбежать и выйти на свободу? будут ли они всегда процветать? Что же тогда он сделает со своим великим именем? Слава Христа непременно требует, чтобы было время, день, назначенный для вечной гибели всех Его упорных противников.
5. Его святые молятся, чтобы это было так; и что как за него, так и за них самих: - за него, чтобы его слава, которая для них дороже, чем их жизнь, могла быть оправдана и возвеличена; чтобы их страдания прекратились, чтобы отомстить за кровь их собратьев-служителей, чтобы вся церковь была избавлена и чтобы все обещания были исполнены. Теперь Он не разочарует их молитвы и не расстроит их ожиданий ни в чем, тем более в том, что имеет столь большое значение. Он отомстит за своего избранника; он отомстит за них скоро.
6. Его враги заслуживают этого в полной мере; так что его справедливость, его слава, интересы и народ также связаны с их уничтожением. У большинства из них их гнев против него известен и виден глазам людей и ангелов; во всех них есть жестокая, старая, продолжительная вражда и ненависть, которую Он раскроет и обнаружит в последний день, чтобы все увидели праведность Его приговоров против них. Бог дал ему царство, назначил его царствовать; они заявляют, что он не сделает этого, и делают все возможное, чтобы удержать его от трона, и делают это с презрением, злобой и злобой. Так что, пока Бог праведен, а скипетр Царства Христова есть скипетр праведности, сами громко призывают к собственной погибели.
Использование этой истины для утешения учеников Христа против всех страхов, уныния и других последствий неверия, а также ужаса перед нечестивыми людьми очевидно и открыто для всех.
Евреям 1:14
Апостол, доказав превосходство Сына как посредника в Новом Завете над всеми ангелами, на основании тех возложенных на него чести и славы, которые возложены на него в Писаниях, подобных которым нигде не делается и не дается ангелам. , что он не может
кажется, рассуждают просто отрицательно, исходя из того, что о них не сказано, добавляет в этом последнем стихе такое описание их природы и служения, или работы и занятий, которое показывает, что действительно ничто подобное не может быть правильно сказано или утверждено о них, как он прежде явлено и записано о Сыне.
Вер. 14.— Οὐχὶ πάντες εἰσὶ λειτουργικὰ πνεύματα, εἰς διακονίαν
ἀποστελλόμενα διὰ τοὺς μέλλοντας κληρονομεῖν σωτηρίαν;
Нет никакой разницы ни в чтении, ни в переводе этих слов.
Вер. 14. — Разве все они не служебные духи, посланные служить [на служение] тем, кто наследует спасение?
Это было общепринятое учение церкви об ангелах, соответствующее Писанию и цели апостола, как проявление их незаинтересованности в славе, ранее приписываемой Сыну.
Здесь говорится о различных вещах, касающихся ангелов, которые мы должны вкратце рассмотреть; как,-
Хорошо. 1. Их природа. Они πνεύματα,
ר
וּ
ח
וֹ
ת
, "ruchoth‚" "духи",
— духовное существование; не качества или природные способности, как представляли себе саддукеи и которые, по омонимии имени Маймонид, Море Набух. часть. ii. кепка. III, также признает себя ангелами, но ложно и без авторитета Писания или разума. Такова их природа, которую евреи признали таковой; они — сотворенные духи, которых нельзя сравнивать или равнять с Тем, Кто сотворил и сотворил все сущее.
Λειτουργικά. 2. Их офис. Они πνεόματα λειτουργικά,
«служебные духи». Так они названы: Пс. 103:21: «Хвалите Господа, все воинство Его», ת
י
וָ שׁ
רְ ָ מְ; LXX., λειτουργοί αὐτοῦ, «его министры, исполняющие его волю». Поэтому евреи обычно называют их םיתרשמ, «служителями»; и среди других титулов Богу приписывают то, что он םיתרשמ רצוי, «Творец служебных духов или ангелов». И конкретно в Талмуде они называются אחורישד יכאלמ; и чаще раввинами на иврите
диалект, תרשח יכאלמ, «ангелы служения»; выше того, над кем должен был быть Мессия, мы прежде показали от себя.
Что же это за должность или служение, приписываемое им, отчасти раскрывает само слово. ת שׁ
רֵ ֵ – служить главным образом о святых
вещи; и при этом вышеизложенное ни разу не применялось к какому-либо другому служению. И это означает такое служение, которое совершается с честью и легкостью; и противостоит ע
ב
ֹ
ד ֲ, что значит служить с трудом и бременем. Поэтому служение левитов по несению бремени скинии называется ה
ע
ב
וֹ
דָ ֲ, "а
служение с трудом», а более легкая и почетная работа, которой занимались те, кто по возрасту был освобожден от ношения бремен, называется ת שׁ
רֵֵ, Числ. 8:11, Втор. 18:7.
Таково служение ангелов. Это связано со святыми вещами и само по себе почетно и легко. И это ת שׁ
רֵֵ переводится как Λειτουργία,
которое иногда выражает такое общее служение, которое включает в себя все служение и богослужение церкви: Деяния 13:2, Λειτουργούντων
αὐτῶν τῷ Κυρίῳ, — «Когда они служили Господу»; то есть участвовал в выполнении всех церковных обязанностей.
Такова, в общем, должность ангелов: это תרשה יכאלט, или תוחר, πνεύματα λειτουργικά‚ — «служебные духи», которые ждут Бога внутри и вокруг Его святых служений на благо церкви; которое также подобным образом служит Богу в своем собственном состоянии и состоянии. И, следовательно, церковь и они составляют одну семью, Еф. 3:15; и все они сослужители в одной семье с хранящими свидетельство Иисуса (Отк 19:10).
И эту традицию сохранили некоторые из более поздних евреев; откуда у Маймонида Море Небух. часть. ii кап. VI., который он цитирует из
Талмуд:
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Бог
делает
ничего, если он не посоветуется со своей высшей семьей». Только, не зная ни происхождения слова אילמפ, ни того, что оно должно означать, он говорит нам, ןווי ןישלב הנחמה אוה אילמפ, «что на греческом языке оно означает воинство», тогда как это чисто латинское слово «familia», без малейших изменений. И описание этой высшей части семьи Божией дано нам в Дан.7:10: «Тысяча тысяч служила Ему, и десять тысяч раз по десять тысяч стояли». перед ним». В этих словах Псевдо-
Дионисий, Григорий и Фома Аквинский, а также многие схоласты, ввели различие между ангелами на «служителей», тех, кто служит Богу, и «помощников», тех, кто стоит перед Ним; тогда как весь смысл этого выражения состоит в том, что все ангелы стояли и служили перед ним, как объявляет об этом Иоанн (Отк 5:11). И потому апостол здесь прямо утверждает, что они «все служебные духи», отсекая один член их различия. И в служении этой высшей части семьи Божьей не предполагается большего, чем было выражено в отношении нижней части ее в древности: Второзаконие 18:5, Бог избрал священников и левитов ת שׁ
רֵָ לְ מ
ד
ֹ
ל
עֲַ, «—» стоять и служить во имя
Господа». Одни и те же люди были и «помощниками», и
«министрантес»; они стояли, чтобы служить пред Господом.
Итак, из-за этого положения и служения ангелов, то есть их ожидания Бога в готовности исполнить Его волю, можно сказать, что в некотором смысле они являются престолом Божьим, откуда Он осуществляет правосудие и суд: ибо как его зовут םי ר
ו
בִ ֻ ה
כְַּ שׁ
ב ֵ י, Пс. 80:2: «Живущий
между херувимами», как и Пс. 99:1; поэтому иудеи говорят, что престолы, упомянутые в Дан. 7, были םינוילעה םירש, «высшими князьями» или «ангелами», как Абарбанель на этом месте. должность, — они «все служебные духи»
Это еще не все. 3. Здесь также выражено исполнение ими своих обязанностей при фактической работе. Это «служебные духи, εἰς διακονίαν ἀποστελλόμενα», — «посланные на служение». «Отправлено», —
то есть они ежедневно так, постоянно так, слово, обозначающее настоящее время, которое есть всегда. Они стоят пред лицом Бога и постоянно посылаются Им, иногда одни, иногда другие, всегда те, которых достаточно для Его дела.
Итак, как мы уже заметили ранее, что λειτουργία обозначает все семейное служение Богу, которое вообще приписывается этим детям и слугам Его в верхней части его, они суть πνεύματα
λειτουργικά, «служебные духи»; так и здесь исполнение их дела выражается двумя словами, заключающими в себе все служение Церкви, ἀποστολή и διακονία, — «апостольство» и «трудовое служение»;
и в этом по-прежнему сохраняется гармония, существующая между обеими частями семьи Божьей. И как и в служении церкви, служители
при этом служите не людям, но Господу за и ради людей, Деян 13:2; то же самое происходит и с этими духами: они посланы служить на благо людей, но они служат Господу; Его служители, а не наши, Пс. 103:21, хотя в своем служении они принадлежат к одной семье с верующими, но являются их сослужителями: подобно тому, как все слуги царя, хотя в остальном они сильно различаются, сходятся в том, что все они являются слугами одного и того же человека. .
И эти два слова выражают как их честь, что они немедленно посланы от присутствия Бога, что они Его апостолы, так и их послушание и усердие, они предпринимают διακονίαν,
«служение‚» должны быть выписаны с осторожностью и должным соблюдением того, кем они посланы.
Διὰ τοὺς μέλλοντας κληρονομεῖν σωτηρίαν. 4. Выражено ограничение их служения особым предметом их работы и занятий. Это «для тех, которые будут наследниками спасения». Διὰ τοὺς
μἑλλοντας κληρονομεῖν σωτηρίαν, — «для них», ради них, для их блага, от их имени, «которые наследуют спасение». Наследниками они являются в настоящее время и в будущем унаследуют или фактически получат спасение в силу своего наследства; то есть избирать верующих. Однако апостол говорит о них не как об избранных или абсолютно как о верующих, а как о наследниках; которое они получают по привилегии усыновления. Это дает им наследство и интерес к семье Божьей. И служение высшей части семьи в пользу низших уважает их как таковых; то есть как усыновленные, как дети, как наследники, как сонаследники Христу, Рим. 8:16, 17. Я говорю, что эта привилегия, среди других бесчисленных и невыразимых, мы имеем благодаря нашему усыновлению: будучи принятыми в семью Божию, те благословенные ангелы, чье особое служение уважает эту семью, имеют нас под своей постоянной опекой.
Это правда, что служение ангелов не всегда полностью ограничивается церковью или семьей Божьей; они также заняты в управлении миром. Итак, ангел, посланный к Даниилу, утверждает:
«что в первый год Дария он стоял, чтобы утвердить и укрепить его»,
Дэн. 11:1; то есть помочь ему в управлении его вновь обретенной империей: как и гл. 10:13, 20, 21 он рассказывает, как он действовал против князя Персии и возбуждал князя Греции; то есть, как он
должен сделать это в назначенное время. И точно так же, несомненно, они заняты и другими делами в мире, откуда много добра сопутствует многим, кто еще не принадлежит к семье Божьей. Однако здесь мы можем заметить две вещи: во-первых, хотя это их служение и не было немедленно, но в конечном итоге оно предназначалось для церкви. Ради них были сначала воздвигнуты, а затем сровнены с землей эти могучие империи. И это то, что они учитывают в своем служении. См. Зах.
1:8–12. И отсюда явствует, что князь Персидского царства, который противостоял ангелу, был не каким-либо ангелом Божьим, а самим царем Персии, который старался воспрепятствовать порученному ему делу.
Во-вторых, в этом месте апостол говорит о том непосредственном уважении, которое служение ангелов имело к церкви, потому что только в этом отношении он проводит сравнение между ними и Сыном, и это служит только его цели.
Но можно возразить, что это их служение не будет ясно показывать их неполноценность и подчинение Христу, поскольку он сам также был послан для блага тех, кто наследует спасение, и поэтому назван «Апостолом нашего исповедания». " Но различия между ним и ими в их послании столь велики и очевидны, что его превосходство над ними и превосходство над ними ни в малейшей степени не оспаривается этим. Он был послан по собственному добровольному выбору и снисхождению; они так стремятся к состоянию и состоянию своего творения. Он был послан служить в «образе слуги» лишь на короткое время, во дни его плоти; они продолжают оставаться таковыми от начала и до конца мира. Он был послан на то великое и могущественное дело посредничества, которое никто не был достоин предпринять, никто не мог пройти вместе, кроме него самого, единородного Сына Божьего; они посланы для обычных забот святых: он как Сын; они как слуги: он как автор всего дела искупления и спасения Церкви; они как подчиненные помощники в конкретном его продвижении. Таким образом, общее согласие о том, что он и они посланы на благо Церкви, имеет столь много и столь большие различия в способах, причинах и целях этого соглашения, что оно ни в коей мере не противоречит очевидности их подчинения. и подчинение ему. И этим доказательством апостол завершает аргумент, на котором так долго настаивал.
О природе этого служения ангелов на благо тех, кто наследует спасение, поскольку оно не относится непосредственно к нынешнему замыслу апостола и, при полном его рассмотрении, могло бы привести к долгому отвлечению от предстоящей работы. Я не буду рассматривать этот вопрос, хотя этот вопрос особенно заслуживает нашего размышления. А пока нам достаточно заметить, что в управлении и защите Своих святых здесь, внизу, как в отношении устроения благодати, так и в провидении, Богу угодно использовать служение ангелов, в котором большая часть их чести и наша безопасность состоит. В завершение всего мы можем лишь наблюдать за тем, как и каким образом апостол предлагает евреям это учение о служении ангелов. "Не так ли?" говорит он. Он говорит об этом как о деле, хорошо им известном и признанном ими. Их природа, их достоинство и их должность были объявлены в Ветхом Завете.
Отсюда они были научены, что по своей природе они были духами; в достоинстве, престолах, начальствах и силах; занимая должность, служит Богу, посланный на благо своей церкви. И поэтому апостол во многих местах принимает это как нечто само собой разумеющееся, как и то, что уже было известно и принято в Церкви Божией, Рим. 8:38; Еф. 1:20, 21; Кол. 1:16. Итак, говорю я, это учение было распространено от иудеев к христианам.
И от них также произошла большая часть того любопытства и суеверий по поводу ангелов, которые впоследствии заразили умы многих в христианской церкви; ибо после того, как они были оставлены Богом и начали предаваться тщетным размышлениям, не было ничего, в чем тщеславие их умов проявилось бы раньше, чем в их фантазиях об ангелах, в чем они упражняются до сего дня. Ибо, если опустить их чудовищные вымыслы о происхождении дьяволов, -
большинство из них, по их утверждению, были рождены Адамом на Лилит до того, как Бог создал Еву, а многие произошли от Адама и Евы по отдельности, пока они жили раздельно через сто пятьдесят лет после смерти Авеля, - как более позднее безумие, это уверен, что некоторые из них начали проявлять любопытство по поводу ангелов во времена апостола (Кол. 2:18) и высказывать свои фантазии относительно их имен, чинов, степеней и занятий. И они продолжают это делать; хотя они категорически отрицают, что их следует призывать или молиться, —
в чем они превосходят других. Имен они придумали для них бесчисленное множество, и многие из них неуклюжи и незначительны. Им также присваиваются ордена или степени; кто-то четыре, кто-то пять, кто-то
семь, некоторые девять, некоторые тринадцать, в зависимости от того, как того или иного великого мастера из них заблагорассудится. От них псевдо-Дионисий, примерно в четвертом или пятом столетии после Рождества Христова, воспользовался поводом и зародился своей оперной выдумкой о небесной иерархии; хотя он смешал их изобретения со многими перипатетическими и пифагорейскими идеями. Аристотель соразмерил количество разумов с небесными сферами; большего он не дал. Пифагорейцы и Платоники утверждали, что все вещи здесь, внизу, находятся под влиянием планет в их орбитах, причем низшие получают сообщение добродетели от высшего и передают его им внизу. Поэтому они истолковали извлечение Сатурна Юпитером, как и извлечение Целума Сатурном, как перехват их репродуктивного влияния, так что оно не должно было непосредственно передаваться вещам внизу, а через них. Из всех этих выдумок Дионисий воздвиг свою иерархию. От иудеев он перенял расположение своих ангелов в порядке превосходства и правления; от Аристотеля их числа, поставившего порядок вместо единого разума, чтобы ответить тому, чему учит Писание относительно их множества; и от пифагорейского Платона - передача света, знания и просвещения от Бога, через высшие ряды или порядки низшим, и от них к людям на земле. И на этом фундаменте, каким бы он ни был, построены рассуждения многих комментаторов этого места в их вопросах, посылаются ли ангелы высших чинов для служения на благо верующих; это отрицается многими, хотя некоторые более поздние толкователи, как Эстиус, Рибера, Тена, а Лапид, допускают и доказывают, не без особых суеты. Так трудно иногда людям сбросить чучела, созданные ими же самими.
Остается только завершить все наши рассуждения по этой главе некоторыми наблюдениями для собственного использования и наставления из этого последнего стиха; как,-
I. Высшая честь для самых славных духов на небесах — служить Господу в служении, на которое Он их назначил.
Это служба, это работа ангелов; и в этом их честь и слава. Какая большая честь может быть присуждена творению, как не служение своему Творцу? какая большая слава, как не стоять пред лицом и исполнять волю Царя Небесного? Если это будет
честь на земле стоять перед князьями, умирающими, погибающими людьми, и что им по природе и роду равны те, перед кем они стоят, что за дело тем, кто по природе находится на бесконечном расстоянии от славы Божией, стоять пред Живущим во веки веков? И, конечно же, бедным душам в последний день будет невообразимо прискорбно обнаружить, как они презирали в этом мире долю и интерес в том служении, которое есть и всегда было славой и честью ангелов.
II. Любовь и забота Бога о Своих святых, трудящихся здесь, внизу, такова, что Он посылает самых славных служителей на Его престол, чтобы они служили Ему, заботясь о них. Отдавший за них Сына Своего Единородного не пожалеет послать к ним Своих святых ангелов. Небо и земля будут свидетелями Его заботы о них и того значения, которое Он им придает.
Теперь, поскольку это имеет столь большое значение для утешения церкви и учение, непосредственно изложенное в тексте, мы можем немного глубже изучить его, чтобы ответить на эти два вопроса:
Во-первых, почему Богу угодно использовать служение ангелов в устроении Своей заботы и благоволения к церкви, наследникам спасения, видя, что Он может всемогущим средством оказать все последствия этого своей собственной непосредственной силой?
Во-вторых, для каких особых целей и задач Бог использует служение ангелов на благо верующих?
Для ПЕРВОГО из них главный счет должен быть решен в его собственной суверенной воле, мудрости и удовольствии. Таким образом, мы всегда должны жить в святом восхищении Им, когда бы мы ни задумывались о каких-либо Его делах или путях, Рим. 11:33. Здесь мы должны отдохнуть и положить конец всем нашим исследованиям. Так что ему это понравилось, Мэтт. 11:26; и он не дает отчета в своих делах, Иов 33:12, 13. Мы должны согласиться с этим как с великой причиной всех Божьих замыслов и путей, даже с Его собственной бесконечной мудростью и высшим благоволением. Он один знает, в чем состоит его собственная доброта и величие, и ни одного существа, но так, как ему угодно это раскрыть. Можем ли мы познать Всемогущего в совершенстве? Можем ли мы путем поиска найти Бога? Иов 11:7. Как бедные, ограниченные, ограниченные существа узнают
что подобает сделать бесконечному Святому, как не так, как он сам заявляет, что сделал это? И тогда мы знаем, что это дело святое и мудрое и достигающее бесконечного совершенства, потому что Он сделал это.
Итак, на это мы главным образом опираемся, что касается уместности и снисходительности служения ангелов, ибо это предназначил Бог. К этому мы можем добавить и другие причины, которые предлагает нам Писание, а именно:
1. Бог делает это для сохранения и проявления славного порядка Своего Царства. Богу угодно управлять своим творением как верховный Господь и Царь. Поэтому в Писании так часто упоминается, что он — Царь, единственный Властелин, Господь господ и Царь царей; а также о его престоле, его царстве, господстве, правлении и правительстве. И Бог делает это для того, чтобы таким образом дать понимание Своего владычества Своим творениям и тем самым освободить место для проявления Своей славы. Итак, для царства необходимы три вещи: правление, послушание и порядок. В этом царстве верховная власть находится в руках только Бога; королевство или монархия принадлежит ему. Послушание — это работа и обязанность всего творения, каждой вещи в соответствии с ее природой, способностями и состоянием. Слава обоих заключается в порядке. Здесь есть две части: во-первых, то, что уважает существование созданий в их зависимости от Бога; во-вторых, то, что уважает их действия в послушании Ему. Бог в бесконечной мудрости наделил дела Своих рук столь разнообразной природой, от которой зависит их назначение, что они помещены таким образом в несколько рангов, рядов и порядков, в полезном подчинении друг другу, насколько они тем самым извлекая выгоду из своего общего и абсолютного подчинения самому себе. Таков порядок их существования. Порядок их действия таков, какой они приспособлены по своей природе, и посредством чего они прославляют это Царство Божие. Таким образом, он принимает ангелов, приспособленных к этому по тому месту, которое они занимают в порядке природы и бытия, к следующему и немедленному пребыванию на престоле Его царства. Там они ждут его, чтобы получать и исполнять его приказы во всех делах его королевства. Так они повсюду описаны в Писании, Пс. 68 и 103; Дэн. 7; Преподобный.
5; Это. 6 и др. И через это служение ангелов Бог сообщает нам о славе и порядке Своего Царства, Его славный и огненный престол посещают миллионы этих могущественных ангелов, готовых исполнить Его волю. И хотя Бог воздвиг «империум в империо», «империум в империо»,
Царство в царстве», подобно колесам внутри колес в видении Иезекииля, а именно домостроительному, диспенсаторному Царству Христа в Его вселенском царстве над всем творением, и к которому присоединилось главное проявление Его славы, правления и владычества, Эти благословенные служители в основном занимаются его делами. особенно из того правления, которое поручено Господу Христу, он использует служение Своих созданий в том порядке, к которому Его бесконечная мудрость расположила их при их первом творении.
2. Богу угодно сделать это, чтобы проявить послушание самих ангелов; и это по трем причинам: во-первых, чтобы содержать, сохранять и управлять ими в соответствии с их состоянием и состоянием. Будучи созданиями, они имеют естественную и необходимую зависимость от Бога, своего Создателя; и, будучи интеллектуальными созданиями, они имеют моральную зависимость от Него, согласно закону и правилу, относительно конечной цели, ради которой они были созданы. Это требует от них постоянного послушания воле Божией, без чего они оставляют и оставляют закон своего творения и состояния, а также отклоняются от цели, для которой они были созданы.
Поэтому, чтобы приучить их к послушанию и в этом их послушанию, Бог использует их служение и служение в Своем управлении церковью. И это они будут продолжать делать до конца мира, когда, завершив курс своего послушания, они навсегда насытятся созерцанием бесконечного превосходства Бога и наслаждением Им как своей наградой. Во-вторых, чтобы в них он мог подать пример полного послушания церкви. Эти ангелы Божьи, превосходные по своей природе и великие в силе, всегда готовые, бдительные и свободные от всех развлечений и занятий, выдающиеся в свете и святости, всегда созерцающие лицо Божие и исполненные Его благодати, предложены нам в их послушании и готовности исполнять волю Божию как пример и образец, которому мы должны подражать изо всех сил, хотя мы никогда не сможем выразить его в совершенстве. И отсюда наш Спаситель направляет нас молиться, чтобы мы могли творить волю Божью на земле так, как она совершается ими на небесах. В-третьих, чтобы они сами могли стать причастниками этой исключительной чести и славы, чтобы служить Всевышнему Богу в Его самых
славный труд, сохранение и спасение Своей церкви; ибо это их честь была объявлена заранее.
3. Бог использует их особым образом в этом служении, на благо тех, кто является наследниками спасения, чтобы показать им величие и славу дела собирания, сохранения и искупления Его Церкви, с ценностью что он возлагает на себя все плоды смерти и заботы посредничества Сына Своего Иисуса Христа: ибо они желают особо всматриваться в то, что вообще кажется им столь славным, 1 Пет. 1:12, чтобы их радость в премудрости и любви Божией возрастала все больше и больше; таким образом, благодаря взаимоотношениям Бога со Своей церковью, ради которой они работают, они узнают в ней «многообразную премудрость Божию» и богатство благодати Его, Еф. 3:10. И таким образом, во всех своих занятиях со святыми, куда их посылают служить ради их блага, они многое узнают о мудрости и любви Божией; и поэтому рады почитать, аплодировать, прославлять и восхвалять Его. Отчасти это они увидят в малейшем и самом низком деле по отношению к любому верующему, преданному им. И они вечно радуются излияниям любви и благодати Божией, заботясь обо всех заботах беднейшего и подлейшего из рабов Его.
4. Это делается для того, чтобы Бог мог особым образом воздать славу и честь Иисусу Христу. Его воля состоит в том, чтобы «все люди чтили Сына, как чтут Отца», Иоанна 5:23. Поэтому Он возвысил Его и дал Ему честь и славу и, в частности, превознес Его намного выше ангелов, подчинив их Себе, как их Главу, князя, правителя и правителя (Еф. 1:20–22. Это не показная слава или титульное царство и власть, которую Он дал Иисусу Христу, но реальное и абсолютное суверенитет, при котором все подвластное Ему находится в его абсолютном распоряжении; и поэтому сами ангелы должны быть к его услугам в делах его царства; и так они признают себя сослужителями соблюдающими свидетельство Его (Отк 19:10).
Итак, сердце и любовь Иисуса Христа обращены к той части Его церкви или народа, которые страдают от греха, скорби и гонений здесь, на земле, Евр. 2:17, 4:15. Таким образом, во многом ради Его чести и славы (которых Отец стремится во всем, Кол. 1:18, 19) славные ангелы должны использоваться на благо и ради всех Его бедных.
трудящиеся святые. Эта честь оказывается Иисусу Христу на небесах, когда все служители престола Божьего видят заботу, оказываемую о самых ничтожных верующих в Него.
5. Любовь, забота и снисхождение Бога к Своим святым тем самым проявляются и самим святым. Бог использует ангелов для их блага, чтобы они знали, как Он заботится о них, и тем самым утешались, Пс. 91:11. Святые Божии думают о себе низко и низко, как им и подобает. Они знают и признают, что они меньше всех милостей Божиих и недостойны того, чтобы Он имел к ним какое-либо отношение. Такие мысли, как эти, об их жалком земном положении, их многочисленных грехах и недостатках, действительно наполняют их. О славных ангелах их мысли и опасения высоки и почетны. Их природа, их состояние и положение, их сила и величие, их святость и наслаждение присутствием Божьим — все это представляет их разуму в представлении о великом превосходстве и славе. Поэтому некоторые слабые, суеверные и любопытные умы были склонны поклоняться им с религиозным поклонением и обожанием. Святые достаточно знают, насколько это глупо. Но, тем не менее, когда они осознают, что Богу угодно использовать, использовать и посылать этих славных духов, чтобы заботиться о них, делать им добро, охранять их и окружать их, охранять их от зла, это наполняет их. их как со святым восхищением перед бесконечной любовью и снисхождением Божьим к ним, так и перед превосходством посредничества Господа Христа, приведшего их в это состояние благосклонности; от того и другого возникает много духовного утешения и радости в Господе. И для этой цели Бог также избрал сделать это опосредованно, через служение ангелов, что в противном случае, с непостижимой легкостью, Он мог бы сделать своей собственной непосредственной силой.
6. Благословенное общение, общество, общение и товарищество поддерживаются и поддерживаются между различными частями семьи Божьей:
то у ангелов вверху, то у верующих внизу. Ранее было объявлено, что ангелы на небесах и все избранные верующие были объединены в одну семью, когда Бог примирил с Собой небесное и земное и привел их всех в подчинение и зависимость от одного общего Главы, Христа Иисуса, Еф. . 1:10. Отсюда ангелы и люди сводятся в одну семью, семью на небе и на земле; Ангелы
путем перехода, мужчины путем усыновления. Теперь воля Божья состоит в том, чтобы во славу Господа нашего Иисуса Христа, непосредственного главы этой семьи, между различными ее частями было общение и полезное общение; ибо для этой цели мы введены в общество
«бесчисленное множество ангелов», Евр. 12:22. Теперь, поскольку наша доброта, наша полезность, наша помощь ограничены и ограничены «святыми, которые на земле», Пс. 16:2, 3, не простираясь к Богу или к кому-либо из Его святых выше, мы не можем помогать, помогать, советовать или давать советы ангелам; и они ни в чем не нуждаются в нашей помощи или содействии. И поскольку сообщение наших мыслей с ними посредством религиозного подчинения, обожания, веры, доверия и привязанности нам абсолютно запрещено, остается то, что это общение и общество должны поддерживаться помощью, помощью и содействием, которые они которые мы можем себе позволить и в которых мы нуждаемся. И по этой причине Бог использует их для дел и забот верующих, чтобы таким образом поддерживалось достойное общение в семье Христа и полезность между различными ее частями.
7. Бог использует служение ангелов в служении церкви, чтобы упрекать, трепетать, сдерживать и мучить дьявола. Это постоянный упрек, возлагаемый на сатану, когда он видит тех, кому он подобен по природе и с кем он был некоторое время товарищем в славе, охотно, радостно, победоносно подчиняющихся воле Божией в служении Христу; из-за своего нечестия он лишил себя той же самой почетной работы и отдал себя на самые гнусные служения, которым принуждается любая часть творения Божьего. Вся работа ангелов — это постоянный упрек сатане за его грех и безрассудство. Оно взывает к нему: «Это могло быть твоей работой, это могло быть твоим состоянием»; мучительное размышление над которыми составляет немалую часть его мучений и нынешней беспокойной досады. Они также внушали ему трепет во всех его попытках. Он хорошо знает их силу, их власть, их полномочия, и что не ему с ними бороться. Одним словом они могут в любой момент победить его: «Да запретит тебе Господь, сатана, Господь запретит тебе». И он не знает, где он может встретиться с ними в своих попытках. И это держит его в постоянном трепете и постоянной неуверенности в успехе всего, что он предпринимает или делает. И тем самым Бог также во многом расстраивает его начинания, ограничивает его силу и разочаровывает его злобу. Это
непостижимо, какой опустошение он нанесет жизни, свободе и имуществу святых, но эти стражи Святого не разочаровали его. И все это усиливает его мучения. Большая часть его нынешнего наказания состоит в бесконечных проявлениях гнева, зависти, злобы, кровожадности и ярости. А так как они, где бы они ни находились, хотя бы в малейшей степени, являются мучительными страстями, то где они все находятся в разгаре, ярости и ярости и не утихают и не ослабевают никаким значительным выходом, то что может быть хуже в аду? сам по себе, а только непосредственный гнев Божий? Но то же самое происходит и с сатаной из этого служения ангелов. Он видит церковь и каждого ее члена, всех, кого он стремится поглотить, окруженными лагерем, защищенными и защищаемыми этим небесным воинством, так что он ни в какой мере не может иметь от них своей воли; более того, он не может коснуться души кого-либо из них или заставить выпасть волос на голове кого-либо из них. Это наполняет его самопожирающей яростью, завистью и гневом. И таким образом Бог совершает над ним свой суд.
И это некоторые из причин, которые открывает нам Писание, почему Господу угодно таким образом использовать служение ангелов; этого может быть достаточно для ответа на первый предложенный вопрос.
ВТОРОЙ вопрос: для каких целей и задач Бог использует служение ангелов на благо верующих?
В обоих этих вопросах мы предполагаем саму вещь. Это так прямо утверждается в словах апостола и дано столько примеров в других местах Писания, что не нуждается в каком-либо особенном подтверждении. Об этом также будет заявлено далее при перечислении вытекающих из этого целей и задач; как,-
1. В общем, Бог делает это, чтобы передать через них результаты Своей заботы и любви к церкви через Иисуса Христа. Этот Бог представил Иакову в видении, которое он дал ему о лестнице, стоящей на земле и вершина которой достигала неба, Быт. 28:12, 13; ибо хотя иудеи и говорят кое-что по этому поводу, когда утверждают, что эта лестница обозначала зависимость всего, что здесь внизу, от того, что наверху, под властью промысла Божия, тем не менее они говорят не все, что ею обозначалось. Наш Спаситель говорит нам (Иоанна 1:51), что в дальнейшем его ученики увидят «небо отверстое, и ангелов восходящих и нисходящих».
на Сына Человеческого», — явно намекая на это видение Иакова: ибо эти слова ἐπὶ τὸν Υἱὸν τοῦ ἀνθρώπου, «на Сына Человеческого», не могут обозначать просто цель ангельского служения, которое они должны совершать в своем деле. о Его личности; но также и о том, что через него, посредством его посредничества, ангелы восходят и нисходят в деле служения святым. Действительно, великий пример их служения был дан в личности Христа и около нее, как главы церкви.Они объявили о его зачатии и рождении (Матф. 1:20, 21, Луки 1:35, 2:10–14);
— они служили ему после его искушения, Мф. 4:11; — они укрепили его в агонии, Луки 22:43; — они были свидетелями его воскресения и вознесения, Луки 24:4, Деяния 1:10, 11. Но через Него и ради Него они совершают дела о своей миссии и по отношению к другим, даже ко всем наследникам спасения, но это все еще за счет Христа.
Они поднимаются и нисходят при его посредничестве, посланные его властью, стремящиеся к его славе, выполняющие его работу, осуществляющие его интересы, как это станет ясно из следующих подробностей: ибо:
1. Они посланы необычайным образом, чтобы открывать волю Божью о вещах, способствующих послушанию и духовному преимуществу верующих. Подобным образом мы имеем множество примеров в Ветхом Завете, особенно в отношениях Бога с патриархами перед дарованием закона. Ибо хотя второе Лицо Троицы, Сам Сын Божий, часто являлось им, как Аврааму, Быт. 18:1, 2, с гл. 19:24; и Иакову, гл. 32:24, которого он называет אַ
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אֵַ, Быт. 48:16; тем не менее, Бог также часто использовал сотворенных ангелов для откровения и раскрытия им Своего разума и воли, как видно из многих отрывков их истории. То, что он использовал их служение в даровании закона, мы уже подробно показали ранее, когда Святой Дух провозглашал и утверждал его, Пс. 68:17, 18; Деяния 7:53. Подобное же Он продолжал делать и в видениях о них, дарованных пророкам, последовавшим до конца того устроения, особенно Иезекиилю и Захарии. То же самое было сделано и в Новом Завете, и, чтобы опустить другие, мы имеем особый пример, Откр. 1:1. Насколько Богу угодно продолжать это служение ангелов по сей день, трудно определить: поскольку многие претендовали на откровения ангелов, которые были просто иллюзиями сатаны или воображением их собственного мозга, так сказать, что Бог не или не может послать своих ангелов ни к одному из своих святых,
сообщать им свои мысли относительно некоторых подробностей их собственного долга, согласно Его слову, или предсказывать им что-то о Своей предстоящей работе, кажется, по моему мнению, неоправданным ограничением Святого Израилева. Однако именно к таким вещам следует относиться с трезвостью и благоговением.
2. Через них Бог внушает благие намерения умам Своих святых. Подобно тому, как дьявол начинает искушать их ко злу, внушая им то, что соответствует принципу греха внутри них, так и Бог использует Своих святых ангелов, чтобы провоцировать их на добро, внушая им то, что соответствует принципу греха внутри них. духовной жизни и благодати, которая в них. И поскольку в большинстве случаев трудно обнаружить внушения сатаны по работе нашего собственного разума и нашему неверию в них; отчасти из-за их сходства одно с другим, а отчасти потому, что его впечатления нечувствительны и не производят никаких последствий, кроме как смешиваясь с нашей собственной тьмой и похотями: так что не менее трудно отчетливо заметить эти ангельские движения, с другой стороны, по тому же поводу; ибо, будучи соответствующими наклонностям того принципа благодати, который находится в сердцах верующих, и не производя никакого эффекта, кроме них самих, они едва различимы. Чтобы мы могли получить пользу от многих ангельских предложений о добрых вещах, на которые мы сами не обращаем внимания. И если спросят, чем эти добрые движения ангелов отличаются или могут отличаться от движений Святого Духа и Его действий в верующих, я отвечу, что они отличаются разными способами; поскольку: (1) Эти ангельские движения происходят «ab extra», извне.
Ангелы не существуют в нас, не обитают в наших душах, но действуют на нас как внешний принцип; тогда как Святой Дух пребывает с нами, обитает в нас и действует «аб внутри», изнутри самых принципов нашей души и разума. Отсюда следует, (2) что эти ангельские движения заключаются в случайных впечатлениях на разум, воображение и воображение, благодаря преимуществам, полученным от внешних предметов и нынешнего расположения ума, делающего его пригодным для получения таких впечатлений и таким образом располагающего его. воздействовать на сердце, волю и чувства; тогда как Дух Святой замыкает в Своих действиях все способности души, действительно и непосредственно возбуждая каждую из них к благодатным действиям, согласно их природе и качествам. Отсюда также следует, что (3) ангельские движения не сообщают людям никакой силы, могущества или способности действовать, делать,
или творить добро, к которому они направляют и направляют; только они провоцируют и побуждают людей действовать и использовать ту силу, которая у них есть в выполнении обязанностей, о которых они думают; но Святой Дух в Своих движениях действительно сообщает духовную благодать, силу и мощь способностям души, давая им возможность правильно выполнять возложенные на них обязанности. И (4) В то время как ангельские впечатления преходящи и пребывают вовсе не сами по себе, а только в тех действиях, которые производит предостерегающий и возбуждаемый ими разум, в них происходит постоянная, постоянная и действенная работа Святого Духа. сердца верующих, давая им возможность желать и действовать по Его благоволению. И это, в частности, вторая часть служения ангелов, благодеяниями которого мы становимся соучастниками чаще, чем, возможно, осознаем.
И эти движения, являющиеся следствием их служения, саддукеи древности принимали за ангелов, отрицая всякую духовную сущность, от которой они должны исходить.
3. Бог посылает Своих ангелов на это служение на благо верующих, чтобы уберечь их от многих опасностей и разрушительных потерь, которые в противном случае постигли бы их. Большая часть дизайна Ps. 91 – ознакомить нас с этим; ибо хотя поручение ангелов выражено только в стихах 11, 12, тем не менее, как тамошние слова о том, чтобы они сохраняли нас на всех путях наших, чтобы мы не спотыкались, охватывают все опасности, которым мы подвергаемся или можем подвергнуться, так и это же их дело уважает все бедствия и несчастья, перечисленные в начале псалма. И с этой целью также сказано, что Ангел Господень ополчается вокруг боящихся Его, как они делали это с Елисеем в древности, а именно, чтобы охранить их от опасностей, которым они подвергаются. И это не опровергается наблюдением за злом, бедами, бедствиями и страданиями, которые постигают народ Божий; ибо Бог не дал Своим ангелам поручения действовать «ad ultimum virium», в меру своих сил, «viis et modis», для сохранения Его, но только действовать по Его особому благоволению; и это они всегда делают. Теперь воля Божия состоит в том, чтобы Его святые подвергались различным бедам и бедствиям, для испытания их веры и послушания. Но тем не менее, в упорядочивании и управлении этими катастрофическими происшествиями или неприятностями служение ангелов приносит им не меньшую пользу, чем в отношении тех, от кого они их предохраняют; поскольку они также спроектированы и заказаны
ибо их благо, раскрытие им в свое время, поддержка во время их пребывания и избавление от них в назначенное время — все это выдающиеся милости, которые они получают через служение ангелов.
4. Этим служением ангелов Бог, в частности, сохраняет нас от внезапных и жестоких вторжений сатаны. Сатана в Писании назван змеем из-за его хитрости и засады, чтобы причинить зло; и лев — от своей ярости и ярости и хищения из своих укрытий. И как тот, так и другой он постоянно ищет вреда, вреда и гибели всего человека; не только наших душ, в грехе и пустыне наказания, но и наших тел, в нашей жизни, здоровье и благополучии. Поэтому в Евангелии мы находим так много людей, страдающих телесными немощами из-за нападок и влияний сатаны. И что он делает против кого-либо, то он постоянно пытается сделать против всего семени Авраамова. Сюда же относятся и все те пагубные ужасы, ужасы и неожиданности, которые он пытается навлечь на нас сам и своими агентами. Если бы у него была свобода, он наполнил бы всю нашу жизнь разочарованиями, ужасами, напрасными страхами и недоумениями, если бы он не мог идти дальше. Во всех этих замыслах более чем вероятно, что ему мешает служение ангелов. В 1-й книге Иова мы находим, что во время всех хождений дьявола по земле для осуществления своей злобы ангелы все еще наблюдают за ним и готовы ответить ему, когда он приходит со своими обвинениями против святых в присутствии Господь. И от этого зависит безопасность и безопасность нашей жизни, без которой сатана всеми силами постоянно пытался бы наполнить ее ужасами, огорчениями, потерями и бедами. Никто из нас не сможет избежать его лучше, чем это сделал Иов, когда Бог на какое-то время приостановил свою защиту над его родственниками, имуществом и удовольствиями.
5. В своем служении они назначены быть свидетелями послушания, страданий и поклонения учеников Христа, чтобы они могли свидетельствовать о них перед Богом и в великом собрании последнего дня; прославляя Бога за дарованную им благодать и оказанную им помощь. Таким образом, Павел говорит нам, что апостолы в своих проповедях и страданиях были «представлением ангелов», 1 Кор. 4:9.
Святые ангелы Божии смотрели, радуясь, как славно они
оправдали себя в порученном им деле и служении.
И с этой целью он поручает Тимофею перед «избранными ангелами» следить за работой евангелиста и правильно совершать ее, 1 Тим. 5:21, потому что они были назначены Богом быть свидетелями Его верности и усердия в этом. И вполне вероятно, что он уважает присутствие ангелов в собраниях святых для поклонения Богу, где он предписывает женщинам в них скромность и трезвость из-за них, 1 Кор. 11:10. И из этого частного примера можно вывести общее правило для соблюдения благообразия и порядка во всех наших собраниях, а именно, из присутствия этих святых свидетелей на всех наших торжественных богослужениях; ибо церковные собрания — это двор, жилище, престол Иисуса Христа, и поэтому в них Его особым образом посещают эти славные служители Его присутствия. И поэтому, хотя святое уважение к Богу и Самому Господу нашему Иисусу Христу является первым и главным мотивом для правильного и святого оправдания себя во всем нашем послушании, страданиях и поклонении, тем не менее, подчиняясь ему, мы можем также иметь уважение к ангелы, как те, кого Он нанял, чтобы они были свидетелями наших путей и поступков,
Я имею в виду такое уважение, которое может дать им повод прославить Бога во Христе от нашего имени, чтобы вся честь в конечном итоге могла принадлежать только Ему одному.
6. Бог использует служение ангелов, чтобы отомстить за Своих избранных их врагам и гонителям, чтобы воздать им воздаяние и отмщение даже в этом мире, в должное и назначенное время. Таким образом, с помощью ангела он уничтожил армию Сеннахирима, когда тот намеревался и угрожал разрушением Иерусалима; и ангелом он поразил Ирода в разгар его гордыни и гонений (Деян. 12). И на это их служение особым образом указано в нескольких местах Откровения, где предсказано исполнение судов Божьих гонители мира. И этой работы они ждут, свято восхищаясь терпением Божьим по отношению ко многим провоцирующим поколениям, и находятся в постоянной готовности выполнить ее до конца, когда получат поручение сделать это, Дан. 7.
7. Они несут души усопших на лоно Авраамово, Луки 16:22.
8. Наконец, служение ангелов уважает общее воскресение и день.
суда. Господь Христос повсюду описан пришедшим на суд в последний день в сопровождении всех Своих святых и славных ангелов, Мф. 24:31, 25:31; 2 Фес. 1:7, 8; Иуды 14, 15. И велика будет их работа по отношению к избранным в тот день, когда Господь Христос «прославится во святых Своих и восхищен во всех верующих»; ибо хотя работа воскресения, как и работа творения, должна быть осуществлена непосредственным действием всемогущей силы, без вмешательства каких-либо вторичных, конечных агентов, ограниченных в своей силе и действии, тем не менее, многие вещи, подготовительные к этому и вытекающие из них, после этого будет посвящен служению ангелов. Через них — знамения и знамения, которые должны быть провозглашены миру; для них звучит последняя труба и общий призыв ко всей плоти предстать перед преданным Иисусом Христом со всей славной торжественностью самого суда. И как они несут и сопровождают уходящие души святых в обители их покоя на небесах, так же, несомненно, они будут сопровождать их и в их радостном возвращении в свои любимые старые жилища.
Ими же Господь Христос соберет их из всех частей, где их искупленные тела были превращены в прах; и таким образом, в конце концов, они с торжеством приведут всех наследников спасения в полное владение своим наследием.
И, пожалуй, достаточно сказать о служении ангелов, упомянутом здесь апостолом; из всего этого далее видно, что ни по своей природе, ни по своему служению они никоим образом не могут сравниться с Сыном Божьим в Его служении церкви. Из сказанного здесь можно также добавить некоторые выводы для нашего специального использования и наставления; как,-
1. Нам следует быть очень осторожными и проявлять трезвость в наших рассуждениях и размышлениях по этому поводу. В этом особенно проявляется предостережение апостола о том, чтобы мы были мудры к трезвости, Рим.
12:3, и не считать себя мудрее сверх написанного. Это некоторое пренебрежение древностью и попытки вторгнуться в то, чего они не видели (Кол 2:18), то есть хвастовство познанием и знакомством с ангелами, для чего у них не было ни основания, ни какого-либо надежного обучения. , — впал в гордыню, любопытство, суеверие и идолопоклонство, как заявляет в том месте апостол. И почти во все века
церковные деятели потерпели неудачу в этом отношении. Любопытство евреев мы в какой-то мере проявили раньше. Им в свои. фантазии пришли на смену гностикам, чьи зловещие эоны и генеалогии низших божеств, рассказанные Иринеем, Оригеном, Тертуллианом, Епифанием и другими древними, были не чем иным, как злыми и глупыми фантазиями об ангелах. На смену им пришли те, кто примерно в начале четвертого века открыто поклонялся ангелам и имел с этой целью монастыри, или частные собрания, которые прямо осуждаются в 35-м правиле Лаодикийского собора, anno 364, в следующих словах: Ὅτι οὐ δεῖ Χριστιανοὺς ἐγκαταλείπειν τὴν ἐκκλησίαν τοῦ
Θεοῦ, καὶ ἀπιέναι, καὶ ἀγγέλους ὀνομάζειν καὶ συνάξεις ποιεῖν, ἅπερ
ἀπαγορεύεται· εἴ τις οὖν εὑρεθῇ ταύτῃ τῇ κεκρυμμένῃ εἰδωλολατρείᾳ
σχολάζων ἔστω ἀνάθεμα· ὅτι ἐγκατέλιπε τὸν Κύριον ἡμῶν Ἰησοῦν
Χριστὸν τὸν Υἱόν τοῦ Θεοῦ καὶ εἰδωλολατρίᾳ προσῆλθον·, в котором они прямо признают эту практику идолопоклонством и отступничеством от Иисуса Христа. После этого, примерно в конце четвертого или начале пятого века, он высказал свои любопытные рассуждения об их иерархии, порядках и действиях, которые олицетворяли Дионисия Ареопагита; о котором мы говорили раньше. От них всех эта помойка идолопоклонства, суеверий и ересей, римская церковь, получила свои нынешние рассуждения, поклонение, поклонение и призывание ангелов. Но так как все это вне, помимо и против Слова вообще, то они, в частности, явно предрешены и осуждены апостолом в упомянутом выше месте к Колоссянам. И такого рода ненужных, бесполезных, невыгодных и опасных спекуляций нам следует остерегаться; и многие из них я мог бы, в частности, процитировать, но я не стал бы учить им кого-либо, осуждая их перед всеми. Но еще,-
2. Опасность не должна удерживать нас от исполнения долга. Поскольку некоторые допустили ошибку в этом вопросе, нам не следует полностью пренебрегать им, поскольку в этом заключена столь великая забота о славе Божией и нашем собственном благе. Если бы другие действительно заблудились или заблудились из-за того, что у них не было ни возможности войти, ни наставника, за которым можно было бы следить, этого было бы достаточно, чтобы удержать нас от попыток сделать что-либо в этом вопросе; но хотя очевидно, что они умышленно пренебрегали путем или продвигались дальше, чем вели их пути, и презирали своего наставника, вместо этого следуя своему собственному воображению, другие будут разочарованы в своем долге, в то время как они могут избежать
их выкидыши? Действительно, это может и должно заставить нас быть осторожными в наших расследованиях, но не пренебрегать своими обязанностями. У нас есть слово Божье для нашего пути и руководства. Если мы не выйдем за его пределы, если мы не выйдем за его пределы, мы будем в такой же безопасности, когда будем обращаться с ангелами, как если бы мы обращались с червями. Мы частично видели, какое значение имеет их служение для нашего блага и славы Иисуса Христа. И это величайшая гордость – не исследовать того, что может быть известно, потому что есть много вещей, которых мы можем не знать и не понимать. Если это произойдет, это лишит нас возможности исследовать тайны Евангелия; ибо, достигнув максимального уровня, мы знаем лишь частично. Божье откровение является объектом нашего познания. Насколько это сделано и дано, настолько мы можем исследовать и учиться. Кроме того, это верх неблагодарности — не искать того, что можно узнать об этой великой привилегии и милости, благодаря которой мы стали соучастниками служения ангелов. Бог не назначил и не открыл это напрасно; он ожидает за это дохода от похвалы и славы; но как мы можем благословить его за это, если ничего об этом не знаем? Итак, это служение ангелов является тем, что мы обязаны трезво исследовать.
3. За это прославим Бога и будем благодарны. Велика привилегия, многообразны благословения и преимущества, причастниками которых мы стали благодаря этому служению ангелов. Некоторые из них уже были упомянуты ранее. Что мы им окажем? и кому? Должны ли мы пойти и поклониться самим ангелам и отдать им дань послушания? Все они в один голос кричат: «Смотри, не делай этого, мы твои сослужители». Что же нам делать тогда? Почему, говорят они,
"Поклонение богу". Прославляйте и хвалите Того, Кто есть Бог всех ангелов, Который посылает их, Кто нанимает их, Кому они служат во всем, что делают для нас. Благословим Бога, говорю, за служение ангелов.
Более того, эти слова дают нам другие инструкции, которые я только назову и завершу наши рассуждения об этой главе; как,-
III. Сократовская фантазия об одном-единственном ангеле-хранителе, сопровождающем каждого, является, если это признать, реальным обвинением в утешении верующих, а также великим стимулом к суевериям и идолопоклонству. Дальнейшее доказательство этой истины я отношу к тому, что уже было сказано о служении ангелов вообще.
IV. Верующие получают небо по наследству и бесплатному дару своего Отца, а не по каким-либо собственным заслугам. Наследники среди мужчин претендуют на свое наследство «jure nascendi», потому что они рождены для него, а не потому, что заслуживают его больше, чем другие. Верующие ищут своего «jure усыновления», по праву усыновления, согласно которому они становятся сыновьями, наследниками Бога и сонаследниками Иисуса Христа.
———



ГЛАВА 2
Во второй главе апостол объявляет о своем замысле и о том, какова была его особая цель по отношению к тем, кому он писал. Он имел в виду не просто их наставления или информацию об их умах и суждениях; хотя это тоже было в его глазах и необходимо для достижения его главной цели. Своей неустойчивостью и обмороком в испытаниях они дали ему повод для других бесед. Кроме того, он предвидел, что им придется бороться с большими трудностями и искушениями, и ревновал, чтобы они не потерпели неудачу под их руководством, как и он был с другими проповедниками, 2 Кор. 11:2, 3. Таким образом, его главная цель во всем этом послании (как было заявлено) заключалась в том, чтобы убедить евреев в стойкости в вере Евангелия и в усердии в следовании всем тем путям и средствам, с помощью которых они могут быть установлены. Основу своих призывов к этой цели он кладет в несравненное превосходство Автора Евангелия. Отсюда естественным образом вытекают справедливые и убедительные выводы о постоянстве в исповедании его учения и послушании ему, как абсолютном, так и в отношении конкуренции, создаваемой ему Моисеевыми институтами. И эти соображения апостол делит на несколько частей, с великой мудростью вставляя между их рассмотрением те увещевания, которые стремились к его особой цели, о которой говорилось выше. И этот путь он следует по нескольким причинам; для,-
Во-первых, Он напоминает им и нам в целом, что, изучая учения Евангелия о личности и служении Иисуса Христа, мы должны
не довольствоваться простыми умозрительными рассуждениями о них, а стараться пробудить ими наши сердца к вере, любви, послушанию и стойкости в нашем исповедании. К этому он немедленно применяет их. Примеры для этой цели он дает нам в этой главе, после своего предыдущего заявления о превосходстве Христа и славе Его Царства, чтобы Его слушатели не могли быть бесплодными и бесплодными в познании Его.
Во-вторых, что касается в особенности евреев, то он как бы ошеломил их тем потоком божественных свидетельств, которые он излил в начале своего послания, и той небесной, славной декларацией, которую он сделал о личности о Мессии, что он считал необходимым дать им время обдумать, какова была направленность этой возвышенной речи и что их особенно волновало в ней.
В-третьих, апостол вставляет в это место свое увещевание, чтобы применить то, что было сказано ранее, и тем самым направить их к рассмотрению аргументов иной природы (хотя и той же самой пользы и тенденции), взятых из священнических книг. или священническое служение Христа, а также его дела или последствия. И в этом состоит большая часть апостольской мудрости, в различных сочетаниях учений и увещеваний этого послания, в том, что, поскольку каждое увещевание естественным образом вытекает из учения, которое ему предшествует, так и основная его суть всегда ведет непосредственно к какому-то другой доктринальный аргумент, на котором он намерен в дальнейшем настаивать. И это мы увидим в переходе, который он совершает от увещевания, изложенного в начале этой главы, к священническому служению Христа (стихи 6–9).
Таким образом, первые стихи этой главы носят чисто паренетический или назидательный характер, с примесью некоторых соображений, делающих увещевание весомым и убедительным.
Евреям 2:1
В первом стихе содержится само увещевание, задуманное апостолом, и следующие за его особым исполнением.
Вер. 1.—Διὰ τοῦτο δεῖ περισσοτέρως ἡμᾶς προσέχειν τοῖς ἀκουσθεῖσι, μήποτε παραῤῥμυῶεν.
Περισσοτέρως, «обильный», В. Л., Ариас, «более обильно»; «eò amplius», Беза, «тем более»; א
י
ת ִ י
רָ
ד
יְ
תִ ַ, сир., «маг», «скорее»;
«ут магис», «ут обильный» — «как скорее», «как более обильно»;
«summa focuse», араб., «со всем вниманием». Это слово обозначает нечто большее, чем обычно, в действии, к которому оно относится, или в людях, к которым оно применяется. И поскольку усердие особенно требуется во внимании к чему-либо или от тех, кто его посещает, и которое распространяется на все поведение ума в этой работе (если это будет уважаться здесь, что мы рассмотрим), то это не может быть оказано недостойно». прилежнее», прямо; «более обильно».
Προσέχειν, «наблюдать», В. Л., «наблюдать», — неправильно; «придерживаться», Ар.
М.: слово несовершенного смысла, если оно не снабжается нашим умом или пониманием‚
или
усердие, — «придерживаться
животное»,
"придерживаться
diligentiam», но непосредственно затрагивающий объект, как «adhibere Auditis»,
это не дает совершенного смысла. «Attendere», Beza, «принимать участие», «внимать»; ןי י
רִ וְ
הִ וֵ
א נֶ
הְ, «simus cauti, attenti», сир., «чтобы мы были осторожны», или
«внимательный». Προσέχω обычно бывает у других авторов, когда речь идет о лицах,
«аускульто» или «обтемперо» — слушать, присутствовать и уделять внимание любому человеку с наблюдательным или послушным умом. А иногда это означает надеяться или доверять тому, о ком заботятся. Он также используется для выражения согласия, согласия или согласия с тем, что говорит другой. В Новом Завете оно главным образом используется в двух значениях: 1. Остерегаться или смотреть на себя как на вещи или людей, которые могут нам навредить; и затем к нему добавляется ἀπό или ἐπί, как у Мф. 7:15, 10:17, 16:6, 11, 12; Луки 12:1; или, таким образом, остерегаться и внимательно следить за своими собственными заботами, Луки 17:3, 21:34; Мэтт. 6:1; Деяния 20:28. 2. С усердием и покорностью относиться к словам другого или к любому делу, которым мы заняты, Деяния 8:6, 16:14; 1 Тим. 1:4, 4:1, 13; Титу 1:14. Так сказано о самаритянах, что они очень внимали Симону Волхву: Προσεῖχον
αὐτῷ πάντες, Деяния 8:10. И это то же самое слово, которым выражается благоговейное послушание этого народа проповеди Филиппа (стих 6). Таким образом, это слово подразумевает посещение с умом, готовым к послушанию.
Τοῖς ἀκουσθεῖσι, «аудитис», «к услышанному»; ן מ
עַַ שְׁדַּ ם מ
דֵֵ בְּ‚ Сыр., "в эо
quod audivimus, «в том, что мы слышали» — к услышанному, то есть нами, от которых требуется следить за этим.
Παραῤῥυῶμεν. Это слово больше нигде не используется в Новом Завете. У других авторов это слово означает «praeterfluo», «пробегать мимо». Итак, Ксеноф.
Циропед., либ. iv., Πιεῖν ἀπὸ τοῦ παραῤῥέοντος ποταμοῦ, — «пить из протекающей мимо реки». «Pereffluamus», В. Л., «ne forte pereffluamus», «чтобы, возможно, у нас не кончились». Μήποτε, «ne forte», «чтобы, возможно»,
неправильно; оно уважает времена и сроки, «чтобы не в любое время»; ל נֶ
פֵּ א דּ
לְָ, "не
forte cadamus», «decidamus», «чтобы не упасть», «упасть», то есть «погибнуть».
Так истолковывает это слово Златоуст: Μήποτε παραῤῥυῶμεν, τουτέστι μὴ ἀπολώμεθα, μὴ ἐκπέσωμεν, — «чтобы нам не погибнуть», «чтобы нам не пасть». И он подтверждает этот смысл из того изречения в Притчах, гл. 3:21, Υἰὲ μὴ παραῤῥυῇς‚ «Сын Мой, не пади». Так он интерпретирует это слово. В оригинале это ז
וּ
אַ
ל
־
יָ
לֻ
, «Пусть не уходят», слово
относительно не того, с кем говорят, а того, о чем говорят. И LXX тоже. в любом другом месте слово זול передавайте через παραῤῥέω, но через ἐκλείπω, как в следующей главе, стих 21, и слова того же значения, «отклоняться»,
«отступить», «отдать» по небрежности или усталости. Другие древние переводы гласят: «ne decidamus ab fairate», «чтобы мы не отступали от честности» и «et nequaquam rejicias», «и ни в коем случае не отвергать».
Какой смысл этого слова наиболее соответствует данному месту, мы рассмотрим позже.
Вер. 1. Поэтому [по этой причине] нам тем более следует внимать [или внимать] тому, что слышится [нами], чтобы в любое время мы не утекли [или не исчезли].
Διὰ τοῦτο. Διὰ τοῦτο, «по этой причине»; столько же, сколько διό, «следовательно»,
«почему». В этих словах есть иллюзия из прецедентного дискурса, и весь стих представляет собой назидательный вывод, вытекающий из него.
Из предположения, которое он сделал о славе и превосходстве Автора Евангелия, он делает вывод: «Поэтому мы должны» – по причинам и причинам, на которых настаивают. И таким образом слово παραῤῥυῶμεν,
«Вытекать» означает утрату любыми путями и средствами евангельского учения, которому они были наставлены, и его преимуществ.
Видя, что у Евангелия такой благословенный Автор, нам следует позаботиться о том, чтобы
мы не теряем нашего интереса к этому. Но если мы возьмем παραῤῥυῶμεν в том смысле, который выбрал Златоуст, чтобы выразить падение и гибель тех, кто не внимал этому слову так, как должно (какое толкование предпочитает сирийский перевод), то слово «итак», «ибо» эта причина»,
уважает включенные в него сообщения или угрозы. Как если бы апостол сказал: «Поэтому вам надлежит присутствовать»; то есть: «Следите за тем, чтобы вы присутствовали, чтобы не упасть и не погибнуть». Я скорее придерживаюсь первого смысла, как потому, что толкование слова, использованного Златоустом, является натянутым, так и потому, что апостол, очевидно, в этих словах вступает в увещевание к послушанию после своего прежнего рассуждения о личности Христа; и без особого внимания к этому он не заложил никакого основания для такой угрозы неповиновения, которая якобы содержится в этих словах; из которых еще позже.
Δεῖ ἡμᾶς. Δεῖ ἡμᾶς, «Должны ли мы» — люди, к которым он применяет свое учение и направляет свои увещевания. Некоторые думают, что Павел присоединяется здесь ко всем евреям по причине родства и страны, поскольку сам тоже является евреем, Фил. 3:5, и поэтому с любовью относимся к ним, Рим. 9:3; но это выражение должно регулироваться следующими словами: «Все мы, слышавшие проповедь Евангелия и исповедовавшие его». И апостол присоединяется к ним, не то чтобы с его стороны существовала какая-либо опасность, что он не будет постоянно подчиняться слову, или [как если бы он] принадлежал к тем, чьи колебания и неустойчивость дали повод для этого предостережения; но: 1. Показать, что долг, к которому он их призывает, имеет общее значение для всех, кому проповедуется Евангелие, - чтобы он не возлагал на них особого бремени; и 2. Чтобы он еще не обнаружил у них какой-либо зависти к их непостоянству или что он питал какие-либо серьезные мысли о них, - опасения, которые могут сделать увещевания подозрительными, поскольку умы людей достаточно готовы игнорировать это в чем их убеждают, если они подозревают, что в основе увещеваний лежит незаслуженная вина. Подобную снисходительность по этому поводу мы можем видеть у Петра (1).
Эпист. 4:3.
Это люди, с которыми разговаривали. То, что им говорят, состоит в призыве к исполнению долга и особом исполнении его.
увещевание и обязанность в первых словах: «С большей тщательностью внимать услышанному»; и принуждение в конце из них: «Чтобы нам не истечь в любое время».
В увещевании выражается особое обстоятельство его, сам долг и способ его исполнения.
В это слово входит первое: «более обильно»; которые могут относиться либо к причинам требуемого присутствия, либо к способу его проведения.
В словах, как они лежат в тексте, Διὰ τοῦτο περισσοτέρως δεῖ ἡμας
προσέχειν, слово περισσοτέρως, «более обильно», соединяется со словом διὰ τοῦτο, «поэтому», «по этой причине», и, кажется, сразу же уважает его и, таким образом, намекает на превосходную и обильную причину, по которой мы должны уделять внимание Евангелие. Но если мы транспонируем слова и читаем их так, как будто они лежали так, Δεῖ ἡμᾶς περισοτέρως προσέχειν, то слово περισοτέρως προσέχειν, то слово περισοτέρως, «более изобилую». выполнения предложенной обязанности. И поэтому наши переводчики передают смысл: «Мы должны внимать более усердно» или «внимать более усердно». Читатель может понять, какой смысл, по его мнению, наиболее соответствует объему места. Первая конструкция слова, выражающая необходимость нашего внимания, исходя из убедительности причин, на которых раньше настаивали, не лишена вероятности. И с этим согласуется значение слова независимо от того, принимаем ли мы его абсолютно (ибо так, как замечает Златоуст, оно может быть взято, хотя само по себе оно имеет другую форму) или сравнительно, в какой форме оно находится. Примите это безоговорочно, и апостол сообщает им, что у них есть веская причина внимать сказанному или услышанному благодаря Тому, кто это сказал; ибо только о нем раздался этот голос из превосходной славы: «Это Сын Мой Возлюбленный, услышь Его». Так и в другом смысле апостол не сравнивает манеру их внимания к учению закона (что, конечно, им следовало делать со всем усердием) и их внимание к Евангелию, но показывает причины, по которым они должны были обратите внимание на то и на другое, как ясно показывают следующие стихи. Таким образом, возможно, именно это подразумевает в своих словах апостол, а именно, что у них была более обильная причина и
у них была более веская причина для внимания к учению Евангелия, чем к учению о законе, потому что Тот, через кого Евангелие было непосредственно проповедано нам, был Сам Сын Божий.
Но чаще встречается другое применение этого слова, когда оно подразумевает предписанный долг.
Τοῖς ἀκουσθεῖσι. В отношении призываемого долга выражена его цель: «слышанное». Таким образом, апостол решил выразить учение Евангелия в отношении способа и способа, которым оно было передано им, а именно, посредством проповеди; ибо «вера от слышания, а слышание от слова проповедуемого», Рим.
10:14, 15, 17. И здесь он превозносит великое таинство проповеди, как и везде, где он делает ее великим средством зарождения веры в людях. Сам Господь Христос первым проповедовал Евангелие, Деяния 1:1 и стих 3 этой главы. О нем было сказано с небес:
«Послушай его», Мэтт. 17:5, как тот, кто явил Отца из лона Своего, Иоанна 1:18. От него Евангелие стало услышанным словом. Завершив свое личное служение, он поручил ту же работу другим, посылая их так, как послал Его Отец. Они также проповедовали Евангелие и называли его «словом»; то есть то, что они проповедовали. См. 2 Кор. 1:18. Так в Ветхом Завете оно называется ה מ
עָֻ שְׁ, Ис.
53:1, «auditus», «слушание», или то, что было услышано, проповедуемое. Таким образом, апостол настаивает и рекомендует им не только то, чему они были наставлены, но и способ, которым это было им сообщено, а именно, посредством великого постановления проповеди, как он далее заявляет в стихе 3. Это как средство своей веры, как основу своей исповеди, они должны были старательно помнить, обдумывать и уделять внимание.
Προσέχειν. Сама обязанность и способ ее исполнения выражаются словом προσέχειν, «принимать участие» или «внимать». Какой вид посещаемости обозначается этим словом, отчасти ранее было объявлено. Это присутствие с почтением, согласием и готовностью повиноваться. Итак, Деяния 16:14: «Бог отверз сердце Лидии, προσέχειν τοῖς
λαλουμένοις», — «внимать тому, что было сказано», а не только выслушивать; не было необходимости открывать свое сердце для простого внимания своего уха; но она внимала с готовностью, смирением,
и решимость повиноваться слову. Эффект, внимание которого выражается апостолом Рим. 6:17. Таким образом, внимать проповедуемому слову — значит с верой, подчинением духа и постоянством размышлять над его автором, его содержанием, его значением и значимостью, его целями, как мы будем это делать с нашими Апостол подробнее потом объяснит.
Παραῤῥυῶμεν. К установлению обязанности, к которой призывают, присоединяется мотив или принуждение, взятое из опасности, которая может возникнуть в результате пренебрежения ею. И это либо из-за греха, либо из-за наказания, которое будет сопровождать его, согласно различным толкованиям слова παραῤῥυῶμεν, «вытекать» или «падать», упомянутого выше. Если это означает
«упасть» или «погибнуть», то подразумевается наказание за пренебрежение этим долгом. Мы погибнем, как вода, пролитая на землю.
С этим сравнивается хрупкая жизнь человека, 2 Цар. 14:14. Этот смысл слова принят немногими толкователями, однако в последующей беседе (стихи 2, 3) ему придается большое значение, и по этой причине оно не недостойно нашего внимания. Целью апостола в этих стихах является доказать, что те, кто пренебрегает Евангелием, заслуженно и несомненно погибнут. И следующие частицы, εἰ γάρ, «и если» в стихе 2, могут показаться относящимися к тому, что было сказано ранее, и, таким образом, дают объяснение, почему неверующие должны погибнуть так, как он намекал; о чем, если только это не будет выражено в этих словах, апостол вообще прежде не говорил. И в этом смысле предостережение, данное здесь, состоит в том, что мы должны внимать слову Евангелия, чтобы, пренебрегая им, мы не навлекли на себя неизбежную гибель и не погибли, как вода, пролитая на землю, которую невозможно собрать снова. .
Ποτέ. Но истина в том, что слово ποτέ с префиксом не будет хорошо согласовываться с этим смыслом и толкованием, если только мы не сочтем его избыточным и незначимым, и поэтому будь таким же, как μὴ
παραῤῥυῶμεν абсолютно, «чтобы нам не упасть». Но нет веской причины делать это слово таким бесполезным. Поэтому позвольте этому быть значимым, и оно может иметь двойной смысл: 1. Для обозначения неопределенного времени «quando»
«аликуандо», «в любое время»; 2. Условное событие, «форте», «не форте», «чтобы это не произошло». Ни в одном из этих смыслов он не позволит изложить слова о наказании, которое постигнет неверующих, что является наиболее
уверен как в времени, так и в событии. В следующих стихах апостол не угрожает тем, кто пренебрегает Евангелием, что в тот или иной момент они могут погибнуть, но дает им понять, что их гибель неминуема, и это от Господа.
Таким образом, апостол имеет в виду нашу греховную утрату слова и его благ. И в следующих стихах он не переходит к доказательству того, что утверждал в этом стихе, но переходит к другим аргументам с той же целью, взятым из несомненного события нашего пренебрежения словом и потери его пользы. Поэтому следует выяснить особую причину, по которой апостол таким образом выражает нашу потерю учения Евангелия из-за отсутствия усердного внимания к нему.
Обычно это выражение рассматривается как намек на протекающие сосуды, в которых вода, налитая в них, вытекает по одному пути: как он говорит в «Комедианте», отрицая, что он мог бы сохранить в тайне некоторые вещи, если бы о них было сообщено. ему: «Plenus rimarum sum, huc atque illuc effluo» — «Я полон щелей и вытекаю во все стороны».
И слово относится к лицам, а не к вещам, потому что оно содержит в себе преступление. Наш долг — сохранить слово, которое мы услышали; и потому не сказано, что слово вытекает, но что мы как бы изливаем его. И это преступление обозначается добавлением παρά к ῥυεῖν: ибо, как простой глагол обозначает исчезновение чего-либо, как воды, независимо от того, заслуживает ли оно сохранения или нет, так и сложное слово означает потерю того, что мы должны извратно потерять. сохранили.
Но мы можем еще немного глубже разобраться в причине и природе этой аллегории. Слово или учение Священного Писания сравнивается с ливнями и дождем: Втор. 32:2: «Учение мое прольется, как дождь, речь моя прольется, как роса, как мелкий дождь на нежную траву и как ливень на траву». Отсюда то же самое слово, ה מ
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צְִ, который наши переводчики передают в тексте: «Он дал вам ранний дождь умеренно», на полях они передают: «Учитель праведности». И подобная неясность есть и в других местах. И в этом слове есть изящная метафора; ибо как капли дождя, падающие на землю, орошают ее и делают ее плодоносной, хотя она не обращает на это внимания, так и учение слова незаметно делает плодотворными для Бога души людей, на которых оно сходит. А что касается слова Евангелия, то здесь сказано, что Господь Христос сойдет, как дождь на скошенную траву, Пс. 72. Так апостол называет проповедь Евангелия людям поливом их, 1 Кор. 3:6, 7; и он сравнивает тех, кому проповедуется, с землей, пьющей дождь, Евр. 6:7. Продолжая эту метафору, говорят, что люди изливают проповедуемое им слово, когда из-за своей небрежности они теряют все его преимущества. Поэтому, когда наш Спаситель сравнил то же слово с семенем, он описывает падение людей от него всеми путями и средствами, посредством которых семя, брошенное в землю, может потеряться или стать бесполезным, Мф. 13. И как он показывает, что существуют различные пути и средства, посредством которых посеянное семя может потеряться и погибнуть, так же существует множество времен и сезонов, способов и средств, посредством которых и посредством которых мы можем потерять и вылить воду или дождь. слова, которое мы получили. И это апостол рассматривает в таком выражении: «чтобы в любое время».
Теперь мы приступаем к практической части послания, а также к тому, что имеет огромное значение для всех исповедующих во все времена, особенно для тех, кто по благому промыслу Божию призван в то состояние, в котором находились евреи, когда Павел таким образом лечились ими; то есть состояние искушения, скорби и гонения. И поэтому мы должны более отчетливо рассмотреть полезные истины, которые открываются нам в этих словах, а именно следующие:
Προσέχειν. I. Прилежное внимание к слову Евангелия совершенно необходимо для настойчивости в его исповедании. Я имею в виду такое исповедание, которое приемлемо Богу или будет полезно для наших собственных душ. Профессия большей части мира – это просто неотречение от Евангелия на словах, в то время как в своих сердцах и жизни они каждый день отрицают силу Евангелия. Спасительное исповедание – это то, что выражает действенность слова ко спасению, Рим. 10:10. Это никогда не будет
эффект безжизненного внимания к слову. И поэтому мы сначала рассмотрим, что требуется для того, чтобы внимать Евангелию, рекомендованному нам здесь. И в нем (среди прочего) есть следующие вещи:
1. Должная оценка проявленной в нем благодати и самого слова в связи с этим. Προσέχειν означает такое внимание к какой-либо вещи, исходящее из ее оценки и оценки в соответствии с ее ценностью. Если у нас нет таких мыслей о Евангелии, мы никогда не сможем уделять ему должное внимание. И если мы не будем считать это тем, что составляет нашу главную заботу, мы считаем это совсем не так, как должно. Поле, на котором спрятано сокровище, должно быть таким, чтобы его ценили выше всего другого имущества, Мф. 13:44. Те, кто не ставил брачный пир Царя превыше всех занятий и мирских событий, были отвергнуты как недостойные, Мф. 22:7, 8. Если Евангелие не будет для нас более важным, чем весь мир, мы никогда не продолжим полезного исповедания его. Отцы и матери, братья и сестры, жены и дети — все должны быть презираемы по сравнению с ним и в конкуренции с ним. Когда люди слышат слово как то, что налагает на них внимание, от внимания которого они не могут отказаться без настоящих или будущих неудобств, не принимая во внимание, что все заботы их душ связаны с ним, они легко могут полностью пренебречь им.
Насколько мы уважаем и ценим его, настолько и наше внимание к нему и внимание к нему, и никак иначе. Слушать слово, как песнь того, у кого приятный голос, который может понравиться или удовлетворить в настоящее время, — это то, что не приносит пользы людям и что ненавидит Бог, Иез.
33:32. Если на служение Евангелия не смотреть как на то, что полно славы, то к нему никогда не будут уделять внимание. Об этом говорит апостол: 2
Кор. 3:8, 9. Таким образом, первым шагом являются постоянные возвышенные мысли о необходимости, ценности, славе и превосходстве Евангелия, как и в других отношениях, и особенно об его авторе и благодати, дарованной в нем. в том прилежном внимании к нему, которое от нас требуется. Отсутствие этого погубило многих евреев, которым писал апостол. А без этого мы никогда не сохраним нашу веру до конца.
2. Прилежное изучение его и исследование в нем замысла Божьего, чтобы мы могли умудриться познавать его тайны, является еще одной частью этой обязанности.
Евангелие – это «мудрость Божия», 1 Кор. 1:24. В нем собраны все сокровища и сокровища той мудрости Божией, с которой когда-либо познакомится любой из сынов человеческих в этом мире (Кол. 2:2,3). серебра и искать их, как спрятанные сокровища, Прит. 2:4; то есть с старанием и усердием, как у тех, кто занимается этим исследованием. Люди с неустанной болью и опасностью проникают в недра земли, в поисках тех сокрытых сокровищ, что закутаны в необъятное чрево ее. Серебро и сокровища собирает не каждый ленивый пассажир на поверхности земли. Должны копать, искать и исследовать те, кто намерен стать их участниками; и они делают это соответственно. И мы должны поступить так же с этими сокровищами небесной мудрости. Тайна благодати Евангелия велика и глубока, такая, какую желают поклониться и заглянуть ангелы, 1 Пет. 1:12; о чем пророки древности, несмотря на преимущество своих особых откровений, усердно вопрошали (стихи 10, 11); тогда как теперь, если кто-либо претендует, хотя и ложно, на откровение, они немедленно делают со словом, как то, что по обману своего воображения они думают ниже себя, тогда как на самом деле оно лишь далеко от них, а на самом деле находится выше них; как если бы человек стоял на цыпочках на мухе слона и презирал бы солнце, только что появившееся над горизонтом, как солнце, появившееся под ним. Прилежное и усердное исследование слова относится к вниманию к нему, Пс. 1:2; или стараться всеми назначенными способами познакомиться с ним, будучи мудрым в его тайне и опытным в его доктрине. Без этого ни один человек не удержит свою профессию. И никто не пренебрегает Евангелием, кроме того, кто не знает его, 2 Кор. 4:3, 4. Это великий принцип отступничества в мире: люди признали Евангелие, но никогда не знали, что это такое; и поэтому оставляли это исповедание по глупости, так как они относились к нему легкомысленно.
Изучение Слова – это безопасность нашей веры.
3. При этом внимании необходимо смешивать слово с верой. См. Евр. 4:2.
Как хорошо не слышать, как не верить. Веровать – это конец слышания, Рим.
10:10, 11; и поэтому вера Лидии привлекает ее внимание, Деян 16:14.
Это жизнь, в которой нужно внимать Слову, без которого все остальные упражнения в отношении Слова являются лишь мертвым трупом. Слышать и не верить — в духовной жизни то же, что видеть мясо и не есть — в естественной; оно будет радовать воображение, но никогда не питает душу. Только вера реализует сказанное сердцу и питает его в нем, Евр. 11:1; без которой,
что касается нас, то они текут вверх и вниз в виде расплывчатых и неопределенных представлений. Итак, это основная часть нашей обязанности — прислушиваться к сказанному; ибо оно дает им вход в душу, без чего они льются на нее, как вода на полностью высохшую палку.
4. Еще одна часть этого внимания – стараться выразить полученное слово в соответствии с ним сердца и жизни. Это следующее завершение нашего слушания. И делать дело, предназначенное для какой-то цели, не стремясь к этой цели, не лучше, чем вообще не делать этого, а в некоторых случаях гораздо хуже. Апостол говорит о римлянах, что они были отлиты по образцу учения Евангелия, гл. 6:17. Оно оставило в их сердцах впечатление собственного подобия или произвело в них отчетливый образ той святости, чистоты и мудрости, которые оно открывает. Это значит созерцать открытым лицом славу Господню в зеркале и превращаться в тот же образ, 2 Кор. 3:18; то есть образ Господа Христа, явленный нам и отраженный на нас посредством и в стекле Евангелия. Когда сердце слушателя оживляется, оживляется, одухотворяется евангельскими истинами и посредством них формируется и формируется по их подобию и выражает это подобие в своих плодах, или разговор становится евангельским, тогда к слову обращают внимание в правильный способ. Это закрепит за словом положение в наших сердцах и даст ему постоянное местопребывание в нас. Это обитание слова, у которого есть много степеней, и мы должны стремиться к тому, чтобы его было много.
5. Бдительность против всякого противодействия истине или силе слова в нас также входит в эту обязанность. А так как этих противодействий много, то и эта бдительность должна быть великой и прилежной.
И это мы добавили для дальнейшего разъяснения той обязанности, которая возложена на нас апостолом, необходимость которой для сохранения истины в наших сердцах и умах еще выяснится в последующем замечании.
Μήποτε παραῤῥυῶμεν. II. Бывают разные времена и сезоны, а также несколько способов и средств, благодаря которым люди подвергаются опасности потерять слово, которое они услышали, если они не будут усердно заботиться о его сохранении.
Μήποτε, «в любое время» или «любым способом или средствами». Об этом наш Спаситель учит нас в притче о семени, которое удержалось лишь на одной почве из четырех, в которые оно было брошено (Мф. 13; и это
опыт всех времен и эпох подтверждает это. Да, немногие в любое время сохраняют, чтобы слово было услышано должным образом. 1. Мы можем кратко назвать времена года и способы, посредством которых сердца и умы людей превращаются в протекающие сосуды, изливающие и теряющие слово, которое они услышали.
(1) Некоторые теряют его во время мира и процветания. Это время года, которое убивает глупых. Йешурун толстеет и пинается. По людским пажитям насыщаются, и забывают Господа. Они высоко питают свои похоти, пока не возненавидят Слово. У перепелов часто бывает тощая душа. Процветающее внешнее состояние погубило многие убеждения от слова; да, и ослабила веру и послушание многих святых. Теплота процветания порождает стаи отступников, как солнечное тепло весной уничтожает насекомых.
(2) Некоторые теряют его во время гонений. «Когда наступит гонение»,
говорит наш Спаситель: «Они отпадают». Многие продолжают свое исповедание, пока не увидят крест; это зрелище заставляет их остановиться, а затем совершенно отклоняется в сторону. Они об этом не думали, и им это не нравится. Мы знаем, какой хаос это произвело среди профессоров во все времена; и обычно, уничтожая тела десяти человек, он уничтожает души ста. Это время, когда звезды падают с небосвода; в отношении чего бесчисленны повеления бдительности, мудрости, терпения, терпения, данные нам в Евангелии.
(3) Некоторые теряют его во время испытания искушением. Богу в Своей мудрости и благодати угодно допустить, чтобы иногда на мир и на церковь в мире наступал «час искушения» для их испытания (Отк 3:10). И он делает это для того, чтобы таким образом его собственные люди могли быть сообразны их главе, Иисусу Христу, у которого был свой особый час искушения.
В такое время искушение действует по-разному, в зависимости от того, подвергаются ли ему люди или от того, как Бог видит, что они должны быть испытаны им.
Все, чем изобилуют такие дни, будет иметь в себе силу искушения. И обычный эффект этой работы заключается в том, что она погружает профессоров в сон, Мэтт. 25:5. В этом состоянии многие совершенно теряют слово. Они были погружены в беспечный сон тайной силой и действенностью искушения; и когда они просыпаются и оглядываются вокруг себя, вся сила слова теряется и уходит от них. Что касается
в эти и подобные времена апостол предостерегает нас, чтобы
«Берегитесь, чтобы слово, которое мы слышали, не выскользнуло когда-нибудь».
2. Способы и средства достижения этого жалкого эффекта различны, даже бесчисленны. Я упомяну лишь некоторые из них, а остальные можно свести к остальным; как (1) Любовь к этому миру. Это сделало Димаса негерметичным сосудом, 2 Тим. 4:10, и душит четверть семени из притчи, Мф. 13. Многие могли бы быть богаты благодатью, если бы они не поставили своей целью и делом разбогатеть в этом мире, 1 Тим.
6:9. Но это слишком хорошо известно и слишком мало внимания уделяется. (2) Любовь ко греху. Тайная похоть, лелеемая в сердце, сделает его «plenum rimarum»,
«полный щелей», что он никогда не удержит потоки слова; и оно, несомненно, откроет их так же быстро, как их остановят убеждения. (3) Ложные учения, заблуждения, ереси, ложное поклонение, суеверия и идолопоклонство сделают то же самое. Я помещаю эти вещи вместе, как те, которые одинаково действуют на любопытство, тщеславие и темноту умов людей.
Они разбивают сосуд и сразу выливают все блага слова, которые когда-либо были получены. И подобных примеров можно привести множество.
И это дает нам основание необходимости того внимания к Слову, на котором мы прежде настаивали. Без него мы рано или поздно тем или иным способом потеряем весь замысел Слова на наших душах.
Только это сохранит нас и проведет через трудности нашей профессии. Итак, упомянутый долг заботит нас не меньше, чем наши души, ибо без него мы погибнем. Давайте не будем обманывать себя; ленивое, небрежное слушание слова не оживит ни одного человека. Повеления, которые мы должны «бодрствовать, молиться, подвизаться, трудиться и сражаться», не напрасны. Предупреждения, данные нам о противодействии нашей вере со стороны обитающего в нас греха, сатаны и мира, не оставлены в записях просто так; нет больше печальных примеров, которые мы имеем со многими людьми, которые, начав доброе исповедание, полностью отвернулись от греха и безумия.
Все это, говорю я, учит нас необходимости долга, который предписывает апостол и который мы объяснили.
Μήποτε παραῤῥυῶμεν. III. Услышанное слово не потеряется без великого греха и неизбежной гибели душ человеческих. Потеряно, это когда это
не смешанную с верой, когда мы принимаем ее не в добрых и честных сердцах, когда цель ее не совершается в нас и по отношению к нам. И это постигает нас не без нашего греха и горестного пренебрежения долгом. Слово по своей природе способно остаться, соединиться с нами и укорениться; но мы изгоняем его, мы изливаем его из себя. И им придется дать печальный отчет, на чьих душах будет найдена вина за это в последний день.
IV. В природе слова Евангелия – орошать бесплодные сердца и делать их плодоносными для Бога. Следовательно, как было показано, оно сравнивается с водой, росой и дождем; что является основой использованного здесь метафорического выражения. Там, где встречается это слово, оно превращает «пересохшую землю в пруд, и жаждущая земля является источником воды» (Ис. 35:7. Это воды святилища, которые исцеляют бесплодные места земли и делают их плодоносными, Иез. 47; река, веселящая город Божий, Пс. 46:4; та река живой воды, исходящая от престола Божия, Отк. 22:1. А места и люди, которые не исцелились и не получили пользы от этих вод, остаются бесплодными и горящими навеки, Иез. 47:11; Евр. 6:8. Росою этой каждое мгновение Бог поливает Свою церковь, Ис. 27:3; и тогда оно «растет, как лилия, и пускает корни свои, как Ливан», Ос. 14:5–7. За милостивым получением от Него этой росы следует обильная плодовитость для Бога. Блаженны те, на ком каждое утро льется эта роса, кто орошается, как сад Божий, как земля, о которой заботится Бог.
Διὰ τοῦτο. V. Размышление об откровении Евангелия Сыном Божьим является мощным мотивом для того усердного внимания к нему, которое мы описали ранее. Вот какой вывод делает апостол из своего предположения о превосходстве Сына Божия: «Итак».
И именно этому он будет следовать на протяжении большей части следующей главы. Это то, чего, как заявляет Бог, Он мог справедливо ожидать и ожидать, а именно, что, когда Он посылает Своего Сына в виноградник, к Нему должны относиться с уважением и вниманием.
И это наиболее разумно по многим причинам:
1. Из-за власти, с которой он произнес слово. Другие говорили
и передавали свое послание как слуги; он как Господь над домом Своим, Евр. 3:6. Сам Отец дал ему всю свою власть для открытия своего разума и поэтому провозгласил с небес, что если кто-то хочет иметь что-либо общее с Богом, он должен «слушать Его» (Мф.
17:5; 2 Пет. 1:17. Вся власть Божия была с ним: на нем запечатал Бог Отец или положил на него печать всей власти Своей; и он говорил соответственно, Мф. 7:29. И поэтому Он говорил и от своего собственного имени, и от имени Своего Отца, так что эта власть проистекала отчасти из достоинства Его личности, ибо будучи Богом и человеком, хотя Он и говорил на земле, тем не менее, Тот, Кто был Сыном человек все еще находился на небесах, Ин 3:13, и поэтому сказано, что он говорит с небес, Евр. 12:25, и пришедший с небес по-прежнему был превыше всего, Иоанн 3:31, имея власть и власть надо всем, — и отчасти благодаря поручению, которое Он имел от Отца Своего, который, как мы сказали ранее, давал всю власть Его рука, Иоанна 5:27. Будучи тогда в Самом Себе Сыном Божиим и имея особое предназначение раскрыть ум и волю Отца (которую пророк называет своим
«стоя и питаясь в силе Господней, в величии имени Господа Бога Своего», Мих. 5:4), вся власть Бога над душами и совестью людей проявляется в этом откровении Им Евангелия. Таким образом, этим нельзя пренебрегать без презрения ко всей власти Бога. И это будет тяжелым усугублением греха неверующих и отступников в последний день. Если мы не прислушаемся к слову по этой причине, мы пострадаем за это. Презирающий слово презирает его; и кто презирает Его, презирает и Пославшего Его.
2. Из-за любви, которая в нем. В этом есть любовь Отца, пославшего Сына для открытия Себя и Своих мыслей детям человеческим. Есть в ней и любовь самого Сына, снисходившего к учению и наставлению сынов человеческих, по своей вине ввергнутых в заблуждение и тьму. Ни Бог, ни Его вечный Сын не могли явить нам большей любви, чем та любовь, которую Он должен предпринять лично, чтобы стать нашим наставником. См. 1 Иоанна 5:20. Тот, кто примет во внимание жестокую глупость и слепоту большинства людей в делах Божьих, жалкие колебания и бесконечную неуверенность наиболее пытливой их части, а также величие их стремления к познанию истины. , не могу
но в какой-то мере узрите величие этой любви Христовой, открывающей нам всю волю Божию. Поэтому его слова и речь называются «милостивыми», Луки 4:22; и «благодать изольется в уста его» Пс. 45:2.
И это немаловажный повод обратить наше внимание на Слово.
3. Такое же значение имеет и полнота самого откровения, данного нам Им. Он пришел провозгласить не часть или частицу, но всю волю Божью – все, что нам следует знать, все, что нам следует делать, все, во что нам следует верить. «В Нем сокрыты все сокровища мудрости и познания», — Кол.
2:3. Он открыл все темные приговоры воли Божией, сокрытые от основания мира. В его учении есть вся мудрость, все знание, как весь свет в солнце и вся вода в море, и нет ничего от того или другого ни в чем другом, кроме как через сообщение от них. Итак, если каждое слово Божье будет превосходным, если каждая часть его, переданная кем-либо из Его слуг в древности, должна была соблюдаться под страхом истребления из числа Его народа, то тем более будет наше положение. несчастны, как сейчас наша слепота и упрямство, если у нас нет сердца, чтобы позаботиться об этом полном откровении Его и Его воли!
4. Потому что это окончательно. «Последним из всех Он послал Своего Сына» и «говорил с нами через Него». Никогда больше в этом мире он не будет говорить подобными словами. Никакого нового, никакого дальнейшего откровения Божия не следует ожидать в этом мире, кроме того, что сотворено Иисусом Христом. К этому мы должны прислушаться, иначе мы потеряны навсегда.
Περισσοτέρως προσέχειν. VI. Истинный и единственный способ прославить Господа Христа как Сына Божьего — это усердное присутствие и послушание Его слову. Апостол, доказав свою славу как Сына Божия, делает из этого свой единственный вывод. Как и он сам. «Если ты любишь меня»,
говорит он: соблюди заповеди Мои. Где нет послушания слову, там нет ни веры, ни любви к Иисусу Христу. Но весь этот аргумент апостол развивает далее в следующих стихах:
Евреям 2: 2–4.
В этих трех стихах апостол следует своему наставлению, изложенному выше, и дает множество особых указаний для должного соблюдения его, как мы увидим в нашем их толковании.
Вер. 2.— Εἰ γὰρ ἐγένετο βέβαιος, καὶ πᾶσα
παράβασις καὶ παρακοὴ ἔλαβεν ἔνδικον μισθαποδοσίαν·
Εἰ γάρ, «си эним», «этеним», «и если», «ибо если». Ὁ λόγος λαληθεὶς, «sermo dictus»; ל
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לְ, сир., «sermo qui dictus est», или «pronuntiatus», «слово, которое было произнесено или произнесено», — собственно, как мы увидим. Δι'
ἀγγέλων, сыр., א א
כֵ מ
לַָ כּ
יַ
ד ְ «рукой ангелов»; гебраизм для их служения. «Слово, произнесенное служением ангелов». В арабском языке эти слова относятся к свидетельствам об ангелах, на которых ранее настаивали, и переводят их: «Если то, что сказано об ангелах, будет одобрено» или подтверждено как истина; то есть περὶ ἀγγέλων, а не διʼ
ἀγγέλων. Ἐγένετο βέβαιος, «factus est Firmus», Ар., В. Л., «стал твердым» или «стабильным», «стал уверенным»; "fuitfirmus", Eras., Beza, "был твердым"; или, как у нас, «стойкий»; ת יְ
רַ שׁ
תַּ ְ אֶ, сир., «confirmatus fuit», «был подтвержден или установлен». Καὶ πᾶσα παράβασις καὶ παρακοή, «et omnis prevaricatio et inobedientia», В. Л., Ар., «уклонение и непослушание»; Рем.,
«всеобъемлющее преступление и контумация»; Беза, «всякий проступок и упрямство
непослушание»;
тот
сирийский,
а
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в противном случае,
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עְָ שַׁדְּ, «и всякий, слышавший это и преступивший его» — с особым уважением, как кажется, к παρακοή, которое включает в себя непослушание тому, что слышано. Ἔλαβεν ἔνδικον μισθαποδοσίαν,
«accepit justam mercedis retributionem», В. Л., Без.; "ретулит, прэмии",
Эр., — все с одной и той же целью, «получили справедливое вознаграждение», «награду»,
«справедливая компенсация»; Сыр., «получил возмездие в праведности».
Вер. 2. — Ибо если бы слово, сказанное [произнесенное] ангелами, было верным,
[стойкий], и каждое преступление и [упрямое] непослушание получали справедливое [соответствующее, равное] возмездие [или вознаграждение]; Вер. 3. — Πῶς ἡμεῖς ἐκφευξόμεθα τηλικαύτης ἀμελήσαντες σωτηρίας; ἥτις
ἀρχὴν λαβοῦσα λαλεῖσθαι διὰ τοῦ Κυρίου, ὑπὸ τῶν ἀκουσάντων εἰς ἡμᾶς
ἐβεβαιώθη,
Ἀμελήσαντες, «si neglexerimus», В. Л., Эрас., Беза, «если пренебрегаем»; אסֵ נֶ
כְ ןאִ,
Сир., «si contemnamus», «если мы презираем», «если нас не заботит», «если мы не заботимся». Τηλικαύτης σωτηρίας, «тантам приветствие», «такое великое спасение»;
тот
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«super ea ipsa quae sunt vitae», «то, что составляет нашу жизнь»; или, как другие переводят эти слова, «eos sermones qui vivi sunt», «те слова, которые живут». В первом переводе используется местоимение среднего рода и ן ח.
יַּ
י ַ по существу, в отношении последствий
Евангелие, наиболее подходит к этому месту. ἽΙτις ἀρχὴν λαβοῦσα λαλεὶσθαι‚ "quae cum primum enarrari coepit", Eras., Bez., "который, когда его начали объявлять"; и таким образом, сирийский язык, «который начал объявляться», который был сначала произнесен, объявлен, произнесен.
Вер. 3. — Как нам избежать [убежать или избежать], если мы пренебрегаем [не заботясь о] столь великом спасении, о котором начали [было прежде всего] сказано
[объявлено] Господом и подтверждено [заверено, утверждено] нам теми, кто слышал [это о Нем],
Вер. 4.— Συνεπιμαρτυροῦντος τοῦ Θεοῦ σημείοις τε καὶ τέρασι, καὶ
ποικίλαις δυνάμεσι, καὶ Πνεύματος ἁγίου μερισμοῖς, κατὰ τὴν αὐτοῦ
θέλησιν.
Συνεπιμαρτυροῦντος, «участник Део», В.Л.; «аттестант Део», Эр.;
«testimonium illis praebente Deo», Беза; — «Бог, при этом свидетельствуя, удостоверяя это, давая свидетельство им». Сомнительно, о чем Бог свидетельствует, о самом слове или о проповедниках его.
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им.» араб., «которая истина и нам была доказана, кроме свидетельства Божия чудесами», разделяя между свидетельством Божьим о слове и знамениями и чудесами, сопровождавшими его. Τέρασι,
«prodigiis», «portentis», «miraculis».
Вер. 4. — Бог свидетельствует знамениями и чудесами [чудесами] и различными [различными] силами [силами] и распределениями [разделениями] Святого Духа по Своей воле?
Целью апостола в этих трех стихах является подтверждение и усиление вывода и увещевания, изложенных в первом, как и тех, которые возникли из бесед предыдущей главы. Способ, которым он достигает этой цели, состоит в том, чтобы вставить, в своей обычной манере в это послание, подчиненные мотивы, аргументы и соображения, имеющие непосредственное отношение к его главной цели и созвучные предмету, о котором идет речь. Таким образом, главный аргумент, с помощью которого он настаивает на своем предыдущем призыве к вниманию и послушанию Слову, взят «ab incommodo» или «ab eventu pernicioso» — от пагубного конца и события их непослушания ему. Главное доказательство этого взято из другого аргумента, «àminori»; и это исповеданное событие непослушания закону, стих 2. Чтобы подтвердить и усилить эти рассуждения, он дает нам краткое сравнение закона и Евангелия; откуда могло показаться, что если пренебрежение законом сопровождалось верной и болезненной местью, то тем более должно и будет таковым пренебрежение Евангелием. И это сравнение со стороны Евангелия выражается так: 1. По своей природе оно есть «великое спасение»; 2. Автор этого слова: оно было «изречено Господом»; 3. Характер его традиции: «подтвержденный нам слышавшими Его» и свидетельство, данное ему и им «знамениями, чудесами и раздачами Святого Духа»; из всего этого он заключает свое доказательство пагубного события неповиновения ему или игнорирования его.
Такова сумма рассуждений апостола, которую мы раскроем далее по мере того, как слова представят ее нам в тексте.
Первое, с чем мы встречаемся в этих словах, — это его подчиненный аргумент «à minori», стих 2, в котором встречаются три вещи: 1. То описание, которое он дает нам о законе, с которым он сравнивает Евангелие, — это «слово, произнесенное ангелами». 2. Дополнением к нему, которое возникло после того, как они его произнесли, — оно было «твердым» или «стойким». 3. В случае непослушания ему: «всякое нарушение» его «и упорное непослушание получили справедливое воздаяние». Как отсюда он подтверждает свое утверждение о пагубных последствиях пренебрежения Евангелием, мы увидим позже.
Ὁ λόγος. Первое в словах — это описание закона, посредством этого перифраза, Ὁ λόγος διʼ ἀγγέλων λαληθείς, «Слово сказанное» (или
«произносится») «ангелами». Λόγος — слово, весьма по-разному употребляемое в
Новый Завет. Здесь нам не нужно будет подробно останавливаться на его особых смыслах. Здесь оно понимается как система доктрин; и‚ добавлением λαληθείς, как оно опубликовано, проповедуется или провозглашается. Δαληθείς. Таким образом, Евангелие, исходя из его основного содержания, называется: ὁ λόγος ὁ τοῦ
σταυροῦ, 1 Кор. 1:18 — слово, учение, проповедь о кресте или распятом Христе. Итак, ὁ λόγος здесь, «слово», есть учение о законе; то есть сам закон произнесен, объявлен, опубликован, обнародован. Διʼ ἀγγέλων‚ «ангелами»; то есть служением ангелов.
Διʼ ἀγγέλων. Апостол имеет в виду не νομοθέτης, того, от кого был дан закон; но служебные возвещатели, которыми оно было дано. Закон был дан от Бога, но он был дан ангелами таким образом и способом, который следует учитывать.
В этом перифразе закона мы можем наблюдать две вещи: 1. Что апостол главным образом имеет в виду ту часть Моисеева домостроительства, которая была дана на горе Синай; и который, как таковой, был заветом между Богом и этим народом относительно привилегии земли обетованной. 2. Он концентрируется на этом описании закона, а не на каком-либо другом, или просто на том, чтобы выразить его посредством закона: (1) Потому что служение ангелов при даровании закона Моисеем было тем, посредством чего все были достигнуты потрясающие результаты, которые он сопровождал (что сохраняло у людей такое прочное почтение к нему). Поэтому он упоминает об этом для того, чтобы могло показаться, что он не недооценивает ее, а говорит о ней, имея в виду то превосходство ее управления, которым даже хвалились евреи.
(2) Поскольку он вновь настаивает на сравнении Христа с ангелами, его аргумент становится намного сильнее, если принять во внимание, что, хотя закон был словом, произнесенным ангелами, Евангелие было передано Сыном, столь возвышенным. над ними. Но то, как это было сделано, требует более детального изучения.
То, что закон был дан через служение ангелов, евреи всегда признавали и хвалились. Так говорит Иосиф Флавий, гораздо более древний, чем любой из дошедших до нас раввинов: Ἀρχαιολ. либ. с., Ἡμῶν τὰ κάλλιστα τῶν
δογμάτων, καὶ τὰ ὁσιώτατα τῶν ἐν τοῖς νόμοις, διʼ ἀγγέλων παρὰ τῷ Θεῷ
μαθόντων· — «Превосходнейшие и святейшие установления закона мы научились от Бога через ангелов». То же самое признавалось ими в древности. Этот Стефан, беседуя с ними, считает само собой разумеющимся, Деян.
7:53: «Принявший закон по расположению ангельскому». И наш апостол утверждает то же самое, Гал. 3:19: «Это было установлено ангелами в руке посредника». В обоих местах употребляется слово одного и того же оригинала и смысла, хотя у нас оно переводится по-разному: διαταγή, διαταγείς. Итак, это несомненно. Но способ этого еще предстоит рассмотреть.
1. Во-первых, нет ничего более несомненного, чем то, что закон был дан от Самого Бога. Он был ее автором. Об этом говорит и провозглашает все Писание. И со стороны валентиниан и маркионитов древности было нечестивой мерзостью приписывать оригинал какому-либо другому автору.
2. Говоривший во имя Божие на горе Синай был не кто иной, как сам Бог, второе лицо Троицы, Пс. 68:17–19. Его Стефан называет «ангелом», Деяния 7:30, 38; даже ангел завета, Господь, которого искал народ, Мал. 3:1‚ 2. Некоторые хотели бы, чтобы это был сотворенный ангел, порученный на эту работу, который при этом принял на себя присутствие и имя Бога, как если бы он сам говорил. Но это совершенно противоречит природе всей министерской работы. Никогда посол не говорил от своего имени, как если бы он был самим королем, личность которого он представляет.
Апостол говорит нам, что проповедники Евангелия были посланниками Бога и что Бог через них убеждает людей примириться во Христе, 2 Кор. 5:20. Но все же, если бы кто-нибудь по этой причине взял бы на себя смелость выдавать себя за Бога и говорить о себе как о Боге, это было бы в высшей степени кощунственно. Этого нельзя себе представить и в этом месте, где не только говорящий говорит от имени Бога («Я Господь Бог твой»), но и в других местах часто утверждается, что сам Иегова дал этот закон; что является для людей аргументом в пользу послушания. А дела, совершенные на Синае, всегда приписываются самому Богу.
3. Итак, остается рассмотреть, почему, несмотря на это, закон называется «словом, произнесенным ангелами». Нигде не утверждается, что закон был дан ангелами, но что народ принял его «по расположению ангелов», и что он был «предписан ангелами»; а здесь «говорят ими». Отсюда очевидно, что ангелам приписывается не первоначальное авторитетное дарование закона, а служебное распоряжение при его обнародовании. Они подняли огонь и дым; они трясли и разрывали камни; они обрамляли звук трубы; они
произвели членораздельные голоса, которые донесли слова закона до ушей людей, и тем самым провозгласили и опубликовали закон; в результате чего оно стало «словом, произнесенным ангелами».
Гроций на этом месте утверждает, что это был сотворенный ангел, представлявший личность Божию на горе Синай; и в подтверждение своей догадки, после того как он воспользовался воображением до того, как ее отвергли, он добавляет, «что если бы закон был дан Богом в его личном лице» (как он говорит), «то, по этой причине , это было бы предпочтительнее Евангелия». Но как апостол допускает в первых словах этого послания, что закон не менее, чем Евангелие, был первоначально и первоначально от Бога, так и мы не говорим, что Бог дал закон сразу, без служения ангелов; но сравнение, которое проводит апостол, касается не первого автора закона и Евангелия, а главных служебных возвещателей их, которые из одного были ангелами, из другого - самим Сыном.
Εἰ γάρ. И в этих словах лежит источник аргументации апостола, как это видно из вопросительных частиц εἰ γάρ, «ибо если»: «Ибо, если закон, возвещенный отцам нашим ангелами, так оправдался против непокорных, то как тем более будет отомщено за пренебрежение Евангелием?»
Βέβαιος. Во-вторых, относительно этого опубликованного таким образом слова Он утверждает, что оно было βέβαιος, «твердый» или «твердый»; то есть это стало надежным заветом между Богом и народом. Тот мир, который является прочным и обоснованным, называется εἰρήνη βεβαία, «твердый, неизменный мир»; и τὸ
βέβαιον – общественная безопасность. Превращение закона в βέβαιος, то есть «твердого, надежного, непоколебимого», заключается в его утверждении как завета между Богом и этим народом относительно их типичного наследия: Втор. 5:2: «Господь, Бог наш, заключил с нами завет на Хориве». И поэтому при величайших нарушениях закона говорилось, что люди оставляют, нарушают, оскверняют, преступают завет Божий, Лев. 26:15; Втор. 17:2, 31:20; Хос. 6:7; Джош. 7:11; 4 Царств 18:12; 3 Царств 19:14; Джер. 22:9; Мал. 2:10.
И закон, опубликованный таким образом ангелами, стал прочным заветом между Богом и народом, благодаря их взаимному оговорению, Исх.
20:19; Джош. 24:21, 22, 24. Будучи таким твердым и утвержденным, послушание ему стало необходимым и разумным; ибо, следовательно, —
Παράβασις· Παρακοή. В-третьих, Событие непослушания этому слову выражено: «Всякое преступление и всякое упорное непослушание получили достойное возмездие». Для правильного понимания этих слов необходимо немного разобраться в различных вещах, например: 1. Разница между παράβασις и παρακοή. И первое, собственно, это любое преступление, которое евреи называют ש
עַ פֶּ; последнее включает в себя отказ присутствовать на
повиноваться — неповиновение, упрямство, бунт, י מ
רְִ. И поэтому последнее слово
могут быть экзегетическими по отношению к первым (апостол говорит о таких преступлениях, которые сопровождались неуступчивостью и упрямством), или же они оба могут иметь в виду одно и то же в разных отношениях. 2. Как это можно распространить на каждый грех и проступок, учитывая, что некоторые грехи по закону не наказываются, а искупаются искуплением? Ответ. (1) Каждый грех противоречил τῷ λόγῳ, «учению закона», его заповедям и заповедям. (2) Наказание было назначено за каждый грех, хотя и не каждому грешнику. Ἔλαβεν. И поэтому слово ἔλαβεν
означает не фактическое применение наказания, а установление его в санкции закона. (3) Жертвы искупления свидетельствовали о том, что наказание было положено, хотя грешник и получал от них облегчение. Но (4) грехи, специально задуманные апостолом, были такими, которые прямо противоречили закону, поскольку это был завет между Богом и народом, для которого не было предусмотрено никакого искупления или компенсации; но поскольку завет был нарушен ими, грешники должны были умереть без пощады и быть истреблены рукой Бога или человека.
И поэтому грехи против Евангелия, противоречащие им, не являются какими-либо преступлениями, в которых могут быть виновны проповедники, но окончательным отступничеством или неверием, которое делает учение о Евангелии совершенно бесполезным для людей. Ἔνδικος μισθκποδοσία. 3. Ἔνδικος μισθαποδοσία
есть возмездие справедливое и равное, соразмерное преступлению по суду Божию, - то, что отвечает δικαιώματι τοῦ Θεοῦ, что
«Суд Божий», то есть «делающие грех достойны смерти», Рим. 1:32. И в приговоре закона против преступников было две вещи: (1) Временное наказание в виде отрезания от земли живых, что соответствовало тому домостроительству закона, которому были подвергнуты израильтяне. Но некоторые виды наказания, которые были у евреев по закону, были объявлены в наших Пролегоменах; чтобы выяснить природу этого, пусть читатель обратится к
21-е упражнение. И (2) вечное наказание, которое здесь подразумевалось, причиталось всем нарушителям закона, поскольку это правило послушания Богу со стороны всего человечества, как иудеев, так и язычников. Апостол прямо и прежде всего имеет в виду первое из них; потому что он сравнивает закон в устроении его на Хориве для иудеев, со всеми его санкциями, с нынешним устроением Евангелия; и что касается наказаний, которыми тогда подвергалось нарушение этого закона как такового среди этого народа, то это указывает на «более суровое наказание», которое должно последовать за пренебрежением домостроительством Евангелия, как он сам разъясняет в гл. 10:28, 29. Ибо в противном случае наказание, назначенное за нарушение морального закона, как правило, по своей природе и виду такое же, как и наказание, присущее презирающим Евангелие, а именно смерть вечная. Μισθαποδοσία. 4. Златоуст замечает некоторую некорректность в употреблении слова μισθαποδοσία, поскольку оно скорее обозначает награду за доброе дело, чем наказание за злое. Но слово это безразлично, ἐκ τῶν μέσων, и обозначает только вознаграждение, соответствующее тому, к чему оно применяется. То же самое и с ἀντιμισθία, используемым нашим апостолом Рим.
1:27, превосходно выраженное Соломоном, Прит. 1:31: «Грешники будут вкусить плоды путей своих и пресыщаться своими замыслами». Такие награды мы описали, Числ. 15:32–34; 2 Сэм. 6:6, 7; 3 Царств 13:4, 20:36; 4 Царств 2:23, 24; 2 Хрон. 32:20, 21.
Апостол излагает это как хорошо известное евреям, а именно, что закон, который был передан им ангелами, получил такую санкцию от Бога после того, как он был установлен как завет между ним и народом, что нарушение его, с целью аннулировать его положения и условия, было по божественному установлению назначено наказанием в виде временной смерти или иссечения. И в следующих словах он продолжает улучшать это для достижения своей цели посредством аргумента «àminori ad majus»: «Как нам спастись, если мы пренебрегаем столь великим спасением» и т. д.
Как мы уже заметили ранее, в одной ветви выражена противоположность между законом и Евангелием, а именно, что закон был словом, произнесенным ангелами, а Евангелие было открыто Самим Господом. Но между ними подразумеваются и другие различия, хотя и выраженные только со стороны Евангелия; как оно есть, по своей природе и
эффекты, «великое спасение»; то есть не только абсолютно, но и сравнительно с пользой, предоставленной их предкам законом, данным на горе Хорив. Подтверждение Евангелия свидетельством Божьим молчаливо противоречит утверждению закона подобным же свидетелем. И исходя из всех этих соображений апостол подкрепляет свои аргументы, доказывая наказание, которое постигнет тех, кто пренебрегает Евангелием.
В словах, как это отчасти было замечено ранее, встречаются: Тема, о которой идет речь, — «такое великое спасение». 2. Дальнейшее его описание; (1) От главного автора: оно «начало говорить от Господа»; (2) По способу распространения — оно «подтверждалось нам слышавшими Его; (3) По утверждению его свидетельством Божьим; —
что (4) иллюстрируется распределением по: [1] Знакам; [2] Чудеса;
[3] Могучие дела; и [4] Различные дары Святого Духа. 3. Предполагается пренебрежение, «если мы пренебрегаем». И 4. Предполагается наказание за это; При этом (1) следует учитывать само наказание и (2) способ его выражения: «Как нам спастись». Все это требует отдельного объяснения.
Τηλικαύτης σωτηρίας. 1. Тема, о которой идет речь, выражена в таких словах: «Такое великое спасение». И это выражение подразумевает Евангелие, как видно из предыдущего стиха; ибо то, что там названо «словом, которое мы слышали», здесь названо «великим спасением», как и из следующих слов, где сказано, что оно было возвещено Господом и далее распространено слышавшими Его.
А Евангелие названо «спасением» по метонимии следствия для причины, ибо оно есть благодать Божия, приносящая спасение, Тит. 2:11; слово, способное спасти нас; учение, открытие, инструментально-действенная причина спасения, Рим. 1:16; 1 Кор. 1:20, 21. И это спасение апостол называет великим по многим причинам, о которых мы поговорим позже. И назвав это «таким великим спасением», он отсылает их к учению о нем, которому они были наставлены и посредством которого провозглашается превосходство спасения, которое оно приносит.
Хотя апостол мог бы выразить Евангелие «Словом, возвещенным нам Господом», как он выразил закон «Словом, сказанным ангелами»; однако, чтобы подкрепить свой аргумент или мотив послушания, на котором он настаивает, он решил дать его краткое описание.
от его основного эффекта; это «великое спасение». Закон по причине греха доказал служение смерти и осуждения, 2 Кор. 3:9; тем не менее, поскольку оно было полностью опубликовано только ангелами, для него обязательно требовалось послушание; и разве не должно быть уделено внимание Евангелию, служению жизни и великому спасению?
Ἀρχὴν λαβοῦσα λαλεῖσβαι. 2. Далее он описывает Евангелие: (1) От его главного автора или открывателя. Оно «начало говорить от Господа»,
ἀρχὴν λαβοῦσα λαλεῖσθαι. Эти слова могут иметь двоякий смысл; ибо ἀρχήν может обозначать либо «principium temporis», «начало времени»;
или «principium operis», «начало работы». Во-первых, там утверждается, что Господь сам был первым проповедником Евангелия до того, как Он послал или задействовал Своих апостолов и учеников в той же работе; во втором - что он только начал работу, предоставив ее совершенствование и завершение тем, кто был избран и уполномочен им для этой цели. И этот последний смысл также верен; ибо он не завершил всю проповедь Евангелия от себя, уча «viva voce», но поручил дело своим апостолам, Мф. 10:27. Но их учение от него выражено в следующих словах, и я понимаю эти слова в первом смысле, имея в виду то, что он изложил, гл. 1:1, 2 о том, как Бог говорил в эти последние дни в личности Сына. Итак, Евангелие имеет тройное начало своего провозглашения: во-первых, в предсказании, через обетования и прообразы; и так это начало провозглашаться от создания мира, Луки 1:70, 71. Во-вторых, при непосредственном приготовлении; и так оно начало провозглашаться в служении Иоанна Крестителя, Марка 1:1, 2. В-третьих, в его открытом, ясном, действительном и полном откровении; Итак, эта работа была начата Самим Господом и доведена до совершенства теми, кто был назначен и уполномочен Им для этого (Ин 1:17, 18). ангелы.
И в этом заключается акцент рассуждений апостола относительно того, что он прежде говорил о Сыне и ангелах и Его превосходстве над ними. Великой причиной того, почему евреи так упорно придерживались учения закона, была его славная публикация. Это было «слово, произнесенное ангелами»; они получили его «по расположению ангельскому». «Если бы, — говорит апостол, — это было бы достаточной причиной, почему нужно соблюдать закон, и чтобы пренебрежение им
должно быть так жестоко отомщено, хотя само по себе это всего лишь служение смерти и осуждения, тогда подумайте, каков ваш долг по отношению к Евангелию, которое, поскольку оно само по себе было словом жизни и великого спасения, так было сказано , провозглашено и передано самим Господом, Которого мы показали как чрезвычайно превознесенного над всеми ангелами».
Далее он описывает Евангелие: (2) От пути и средств его донесения до нас. Это «подтвердили нам слышавшие Его».
И здесь он также предотвращает возражение, которое могло возникнуть в умах евреев, поскольку они, по крайней мере, большая часть из них, не были знакомы с личным служением Господа; они не слышали слова, сказанного Им. Ибо на это апостол отвечает, что хотя они сами не слышали Его, тем не менее то же самое слово, которое он проповедовал, было не только возвещено, но и «подтверждено им слышавшими Его». И здесь он намеревается использовать не всех тех, кто когда-либо слышал, как он учил, но тех, кого он особым образом избрал, а именно апостолов. Так что это выражение,
«Слушавшие Его» — это перифраз слов апостола, означающих великую привилегию немедленно слышать все, чему учил наш Господь от Своего лица; ибо и иудейская церковь не слышала закона в том виде, в каком он был произнесен на Хориве ангелами, но подтверждала его для них путями и средствами, установленными Богом. Ἐβεβαιώβη· И он не говорит только, что слово было преподано или проповедано нам ими; но ἐβεβαιώβη, — оно «утвердилось», стало твердым и непоколебимым, непогрешимо переданным нам через служение апостолов. В апостольском возвещении Евангелия была божественная βεβαίωσις, «твердость», уверенность и непогрешимость, подобная той, которая была в писаниях пророков; которое Петр, сравнивая с чудесами, называет βεβαιότερον λόγον,
«более твердое, стойкое или уверенное слово». И эта непогрешимая уверенность в их слове происходила от их божественного вдохновения.
Различные святые и ученые мужи из этого выражения «утверждено нам», — в котором, как они говорят, автор этого послания помещает себя в число тех, кто слышал слово не от Самого Господа, а только от апостолов, — заключают, что Его не может быть автором Павел, который во многих местах отрицает, что он получил Евангелие по наставлению от людей, а по непосредственному откровению от Бога. Сейчас,
поскольку это единственное основание, позволяющее судить о написании этого послания от него, я кратко покажу его несостоятельность. И (1) несомненно, что этот термин «нас» включает в себя и ставит целое под условие общности или большей части и не может получить особого распределения среди всех индивидуумов; Поскольку это послание было написано до разрушения храма, как мы показали, невозможно предположить, что в то время в Иерусалиме жили некоторые, которые участвовали в служении Самого Господа во дни Его плоти, и среди них был Сам Иаков, один из апостолов, как и прежде мы сделали это вероятным, так что ничто не может быть заключено, следовательно, для каждого отдельного человека, как если бы никто из них не мог слышать Самого Господа. (2) Очевидно, что апостол проявляет уважение к основанию еврейской церкви в Иерусалиме, проповедуя апостолов сразу после излияния на них Святого Духа, Деяния 2:1–5; которым он сам не занимался, поэтому он должен был считать это началом их веры и исповедания. (3) Сам Павел не слышал лично Господа Христа, учащего на земле, когда начал открывать великое спасение. (4) Он не говорит также, что те, о ком он говорит, первоначально были наставлены слушателями Христа, но лишь то, что через них слово было подтверждено им; то же самое было и с самим Павлом, Гал 2:1, 2. Но (5) Однако очевидно, что апостол использует ἀνακοίνωσιν, ставя себя среди тех, кому он писал, хотя и не интересуясь лично каждым конкретным высказыванием, — это настолько привычно для него, что едва ли найдется какое-либо из его посланий, в котором не было бы обнаружено различных примеров этого. См. 1 Кор. 10:8, 9; 1 Фес. 4:17.
Подобное делает и Петр, 1 Послание. 4:3. Поэтому, имея в этом месте целью снять все подозрения в ревности в своем призыве к евреям к честности и постоянству в своем исповедании, он начал свою речь в этой главе с тем же выражением: «Поэтому мы должны», как там не было необходимости, поэтому не было места перемене лиц, чтобы сказать «вы» вместо «нас». Так что во многих отношениях для этого возражения нет оснований.
Συνεπιμαρτυροῦντος. Далее он описывает Евангелие (3) посредством данного ему божественного свидетельства, что также усиливает силу его аргументов и увещеваний: Συνεπιμαρτυροῦντος τοῦ Θεοῦ. Это слово имеет двойной состав и обозначает совпадающее свидетельство о Боге,
свидетельство, данное апостолам или вместе со свидетельством и свидетельством апостолов. Какую природу было это свидетельство и в чем оно состояло, объявляют следующие слова: «Знамениями и чудесами, и силами, и раздачами Святого Духа»; все, что сходится в общем характере сверхъестественных дел и в особой цели – свидетельствовать об истинности Евангелия, совершаемых по обетованию Христа, Марка 16:17, 18, через служение апостолов, Деяния 5. :12, и особенно самим Павлом, Рим. 15:19, 2 Кор. 12:12. Но что касается их особых различий, то здесь они разделены на четыре группы:
Σημεῖα. Первые – σημεῖα,
א
וֹ
ת
ֹ
ת
, "знаки;" то есть чудесные дела,
действовали, чтобы обозначить присутствие Бога Его силой среди сотворивших их, для одобрения и подтверждения учения, которому они учили. Τέρατα. Вторые — τέρατα, ם ת
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ֹ
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«чудеса», творения, превосходящие силы природы, выше энергии естественных причин; Они созданы для того, чтобы наполнить людей удивлением и восхищением, побуждая людей к прилежному вниманию к сопровождающему их учению: ибо, удивляя людей открытием τὸ θεῖον, «настоящей божественной силы», они склоняют ум к принятию того, что является подтверждено ими. Δυνάμεις· В-третьих, δυνάμεις, ת
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очевидно, что в их действии проявляется могущественная сила, сила Божия.
Μερισμοί. И в-четвертых, Πνεύματος ἁγίου μερισμαί,
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קַָּ, «дары Святого Духа», перечислены в 1 Кор. 12, Еф. 4:8; χαρίσματα, «дары», дарованные бесплатно, называемые μερισμοί, «разделения», или
«раздачи» по основной причине, объявленной апостолом в 1 Кор.
12:7–11. Все это подразумевается в следующих словах: Κατὰ τὴν αὐτοῦ
θέλησιν. Безразлично, читаем ли мы αὐτοῦ или αὑτοῦ и относим это к воле Божией, или самого Святого Духа, Его собственной воле, которой руководит апостол, 1 Кор. 12:11.
Как мы сказали раньше, все они сходятся в одной и той же общей природе и роде чудесных действий, а разнообразие выражений, посредством которых они излагаются, относится только к некоторым различным их аспектам, взятым из их особых целей и эффектов. Одни и те же дела были в разных отношениях знамениями, чудесами, чудесами и дарами Святого Духа; но, будучи эффективными для нескольких целей, они получили эти различные деноминации.
В этих работах заключалось божественное свидетельство учения о
Апостолы, Бог в них и через них свидетельствовал с небес, посредством служения Своей всемогущей силы о том, чему учили, и Его одобрением людей, которые учили их в их работе. И это имело особое значение в отношениях с евреями; поскольку изложение закона и служение Моисея сопровождались многими знамениями и чудесами, они уделяли большое внимание знамениям для подтверждения Евангелия, 1 Кор. 1:22; которые, хотя наш Господь Иисус Христос ни лично, ни через Своих апостолов не дал им в их время и манере удовлетворить их нечестивое и плотское любопытство, тем не менее по-своему и в свое время Он дал их для их обличения, или оставить их непростительными, Иоанна 10:38.
Ἀμελήσαντες. 3. Поскольку Евангелие имеет такую природу, таким образом преподано, таким образом передано, таким образом подтверждено, предполагается пренебрежение им, стих 3: «Если пренебрежем», ἀμελήσαντες. Условное включено в форму выражения: «Если мы пренебрегаем», «если мы не обращаем на это внимания», «если мы не позаботимся об этом должным образом». Это слово подразумевает отказ от всех тех обязанностей, которые необходимы для того, чтобы мы удерживали слово, проповедуемое для нашей пользы, и при этом до такой степени, что мы полностью отвергаем его; ибо он отвечает тем преступлениям и упорному неповиновению закону, которые аннулировали его как завет и были наказаны иссечением или отрезанием. «Если мы пренебрегаем», то есть если мы не продолжаем прилежно соблюдать все те обязанности, которые необходимы для святого, полезного и прибыльного исповедания Евангелия.
Πῶς ἐκφευξόμεθα. 4. За это греховное пренебрежение Евангелием подразумевается наказание: «Как нам спастись», «убежать от» или «избежать»?
при этом следует учитывать как само наказание, так и способ его выражения. Что касается самого наказания, то апостол прямо не упоминает о нем; следовательно, это должно быть взято из предыдущих слов. «Как нам спастись?» то есть ἔνδικον μισθαποδοσίαν, «справедливое возмездие», «достойное воздаяние?» Это было нарушением закона; наказание, соответствующее тяжести преступления, было назначено Богом и применено к виновным. Так и пренебрежение Евангелием является наказанием, справедливо заслуженным за такое тяжкое преступление; настолько большее и болезненное, чем то, что было направлено на презрение к закону, насколько Евангелие из-за его
природа, действие, автор и подтверждение было превосходнее закона:
Χειρὼν τιμωρία. χειρὼν τιμωρία, «более тяжкое наказание», как называет это наш апостол, гл. 10:29; настолько превосходит его, насколько вечное разрушение под проклятием и гневом Божьим превосходит все временные наказания.
Что это за наказание, см. Мф. 16:26, 25:46; 2 Фес. 1:9. Способом установления предполагаемого наказания является допрос.
«Как нам спастись?» при этом имеются в виду три вещи: (1) Отрицание любых путей и средств бегства или избавления. Нет никого, кто мог бы нас избавить, и нет способа спастись. См. 1 Пет. 4:17, 18. И (2) Неотвратимость самого наказания. Это событие, несомненно, постигнет и нас. И (3) невыразимое величие этого неизбежного зла:
«Как нам спастись?» Мы не будем, для этого нет ни возможности, ни возможности нести то, за что мы несем ответственность, Мф. 23:33; 1 Пет. 4:18.
Такова цель апостола в этих стихах, такова важность некоторых вещей, содержащихся в них. Его главная цель и намерение состоит в том, чтобы побудить евреев усердно следовать Евангелию, которое было им проповедано; к чему он приводит аргумент, основанный на опасности, даже верной гибели, которая, несомненно, последует из-за пренебрежения этим; чью уверенность, неизбежность, величие и праведность он демонстрирует, рассматривая наказание, назначенное за нарушение закона, которое Евангелие во многих отношениях превосходит.
Эти стихи предлагают нам следующие наблюдения для нашего собственного наставления:
I. Мотивы должной оценки Евангелия и настойчивости в его исповедании, взятые из наказаний, связанных с пренебрежением им, являются евангельскими и имеют особое значение в проповеди слова: «Как нам спастись, если мы пренебрегаем?»
Здесь апостол управляет этим соображением, и именно тогда он вновь изложил славу Христа и величие спасения, представленного в Евангелии, в самой убедительной и привлекательной форме.
Некоторые могли бы подумать, что все обвинения и угрозы действительно принадлежат закону, как если бы Иисус Христос оставил Себя и Свое Евангелие на произвол судьбы.
надежно презираемый нечестивыми и нераскаявшимися грешниками; но поскольку они обнаружат, что это противоречит их вечной гибели, так воля Христа состоит в том, чтобы мы дали им знать об этом и тем самым предостерегали других, чтобы они остерегались своих грехов и их язв.
Итак, эти мотивы обвинений и угроз я называю евангельскими:
1. Потому что они записаны в Евангелии. Там нас учат им и через них повелевают ими пользоваться, Мф. 10:28, 24:50, 51, 25:41, Марка 16:16, Иоанна 3:36, 2 Кор. 2:15, 16, 2 Фес. 1:8, 9 и в бесчисленных других местах. И с этой целью они записаны, чтобы их можно было проповедовать и объявлять частью Евангелия. А если распространители слова не настаивают на них, то они лукаво поступают с душами человеческими и уклоняются от совета Божия. И так как здесь такие люди окажутся слабыми и энергичными в служении, то им также придется иметь печальный отчет о своем пристрастии к слову, которое они будут давать в будущем. Пусть люди не считают себя более евангелистами, чем автор Евангелия, более искусными в тайне обращения и созидания душ человеческих, чем апостолы, - одним словом, более мудрыми, чем сам Бог; что они должны сделать, если пренебрегут этой частью его постановления.
2. Потому что они становятся Евангелием. Вполне естественно, что Евангелие должно быть вооружено не только обещаниями, но и угрозами; и это,—
(1) Со стороны самого Христа, автора этого. Однако мир преследовал и презирал его, пока он был на земле, и он
«не угрожал», 1 Пет. 2:23, из-за него самого, — хотя они продолжали презирать и хулить его пути и спасение, — тем не менее, он дает им понять, что он вооружен силой, чтобы отомстить за их непослушание.
И для Его чести было объявить им об этом. Скипетр в царстве без меча, венец без жезла железного быстро будут растоптаны. Поэтому оба они отданы в руку Христа, чтобы стала известна слава и честь Его владычества, Пс. 2:9–12.
(2) Они становятся Евангелием для грешников, да, для всех, кому проповедуется Евангелие. И они бывают двух видов:
[1] Неверующие, лицемеры, отступники, нераскаявшиеся пренебрежители великого спасения, провозглашенного в нем. По этой причине устроение Евангелия сопровождается угрозами и наказаниями; и это,—
1-й. Чтобы держать их здесь в трепете и страхе, чтобы они не вырвались смело и открыто в презрении ко Христу. Это Его стрелы, острые в сердцах Его противников, посредством которых Он приводит их в трепет, раздражает их и, несмотря на всю их гордость, заставляет их иногда трепетать перед своим будущим положением. Христос никогда не допускал, чтобы они были в такой безопасности, но Его ужасы от этих угроз время от времени посещали их. И тем самым он также удерживает их в определенных пределах, обуздывает их ярость и подавляет многих из них для какой-то пользы в мире, преследуя многие другие благословенные цели, на которых сейчас не стоит настаивать.
2 раза в день. Чтобы они остались непростительными, а Господь Христос был оправдан в Своих действиях против них в последний день. Если бы они были удивлены «пламенным негодованием» и «вечным пламенем» в последний день, как бы они могли утверждать, что, если бы их предупредили об этом, они попытались бы бежать от «грядущего гнева»; и насколько склонны они могут возмущаться Его правосудием, учитывая поразительное величие их разрушений! Но теперь, приняв приказ о наказании за непослушание угрозами Евангелия, они остались без оправдания, а он прославился, отомстив. Он заранее ясно сказал им, чего им следует искать, Евр. 10:26, 27.
[2] Так поступают и сами верующие. Даже им нужно помнить об «ужас Господнем» и о том, как страшно «пасть в руки Бога живого», и что даже «Бог наш есть огонь поядающий». И это,-
1-й. Сохранять в своих сердцах постоянное благоговение перед величием Иисуса Христа, с которым им предстоит иметь дело. Угрожающее одобрение Евангелия свидетельствует о величии, святости и ужасе его автора и вселяет в сердца верующих мысли, соответствующие им. Это дает им понять, что он будет «освящен во всех, приближающихся к Нему»; и поэтому призывает их к должной почтительной подготовке к выступлению.
о поклонении ему и обо всех обязанностях, которые они предстоят перед ним, Евр. 12:28, 29. Это также побуждает их усердно выполнять все возложенные на них обязанности, как заявляет апостол: 2
Кор. 5:11.
2 раза в день. Они стремятся найти утешение и поддержку во всех своих скорбях и страданиях ради Евангелия. Это облегчает их сердца во всех их скорбях, когда они размышляют о жестокой мести, которую Господь Иисус Христос однажды обрушит на всех Своих упорных противников, которые не знают Бога и не повинуются Евангелию, 2 Фес. 1:5–10; ибо Господь Иисус не менее верен в Своих угрозах, чем в Своих обещаниях, и не менее способен нанести одно, чем осуществить другое. И Он «славен» для них в этом, Ис. 63:11–13.
3 раза. Они воздают им постоянную похвалу и благодарность, когда видят в них, как в зеркале, которое не польстит и не устрашит беспричинно, изображение того гнева, от которого они избавлены Иисусом Христом, 1 Фес. 1:10: ибо таким образом всякая угроза благовествования возвещает благодать Христову душам их; и когда они услышат их объяснение во всем их ужасе, они смогут возрадоваться в надежде на славу, которая откроется. И,-
4-й. Они нужны им для того, чтобы породить тот страх, который может сдержать оставшуюся часть их похотей и развращенности, с той уверенностью и небрежностью в отношении Евангелия, которое с их помощью имеет тенденцию расти в них. С этой целью наш апостол использует и призывает к наказанию презирающих и отступников. Сердца верующих подобны садам, в которых растут не только цветы, но и сорняки; и как первых надо поливать и лелеять, так и вторых надо обуздывать и пресекать. Если на сердце не прольется ничего, кроме росы и дождя обетований, хотя оно и склонно лелеять свою благодать, тем не менее, сорняки разложения будут склонны прорастать вместе с ними и, в конце концов, заглушить их, если только они не заглушат их. их пресекает и разрушает серьезность угроз. И хотя их личности при использовании средств будут защищены от окончательного исполнения дарований, тем не менее они знают, что в них указана непогрешимая связь между грехом и разрушением, 1 Кор. 6:9, и что им следует избегать одного, если они хотят избежать другого.
5-е. Поэтому они готовы уравновешивать искушения, особенно те, которые сопровождают страдания за Христа и Евангелие. Великие рассуждения склонны возникать в сердцах самих верующих в такое время, и их немощи побуждают их обратить внимание на них.
Свобода будет сохранена, жизнь будет сохранена; тяжело страдать и умирать. Скольких людей в такое время обманул их страх и они оставили Господа Христа и Евангелие! Но теперь, в этих евангельских угрозах, мы имеем наготове то, что мы можем противопоставить всем этим рассуждениям и их действенности. Боимся ли мы человека, который умрет? разве у нас нет больше причин бояться живого Бога?
Должны ли мы, чтобы избежать гнева червя, ввергнуть себя в его гнев, который есть огонь поядающий? Должны ли мы, чтобы избежать маленькой минутной неприятности, чтобы сохранить погибающую жизнь, которую болезнь может отнять на следующий день, ввергать себя в вечную погибель? Человек угрожает мне, если я не оставлю Евангелие; но Бог угрожает, если я это сделаю. Человеку грозит временная смерть, которую, возможно, он не в силах причинить; Бог угрожает вечной смертью, которой не избежит ни один отступник в сердце. В этих и подобных случаях высказывания полезны и самим верующим.
(3) Эти провозглашения вечного наказания пренебрегающим Евангелием действительно становятся Евангелием по отношению к тем, кто является его проповедниками и распространителями, чтобы их посланием не пренебрегали и их личностью не пренебрегали. Бог хотел бы, чтобы даже они были готовы отомстить за непослушание людей, 2 Кор. 10:6; не плотским оружием, убивающим и разрушающим тела людей, но таким разоблачением мести, которая последует за их непослушанием, которая, несомненно, охватит их и закончится их вечной гибелью. Таким образом они вооружены для войны, в которой они участвуют Господом Христом, чтобы ни один человек не мог презирать их или бороться с ними. Они уполномочены осуждать вечный гнев Божий на непокорных грешников; и кого бы они ни связали приговором этого на земле, они связаны на небесах судом великого дня.
На этом основании мы говорим, что угрозы и обвинения в будущем наказании для всех видов людей становятся Евангелием; и поэтому использование их в качестве мотивов для достижения целей, для которых они предназначены, является евангельским. И это появится в дальнейшем, если мы еще
учитывать,-
1. Угрозы будущих наказаний непослушным гораздо более ясны и выражены в Евангелии, чем в законе. Проклятие, действительно, угрожалось и осуждалось по закону, а залог и пример его исполнения давались во временных наказаниях, которые налагались на нарушителей его; но в Евангелии объясняется природа этого проклятия и раскрывается, в чем оно состоит. Ибо как вечная жизнь была лишь смутно обещана в Ветхом Завете, хотя и обещана, так и вечная смерть под проклятием и гневом Божьим лишь смутно угрожала в нем, хотя и угрожала. И поэтому, как жизнь и бессмертие были раскрыты в Евангелии, так и смерть и ад, наказание за грех под гневом Божьим, более полно объявляются в нем. Характер грядущего суда, продолжительность наказаний, которые будут наложены на неверующих, с такими намеками на их природу и вид, которые наше понимание способно воспринять, полностью и часто подчеркиваются в Новом Завете, тогда как они очень смутно собраны лишь из писаний Древнего мира.
2. Наказание, грозящее в Евангелии, по степени является более суровым и суровым, чем то, которое было связано с простым нарушением первого завета. Поэтому апостол называет это «смертью к смерти», 2 Кор.
2:16, по причине сильного отягчающего наказания, которое получит первый смертный приговор из-за гнева, вызванного презрением к Евангелию.
Отделение от Бога под вечным наказанием, несомненно, произошло из-за греха Адама; и, следовательно, со всяким преступлением первого завета, Быт 2:17; ПЗУ. 5:12, 17. Однако это не препятствует тому, чтобы одно и то же наказание по природе и виду могло получить множество и большие отягчения за грехи людей против этого великого средства, предусмотренного против первой вины и уклончивых действий; что оно и делает, как будет объявлено далее.
И это должны хорошо знать те, кто призван к устроению Евангелия. Некоторых охватило наивное самомнение, что все обвинения в будущем гневе, даже в отношении неверующих, законны, и поэтому проповедникам Евангелия не подобает настаивать на этом: так люди хотели бы сделать себя мудрее Иисуса Христа и всех Его апостолов, да, они хотели разоружить Господа Христа и подвергнуть Его презрению
из его злейших врагов. Как мы видим, в этих евангельских угрозах в адрес самих верующих есть также большая польза. И было замечено, что те, кто стал мудрыми и ловкими в обращении к совести своих слушателей, оказали эффективное служение как в обращении, так и в назидании. И те, кто слышат слово, смогут отсюда узнать свой долг, когда такие угрозы будут рассмотрены и открыты для них.
Ἔνδικος μισθαποδοτία. II. Все наказания, связанные с нарушением закона или Евангелия, являются следствием мстительного правосудия Бога и, следовательно, справедливы и равны: «достойное воздаяние».
Что именно, апостол не говорит; но он делает это справедливо и равно, что зависит от справедливости Бога, назначившего и задумавшего это. Глупые люди всегда имели смутные мысли о судах Божьих. Некоторые спорили с ним о справедливости и равенстве его действий в мирских судах, Иез. 18, и некоторые о тех, кто будет вечным. Отсюда и тщетное воображение тех древних, кто мечтал, что через какое-то время будет положен конец наказанию дьяволов и злых людей; превращая ад в своего рода чистилище. Другие в наши дни оспаривают, что ада вообще не будет, а будет простое уничтожение нечестивых людей в последний день. Поскольку эти вещи столь явно противоречат Писанию, они не могут иметь иного происхождения, кроме развращенных умов и привязанностей людей, не понимающих причин Божьих судов и не соглашающихся с Его владычеством. То, на чем они, по-видимому, главным образом споткнулись, - это назначение наказания, бесконечного по своей продолжительности, а также по своей природе распространяющегося на все возможности субъекта, за ошибку временную, конечную и преходящую. Теперь, чтобы мы могли оправдать здесь Бога и тем яснее понять, что наказание, наложенное в конечном итоге на грех, является всего лишь «достойным воздаянием за вознаграждение», мы должны рассмотреть:
1. Для Него важна Божья справедливость, составляющая и, в конечном итоге, вознаграждающая за грех. «Разве Бог несправедлив?» говорит апостол: ὁ ἐπιφέρων
τὴν ὀργήν, Рим. 3:5. Ὀργή, «гнев» или «ярость», — это не то, откуда происходит наказание, а само наказание. Бог насылает гнев, гнев или месть. И поэтому, когда мы читаем о гневе или гневе Божием против греха или грешников, как сказано в Рим. 1:18, выражение метонимическое,
причина создается следствием. Истинным источником и причиной наказания за грех является справедливость Божия, которая является существенным свойством Его природы, естественным для Него и неотделимым от любого из Его дел. И это совершенно то же самое с его святостью или бесконечной чистотой его природы. Чтобы Бог не назначал наказание за грех произвольно, как если бы Он мог сделать то или иное без какого-либо обвинения Своей славы; но его справедливость и его святость непременно требуют, чтобы он был наказан, как необходимо, чтобы Бог во всем был справедлив и свят. «Святый Бог не сделает беззакония»; Судья всей земли поступит справедливо и ни в коем случае не оправдает виновных. Это δικαίωμα τοῦ Θεοῦ, «суд Божий», то, чего требует Его справедливость, «что делающие грех достойны смерти», Рим. 1:32.
И Бог не может не сделать того, что Он справедливо должен сделать. См. 2
Фесс. 1:6. Таким образом, у нас нет больше причин спорить с наказанием за грех, чем мы должны сетовать на то, что Бог свят и справедлив, то есть что Он есть Бог; ибо одно естественно и необходимо следует за другим. Итак, нет более неконтролируемой и высшей истины, написанной в сердцах всех людей, чем тот, что природа Бога или любое из его существенных свойств должны быть святыми, достойными, равными, справедливыми, и хорошо.
2. Что эта праведность или справедливость Божья при ее осуществлении неразрывно сопровождается бесконечной мудростью. Эти вещи не различны в Боге, но различаются по различным способам Его действий и разнообразию предметов, по отношению к которым Он действует, и, таким образом, обозначают различную привычку божественной природы, а не различные вещи в Боге. Поэтому они неразделимы во всех делах Божиих. Итак, из этой бесконечной мудрости Божией, которой вечно сопровождается Его праведность в установлении наказания за грех, вытекают две вещи:
(1) Он один знает, в чем состоит истинная заслуга и недостаток греха, и, кроме как по его словам, о творениях нет никаких. И как нам судить о том, о чем мы ничего не знаем, кроме как от него, а только по тому, что он делает? Мы видим среди людей, что вина за преступления отягчается в зависимости от достоинства лиц, против которых они совершаются. И ни одно существо не знает в совершенстве того, против кого совершаются все грехи, ни одно
может истинно и в совершенстве знать, в чем состоит заслуга и недостаток греха, иначе как через свое откровение, которое совершенно известно самому себе. И какое безумие судить иначе о том, чего иначе мы не понимаем! Должны ли мы стать судьями того, чего заслуживает грех против Бога? Давайте сначала путем исследования найдем Всемогущего в совершенстве, и тогда мы сможем узнать сами, что значит грешить против Него. Кроме того, мы не знаем, что представляет собой противодействие греха святости, природе и самому существу Бога. Как мы не можем в совершенстве знать Того, против кого мы грешим, так и мы не знаем совершенно, что мы делаем, когда грешим. Это наименьшая часть злобы и яда греха, которую мы способны различить. Мы не видим глубины того злобного уважения, которое оно питает к Богу; и способны ли мы правильно судить о его недостатке? Но все это открыто и обнажено перед той бесконечной мудростью Божией, которая сопровождает Его праведность во всех Его делах. Он сам знает, против кого грех; он знает состояние грешника; он знает, какое противоречие и противодействие есть в грехе самому себе, — словом, что значит для конечного, ограниченного, зависимого существа подчинять себя из-под власти и противопоставлять себя власти и существу святого Творца, Правитель и Правитель всего сущего; все [это он знает] абсолютно и совершенно, и только поэтому знает, чего заслуживает грех.
(2) Из этой бесконечной мудрости происходит пропорциональное соотношение нескольких степеней наказания, которое будет наложено на грех: ибо, хотя Его праведность требует, чтобы окончательным наказанием за весь грех было вечное отделение грешника от наслаждения им. и что в состоянии гнева и страдания он, тем не менее, своей мудростью установил степени этого гнева в соответствии с разнообразием провокаций, которые встречаются среди грешников. И ничем другим это сделать было невозможно. Что еще способно проглядеть сквозь немыслимое разнообразие отягчающих обстоятельств, необходимых для этого? По большей части мы не знаем, что это так; и когда мы знаем что-либо о его существовании, мы почти ничего не знаем об истинной природе его недостатков. И это еще одна вещь, откуда мы можем узнать, что божественное наказание за грех всегда является «достойным воздаянием».
3. В окончательном наказании за грех нет примеси милосердия – ничего, что можно было бы облегчить или отнять у самой крайней его пустыни. Этот мир
время и место для милосердия. Здесь Бог заставляет Свое солнце сиять и дождь проливаться на худших из людей, наполняя их сердца пищей и радостью. Здесь он переносит их с большим терпением и терпимостью, делая им добро в неизреченном разнообразии и ежедневно принося многим из них ту милость, которая могла бы сделать их благословленными в вечности.
Но время всего этого прошло в день возмездия. Тогда грешники не услышат ничего, кроме: «Идите, проклятые». Они не получат ни малейшего проявления милости во веки веков. Тогда им будет «суд без милости не оказавшим милости». Благодать, благость, любовь и милосердие Божие будут прославлены в полной мере в избранных Его, без малейшей примеси смягчения Его недовольства; и то же самое будет с Его гневом, суровостью и мстительным правосудием в погибающих, без какой-либо степени жалости или сострадания. Он прольет на них «сети, огонь и серу»; это будет их доля навеки. Не удивляйтесь поэтому величию и продолжительности того наказания, которое истощит весь гнев Божий без малейшего смягчения.
(1) И это откроет нам природу греха, особенно неверия и пренебрежения Евангелием. Сейчас люди склонны пренебрежительно думать об этих вещах; но когда они увидят, что им отомщен весь гнев Божий, они изменят свое мнение. Какая глупость, какое безумие пренебрегать Христом, для которого лишь вечное наказание
«Достойное вознаграждение!» Поэтому хорошо узнавать природу греха из угроз Божьих, а не из общих предположений, которые распространяются среди безопасных, погибающих грешников. Поразмыслите над тем, что праведность, святость и мудрость Божья определили как заслугу греха, а затем вынесите суждение о его природе, чтобы вас не застигло прискорбное удивление, когда все средства облегчения исчезнут и прошлое. Как также знай, что —
(2) Только этот мир является тем временем и местом, где вам следует искать и искать милости. Крики ничего не сделают в последний день, они не принесут ни малейшей капли воды, чтобы охладить язык в его муках. У некоторых людей, несомненно, есть тайные резервы на то, что в последний день дела не пойдут так, как их заставляют верить другие. Они надеются встретить лучшую сторону, чем об этом говорят, — что Бог не будет неумолим, как это утверждается. Если бы не это были их внутренние мысли, они не могли бы так пренебрегать
время благодати, как и они. Но, увы, как их обманут! Бог действительно милостив, милостив и полон сострадания; но этот мир — это время, когда он будет их упражнять. В последний день они будут навсегда закрыты для неверующих. Это время благоприятное, это день спасения. Если этим пренебрегать, если этим пренебрегать, не ждите больше ни слова о милосердии в вечности.
III. Верующие должны взвесить и обдумать все аспекты закона и Евангелия, как их природу, так и распространение, чтобы зародить в своих сердцах правильную и должную оценку. Для этой цели они здесь так ясно предложены; что касается закона, то он был «изречен ангелами»; и о Евангелии, что оно есть «великое спасение», слово, «изреченное Господом»,
и подтверждено знамениями и чудесами: все, что апостол хотел, чтобы мы взвесили и ясно рассмотрели. В них заключается наш интерес, и они предназначены для нашего блага. И чтобы привлечь к ним наше внимание, мы можем заметить:
1. Что Бог ничего не делает напрасно и не говорит ничего напрасно, особенно в вопросах Своего закона и Евангелия, в которых сокрыты великие заботы о Его собственной славе и душах людей. И поэтому наш Спаситель дает нам знать, что есть ценность в малейшей вершине и йоте слова и что оно должно иметь свое завершение. У него есть цель, и эта цель будет достигнута. Евреи имеют глупое любопытство пересчитывать все буквы Писания и подсчитывать, как часто каждая из них встречается. Но все же это их любопытство, каким бы тщетным и ненужным оно ни было, осудит нашу небрежность, если мы опустим тщательное исследование всех вещей и обстоятельств, которые имеют действительно важное значение. Бог имеет святую и мудрую цель во всем, что Он делает. Как ничего нельзя добавить к его слову или делу, так ничего нельзя и отнять от него; это идеально во всех отношениях. И этого в целом достаточно, чтобы побудить нас к усердному исследованию всех обстоятельств и дополнений как закона, так и Евангелия, а также того, каким образом и каким образом Ему было угодно сообщить их нам.
2. Во всем, что касается закона и Евангелия, присутствует смесь божественной мудрости и благодати. Из этого источника все они исходят, и живые воды его протекают через них всех. Времена, времена года, авторы, инструменты, способ их исполнения — все было определено «многообразной мудростью Божией»; что особенно проявляется в
устроение благовествования, Еф. 3:9, 10. Апостол помещает мудрость Божью не только в тайну Евангелия, но и во время его распространения. «Оно было сокрыто», говорит он, «в Боге», стих 9, то есть в
«замысел» Божий, стих 11: «от веков и родов, но ныне явился», Кол. 1:26. И в этом проявляется многообразная мудрость Божия. Если бы мы могли заглянуть в глубину любого обстоятельства, касающегося установлений Божьих, мы увидели бы его полным мудрости и благодати; и Бог иногда сурово мстил за пренебрежение должным вниманием к этому, Лев. 10:1, 2.
3. Во всех них есть милостивое снисхождение к нашей слабости. Бог знает, что мы нуждаемся в особом знаке, который будет поставлен на каждом из них. Такова наша слабость, наша медлительность в вере, что мы нуждаемся в том, чтобы слово было для нас «строка за строкой, и заповедь за заповедью: здесь немного, там немного». Как Бог сказал Моисею, Исх. 4:8, что если дети Израиля не поверят первому знамению, то поверят второму, то же самое и с нами; одно размышление о законе или Евангелии часто оказывается безрезультатным, тогда как другое побуждает сердце к послушанию. И поэтому Бог так милостиво снизошел до нашей слабости, предложив нам несколько упомянутых соображений о Его законе и Евангелии, чтобы некоторыми из них мы могли ухватиться и подчиниться Его разуму и воле в них. Соответственно,-
4. Они оказали различное влияние и успех на души людей. На некоторые повлияло одно соображение, на некоторые другое. В одних действенным оказалась святость закона, в других способ его применения. Некоторые сосредоточили свои сердца главным образом на благодати Евангелия; некоторые о личности его автора.
И одни и те же люди несколько раз получали помощь и помощь от этих различных соображений того и другого. Так что в этом Бог ничего не делает напрасно. Для верующих нет ничего напрасного. Безграничная мудрость во всем, и из всего возникнет бесконечная слава.
И это должно побудить нас к усердному исследованию Слова, в котором Бог записал все аспекты Своего закона и Евангелия, которые предназначены для нашей пользы и пользы. Это шкаф, в котором все эти драгоценности сложены и расположены согласно его мудрости и совету его воли.
Общий взгляд на это мало удовлетворит и совсем не обогатит наши души.
Это шахта, в которой мы должны копать в поисках спрятанных сокровищ. Одна из главных причин, почему мы не верим больше, почему мы не подчиняемся больше, почему мы не любим больше, заключается в том, что мы не более усердно ищем в слове существенные мотивы для всех них. Даже небольшое понимание этого слова может заставить людей думать, что они видят достаточно; но причина этого в том, что им не нравится то, что они видят: как люди не любят заглядывать далеко в магазин товаров, когда им не нравится ничего из того, что им сначала предлагают. Но если мы действительно находим сладость, пользу, пользу, жизнь в открытиях, сделанных нам в слове о законе и Евангелии, мы будем постоянно стремиться к дальнейшему знакомству с ними. Возможно, мы кое-что знаем об этих вещах; но откуда нам знать, что не существует какого-то особенного аспекта Евангелия, который Бог в святом снисхождении предназначил для нашего блага, в частности, и о котором мы еще не пришли к ясному и отчетливому познанию? Здесь, если мы будем искать его со всем усердием, можем ли мы найти его; и если мы будем калечить свою веру и послушание всю свою жизнь, мы можем быть благодарны за это нашей собственной лени.
Опять же, хотя Бог ясно предложил нам эти вещи, мы должны внимательно их рассмотреть. Нам следует по отдельности и отчетливо размышлять над ними, чтобы в них всех мы могли восхищаться мудростью Божией и получать действенное влияние их всех на наши собственные души.
Так можем мы иногда беседовать в наших сердцах с автором Евангелия, иногда о способе его передачи, иногда о его благодати; и от каждого из этих небесных цветов черпайте питание и освежение для наших собственных душ. О, если бы мы могли позаботиться о том, чтобы собрать эти фрагменты, чтобы ничего не потерялось для нас, поскольку сами по себе они никогда не погибнут!
IV. Какие бы средства Богу угодно было использовать в откровении Своей воли, Он дает им уверенность, стойкость, уверенность и очевидность, на которых может основываться наша вера и которыми нельзя пренебрегать без величайшего греха:
«Слово, сказанное, было непоколебимым».
Каждое слово, сказанное от Бога по Его назначению, непоколебимо; и это потому, что сказано от него и по его назначению. И есть две вещи, которые присущи этой стойкости сказанного слова:
1. Что касается тех, кому это сказано, это является основанием
вера и послушание — их формальная причина и последнее основание, на котором они решаются.
2. Что со стороны Бога это является устойчивым и достаточным основанием праведности, чтобы отомстить тем, кто этим пренебрегает. Наказание преступников является «достойной наградой», потому что слово, сказанное им, «твердо». И это последнее следует за первым; ибо если слово не является устойчивым и прочным основанием для веры и послушания людей, они не могут быть справедливо наказаны за пренебрежение им. Поэтому об этом необходимо кратко сказать, и это естественным образом вытекает из этого.
Бог, как мы видели в первом стихе этого послания, различными путями и средствами объявил и открыл людям Свой разум. Это заявление, какие бы средства или инструменты он ни захотел использовать в нем, называется его Словом; и поскольку изначально оно принадлежит Ему, исходит от Него, передается от Его имени и власти, раскрывает Его разум и стремится к Его славе. Таким образом, иногда он говорил через ангелов, используя их служение либо для передачи своих посланий словами внешнего звука, либо путем изображения вещей в видениях и снах; а иногда и по вдохновению Святого Духа, что позволяет им, вдохновленным таким образом, выдать слово, которое они получили, чисто и полностью, при этом все по-прежнему остается Его словом. Какие бы способы Бог ни хотел использовать для сообщения Своего разума и воли людям для их послушания, в самом Слове есть та стойкость, такое свидетельство, которое должно исходить от Него, чтобы сделать обязанностью людей верить. в нем с верой божественной и сверхъестественной; и он обладает той стабильностью, которая никогда их не обманет. Я говорю, что оно является таким стойким, поскольку оно изречено от Бога, и не нуждается в какой-либо силе, авторитете или свидетельстве со стороны людей, церкви, традиции или чего-либо еще, что является для него внешним. На свидетельствах, данных на этот счет в самом Писании, которых очень много, а также на общих основаниях и причинах, я не буду здесь настаивать, и то потому, что я сделал это в другом месте. Упомяну только то одно соображение, на которое нам наводит это место апостола и которое содержится во втором нашем замечании от слова «твердый». Примите это слово, как сказано от Бога, без помощи каких-либо других преимуществ, и стойкость его есть основание для отмщения Божиего
кто не принимает, тот и не подчиняется. Поскольку это Его слово, поскольку оно облечено Его властью, если люди не поверят ему, они должны погибнуть. Но если бы им не было достаточно очевидно, а именно, что это Его слово, Бог не мог бы быть справедливым, отомстив им; ибо он должен наказать их за неверие в то, во что у них не было достаточных оснований верить, что не соответствует святости и справедливости Божией. Итак, доказательство того, что это слово от Бога, что оно принадлежит Ему, является основанием справедливости Божией в Его судебном разбирательстве против тех, кто не верит в него, и совершенно необходимо, чтобы Он сам также дал это доказательство. это. Откуда еще он должен иметь это? из свидетельства церкви, или из традиции, или из вероятных моральных побуждений, которые люди могут предложить друг другу? Тогда неизбежно последуют следующие две вещи: (1) Если люди будут пренебрегать своим долгом свидетельствовать о слове, что они могут делать, потому что они всего лишь люди, тогда Бог не сможет справедливо осудить ни одного человека в мире за пренебрежение словом Своим, или неверие ему, или неповиновение ему. И причина очевидна, потому что, если у них нет достаточного основания верить, что это Его, без таких свидетельств, которые не даны на это, то было бы высшей несправедливостью осуждать их за неверие в это, и они должны погибнуть без причины: ибо что может быть несправедливее, чем наказать человека, особенно вечно, за то, что он не сделал того, на что у него не было ни справедливого, ни достаточного основания? Далеко от Бога губить невинных вместе с нечестивыми. (2) Предположим, что все люди имеют право исполнять свой долг и что существует полная традиция относительно Слова Божьего, что церковь свидетельствует о нем, а ученые люди приводят свои аргументы в его пользу;
если это, все или любую часть этого текста, рассматривать как достаточное положение Писания, чтобы быть словом Божьим, тогда исполнение бесконечной божественной справедливости основано на свидетельстве людей, которое не является божественным или непогрешимым, но таким, как может обмануть: и Бог, исходя из этого предположения, должен осудить людей за то, что они не верят с верой божественной и непогрешимой в то, что предлагается им свидетельствами и аргументами человеческими и ошибочными;
— «quod absit».
Остается, таким образом, что праведность деяния Бога, осуждающего неверующих, строится на доказательстве того, что объект веры или слово, которому следует верить, исходит от Него.
И это Он дает ему как впечатлением Своего величия и власти, так и силой и эффективностью, которыми Его Дух сопровождает это. Таким образом, каждое слово Божие является непоколебимым как заявление Его воли нам, какими бы средствами оно ни было нам известно.
V. Каждая сделка между Богом и человеком всегда подтверждается и одобряется обещаниями и угрозами, наградами и наказаниями: «Всякое преступление».
VI. Самые славные исполнители закона склоняются к тому, чтобы проникнуть в тайны Евангелия. См. 1 Пет. 1:12.
VII. Нарушения завета влекут за собой неизбежные наказания:
«Всякое преступление» — это завет, расторжение его,
— «получил достойное вознаграждение».
VIII. Евангелие – это слово спасения для верующих.
IX. Спасение, предложенное в Евангелии, — это «великое спасение».
X. Люди склонны думать о том, чтобы избежать гнева Божьего, хотя они живут в пренебрежении Евангелием. На это намекает апостол в этом вопросе: «Как нам спастись?»
XI. Пренебрегающие Евангелием неизбежно погибнут под гневом Божьим: «Как нам спастись, если мы пренебрегаем столь великим спасением?»
Эти три последних замечания можно объединить в одно положение и рассматривать вместе, а именно: «Евангелие есть великое спасение, и поэтому тот, кто пренебрегает им, неизбежно погибнет без исцеления».
Сначала мы спросим, почему Евангелие считается спасением, и этим великим спасением; и затем покажите справедливость и неизбежность их гибели тем, кто ею пренебрегает, и тем самым тщетность надежд тех, кто ищет спасения в презрении к ней.
Под Евангелием мы понимаем вместе с апостолом слово, проповеданное или произнесенное Христом и Его апостолами и ныне записанное для нашего употребления в книгах Нового Завета, но не исключительно то, что было провозглашено о нем в прообразах и обетованиях Евангелия. Ветхий Завет. Но, кстати
превосходство, мы присваиваем все имя и природу Евангелия тому воплощению замысла и воли Бога через Иисуса Христа, которое включало и совершенствовало все, что предшествовало этой цели.
Итак, ПЕРВОЕ, Евангелие является спасением по двум причинам:
Во-первых, декларативно, поскольку тем самым провозглашается, преподается и раскрывается спасение Божие Христом. Так сообщает нам апостол, Рим. 1:16, 17: «Это сила Божия ко спасению… Ибо в ней открывается правда Божия от веры в веру»; то есть праведность Божия во Христе, посредством которой верующие будут спасены. И поэтому оно называется ἡ χάρις
τοῦ Θεοῦ ἡ σωτήριος, Тит. 2:11, «спасающая» или приносящая спасение «благодать Божия» — благодать Божья, как то, что учит и открывает Его благодать. И отсюда говорится, что те, кто злоупотребляет ею в своих похотях, «превращают благодать Божию в распутство», Иуды 4; то есть учение о нем, которое является Евангелием. И поэтому в Ветхом Завете это называется проповедью или провозглашением радостной вести, вести о мире и спасении, Наум 1:15, Ис. 52:7; и описывается как провозглашение милости, мира, прощения и спасения грешникам, Ис. 61:1–3: и сказано, что «жизнь и бессмертие» «выводятся на свет», 2 Тим. 1:10. Это правда, что Бог от вечности по Своей бесконечной благодати замышлял спасение грешников; но это изобретение и его цель были сокрыты в Его собственной воле и мудрости, как в бесконечной бездне тьмы, совершенно незаметны для ангелов и людей, пока они не были выведены на свет или проявлены и провозглашены Евангелием, Еф. 3:9, 10; Кол. 1:25–27. Нет ничего более тщетного, чем предположение некоторых, что существуют другие способы, с помощью которых это спасение может быть обнаружено и объявлено. Дела природы, творение и провидение, солнце, луна и звезды, дожди с небес и плодотворные времена являются, по их мнению, проповедниками спасения грешников. Я не знаю, что еще они говорят: что разум человека, созерцая эти вещи, может найти в Боге не знаю, какую снисходительность, которая может побудить грешников идти к Нему и дать им возможность найти принятие с ему. Но мы видим, какой успех имел весь мир и все его мудрецы в использовании и усовершенствовании этих средств спасения грешников. Апостол говорит нам не только то, что
«по мудрости своей они не познали Бога», 1 Кор. 1:21, но также и то, что чем больше они искали, тем большие потери терпели, пока не «обеспокоились в
их воображение и их глупые сердца помрачились» (Рим. 1:21).
И действительно, что бы они ни имели среди себя, что имело хоть какое-то подобие смутного предчувствия какого-то пути спасения через искупление и ходатайство, как в их жертвоприношениях, так и в посредничестве низших божеств (на что намекает апостол, 1 Кор. 8: 5,6), как они получили это по традиции от тех, кто был несколько наставлен в воле Божией через откровение, так и превратили это в ужасное идолопоклонство и крайнее презрение к Богу. И в этом заключался результат их исследований, которые были не менее мудры в принципах врожденного разума и познании творений природы, чем те, кто сейчас утверждает, что они способны добиться большего. Кроме того, спасение грешников есть тайна, как повсюду объявляет Писание, благословенная, славная «тайна», Рим.
16:25: «Мудрость Божия в тайне», 1 Кор. 2:7; Еф. 1:9; Кол. 1:25, 26; то есть не только вещь тайная и чудесная, но и такая, которая не зависит ни от каких причин, естественно доступных нашему познанию.
Итак, все, что люди могут узнать с помощью принципов разума и созерцания дел Божиих в творении и провидении, это делается путем естественных научных заключений; и то, что открывается таким образом, не может быть никакой небесной, духовной, славной тайной, какой является это спасение. Что бы люди ни могли таким образом обнаружить, — если они могут узнать что-нибудь, глядя таким образом, — это всего лишь естественная наука; это не тайна, и поэтому бесполезно в этом вопросе, каким бы он ни был. Более того, об этом говорится не только как о тайне, но и о сокровенной тайне, которая «сокрыта в самом Боге», как говорит Еф. 3:9, 10; Кол. 1:25, 26; 1 Кор. 2:7, 8; то есть в мудрости, цели и воле Бога. Очень странно, что люди могут естественными способами, упомянутыми выше, открыть небесную, сверхъестественную мудрость, намеренно скрытую от их открытия любым подобным исследованием, и это в самом Боге; так что он пришел к познанию этого, хотел он этого или нет. Но мы можем игнорировать эти фантазии и принять Евангелие как единственный путь и средство провозглашения спасения Божьего. И поэтому каждое слово и обещание во всей книге Божией, намекающее или открывающее что-либо, относящееся к этому спасению, само по себе является частью Евангелия и поэтому заслуживает уважения. И поскольку это дело Евангелия, то оно в особом отношении является и надлежащим и особенным по отношению к закону. Закон ничего не говорит о спасении грешников и поэтому называется служением смерти и осуждения, как Евангелие жизни и спасения, 2 Кор. 3:9, 10. Таким образом, Евангелие
спасение декларативно.
Во-вторых, это эффективное спасение, поскольку это великий инструмент, который Богу угодно использовать для свершения и дарования спасения Своим избранным. Поэтому апостол называет это «силой Божией ко спасению», Рим. 1:16; потому что Бог в нем и через него проявляет Свою могущественную силу во спасении верующих; как это снова называется, 1 Кор. 1:18. Следовательно, самому слову приписывается спасительная сила. И поэтому Павел вверяет верующих «слову благодати», как тому, что «может укрепить их и дать им наследие среди всех освященных» (Деяния 20:32). И Иаков называет его «прививаемым словом, способным спасти души наши», гл. 1:21; могущественная сила Христа, проявленная в нем и сопровождающая его, ради этой цели. Но это станет еще лучше, если мы рассмотрим несколько основных частей спасения и эффективность слова как инструмента Божьего в сообщении его нам; как,-
1. В возрождении и освящении избранных – первый внешний акт этого спасения. Это совершается словом, 1 Пет. 1:23: «Рождаясь свыше, не от тленного семени, но от нетленного, от слова Божия»;
в котором объявляется не только само дело или наше возрождение посредством слова, но и способ его. Это происходит через зарождение в нас новой духовной жизни, семенем которой является слово. Как каждая жизнь происходит из некоторого семени, которое содержит в себе практически всю жизнь, которую можно вывести из него естественными путями и средствами, так и слово в сердцах людей превращается в жизненный принцип, который, взлелеянный соответствующими средствами, выдвигает жизненно важные действия и операции. Таким образом, мы «рождены от Бога» и «оживлены», которые «по природе являются детьми гнева, мертвыми в преступлениях и грехах». Итак, Павел говорит коринфянам, что он «родил их во Христе Иисусе благовествованием», 1 Кор. 4:15. Признаюсь, эту работу не делает ни один житель власти.
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администрация; ибо тогда возродились бы все, кому это проповедуется, и не было бы пренебрегающих этим. Но это инструмент Божий для этой цели; и могущественно и могущественно через Бога для достижения этого. И это дает нам первый реальный интерес к спасению, которое оно провозглашает. Такую же пользу и эффективность она имеет в ходе этой работы, в нашем освящении, посредством которого мы продолжаем свое существование.
к полному наслаждению этим спасением. Поэтому наш Спаситель молится за Своих учеников (Ин. 17:17): «Освяти их истиной Твоей, слово Твое есть истина» — как средство и орудие их освящения; и он говорит своим апостолам, что они «чисты посредством слова, которое Он говорил им», гл. 15:3. Ибо это пища и питание, благодаря которым принцип духовной жизни, который мы получаем в нашем возрождении, лелеется и увеличивается, 1 Пет. 2:2; и поэтому способен «созидать нас», пока не
«дайте нам наследие среди освященных».
2. Так происходит и при сообщении Духа верующим, чтобы снабдить их дарами и благодатью Царства Небесного и заинтересовать их всеми теми привилегиями этого спасения, которые Богу угодно в этой жизни. передать нам и доверить нам. Так и апостол, говоря галатам об их отступлении от Евангелия, спрашивает их, «приняли ли они Духа через дела закона, или через слово веры», гл. 3:2; это Евангелие. Это был путь и средство, посредством которого Бог передал им Свой Дух, которым, помимо многих других привилегий, мы запечатлены в день искупления. Это завет Божий, что Дух Его и слово Евангелия пойдет и пребудет вместе с избранными Его, Ис. 59:21. И он дан нам Евангелием по многим причинам:
(1) Поскольку Он является даром и даром автора Евангелия, что касается всех особых целей и аспектов спасения, Иоанн говорит нам, что Дух не был дан, когда Иисус еще не был прославлен, гл. 7:39, то есть не так, как Бог приложил к этому спасению; и поэтому Петр говорит нам, что, когда Господь Христос взошел на высоту, Он получил от Отца обетование Духа и излил Его на уверовавших, Деян 2:33. И он сделал это согласно своему великому обещанию и предсказанию, когда беседовал со своими учениками во дни своей плоти. Не было ничего, что могло бы больше поддержать и ободрить их и не воодушевило их сердца на ожидание, чем то, что он пошлет им и дарует им Святого Духа для многих благословенных целей и задач, и что пребывать с ними вечно, как мы видим, Иоанн. 14:15, 16. И в этом заключается величайшая привилегия Евангелия, что только его автор является дарителем и дарителем Святого Духа; что из того, что касается этого в
дело нашего спасения, знают все люди, кто хоть немного знаком с этими вещами.
(2) Он обещан в Евангелии и только в нем. Все обетования Священного Писания, как в Ветхом Завете, так и в Новом, предметом которых является Дух, являются евангельскими; все они принадлежат и являются частями Евангелия.
Ибо закон не имел никакого обещания Духа или каких-либо привилегий от Него, связанных с ним. И поэтому Он назван «Духом обетованным Святым», Еф. 1:13; который, после личности Христа, был великим субъектом обетований от основания мира.
(3) Благодаря этим обетованиям верующие действительно становятся причастниками Духа. Это «vehicula Spiritus», колесницы, которые приносят Святой Дух в наши души, 2 Пет. 1:4. Этими «великими и драгоценными обетованиями» нам сообщается «божественная природа» вплоть до обитания этого благословенного Духа. Каждое евангельское обетование предназначено для верующего лишь как бы одежда Духа; получив его, он сам получает Духа для некоторых благословенных целей этого великого спасения. Для этой цели Бог использует слово Евангелия, а не какие-либо другие средства. Так что и здесь «благодать Божия приносит спасение».
3. В нашем оправдании. И это имеет столь большую долю в этом спасении, что его часто называют самим спасением; и о оправданных говорят, что они
«сохранен»; как Еф. 2:8. И это только благодаря Евангелию; это вопрос такой важности, что он является основной темой некоторых посланий Павла и подробно излагается во всех них. И во многих отношениях это соответствует Евангелию:
(1) Потому что тем самым установлен и установлен новый закон оправдания, посредством которого даже грешник может стать оправданным перед Богом. Закон оправдания заключался в том, что творящий дела закона должен жить в них, Рим. 10:5. Но это стало слабым и бесполезным по причине греха, Рим. 8:3; Евр. 8:7–12. То, что любой грешник (а мы все согрешили и лишены славы Божией) может быть оправдан этим законом или правилом, подразумевает противоречие и совершенно невозможно. Поэтому Бог через Евангелие установил новый закон оправдания, «закон веры», Рим. 3:27; это святое провозглашение Его воли и благодати о том, что грешники будут оправданы и приняты вместе с Ним верой в кровь
Христос, «без дел закона», — что «верующий спасётся». Это также установлено и установлено в законе веры, чтобы быть предложенным всем, кто уверует. И поэтому Евангелие есть спасение.
(2) Поскольку во всяком оправдании должна быть праведность перед Богом, ради которой оправдываемый человек должен быть провозглашен и объявлен праведным, это предлагается, предлагается и демонстрируется нам в Евангелии и через него. Это не что иное, как Сам Господь Христос и Его праведность, Ис. 45:21, 22; ПЗУ. 8:3, 4, 10:4; 2
Кор. 5:21; Гал. 3:13, 14. Теперь Христос со всей Его праведностью и всеми ее благами предложен нам и дан или дарован тем, кто верит, по обетованию Евангелия. В этом Он проповедуется и предлагается быть распятым на наших глазах, и нам предлагается принять Его; что и делают души верующих посредством Евангелия.
(3) А сама вера, благодаря которой мы принимаем Господа Христа для всех целей, для которых Он предложен нам, и действительно заинтересованы во всех плодах и благах Его посредничества, действует в нас словом Евангелия. : ибо, как мы заявили, это семя всякой благодати; и в особенности «вера от слышания, а слышание от слова Божия»
ПЗУ. 10:17. Обличение греха происходит по закону; но вера от Евангелия. И это путь и средства, которые Бог назначил с нашей стороны, чтобы дать нам реальный интерес к оправданию, как это установлено в законе Евангелия, Рим. 5:1. Снова,-
(4) Обетование Евангелия, переданное душе Святым Духом и принятое верой, завершает оправдание верующего в его собственной совести и дает ему уверенный мир с Богом. Таким образом, вся работа этой главной отрасли нашего спасения совершается Евангелием.
4. В этом спасении есть наставление и рост духовной мудрости, а также познание «тайны Бога и Отца и Христа», Кол. 2:2; что также является следствием Евангелия. Сами по себе мы не только темны и невежественны в небесных вещах, но
сама «тьма», то есть совершенно слепая и непостижимая духовных, божественных тайн, Еф. 5:8; и так под «властью тьмы», Кол.
1:13, что мы должны быть под властью не меньше, чем сами бесы.
цепи его на суд великого дня. Тьма и невежество в отношении самих вещей Божиих в отношении их откровения, и тьма в уме в отношении правильного понимания их при раскрытии находится во всем мире; и ни одно сердце не способно постичь, ни один язык выразить величие и нищету этой тьмы. Удаление этого есть невыразимая милость, начало нашего входа в небеса, царство света и славы и особая часть нашего спасения. Ибо «Бог есть свет, и нет в Нем никакой тьмы»; так что, пока мы находимся под его властью, мы не можем иметь с ним общения; ибо «какое общение имеет свет с тьмой?»
Теперь, удаление этого происходит посредством Евангелия: 2 Кор. 4:6: «Бог, повелевший свету воссиять из тьмы, сияет в сердцах наших, чтобы дать нам свет познания славы Своей в лице Иисуса Христа»;

и он делает это посредством освещения «славного Евангелия Христова», стих 4. Ибо не только цель раскрывается здесь, «жизнь и бессмертие раскрываются посредством Евангелия», но и очи нашего разумения просвещаются. ею, чтобы спасительно различать истины, ею открытые: ибо через нее и очи слепых открываются, и свет воссияет сидящим во тьме; откуда сказано, что мы «вызваны из тьмы в чудный свет», 1 Пет. 2:9. И наше призвание не иное, как слово Евангелия. И как насаждение этого небесного света в нас происходит посредством слова, так и рост и возрастание его в духовной мудрости не происходит иначе, 2 Кор. 3:18; Кол. 2:2. И это духовное знакомство с Богом во Христе, эта спасительная мудрость в тайне благодати, это святое познание и понимание разума Божия, этот возрастающий свет и понимание небесного, которое начинается, увеличивается и продолжается Евангелием. , является особым рассветом той славы и бессмертия, к которым в конечном итоге стремится это спасение.
5. К этому принадлежит также та радость и утешение, причастниками которых верующие становятся благодаря Святому Духу в этом мире. Часто в ходе их послушания их испытания многочисленны, их беды велики, а искушения изобилуют. И эти вещи готовы наполнить их заботами, страхами, скорбями и уныниями. И хотя Господь наш Иисус Христос предсказал Своим ученикам обо всех невзгодах и скорбях, которые постигнут их в этом мире, и научил их поддерживать и поддерживать свой дух мыслями и надеждами на славу, которая будет
раскрытый; однако в спасении, которое Он приобрел для них, содержится утешение «с радостью неизреченной и полной славы», даже во время их странствования здесь, внизу. Действительно, такой радости мир не знает и не может знать. Принципы и причины этого, его природа и последствия — все скрыто для них. Однако дело обстоит так, что все удовольствия и удовольствия этого мира никоим образом не могут сравниться с ним; и так считают его все, вкусившие его. И это также совершается в нас и сообщается нам через Евангелие. Это слово обетования, посредством которого Бог дает «сильное утешение» наследникам спасения, Евр.
6:17, 18. И приняв это слово верой, верующие
«радуйтесь радостью неизреченной и полной славы». Евангелие часто вызывает в сердцах верующих не только поддержку и утешение в преодолении трудностей, но и славное ликование и экстаз радости. Теперь они могут терпеть, теперь они могут страдать, теперь они могут умереть; радость на голове их и в сердце их, а печаль и воздыхание удаляются.
Здесь покой, здесь покой, здесь прохлада, здесь удовольствия, здесь жизнь желанная. Благой Господь усладит и приправит все наши сердца всеми этими утешениями, этими радостями Своего Царства, и то благословенным словом Своей благодати!
6. Наконец, не говоря уже о том, что Евангелие — это слово спасения и инструмент в руке Божьей для дарования его верующим, потому что они будут полностью обретены и смогут наслаждаться им в в последний день, согласно слову и предложению его. Именно символ и тессера дают людям окончательный доступ к славе. Тайны всех сердец будут судимы по Евангелию, Рим. 2:16; и по слову его избранные получат свой венец. И в этом отношении Евангелие является словом спасения.
Но, ВТОРОЕ, в нашем предложении, как и в тексте, сказано, что это великое спасение. Итак, мы увидели, что Евангелие называется спасением метонимически, а причина называется по имени следствия. Но в этом дополнении «великий», «такой великий», главным образом, подразумевается сам эффект, само спасение, проповедуемое и предлагаемое Евангелием. Далее мы должны заявить, что спасение, проповедуемое в Евангелии, есть «великое спасение». И при этом не говорится, что это абсолютно великое спасение, но «такое» (или «такое») «великое спасение». И это обычное дело в
Писание, когда оно внушает нашему разуму и мыслям непостижимое величие, использование некоторых подобных выражений явно подразумевает нечто большее, чем можно выразить. См. 1 Пет. 4:17, 18; Евр. 10:29; Иоанна 3:16. "Так здорово;" то есть совершенно так и сравнительно так по отношению к выгодам, получаемым законом; и это немыслимо, за пределами того, что мы можем представить или выразить. Поэтому не следует ожидать, что мы провозгласим истинное величие этого спасения, которое, по мнению апостола, невыразимо. Мы лишь укажем на некоторые из тех соображений, в которых главным образом состоит и проявляется его величие:
Во-первых, оно велико в вечном изобретении. Когда грех запятнал славу первого творения и честь Божия, казалось, была поставлена под угрозу и не оставалось никакой возможности довести ее до той цели, к которой все сущее поначалу стремилось, все творения были и навсегда будут иметь был в неведении о способе возвращения вещей в прежний или лучший порядок или о спасении того, что было потеряно; ибо, кроме того, что творение и отдельные его части были в такой ужасной путанице и в таких неразрывных запутанностях, что никто не мог понять, как их можно соединить и снова привести в порядок, появилось отвращение в самих свойствах божественного природы ко всякому облегчению или спасению грешников. Пусть грешники будут спасены, и что станет с справедливостью, святостью и истиной Божьей, со всеми, кто стремится увидеть достойное воздаяние за каждое преступление? И этого было достаточно, чтобы навечно замолчать все творение, по причине того непременного обязательства, которое лежит на них всегда и во всем, предпочитать честь и славу своего Создателя существованию или благополучию каких бы то ни было созданий. Если бы святые ангелы взялись за изобретение спасения грешников, при первом открытии, что оно будет мешать и противоречить славе Божьей (что, несомненно, сделало бы любое изобретение конечной и ограниченной мудрости), да, восстайте против само его блаженство и существо они тотчас же отбросили бы его от себя как мерзость и навеки покоились бы в созерцании его превосходств; для какой цели они были созданы. Поэтому здесь бесконечная мудрость, бесконечная благодать, бесконечная доброта и бесконечная святость обнаруживаются в том устройстве спасения, которое разрешает все эти трудности и кажущиеся противоречия, сохраняет всю целостность мира.
слава Божьих качеств восстанавливает честь, утраченную грехом, и приводит все творение к новому порядку и подчинению славе его Создателя. Поэтому этот великий проект и замысел названы «мудростью Божией», κατʼ ἐξοχήν, как то, в чем Ему было угодно главным образом открыть источник и источник Своей вечной мудрости, Рим. 11:33, 1 Кор. 1:24; и не только это, но и «многообразная премудрость Божия», Еф. 3:10, то есть бесконечная мудрость, проявляющаяся в великом и невыразимом разнообразии средств и способов для достижения намеченной цели. Да, сказано, что «все сокровища мудрости» сосредоточены в этом вопросе и собраны во Христе Иисусе, Кол. 2:3: как если бы он сказал, что здесь сосредоточено все сокровище бесконечной мудрости. И таким образом, хотя Бог сотворил все с мудростью, тем не менее то, что Он главным образом предлагает нашему вниманию при сотворении всех вещей, является Его суверенной волей или желанием, соединенным с бесконечной силой. По Его воле или желанию было сотворено все, Отк 4:11.
Но в этом деле спасения грешников Он напоминает нам о
«совет воли Его», Еф. 1:11, то есть бесконечная мудрость, которой сопровождались святые действия Его воли относительно этого; и
«тайна воли Его», в которой Он задумал Иисусом Христом собрать все в одну главу, стихи 9, 10. Несомненно, это продукт бесконечной и вечной мудрости, совета воли Всесвятого, в котором сокровища все его элементы были задуманы с целью показать его в разнообразном разнообразии, оно обязательно должно быть великим, очень великим, настолько великим, что его невозможно представить или выразить. Можем ли мы здесь остаться, чтобы созерцать и восхищаться в нашем тусклом и рассветающем свете, в нашей слабости, по ничтожности наших представлений об ее отражениях в стекле Евангелия, вечности этого изобретения; сделки между Отцом и Сыном по этому поводу; возвращение утраченной славы Божией грехом и разрушенного в нем творения; безопасность святости, праведности, правдивости и мстительного правосудия Бога, предусмотренная в нем; с обильным избытком благодати, доброты, любви, милосердия и терпения, которые являются его жизнью; мы могли бы показать, что в этом источнике достаточно, чтобы сделать потоки, текущие из него, великими и славными. И все же, увы! Какую малую, какую малую часть его славы, превосходства, красоты, богатства мы можем достичь в этом мире! Как слабы и ничтожны представления и мысли маленьких детей о замыслах и советах мудрецов земли! и все же существует пропорция между пониманием одного и другого. Но его нет в
все между нами и бесконечной глубиной мудрости и познания Бога, заложенных в этом вопросе. Мы думаем по-детски, говорим по-детски, видим мрачно, как в зеркале; и лучшее проявление нашей веры в этом деле — это смиренное восхищение и святая благодарность. Разумеется, творение не в состоянии проявлять большее презрение к Богу, чем предполагать, что он направит на работу все свои славные свойства и извлечет все сокровища своей мудрости, чтобы произвести или осуществить то, что должно быть низкий, средний, не во всех отношениях достойный восхищения. И все же до такой высоты неверия дошло неверие среди многих из тех, кому проповедовалось Евангелие, что они отвергли и презирали всю его тайну как простое безумие, как пустое понятие, которым можно пренебрегать и презирать. Так бог мира сего ослепил очи людей, чтобы свет славного Евангелия не проник в их умы. Но когда Бог станет предметом восхищения всех верующих из-за этого замысла Его благодати и мудрости, они с изумлением увидят славу этого в других, когда будет слишком поздно получать от этого какую-либо пользу. себе.
Во-вторых, спасение, проповедуемое в Евангелии, велико благодаря тому, каким образом и средствами оно было совершено и осуществлено, или великим действием бесконечной мудрости и благодати Бога в воплощении, страданиях и смерти Его Сына. Так это было сделано, и иначе это не могло произойти. Мы были «искуплены не тленным серебром и золотом», 1 Пет. 1:18. Никакая такая цена не была бы принята Богом; спасение дороже, чем быть купленным таким образом, Пс. 49:6, 7. «Но, может быть, это могло быть осуществлено и осуществлено законом, который был установлением самого Бога?» либо его заповеди, либо его жертвы могут повлиять на эту работу, и спасение может быть достигнуто делами закона?» Но и этого недостаточно. Ибо закон слаб и недостаточен для достижения такой цели, Рим. 8:2, 3; и жертвы этого не были бы приняты для этой цели, Евр. 10:7, 8. «Как же это произойдет?» Неужели нет никого, достойного на небе и на земле, чтобы взяться за эту работу, и должна ли она прекратиться навсегда?» Нет; Сам вечный Сын Божий, Слово, Сила и Премудрость Отца, сияние славы Его и образ Его личности, он предпринял эту работу. Это делает великим и славным то, что Сын Божий лично совершил это; это, несомненно, должно быть «великое спасение», осуществить которое он сам пришел.
«И как он это делает — могучим словом своей силы, как он сотворил все в древности?» Нет; эта работа иного характера, и другим способом она должна быть совершена. Для,-
1. Для этой цели он должен воплотиться, «стать плотью», Иоанна 1:14; «сделанный из женщины», Гал. 4:4. Хотя он был в образе Бога и равен Богу, тем не менее, он должен был смириться и опустошить себя до образа человека, Фил. 2:6, 7. Это и есть та великая «тайна благочестия, явленная Богом во плоти», которую «ангелы желают проникнуть». То, что Сын Божий принял природу человека в себе, в одной и той же личности, — что было необходимо для осуществления этого спасения, — есть то, чем все творение должно восхищаться в вечности. И все же это всего лишь вход в эту работу; Для,-
2. В этой природе он должен быть «подчинён закону». Гал. 4:4; неприятен его приказам и обязан подчиняться им. Ему надлежало исполнить всякую правду, чтобы быть нашим Спасителем; ибо хотя Он и был Сыном, Ему все же предстояло научиться послушанию. Без Его совершенного послушания закону наше спасение не могло бы быть совершенным. Сын Божий должен повиноваться, чтобы мы были приняты и увенчаны. Трудности, искушения и опасности, которые сопровождали его в послушании, также невыразимы. И, несомненно, это делает спасение через него очень великим. Но все же остается то, что придает ему новое возвышение; для,-
3. Этот Сын Божий, пройдя путь своего послушания всей воле Божией, должен умереть, пролить свою кровь и «принести душу свою в жертву за грех».
И здесь слава этого спасения раскрывается, как солнце в своей силе. Он должен быть «послушен даже до смерти, смерти крестной», Фил.
2:8. Если он будет «вождем спасения», чтобы «привести многих сынов в славу»,
он сам должен «сделаться совершенным через страдания», Евр. 2:10. На пути нашего спасения стояли закон, проклятие и гнев, и все они должны были быть устранены, всем им нужно было претерпеть, и это Сыном Божьим; ибо мы «не тленным серебром и золотом искуплены, но драгоценной кровью Христа» (1 Пет. 1:18, 19. И там
«Бог искупил Свою церковь Своей кровью» (Деяния 20:28). И в этом, несомненно, проявилась любовь Божья, что «Он положил душу Свою за нас»,
1 Иоанна 3:16. Это относится к средствам нашего спасения.
закуплено. И это еще не все; ибо если бы Христос только умер за нас, наша вера в Него была бы напрасной, и мы все еще были бы во грехах. А потому,—
4. Чтобы выполнить ту же работу, Он воскрес из мертвых и теперь живет вечно, чтобы ходатайствовать за нас и спасать до конца тех, кто приходит к Богу через Него.
Этими средствами было достигнуто спасение, проповедуемое в Евангелии; что, несомненно, свидетельствует о том, что это «великое спасение». Послал бы Бог Своего Сына, Своего Единородного Сына, и притом именно таким образом, если бы не свершение дела, столь же великого и славного само по себе, но и совершенно необходимого в отношении его цели? Разве бы Сын так лишил себя своей славы, спустился бы до такого низкого положения, боролся бы с такими трудностями и в конце концов претерпел бы такую проклятую и позорную смерть, если бы работа, в которой Он был занят, не была великой? О слепота, жестокость и глупость сынов человеческих!
Они заявляют, что верят в истинность этих вещей, по крайней мере, они не смеют отрицать, что это так; но за результат их, за спасение, совершаемое ими, они ценят его меньше всего из всего, что им знакомо. Если это спасение, достигнутое таким образом, захватит их во сне и обрушится на них, хотят они того или нет, они не будут сильно сопротивляться ему, при условии, что оно не помешает им ни в одной из их похотей, целей или удовольствий. Но увидеть его превосходство, оценить его в соответствии с ценой, по которой он был куплен, они совершенно не обращают на это внимания. «Слушайте, вы, презирающие! Удивляйтесь и погибайте». Неужели Сын Божий прольет свою кровь напрасно? Должен ли он подчиниться, страдать, истекать кровью, молиться и умереть ни за что? Разве для тебя ничего не значит, что он подвергнется всему этому? Был ли у Бога недостаток мудрости или любви к Своему Сыну, чтобы так использовать Его в деле, которое вы считаете столь незначительным, что едва ли отвернетесь, чтобы заняться расследованием? Уверьте себя, что это не так, и однажды вы обнаружите это к своей вечной погибели.
В-третьих, это спасение покажется великим, если мы подумаем, от чего мы избавлены благодаря ему и в чем мы заинтересованы или в чем стали причастниками благодаря ему. Они также могут называть спасение великим, и поэтому их можно рассматривать отдельно.
1. От чего мы избавлены этим спасением? Одним словом, все зло, как в этом мире, так и в будущем. И все зло можно отнести к двум главам: (1) То, что развращает и развращает принципы нашей природы в их существовании и действии; и (2) То, что разрушительно для нашей природы с точки зрения ее благополучия и счастья. Первое из них — грех, второе — наказание; и оба они принимают на себя всю природу зла. На содержащихся в них частностях нельзя здесь настаивать отчетливо и по отдельности. Первое содержит наше отступничество от Бога со всеми вытекающими из него последствиями во тьме, безумии, грязи, стыде, рабстве, беспокойстве, служении похоти, миру и сатане, и в этом постоянное восстание против Бога и усердие в совершении наша собственная вечная гибель; все они присутствовали с бессмысленной глупостью, не распознавая эти вещи как злые, вредные, отвратительные, развращающие нашу природу и существа, и, по большей части, с грубой чувственностью в одобрении и симпатии к ним. А кто не понимает зла в отпадении от Бога, первой причины, высшего блага и последней цели всего, в нахождении под властью постоянной вражды против Него, в расстройстве всей своей души и всех способностей из этого, в постоянном служении греху, плоду рабства и пленения в самом гнусном состоянии, - пробудится к новому пониманию этих вещей, когда времени избавления от них больше не будет. Последнее из них состоит в гневе или проклятии Божьем и включает в себя все, что является или может быть наказанием и страданием для нашей природы в вечности. Теперь и от того и от другого, со всеми их последствиями и последствиями, верующие избавляются посредством этого спасения, а именно от греха и гнева. Господа Христа называли Иисусом, потому что Он «спасает людей Своих от грехов их», Мф. 1:21; и Он также является Спасителем, который «избавляет их от будущего гнева», 1 Фес. 1:10.
И это «великое спасение». Если человек является лишь средством избавления другого от нищеты, заточения или опасной болезни, особенно если таковой не может быть избавлен иначе, как только им, то сколь велика доброта его, и то заслуженно! Провиденциальное избавление от неминуемой временной опасности смерти рассматривается добрыми людьми как великое спасение, и так и должно быть, 2 Кор.
1:10. Но что все это значит для спасения? Что такое болезнь тела по сравнению с болезнью, да, смерть души? Что такое заключение внешнего человека под гневом таких бедных червей, как мы, и то на несколько дней, в цепях вечного?
темнота? Что такое небольшая внешняя нужда и бедность по сравнению с недостатком благосклонности, любви и присутствия Бога в вечности? Что такое смерть временная, мимолетная, окончание бед, вход в покой, в смерть вечную, умирание вечное, под проклятием, гневом и праведным мщением святого Бога? Эти вещи не имеют пропорции друг к другу. Так невыразимо велико это спасение, что нам не остается ничего, что могло бы проиллюстрировать его. И это превосходство евангельского спасения, наконец, станет известно тем, кто в настоящее время презирает его, когда они падут и погибнут от недостатка его, и это навечно.
2. Это спасение велико из-за его конца или того, к чему оно приводит верующих. Освобождение народа Израиля из Египта в древности было великим спасением; так повсюду излагает это Бог, и так же почитают это люди, и это справедливо. Те, кто роптали под этим, те, кто презирал прекрасную землю, все они подпали под сильное недовольство Бога. Но, тем не менее, поскольку это освобождение было всего лишь от временного, внешнего рабства, так что оно привело их лишь к внешнему покою на несколько дней в изобильной стране, оно дало им в наследство дома, земли и виноградники, в земле Ханаанской; но однако и там они быстро умерли, и многие из них погибли во грехах своих. Но как мы видели, от чего мы избавляемся благодаря этому спасению, так и превосходство наследства, которое мы получаем через него, таково, что ни одно сердце не может постичь, ни один язык не может выразить. Оно приводит нас в благосклонность и любовь Божию, к усыновлению детей, к прочному покою и миру; словом, в наслаждение Божие в славе вечной. О блаженство этого покоя, слава этого наследия, величие этого венца, вечность и неизменность этого состояния, величие этого спасения! Как подло, как слабо, как низко, как недостойно наше понимание этого!
И все же, несомненно, через благословенное откровение Духа благодати через слово Евангелия мы видим, чувствуем и испытываем столько, сколько достаточно, чтобы поддерживать нас в святом восхищении и стремлении к нему во все дни жизни. наше паломничество здесь, на земле.
Теперь остается, в-ТРЕТЬИХ, заявить о неизбежности гибели тех, кто пренебрегает этим столь великим спасением. Есть три вещи, которые делают наказание или уничтожение любого человека неизбежным: 1. Чтобы оно было справедливым и равным; 2. Чтобы не было ни облегчения, ни
предоставленное ему средство правовой защиты; и 3. Чтобы тот, кому принадлежит наказание, был в состоянии и решил это сделать. И все они в данном случае сходятся на высоте; для,-
Во-первых, уничтожение таких людей справедливо и равно; поэтому приговор, касающийся их, столь повелительный и абсолютный: «Кто не будет веровать, осужден будет» (Марка 16:16). И Святой Дух считает этот случай настолько ясным, очевидным и неоспоримым, что относит действия Божьи к суду самих грешников, Евр.
10:29. И те, кого будут судить по этому поводу в последний день, потеряют дар речи, им нечего будет ответить, не на что будет жаловаться. И приговор, вынесенный им, покажется всем праведным:
1. Потому что они презирают попытку заключения договора о мире и примирении между Богом и их душами. Между Богом и ними по природе существует вражда, состояние и состояние, при котором только они сами окажутся в проигрыше, и то навсегда. Бог, которому не нужны ни они, ни их послушание, ни дружба, предлагает им мирный договор.
Какого большего снисхождения, любви или благодати можно было бы помыслить или пожелать? Об этом говорится в Евангелии, 2 Кор. 5:19. Итак, какое большее унижение можно предложить ему, чем отвергнуть его предложения, даже не поинтересовавшись, каковы его условия, как это делают большинство тех, кому проповедуется Евангелие? Не значит ли это явно сказать ему, что они презирают его любовь, презирают его предложения примирения и ни в малейшей степени не боятся того, что он может с ними сделать? И разве не справедливо, что такие люди должны быть наполнены плодами своих собственных путей? Пусть люди поступают таким же образом со своими правителями, которых они спровоцировали и которые имеют над ними власть, и посмотрим, как это будет с ними. Ни Бог не будет поругаем, ни Его благодать не будет всегда пренебрегаться. Когда люди увидят и на горьком опыте узнают, какими жалкими бедными червями они являются, и на них сияют лучи величия, величия и славы Божьей, как они наполнятся стыдом и будут вынуждены подписаться под праведностью Бога? их собственное осуждение за отказ от его договора и условий мира!
2. Эти условия содержат спасение. Люди, пренебрегая ими, пренебрегают и отказываются от собственного спасения; и может ли кто-нибудь погибнуть более справедливо, чем те, кто отказывается от спасения? Если бы Божьи условия были великими, трудными и трудными, то, учитывая, кем они были предложены и кому,
были все основания, почему их следует принять; и их уничтожение было бы справедливым, если бы не старались соблюдать их в полной мере. Но теперь он предлагает жизнь и спасение, на пренебрежение которым он жалуется, что люди не приходят к нему, чтобы иметь жизнь. Конечно, в гибели таких людей не может быть недостатка в праведности. Но,-
3. На чем апостол главным образом строит праведность и неизбежность гибели тех, кто пренебрегает Евангелием, так это на величии спасения, предложенного им: «Как нам спастись, если мы пренебрегаем столь великим спасением?» Как это происходит и в чем заключаются его величие и превосходство, было сказано выше. Оно настолько велико, что нет ничего, чего грешник мог бы бояться или страдать, но это избавило бы его от этого; ничто из того, чего существо может желать, не приведет его к обладанию этим. А если это пренебрегать, то разве не праведно, что люди погибнут? Если мы не знаем, то Бог знает, как оценить это великое воздействие Его любви, мудрости и благодати и как соразмерить наказание с его презрением. Истина в том, что только Бог способен отомстить за величие этого греха и унижения, причиненного Ему. Ранее мы показали, насколько справедливо то, что нарушение закона должно быть наказано вечным наказанием, однако закон не давал облегчения тем, кто находится в беде или несчастье, а только принимал людей такими, какими он их нашел, в первую очередь он требовал послушания. из них, а затем пообещал награду. И это был хороший, святой и праведный закон, как в его повелениях, так и в его обещаниях и угрозах. Он нашел людей в хорошем состоянии и обещал им лучшее в послушании; при этом, если они потерпят неудачу, это грозило им потерей нынешнего состояния, а также сверхприбавлением вечной гибели. И во всем этом был явный эффект праведности, святости и верности Бога. Но Евангелие застает людей совсем в другом состоянии, в состоянии нищеты и разорения, беспомощных и безнадежных, и предназначено специально как для их настоящего облегчения, так и для будущего вечного счастья. И спасутся ли те, кто презирает это? Разве не справедливо и справедливо то, что оно окажется для них «запахом смертоносным на смерть»? Разве достойно того, чтобы над Богом посмеялись, Его благодать презирали, Его справедливость нарушали, Его славу теряли – и все это для того, чтобы грешники могли остаться безнаказанными? Пусть думают так, как хотят, Бог думает иначе, все ангелы на небесах думают иначе.
все святые от начала мира до конца думают иначе и будут прославлять Бога во веки веков за праведность Его судов над теми, кто не повинуется Евангелию. Но,-
Во-вторых: «Предположим, что уничтожение этих людей само по себе справедливо, однако для них может быть предусмотрено какое-то средство и облегчение, чтобы они на самом деле не подпадали под это наказание; у них еще может оставаться какой-то путь спасения; и поэтому их гибель не так неизбежна, как думают. Было показано, что гибель преступников закона была праведной, и тем не менее, им предоставлен путь спасения. Бог милостив, и в последний день все может оказаться иначе, чем сейчас, о чем сообщается; по крайней мере, вся та вера, усердие, послушание и святость, о которых говорится, не требуются для того, чтобы освободить людей от пренебрежения Евангелием. Чтобы те, кому их не хватает, тем не менее могли спастись». Я отвечаю, что мы сейчас не обсуждаем природу той веры и послушания, которые необходимы для того, чтобы заинтересовать людей евангельским спасением. Но несомненно, что окажется именно то, чего требует слово, и никто другой; даже та вера, которая очищает сердце, та вера, которая преобразует жизнь, та вера, которая приносит плод в добрых делах, та вера, которая производит вселенскую святость, «без которой никто не увидит Бога». Вера, состоящая из любви и служения греху, из пренебрежения евангельскими обязанностями, из несоответствия Слову, из чувственной, светской или порочной жизни, не поможет людям в этом вопросе.
Но это не предмет нашего сегодняшнего разговора. В целом может быть достаточно того, что вера и послушание, которых требует Евангелие, совершенно необходимы для того, чтобы освободить людей от презрения к Евангелию. Все, что они собой представляют, — это исследовать и изучать; ибо там, где они отсутствуют, нет ни облегчения, ни лекарства, каким бы ветром и пеплом тщетных надежд люди ни питались и не обманывали себя. Это правда, что существовало средство от нарушения закона, и это средство было: 1. Разумным, поскольку в том устроении не было примеси милости и благодати, и Бог счел нужным прославить эти свойства Своей природы. , а также те, которые прежде просияли в сотворении всего сущего и даровании закона. Прощающая милость не является грехом в нарушении закона и, следовательно, может служить основанием для облегчения; что и было сделано соответственно. И все же, 2. Это не было бы ни разумным, ни праведным, если бы это был единственный и последний способ удовлетворить праведность
закон, страданиями и жертвой Сына Божьего, не вмешался. Без этого милость и благодать должны были бы вечно покоиться в лоне Божием, без малейшего проявления их; как мы видим, они относятся к согрешившим ангелам, чью природу Сын Божий не принял, чтобы тем самым облегчить им. И 3. Об этом облегчении было объявлено сразу после появления греха, и обещание о нем постоянно возобновлялось, пока оно не было осуществлено и не осуществлено. И таким образом это стало предметом всей Книги Божией и основным вопросом всех взаимоотношений между Богом и грешниками. Но все это полностью открывает, что нет и не может быть никакого облегчения для согрешающих против Евангелия; ибо (1) Из какого источника, из какого источника оно должно исходить? В нем главным образом грешат милосердие и благодать, и весь замысел в нем терпит поражение. Предельная милость и благодать уже согрешены, и что же остается теперь для облегчения грешнику?
Есть ли какое-либо другое свойство божественной природы, рассмотрение которого даст людям какое-либо основание надежды? Есть ли что-нибудь во имя Божием, в том откровении, которое Он сотворил из себя своими делами, или в своем слове, чтобы ободрить их? Несомненно, вообще ничего. Но все же предположим, что Бог не вложил все богатство и сокровища Своей мудрости, благодати, любви и доброты в евангельское спасение через Иисуса Христа, которое, тем не менее, Он утверждает, что имеет, - предположим, что в бесконечной милости еще существовали резерв для прощения — (2) Каким образом и средствами оно должно быть осуществлено и осуществлено? Мы видели, что Бог никогда не проявил бы и не смог бы проявить прощающую милость к грешникам, если бы для этого не был создан путь через кровь Его Сына. Что тогда? Умрет ли Христос снова, чтобы спастись презирающим Евангелие? Почему, кроме того, что Писание положительно утверждает, что впредь он «не умирает уже» и что «нет уже жертвы за грехи», это самое неразумное, что только можно себе представить. Неужели он снова умрет за тех, кто презирал его смерть? Является ли кровь Христа настолько обычным явлением, что она проливается на похоти человека? Кроме того, когда же ему следует положить конец умиранию? Те, кто однажды пренебрег Евангелием, могут сделать это при втором испытании, более того, несомненно, так и сделают, и тогда Христос будет часто умирать, часто приноситься в жертву, и все равно все будет напрасно. Нет у Бога и другого сына, которого он мог бы послать умереть за грешников; Он послал Сына Своего Единородного однажды и навсегда, и тот, кто не верит в Него, должен погибнуть навеки. Напрасны будут тогда все ожидания людей от такой милости, какая есть
нечему открыть дверь или освободить место для ее осуществления. Нет, эта милость — всего лишь вымысел закоренелых грешников; в Боге такого нет.
Вся милость и благодать, которые Бог оказывает Своим творениям, направлена на евангельское спасение; и если это будет презираться, то напрасно люди будут искать другого. (3) Ни слова не говорится о таком облегчении или средстве защиты для тех, кто пренебрегает Евангелием. Прощение за преступления закона обещано немедленно, и все Писание написано для проявления его; а что касается милости для презирающих Евангелие, то где записано хоть одно слово об этом? Более того, разве Писание не во всех местах полностью и ясно не свидетельствует против этого? «Кто не будет веровать, осужден будет». «Не осталось больше жертвы за грехи». «Кто не верует, на том пребывает гнев Божий». И будут ли люди питать себя надеждой на милость, пренебрегая Евангелием? Слава тем, кто, будучи не в состоянии защитить грешников от этого света и доказательства отсутствия какого-либо облегчения, предназначенного для них, отнесли все дело за завесу и изобрели для них чистилище, чтобы помочь им, когда они уйдут из следовательно, и не могут вернуться, чтобы жаловаться на тех, кто их обманул. Но и это, как и все другие облегчения, окажется тростью сломанной для опирающихся на нее; ибо пренебрегающие Евангелием должны погибнуть, и это навечно, ибо уста Господни изрекли это.
В-третьих, тогда все надежды на спасение должны возникнуть отсюда, что тот, чье право и на ком надлежит отомстить пренебрегающим Евангелием, не сможет этого сделать или, по крайней мере, не сделает такого. такой степени, чтобы сделать его настолько устрашающим, как это притворяется. На этом не нужно сильно настаивать. В этом вопросе людям приходится иметь дело с Богом. И те, кто допускает его существование, не могут отрицать его всемогущество и вечность. Чего же не может сделать тот, кто таков? В конце концов окажется, что «страшно попасть в руки живого Бога». У нечестивых людей есть та же самая вечная причина бытия и наказания. Та же рука, которая поддерживает их, будет сокрушать их, и это навсегда. Чего требует Его праведность, Его сила и гнев исполнят до предела, так что спасения не будет. И это святые основы, на которых строятся все евангельские угрозы и клеветы; что все они произойдут и исполнятся с не меньшей уверенностью, чем сами обетования.
Итак, из всего, что было сказано по поводу этого предложения, мы можем узнать:
—

1. Восхищаться богатством благодати Божией, даровавшей столь великое спасение бедным грешникам. Каким бы великим оно ни было, мы нуждались в нем. Ничто не может быть устранено без нашей вечной гибели. Но когда божественная мудрость, доброта, любовь, благодать и милосердие начнут действовать, чего они не совершят? И действие их изложено в Писании в таких выражениях: «И возлюбил Бог мир»; «Бог воздает нам Свою любовь»; «Нет больше любви, чем этот»;
«Богатство благодати»; «Сокровища мудрости»; «Превышающее величие силы»; и тому подобное. Этим Бог будет прославлен и почитаем во веки веков. И в созерцании этого нам следует тренироваться здесь и в будущем; и тем самым можем мы возрасти в образ Божий во Христе, 2
Кор. 3:18. Куда бы мы ни посмотрели, что бы мы ни рассмотрели в этом, здесь есть то, что будет радовать наши души восторгом и удовлетворением. Вечный совет Божий, личность Христа, Его посредничество и благодать, обетования Евангелия, зло и гнев, от которых мы освобождены, искупление и слава, приобретенные для нас, привилегии, к участию в которых мы допущены, утешения и радости Духа, общение с Богом, к которому мы призваны, — как славны они в глазах верующих! или, несомненно, так должно быть во все времена. Как можем мы достаточно оплакивать это тщеславие, из-за которого ум позволяет быть одержимым и наполненным другими вещами! Увы, что они по сравнению с превосходством этой любви Божией во Христе Иисусе! Здесь наше сокровище, здесь наше наследие; почему бы и нашим сердцам не быть здесь? Если бы наши мысли были сосредоточены на этих вещах так, как должно, то как бы слава их прогнала наши заботы, подчинила наши страхи, подслащила бы наши скорби и гонения, отвлекла бы нашу привязанность от увядающих, погибающих вещей этого мира и сделала бы нас в любых условиях радуйтесь надежде славы, которая откроется! И действительно, мы теряем сладость жизни веры, пользу нашего исповедания, награду за веру, и становимся презираемыми для мира и добычей искушений, потому что недостаточно пребываем в созерцании это великое спасение. Чтобы воодушевить нас, мы можем рассмотреть: (1) Превосходство самих вещей, предлагаемых для наших размышлений. Это великие, глубокие и сокровенные вещи мудрости и благодати Божией. Мужчины оправдывают
сами тратят свое время и размышляют о вещах природы; и действительно, такое занятие лучше и благороднее, чем то, чем занимается большинство людей; ибо некоторые редко поднимают свои мысли над навозной кучей, на которой они живут, а некоторые набивают свой разум такими грязными фантазиями, что делают их мерзостью перед Богом, Мик. 2:1, 2 — они осведомлены только о своих собственных похотях и принимают меры для их исполнения и удовлетворения. Но что же это за вещи, которые ищет и исследует лучшая и более утонченная часть человечества? Вещи, которые возникли из ничего и быстро возвращаются туда; вещи, которые, когда они известны, мало обогащают ум, нисколько не улучшают его с точки зрения его вечного состояния и не приносят никакой пользы их душам. Но эти вещи вечны, славны, таинственны, на них запечатлен характер всех совершенств Божиих, познание Которого дает уму совершенство, а душе блаженство, Иоанна 17:3. Это заставило Павла воскликнуть, что он считает все «пустотой и навозом» по сравнению с знакомством с ними, Фил. 3:8; и пророкам древности «прилежно исследовать» их природу, 1 Пет. 1:10–12, как то, что единственное, что заслуживает исследования; и какое исследование делает их «благородными», в Деян 17:11, и это единственное, что отличает людей в глазах Бога, Иер. 9:23, 24.
(2) Наш интерес и уместность в них. Если мы верующие, это наши вещи. Богатый человек много созерцает свое богатство, потому что оно принадлежит ему; а великий человек - своей властью, потому что он уместен в ней. Людям не доставляет большого удовольствия мысленно рассуждать о вещах, которые им не принадлежат. Итак, все это наше, если мы Христовы, 1 Кор. 3:22, 23. Это спасение было уготовано нам от вечности, и мы являемся его наследниками, Евр. 1:14. Оно было куплено для нас Иисусом Христом; мы имеем искупление и спасение Его кровью. Оно передано нам обетованием Евангелия и даровано нам Духом благодати. Стоит ли презирать эти вещи? должны ли они быть отброшены среди вещей, которые нас меньше всего волнуют? или может ли быть какое-либо большее доказательство того, что мы не имеем в них ничего уместного, чем то, которое было бы, если бы наши сердца не были обращены к ним? Что! все эти богатства наши, все эти сокровища, это прекрасное наследие, это царство, эта слава, и все же не быть постоянным в мыслях и размышлениях о них! Это, несомненно,
по крайней мере, это знак того, что мы ставим под сомнение наше право на них и что доказательства, которые мы имеем о них, не выдержат испытания. Но горе нам, если это станет концом нашей профессии! а если иначе, то почему наши мысли не сосредоточены на том, что принадлежит нам и что никто не может у нас отнять?
(3) Прибыль и преимущество, которые мы получим от этого, будут значительны во всех отношениях; ибо: [1] Благодаря этому мы вырастем в подобие и сообразность с этим в нашем внутреннем человеке. Духовная медитация ассимилирует наши умы и души с тем, что является ее объектом. Итак, апостол говорит римлянам, что они были переданы в виде проповедованного им учения, гл. 6:17. Повинуясь ему верою, подобие его было явлено в их душах; и, обновлением ума, они преобразились совсем в иной образ в душах своих, гл. 12:2. Это превосходно выразил апостол: 2
Кор. 3:18. Постоянное созерцание с верой славы Божией в этом спасении Христом преобразует ум в образ и подобие Его, и то в различной степени, пока мы не достигнем совершенства, когда «мы познаем, как мы познаны. " Привыкание нашего ума к этим вещам сделает их небесными; и наши привязанности, которые будут соответствовать им, святы. Это путь к тому, чтобы Христос обильно обитал в нас, а мы сами «возрастали в Того, Кто есть наша глава».
И разве это ничего — очистить свой ум от дурной привычки, склоняться к земным вещам или беспрерывно выковывать в сердце своем глупые и вредные представления? Эта медитация придаст душе другую форму и форму, превратив сердце в «доброе сокровище», из которого во все времена можно черпать хорошие вещи, новые и старые. [2.]
Отсюда в душе возникнет утешение и поддержка при всех скорбях. Когда апостол хотел описать то свойство веры, посредством которого она позволяет верующему совершать великие дела и переносить их с радостью и комфортом, он делает это посредством ее действия и воздействия в этом вопросе. Это, говорит он,
«Сущность ожидаемого и очевидность невидимого»
Евр. 11:1; то есть оно вносит в душу и делает очевидными великие дела этого спасения, великие дела любви и благодати Божией в ней. И делает это не иначе, как постоянным созерцанием и святым восхищением ими. И когда это однажды будет сделано, он умножит примеры, чтобы продемонстрировать, какие великие последствия это произведет, особенно в
позволяющая нам пройти через трудности, испытания и невзгоды. То же самое он приписывает и надежде; это есть не что иное, как ожидание и ожидание души стать причастницей полноты этого спасения, величием и удовлетворительным превосходством которого она восхищается, Рим. 5:2–5.
Когда какая-либо скорбь или скорбь постигает верующего, он может легко отвлечь свои мысли от нее к богатой благодати Божией в этом спасении; которое наполнит его сердце таким чувством его любви, которое поможет ему преодолеть все нападки его бед. И направление к этой цели в целом преследует апостол, Рим. 8:15–18, 24, 25, 31–39. Это безопасная гавань для души, куда она может укрыться в любой шторм; как он снова учит нас, 2 Кор. 4:16–18. Что бы ни случилось с нами в нашем «внешнем человеке», хотя это и должно давить на нас так сильно, что губит нас в этом мире, тем не менее «мы не унываем», мы не унываем; и причина в том, что то, от чего мы страдаем, не имеет никакого отношения к тому, чем мы наслаждаемся или чего ожидаем. И способ, которым это размышление становится для нас действенным, заключается в постоянном созерцании с верой великих невидимых вещей этого спасения, которое отвлекает наш разум и дух от оценки того, что мы в настоящее время страдаем и терпим. И этот опыт уверяет нас, что он является нашим единственным облегчением в скорбях; что, несомненно, является нашей мудростью, которая должна быть обеспечена. [3] То же самое можно сказать и о гонениях, одной из особенных частей страданий, которая обычно больше всего сбивает с толку умы страдающих. Ни один человек не может спокойно, терпеливо и постоянно переносить гонения согласно воле Божьей, особенно когда дьявол преследует свой старый замысел донести гонения до их личностей (Иов 2:5), если у него не будет наготове большего блага, который сам по себе и в его собственном разуме перевесит зло, от которого он страдает. И это сделает благодать этого спасения. Душа, упражняющаяся в созерцании и восхищении ею, будет презирать и торжествовать над всеми внешними страданиями, которые постигают ее из-за своей заинтересованности в них, как и всякое преследование. Об этом в общих чертах заявляет апостол, Рим. 8. В стихах 31–34 он направляет нас к святому размышлению об избранной любви Божией, а также о смерти и посредничестве Христа, двух источниках этого размышления; и отсюда, стихи 35, 36, приводят нас к предположению о великих и жестоких гонениях, которые могут постичь нас в этом мире; и из первого соображения торжествует над ними всеми (стих 37) с радостью и ликованием, превосходящим радость и ликование победителей в битве, которая, однако, является величайшим из того, на что способна природа человека в отношении временных вещей. Когда душа предрасположена к славе этого
благодать и его заинтересованность в этом, она, несомненно, убережет его от всех угроз, упреков и гонений этого мира, как это было с апостолами древности, заставив их почитать своей славой и честью то, на что мир смотрел как на их позор, Деяния 5:41; а без этого сердце будет очень готово упасть и упасть в обморок. [4] Это также будет способствовать утверждению нашей веры, давая нам полное переживание того, во что мы верим. Тогда сердце непоколебимо, когда оно утверждено опытом, когда мы находим в предлагаемых нам вещах субстанцию, реальность, духовную пищу. Но как же этого достичь, если мы не осведомлены о них своим умом? если мы не сосредоточимся на них в своих мыслях и привязанностях? ибо тем самым мы вкусим и узнаем, как благ Господь в этом деле Своей благодати.
Таким образом, поскольку эта обязанность во многих отношениях имеет столь большое значение, нам следует рассмотреть, в чем она заключается. И к нему принадлежат следующие четыре вещи:
(1) Усердная молитва о Духе мудрости и откровения, который познакомит нас с тайной и благодатью этого великого спасения. В себе мы не обладаем врожденным знанием об этом и не можем достичь этого своими собственными усилиями. Нам необходимо получить новое понимание, иначе мы не «познаем Истинного» (1 Иоанна 5:20). Ибо, несмотря на заявление об этой тайне в Евангелии, мы видим, что большинство людей живут во тьме и неведении о ней. Только Дух Божий может исследовать эти «глубины Божии» и открыть их нам, 1 Кор. 2:10. Через Него должен «Повелевший свету из тьмы воссиять, воссиять в сердца наши, чтобы дать нам свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа» (2 Кор. 4:6. И поэтому апостол молится за ефесян, чтобы Бог дал им «Дух премудрости и откровения в познании Его, чтобы, просветив очи своего разумения, они могли познать, в чем состоит надежда призвания Его и в чем богатство славы наследия Его среди святых, и каково чрезвычайное величие силы Его для нас, верующих?»
глава 1:17–19; а для колоссян, чтобы они могли прийти ко «всякому богатству полного разумения, к познанию тайны Бога и Отца и Христа», гл. 2:2, то есть для того, чтобы они могли иметь духовное и спасительное знакомство с тайной.
об этом великом спасении, о любви, благодати и мудрости Божией, которых без этого Духа мудрости и откровения свыше мы не достигнем. Вот этого, в первую очередь, следует искать и в этом нам следует пребывать — постоянных молитв и просьб об учении, наставлении, раскрытии, просвещении и действенности этого Духа, чтобы мы могли видеть в эти глубины Божии, чтобы мы могли в некоторой мере вместе со всеми святыми постичь их и умудриться в тайне спасения. Соломон говорит нам, как можно обрести эту мудрость: Прит. 2:3–5: «Если ты воззовешь к знанию и возвысишь голос твой к пониманию; если ты будешь искать ее, как серебра, и искать ее, как скрытых сокровищ, тогда ты уразумеешь страх Господень, и найдешь познание Бога». Именно молитвой, плачем, прошениями, усердием и настойчивостью мы достигаем этой мудрости. Оставайтесь здесь, иначе все остальные попытки окажутся тщетными. Сколько бедных душ, в остальном слабых и простых, благодаря этому чрезвычайно умудрились в тайне Божией! и сколько еще мудрых в этом мире из-за пренебрежения им ходят во тьме все свои дни!
(2) Прилежное изучение Слова, в котором эта тайна Божья возвещается и предлагается нашей вере и святому созерцанию; но об этом уже частично говорилось, и это должно быть еще раз рассмотрено, и поэтому нет необходимости здесь настаивать.
(3) Искренняя любовь и радость от того, что Духом Божьим открыто нам, является еще одной частью этого долга. Здесь наш апостол объявляет, каким было расположение его сердца, Фил. 3:8. Как торжествует и радуется его сердце познанию, полученному им от Иисуса Христа! и тогда, действительно, сможем ли мы правильно узнать что-либо о благодати Божией, когда наши сердца затронуты тем, что мы знаем. Петр говорит нам, что древние святые по своей вере «радовались радостью неизреченной и полной славы» (1 Послание). 1:8. Они открыли то во Христе, который заставил их сердца биться внутри них и все их чувства переполняться восторгом и радостью. И это существенная часть этого святого восхищения, которая отличает его от тех бесплодных, бесплодных, умозрительных спекуляций о нем, которыми некоторые довольствуются. Это мы должны возбуждать наши сердца во всех наших размышлениях о благодати Божией и не успокаиваться до тех пор, пока не обнаружим, что они затронуты, удовлетворены и наполнены святым самодовольством; что является самым
выдающееся свидетельство нашего интереса и связи с вещами, которые нам известны.
(4) Ко всему этому следует относиться с благодарностью и хвалой. Этим апостол был полон и разразился, когда приступил к описанию этой благодати (Еф. 1:3, 4; и таков будет облик его сердца, который будет стремиться к святому восхищению им. Когда Господь наш Иисус Христос узрел благодать Божию в открытии тайны этого спасения Своим ученикам, о Нем сказано, что Он «возрадовался духом»,
ἠγαλλιάσατο, Луки 10:21, «возник в нем дух его»; и он разражается торжественным славословием, воздавая хвалу и славу Богу. И не является ли обязанностью тех, кому они открыты, сделать то, что из любви к ним Господь наш Иисус Христос сделал ради них? Благодарность за сами вещи, благодарность за их откровение, благодарность за любовь Божию и благодать Иисуса Христа в том и другом — составляет большую часть этого долга.
2. Это научит нас, какое уважение мы должны иметь к слову Евангелия, посредством которого только и открывается и представляется нам это великое спасение, великое средство и инструмент, который Богу угодно использовать, чтобы привести нас к участию это. Одного этого соображения достаточно, чтобы указать нам, какую оценку нам следует дать ему, какую цену мы должны установить за него, поскольку мы не можем иметь «сокровище» без покупки этого «поля». Некоторые пренебрегают этим, некоторые презирают его, некоторые преследуют его, некоторые считают это глупостью, некоторые - слабостью; но для верующих это «сила Божия и премудрость Божия». Чтобы продвинуть нас в этом долге, я рассмотрю некоторые из тех соображений, которые предлагают нам слова, на которых мы настаиваем, и тем самым также пройдусь по тому, что еще осталось для нашего обучения в них. И мы можем рассмотреть: (1) Превосходство и превосходство Евангелия, которое исходит от первого открывателя, то есть Господа Христа, Сына Божьего. Оно «начало говорить нам от Господа». В этом апостол предпочитает закон перед законом.
Это то слово, которое Сын пришел открыть и возвестить из лона Отчего; и, несомненно, он заслуживает внимания. Поэтому его так часто называют «словом Христовым» и «евангелием Христовым»; не только потому, что оно относится к нему, но и потому, что оно исходит от него и поэтому «достойно всякого принятия». И (2) пренебрегать Евангелием
значит пренебрегать и презирать Сына Божьего, Который является автором всего этого, и, следовательно, любовь и благодать Бога, пославшего Его. Так Господь Христос говорит проповедующим Евангелие: «Кто презирает вас, презирает Меня, и презирающий Меня презирает Пославшего Меня». Пренебрежение Евангелием немедленно отражается на Господе Христе и Отце; и поэтому наш апостол призывает нас остерегаться того, чтобы мы не презирали Того, Кто говорил с небес; чего нельзя сделать иначе, как пренебрегая Его словом. Некоторые притворяются, что чтят Христа, но они не обращают внимания на Его слово; да, они могут сказать о нем, как об Ахаве Михеевском, что они ненавидят его, и поэтому некоторые из них пытались искоренить проповедь о нем из мира, как это сделали паписты, - по крайней мере, смотрели на это как на бесполезная вещь, без которой церковь вполне могла бы обойтись. Но такие люди ошибутся, когда будет слишком поздно искать средства правовой защиты. Истинная причина их ненависти к Слову заключается в том, что они не могут найти другого способа выразить свою ненависть к Самому Христу; и никто никогда не ненавидел и не ненавидел Евангелие, кроме того, кто первым возненавидел и возненавидел Иисуса Христа. Но против слова у них есть много претензий, а против личности Христа нет ни одного, которые пока еще неприемлемы в мире. Это заставляет слово нести то, что направлено против самого Христа; и так будет истолковано это в последний день. (3) Подумайте, что это слово было подтверждено и засвидетельствовано с небес могущественными делами и чудесами, которые сопровождали его устроение. Так сообщает нам наш апостол.
И хотя мы не видели этих чудес, тем не менее мы оставили их в безошибочной записи для нашего использования, чтобы они могли еще побудить нас ценить слово и внимать ему должным образом. Бог так распорядился в Своем святом провидении, что никто не может пренебречь словом, не закрыв глаза на такой свет и доказательства убеждения, которые сделают его совершенно непростительным в последний день. Теперь, исходя из этих и подобных соображений, предлагаемая пошлина может быть введена в исполнение.




Евреям 2:5–9.
Апостол в этих стихах продолжает следовать своему прежнему замыслу.
Из учения первой главы он излагает увещевание в начале этой главы, которую мы уже прошли. Основанием этого увещевания было превосходство Господа Христа, Автора Евангелия, над ангелами, которыми закон был изречен и передан. Теперь он подтверждает это далее, и это примером, подходящим для его нынешних целей, на котором он еще не настаивал. И он делает это скорее потому, что свидетельства, которыми он доказывает свое утверждение, приводят его к рассмотрению других аспектов посредничества Христа, которые, по его мнению, было бы уместно объявить и этим евреям. И этого метода он придерживается на протяжении всего этого послания. В разгар своих рассуждений и свидетельств для объяснения или подтверждения того, что он догматически излагает, он в том или ином случае хватается за то, чтобы настоять на своих увещеваниях к вере, послушанию, с постоянством и настойчивостью в исповедании Евангелия. И в аргументах, которые он переплетает, и в свидетельствах, которые он приводит для усиления своих увещеваний, все же появляется что-то, за что он соответственно ухватывается, что ведет его к некоторому дальнейшему объяснению учения, которое он имел в виду; так незаметно переходя от одного предмета к другому, что он мог в то же время информировать умы и воздействовать на чувства тех, с кем он имел дело. Все это появится в нашем последующем изложении этих стихов.
Вер. 5.— Οὐ γὰρ ἀγγέλοις ὑπέταξε τὴν οἰκουμένην τὴν μέλλουσαν, περὶ ἧς
λαλοῦμεν·
Ὑπέταξε, «подданный», «in ordinem coegit», «подчиненный», «приведенный в порядок, под властью». Τὴν οἰκουμένην τὴν μέλλουσαν, Vul., «orbem terrae futurum», «будущая обитаемая земля»; Арии, «habitatam futuram», с той же целью, неправильно; Сыр., ת
י
ד ִ דּ
עֲַ אמָ ע
לְָ‚ "мундум",
или «seculum futurum», «мир» (или «эпоха»), «грядущий»; Беза, «mundum illum futurum», «тот мир грядущий». И действительно, повторение артикля со словами «о котором мы говорим» требует, чтобы оно было выражено так: «Тот мир грядущий» или «Мир, который грядет».
приди." Οἰκουμένη, евр., ל תּ
בֵֵ. Так чаще всего выражается LXX.;
как иногда, хотя и редко, через γῆ, «земля»; а иногда и по τὰ
ὑπὸ οὐρανῶν, «то, что под небом». Апостол использует это слово из Пс. 8, где обозначается смесь жителей, описанных там. Περὶ ἧς λαλοῦμεν‚ то есть διαλεγόμεθα, «о чем мы ведем речь», «о чем рассуждаем». Народная латынь добавляет к тексту слово «Deus»:
«Deus non subjecit», «Бог не подчинил»; без необходимости, как это признается. «De quo Christo», — гласит подстрочный глоссарий; но Περὶ ἧς
не «от Христа».
Вер. 5. – Ибо не ангелам подчинил Он мир грядущий, о котором мы говорим [о котором говорим].
Вер. 6.—Διεμαρτύρατο δέ που τὶς, λέγων· Τί ἐστιν ἄνθρωπος, ὅτι
μιμνήσκῃ αὐτοῦ; ἢ υἱὸς ἀνθρώπου, ὅτι ἐπισκέπτῃ αὐτόν;
Сыр.,
מ
רַ וָ
א
אבָ כּ
תְָ
ה
דֵ מ
סְַ דְּ
א
י
ך ֵ
ְ
א א
לֶָ;
"Но
как
тот
Писание свидетельствует и говорит», без необходимости ограничивая то, что было бесконечно сказано апостолом, сами слова объявляют, кто их произнес и где. Πού, Vul., «in quodam loco», «в определенном месте»; Beza,
«аликуби», «где-то», то есть Пс. 8:5. Τί ἐστιν ἄνθρωπος; שׁ א
נ
וֹ ֱ ה
־ מָ, "фунт
Homo Mortalis?» — βροτός, βροτὸς ἀνήρ, «хилой, смертный человек» или «сын человеческий». ם אָ
דָ ןבֶ, «filius hominis terreni»; γηγενής, «è terra editus» — «человек земли», или «земной человек».
Вер. 6. Но один [некий человек] засвидетельствовал [засвидетельствовал] в определенном месте [где-то, то есть в Писании, откуда он рассуждает], говоря: что такое человек, что ты помнишь о нем? или сын человеческий, что ты посещаешь его?
Вер. 7. — Ἠλάττωσας αὐτὸν βραχύ τι παρʼ ἀγγέλους· δόξῃ καὶ τιμῇ
ἐστεφάνωσας αὐτόν, καὶ κατέστησας αὐτὸν ἐπὶ τὰ ἔργα τῶν χειρῶν σου, πάντα ὑπέταξας ὑποκάτω τῶν ποδῶν αὐτοῦ.
Последние слова, которые обычно помещаются в начале восьмого стиха, я добавил к этому седьмому смыслу и еврейскому тексту, требующему этого.
Ἠλάττωσας αὐτόν. Таким образом, апостол передает יֵ
ה
וּ
ה
סְַתְּ у псалмопевца, и что
правильно. Вул., "миниисти"; что означает не «ты сделал меньше», а «ты уменьшил», что имеет иной смысл, чем тот, который здесь подразумевается. Сыр., ה
יָ ת
יִ מ
כְֶ אֲ, «депрессити», «ты подавил», или «сделал его меньше», или «ниже, чем он был». Beza, «fecisti eum Superiorem», «ты унизил его»; и так наш. Ремисты: «ты уничтожил его немного меньше»; неясно.
Ἐλαττόω — это «imminuo», «diminuo», «делать меньше», «брать от», что касается состояния и состояния. Так, у Исократа ἐλαττοῦν τὴν πόλιν означает умалить достоинство, состояние и состояние народа; как на латыни, «capitis diminutio».
это умаление статуса или достоинства, например, потеря свободы. Ибо, когда человек попал в плен к врагу, он терял свое достоинство до тех пор, пока не восстановил его «jure postliminii»; поэтому поэт называет Регула «capitis small», когда он был в плену у карфагенян, или в результате смены семьи, как когда Клодий, патриций, был усыновлен плебеем, или в результате изгнания. Все таковые — ἠλαττοῦμενοι, униженные в положении или достоинстве, ־ ה
סֵָ‚ слово, используемое
псалмопевец имеет то же значение; и хотя в LXX оно переводится по-разному, тем не менее они никогда не сильно отклоняются от его естественного значения.
Ἐλαττονέω, «уменьшать», «сделать меньше», «отнимать»; ἐλαττόω — то же; ἐνδεής γίνομαι, «стать нищим»; ἐνδέομαι, «быть в нужде»;
ἐπιδέομαι, ποοσδέομαι, ἀπορέω — все с одной и той же целью; στεοίσκω‚ «лишать»; ὑστεοέω, «желать», «быть бедным», «не иметь возможности»; и στερέω, и κενὸν ποιέω, «сделать пустым»; то есть κενόω, слово, использованное Филом. 2:7. Я наблюдаю эту различную интерпретацию этого слова в LXX. только для того, чтобы показать, что это постоянно означает уменьшение состояния и положения с добавлением нищеты; что прольет нам свет на интерпретацию этого места.
Βραχύ τι, «breve quiddam»; Вул., «Пауло минус»; Сыр., י
ל ק
לִַ‚ "паулулум", "а
немного», или «паулиспер», «некоторое время». ט מ
עְַ часто встречается в LXX.
переводится как μικρόν, «парвум», «паулулум» — «немного», имея в виду количество; иногда ὀλίγον, которое они называют числом, «немногие»; а иногда βραχύ, и тогда оно постоянно уважает время, «ненадолго». Так что βραχύ
τι столько же, сколько ἐπὶ βραχεῖ, то есть χρόνῳ; как в этой поговорке: Ὁ βίος
βραχὺς, ἡ τέχνη μακοά, — «Жизнь коротка», то есть кратковременна.
Будет ли здесь подразумеваться небольшая степень или короткое время, мы узнаем позже.
Παρʼ ἀγγέλους, сыр. א א
כֵ מ
לַָ ןמֵ, «prae angelis», «более ангелов», «выше ангелов», «более бедный, чем ангелы»; Евр., םי א
ל
ֹ
הִ ֱמֵ‚ "ангелы
Бог». Так все старые переводы передают это слово. И чтобы перевести его как «Део»,
в псалме излишне, беспочвенно, противоречит апостолу.
Δόξῃ καὶ τιμῇ ἐστεφάνωσας αὐτόν, «слава и честь короны eum»,
«славою и честью ты увенчал его»; Сыр., א ה
תְָּ שׁ
בּ
וְ תֶ
השׁ
ֵ ב
י
יְ ם ס
יִ ארָ
וַ
א
יְ
קָ, «славу и честь Ты возложил на его голову»; Евр.
ה
וּ
ט
רְֵ תּ
עְַ ד
רָ וְ
הָ
ב
וֹ
ד
וְ
כָ, «ты увенчал его» (или
«украсил свою голову») «славой и красотой» или «честью». Первое слово обозначает вес и ценность, второе — красоту и великолепие этой короны.
Καὶ κατέστησας αὐτὸν ἐπί, «ты поставил его над»; то есть назначил его властью, как фараон поставил Иосифа над землей Египетской. Сыр., י ת
יְ
הִ ָ טְ שׁ
לַ ְ וַ
א ‚ «авторитатем», «потестатем и трибуни»; «Ты дал ему власть»,
или «авторитет»; сделал его султаном или господином. евр., ה
וּ
שׁ
י
לִֵ מְתַּ‚ «сделал его господином»,
или «правитель», как в Быт. 1:18. Поэтому используется καθίστημι ἐπί, Деяния 6, Луки 12.
Ὑπέταξας ὑποκάτω τῶν ποδῶν αὐτοῦ‚ «положил», «положил», «подчинил все под ноги свои». Слова «все» решительно обозначают подчинение и депрессию, и, вместе взятые, самое абсолютное подчинение, которое только можно постичь.
Вер. 7. Ты на некоторое время унизил его перед ангелами; Ты увенчал его славою и честью, и поставил его [дал ему власть] над делами рук твоих: все покорил ты под ноги его.
Вер. 8.—Ἐν γὰρ τῷ ὑποτάξαι αὐτῷ τὰ πάντα, οὐδὲν ἀφῆκεν
ἀνυπότακτον· νῦν δὲ οὔπω ὁρῶμεν αὐτῷ τὰ πάντα ὑποτεταγμένα.
Вер. 8. Ибо, подчинив Ему все, Он не оставил ничего, что не было бы подчинено; но теперь мы видим, что не все вещи подчинены Ему.
Вер. 9.— Τὸν δὲ βραχύ τι παρʼ ἀγγέλους ἠλαττωμένον βλέπομεν Ἰησοῦν, διὰ τὸ πάθημα τοῦ θανάτου δόξῆ καὶ τιμῆ ἐστεφανωμένον, ὅπως χάριτι
Θεοῦ ὑπὲρ παντὸς γεύσηται θανάτον.
Слова этого ἀπόδοσις большинство из них были рассмотрены в πρόθεσις, и они должны были иметь один и тот же смысл в обоих местах, иначе рассуждения апостола были бы двусмысленными. Вместо χάριτι Θεοῦ в некоторых старых экземплярах читается χωρὶς Θεοῦ, «кроме Бога», «кроме Бога». Сирийские копии также различаются. Некоторые читают: «Ибо Сам Бог по благодати Своей вкусил смерть».
Другие: «Ибо он, кроме Бога, вкусил смерть»; которое произошло от χωρὶς
Θεοῦ, и показывает, что этот сорт древний. Поэтому некоторые полагают, что это искажение несториан, которые, разделяя личность Христа, не допускали, чтобы можно было сказать, что Бог умер, вопреки Деяниям 20:28.
Χάριτι Θεοῦ — это «gratiâ», «beneficentiâ», «beneficio Dei», «по благодати».
«благость», «благоволение Божие», выражающие первую весеннюю и движущуюся причину страданий Христа. Γεύσηται θανάτου, «должен вкусить смерть»; еврейское слово «умереть», подразумевающее истину, реальность и вид его смерти, которая была горькой и которую называли его «чашей». Ὑπὲρ
παντός, в мужском, а не среднем роде, для ὑπὲρ πάντων, посредством числа, то есть υἱῶν, о котором он говорит; всех и каждого из детей, для которых он был главнокомандующим спасения.
Вер. 9. – Но мы видим увенчанного славой и честью Иисуса, Который за претерпение смерти был на некоторое время унижен пред ангелами, чтобы Ему, по благодати Божией, вкусить смерть за всех.
Вер. 5. Первые слова пятого стиха, οὐ γάρ, «ибо», заявляют, что апостол продолжает свой прежний аргумент. Γάρ «ибо» не всегда подразумевает введение основания для подтверждения того, что было в прошлом, но иногда означает переход к чему-то другому, аналогичному тому, что предшествует, и поэтому не имеет никакого отношения к каким-либо особым словам или высказываниям, идущим прежде, но ко всему рассматриваемому делу, особенно к тому, что последует; как «nam» также используется на латыни: «Nam quis te juvenumconfissime, nostras jussit adire domos». Таким образом, эта частица «ибо» подразумевает новый аргумент, преследующий ту же цель, что и предыдущий.
Весь стих содержит утверждение, заложенное в отрицательном суждении, предположение довода апостола или доказательство его, предполагаемое в просиллогизме, заключающееся в следующем свидетельстве, с его
объяснение этого. И именно с этой целью: «Грядущий мир не подвластен ангелам; но оно подчинилось Иисусу, и поэтому Он превознесся над ними». Это он доказывает свидетельством псалмопевца по этому поводу: «Все подчинилось человеку, который на некоторое время был унижен пред ангелами; но этим человеком был Иисус». И это предположение он доказывает на основании этого события: Во-первых, со стороны человека, абсолютно рассмотренного: «Мы видим, что не все вещи подчинены ему»; следовательно, он не может быть предназначен. Во-вторых, со стороны Иисуса. «Все в этом событии согласуется с ним; во-первых, он был на некоторое время ниже ангелов» (что он показывает причину и затем пользуется случаем рассказать о своей смерти и страданиях в соответствии с ранее изложенным методом); «а затем он был увенчан слава и достоинство, все вещи подчинены ему; из всего этого видно, что именно ему, а не ангелам, мир грядущий будет подчинен». Это серия бесед апостола, в которой есть много трудного и «непонятного», на что следует обратить особое внимание.
Первый стих, как было сказано, излагает главное утверждение в отрицательном предложении: «Грядущий мир не покорится ангелам». Одно из доказательств этого заключено в самих словах; ибо выражение «Он не подчинил» у нашего апостола то же самое, что и «Это нигде не написано и не записано в Писании», «Нет свидетельства об этом», «Нигде не сказано, что Бог совершил что-либо». это.' См. гл. 1:5, с изложением этого. И эти отрицательные доводы из авторитета Ветхого Завета он считал в этом вопросе убедительными и достаточными.
В самом предложении: 1. Его подлежащее: «Мир грядущий»; с 2.
Его ограничение: «Что мы лечим»; и 3. Следует учитывать предикат, выраженный отрицательно: «Не подчиняется ангелам».
Субъектом предложения является «Грядущий мир» (אבה םלוע), новое небо и новая земля (οἰκουμένη), которую Бог обещал создать, Ис.
65:17, 66:22; что относится к חישמה ימי, «дням Мессии». Поздние евреи иногда называют его דיתע םלוע, «мир будущего», хотя обычно под этим выражением они подразумевают мир будущего блаженства. Но здесь подразумевается не что иное, как обещанное состояние церкви под Евангелием. Это, с поклонением Богу в нем, с особым отношением к
Мессия, автор и посредник его, управляющий его небесным пред престолом благодати, тем самым делающий его духовным и небесным, отличным от состояния богослужения Ветхого Завета, которое было мирским и плотским, был «миром». прийти», которого ждали иудеи и которое в этом месте имеет в виду апостол. Это мы и должны подтвердить далее, как основу последующего изложения. Итак, вот в чем состоит намерение апостола:
Во-первых, из прилагаемого ограничения: περὶ ἧς λαλοῦμεν, «относительно которого мы рассматриваем». Это мир, о котором он говорит с евреями в этом послании, а именно, евангельское состояние церкви, поклонение которой он имел в словах, непосредственно предшествующих, побуждало их к наблюдению; и не только так, но описывал это также как состояние, в котором чудесные дары Святого Духа были даны и ими можно было наслаждаться. И упоминание о них в непосредственно предшествующих словах есть то описание будущего мира, о котором говорит апостол в этих словах, «о котором мы говорим». И предание об этом новом мире, или о восстановлении всего при Мессии. Это было одно из главных сообщений об истине, полученных среди иудеев, которое апостол навязывает им.
Некоторые предполагают, что λαλοῦμεν, «мы говорим», заменяется ἐλαλήσαμεν, «мы говорили», и хотели бы, чтобы это относилось к гл. 1:6. Но что апостол подразумевает под «миром», мы достаточно показали и заявили. «Мир» там, посредством обычной синекдохи, обозначает обитаемую землю, τὰ ἴδια, которую создал и в которую пришел Сын Божий, Иоанна 1:11. Здесь имеется в виду определенное положение и положение вещей в мире, о котором он говорил с евреями.
Кроме того, те, кто хотел таким образом изменить это слово (Гроций, Креллий, Шлихтингий), миром, гл. 1:6, разумейте само небо, состояние славы, на котором здесь не настаивает апостол; для,-
Во-вторых, Он говорит о том, что уже было сделано, когда Иисус был увенчан славой и честью, как это видно из следующих слов. Эта коронация произошла после его вознесения, как мы уже доказали в целом. Тогда состояние славы не было подчинено Ему, потому что его не было тогда и еще не существует. И поэтому те, кто обращаются «мы говорим»
в «мы уже говорили», вынуждены также извратить следующие
словами и истолковывать: «Он подчинил себе все», «Он задумал или постановил так сделать»; оба без причины и причины. Мир, о котором говорит апостол, сразу же был подчинён Иисусу,
— то есть церковь нового завета, — когда Бог помазал его царем на святой горе Сион; и поэтому в псалме упоминаются те другие части творения, которые должны быть объединены в этом подчинении и не имеют никакого отношения к небу.
В-третьих, нигде в этом послании апостол не говорит прямо ни о небе, ни о мире будущих блаженных. Он часто упоминает небо, правда, не абсолютно, но поскольку оно принадлежит евангельскому миру, как место постоянного пребывания первосвященника церкви и где также совершается поклонение ему через веру.
В-четвертых, апостол в этих словах настаивает на противоположности, которую он проводит во всем своем рассуждении между иудейской и евангелической церковью-государством; ибо какую бы власть ангелы ни имели над вещами прежде, этот мир, говорит он, не подвластен им.
Итак, не небо и славу он противопоставляет иудейскому церковному государству и поклонению, а евангельскому, как мы увидим в дальнейшем развитии послания; что, следовательно, обязательно здесь подразумевается.
В-пятых, если в «грядущем мире» будет задумано вечное, благословенное состояние славы, которое должно начаться во время или после общего суда, то здесь есть обещание, что это благословенное состояние будет «de novo» подчинено Иисусу. Христос как посредник; но это прямо противоречит тому, что открыто тем же апостолом в другом месте относительно отношений между Отцом и Сыном как посредником в тот день, 1 Кор. 15:28:
«И когда все покорятся Ему, тогда и Сам Сын покорится Покорившему все Ему, да будет Бог все во всем» — эти слова, если они не подтверждают абсолютно прекращение Царство Посредника, а только порядок всех вещей в вечности в их подчинении Богу через Христа, однако они явно исключают дарование Ему новой силы или власти или новое подчинение всего Ему. . Прибавьте ко всему этому, что апостол доказывает подчинение мира сего Господу Христу, а не ангелам, свидетельством, прямо выражающим нынешние дела этого мира, предшествующие судному дню.
Из всего вышесказанного мы заключаем, что «мир грядущий»
Здесь выражены состояние и богослужение церкви при Мессии, названном так апостолом в соответствии с обычным названием, которое она тогда получила среди иудеев и которое допускалось им до тех пор, пока Моисеевое церковное государство не было полностью уничтожено. И впоследствии он говорит, что сюда входило и само небо, благодаря пребыванию нашего первосвященника в нерукотворенном святилище и постоянному допуску поклоняющихся к престолу благодати. Это предмет предложения апостола, то, о чем он говорит.
Относительно этого мира апостол сначала отрицательно заявляет, что он не подвластен ангелам. Подчинение этого мира кому-либо — это такое распоряжение им, при котором тот или те, кому он подчиняется, должны, как его господин, воздвигнуть, учредить или установить его, править и распоряжаться им. воздвигается, судить и вознаграждать его в конце его пути и времени.
В отношении ангелов это отрицается, и это отрицание доказано молчаливо, потому что в Писании ничего подобного не засвидетельствовано. И здесь апостол либо предотвращает возражение, которое могло возникнуть из-за власти ангелов в древней церкви и над ней, как думают некоторые, либо, скорее, продолжает свой план превозносить Господа Иисуса над ними и тем самым предпочитает поклонение Евангелие раньше того, что предписано законом Моисея: ибо он, по-видимому, допускает, что старая церковь и богослужение были в некотором роде подчинены ангелам; этот мир грядущий находился исключительно и непосредственно в его власти, который во всем должен был иметь первенство.
И это станет очевидным, если мы рассмотрим ранее упомянутые примеры, в которых состоит подчинение будущего мира чему-либо.
Во-первых, он не был подчинен ангелам при его возведении или учреждении. Им не была поручена эта работа, как заявляет апостол во вступлении к этому посланию. Они не раскрыли волю Божию относительно этого здания, и им не была предоставлена власть возвести его. Некоторые из них, действительно, были задействованы в сообщениях о подготовительной работе, но они не были использованы ни для раскрытия тайн его, с которыми они были не знакомы, ни для авторитетного во имя Бога возведения его. Ибо мудрость Божия в природе и тайне этого дела они узнали только по результатам самого дела, Еф. 3:9, 10, которые они просмотрели и
исследовать, изучать и восхищаться, 1 Пет. 1:12; и поэтому ему нельзя было доверить власть для его откровения и построения на его основе церкви. Но раньше все было иначе. Закон, который был основой иудейского церковного государства, был дан «по расположению ангелов», Деяния 7:53, Гал 3:19; и наш апостол здесь называет это «словом, произнесенным ангелами». Поэтому Бог поручил им дать закон и его постановления народу от Его имени и власти; которое, будучи основой Моисеева церковного государства, до сих пор было подчинено им.
Во-вторых, Он не подчиняется ангелам в отношении правления и распоряжения при его возведении. Их должность в этом мире — служение, Евр.
1:14, а не правило или владычество. Они не имеют никакого управления в церкви или над ней, но их приводят в координацию служения с теми, кто имеет свидетельство Иисуса, Отк. 19:10, 22:9; будучи равно с нами подчинены Тому, в Котором они и мы собраны в одну главу, Еф. 1:10. И наш апостол своим служебным присутствием в собраниях верующих побуждает женщин к скромности и трезвости в своей одежде и поведении, 1 Кор. 11:10. И древняя церковь понимала эту истину, присутствие ангела или ангелов в их собраниях, но только для того, чтобы председательствовать в них. Отсюда то предостережение относительно поклонения Богу, Экклс. 5:5, 6: «Лучше тебе не давать обета, чем дать обет и не исполнить. Не позволяй устам твоим вводить плоть твою в грех; и не говори пред ангелом, что это было заблуждением; Прогневается Бог на голос твой и разрушит дело рук твоих?»
Поклявшись и не уплатив, человек навлек на свою плоть, то есть на себя и свое потомство, вину, которую нельзя снять с оправданий поспешности или поспешности, обращенных к ангелу, председательствующему в их поклонении, чтобы он отдал отчет за причитающееся. производительность. Это правда, что абсолютная суверенная власть над церковью в древности принадлежала только Сыну Божьему; но особая, непосредственная власть над ней была предоставлена ангелам. Отсюда и произошло имя םי א.
ל
ֹ
הִ ֱ, «бог», «судья», «сильный», сообщались им, а именно, из их власти над церковью; это имя выражает власть Бога, когда ему приписывают. И из-за этого, действуя во имя и представляя власть Бога, святые древности имели предчувствие, что, увидев ангела, они умрут, из-за того слова Бога, что никто не увидит лица его и не останется в живых: Исх.
33:20. Итак, Маной прямо, Суд. 13:22. Он знал, что ему явился ангел, и все же сказал своей жене: «Мы обязательно умрем, потому что мы видели םי א
ל
ֹ
הִ ֱ‚» — ангел, облеченный властью Божией.
И поэтому вполне вероятно, что ангелам в Ветхом Завете можно оказывать уважение или поклонение, которые сами заявляют, что они не достойны их в новом, Отк. 19; Дело не в том, что они унижены в каком-либо превосходстве или привилегиях, которыми они пользовались прежде, но в том, что поклоняющиеся новому Завету благодаря своему отношению ко Христу и возвышению своей природы в Его личности освобождаются от того состояния несовершеннолетних, в котором они не отличались от слуг, Гал.
4:1, и достигают равенства свободы с самими ангелами, Евр. 12:22–24, Еф. 1:10, 3:14, 15; как среди людей может существовать уважение, должное со стороны низшего к высшему, которое может прекратиться, когда он будет поставлен в одно и то же состояние с другим, хотя высший нисколько не будет унижен. И по сей день евреи утверждают, что ангелам следует поклоняться с каким-то обожанием, хотя они категорически отрицают, что их следует призывать или молиться им. Более того, гораздо больше об их силе и власти в управлении внешними заботами древней церкви можно сказать из видений Захарии и Даниила с их делами в двух великих прообразах ее избавления из Египта и Вавилона. Но мы не должны здесь настаивать на частностях.
В-третьих, что касается силы суда и вознаграждения в последний день, то совершенно очевидно, что Бог подчинил этот мир не ангелам, но одному Иисусу.
Итак, это основное положение, которого придерживается апостол в своем нынешнем рассуждении. Самый славный эффект мудрости, силы и благодати Божией, а также то, в чем заключены все наши духовные заботы здесь, состоит в том благословенном церковном состоянии с вечными последствиями этого, которое было обещано от основания Церкви. мир, теперь должен был быть воздвигнут во дни Мессии. «Чтобы вы, — говорит он, — больше не цеплялись за свои старые установления, данные вам ангелами, и не жаждали таких чудес и ужасов, которые сопровождали их установление закона в пустыне, подумайте, что этот мир Этого благословенного поместья, столь долгожданного и желанного, нет ни на одном
счет подчиняется ангелам или передается в их распоряжение, честь которого полностью сохраняется за другим».
Установив таким образом истинный и правильный смысл этого стиха, мы можем здесь немного остановиться, чтобы обратиться к наблюдениям, которые он предлагает для нашего собственного наставления. Отсюда можно было бы почерпнуть многие вещи, но я буду настаивать только на одном, которое исчерпывающе отражает замысел апостола, а именно:
Великая привилегия церкви Евангелия заключается в том, что в вопросах поклонения Богу она подчиняется и непосредственно зависит от Господа Иисуса Христа, а не от кого-либо другого, ангелов или людей.
То, что это его привилегия, и что это великая и благословенная привилегия, станет очевидным при рассмотрении того, что это такое и в чем оно состоит. И, среди прочего, там содержатся следующие из них:
1. Что Господь Христос — наша глава. Поэтому в древности было обещано, что «царь их пройдет перед ними, и Господь будет во главе их», Мих.
2:13. Он будет их царем, главой и правителем. Бог ныне собрал все, все, что принадлежит Своей Церкви, в главу во Христе, Еф. 1:10. Все они были рассеяны и расстроены грехом, но теперь все собраны и приведены в порядок под одной главой. Ему Он «дал главою Церкви надо всем» (стих 22). Вся власть над всем творением, вверенная Ему, предназначена только для той цели, чтобы Он мог быть более совершенным и славным главой. в церковь. Он есть та глава, от которой зависит все тело, Еф.
4:15, 16; «Глава тела Церкви», Кол. 1:18; «Глава всякому человеку», то есть всякому верующему, 1 Кор. 11:3, Еф. 5:23. И это везде предлагается и как наша великая честь, и как наше великое преимущество.
Быть соединенными с Ним и подчиняться Ему как нашему Главе дает нам и честь, и безопасность. Какую большую честь мы можем иметь, чем быть свободными людьми корпорации, главой которой он является, чем быть подданными его королевства? какая большая безопасность, как не быть неразрывно соединенным с Тем, Кто во славе облечен всей силой и властью над всем творением Божьим, над всем, что может принести нам добро или зло?
2. Что он наш единственный руководитель. Церковь настолько подчинена Господу Христу, что не может подчиняться никому другому. Это правда, что члены церкви, как и люди на земле, имеют другие отношения, в отношении которых они подчиняются или могут подчиняться друг другу: дети к родителям, слуги к господам, люди к правителям; но поскольку они являются членами церкви, они подчиняются Христу и никому другому. Если бы кто-то другой был или мог быть их главой, то это были бы ангелы или люди. Что касается ангелов, то здесь мы ясно засвидетельствовали, что церковь ни в чем им не подчиняется. И среди людей может показаться, что апостолы всех остальных наиболее справедливо претендуют на эту привилегию и честь; но они открыто отказываются от каких-либо претензий на это. Так же и Павел, 2 Кор. 1:24: «Мы не имеем власти», правления, господства, главенства «над вашей верой» — всего, что касается вашего послушания Богу и вашего поклонения; «но являются помощниками радости вашей». И еще говорит: «не себя проповедуем, но Христа Иисуса Господа», единого Господа; «а мы — твои рабы ради Иисуса», 2
Кор. 4:5. И Петр, как кажется, предвидя, что некоторые из тех, кто придет после, будут претендовать на такое превосходство, предупреждает старейшин, чтобы они не считали себя «господинами наследия Божия», 1 Пет. 5:3.
И они сделали это во исполнение указаний и поручений, которые дал им их Господь и Учитель, Мф. 20:25–27, где он предупреждает их, что им не следует думать ни о достоинстве, ни о господстве над церковью, а со всем смирением посвятить себя служению ей; для чего он в другом месте добавляет свою причину, а именно, что все его ученики имеют одного Господа и Учителя, и не более, Иоанна 13:13, Матфея 23:8, 10. И это прискорбное замешательство, в которое впадают паписты в этом иметь значение; ибо сначала они подчинили всю церковь человеку, которого они называют Папой, общим отцом и учителем христиан, главой церкви, а затем подчинили и его, и ее ангелам, в поклонении и призывании их — величайшее возможное подчинение; когда Писание прямо назначает одного единственного главу церкви, а именно Господа Иисуса, и полностью заявляет, что она вообще не подчиняется ангелам. Но если оставить в стороне их, то Господь Христос является не только, таким образом, единственным Главой вообще всей Церкви, но и каждого отдельного верующего в Церкви:
«Каждому человеку глава — Христос», 1 Кор. 11:3. Он относится к каждому верующему соответственно и в отдельности; и это в обоих тех смыслах, в которых он является главой, то есть в соответствии с естественным и метафорическим употреблением этого слова.
Для,-
(1) Он является единственным главой, имеющим жизненно важное влияние на всю церковь и на каждого ее члена. Подобно тому, как от естественной головы все влияния жизни, связанные с существованием, движением, действием, руководством и направлением, передаются всему телу и каждому его члену; поэтому от одного только Господа Христа, поскольку Он является духовно жизненным главой церкви, в котором находятся источники жизни и всякая животворящая благодать, всей церкви и каждому верующему в ней передаются как первый животворящий жизненный принцип саму жизнь и все последующие поставки и влияния благодати для их оживления, укрепления, действия, руководства и направления. Об этом он сам заявляет, сравнивая отношение всех верующих к Нему с отношением ветвей к лозе, Иоанна 15:2, 4; которые не имеют ни жизни, кроме как в силу своего соединения с лозой, ни сока для плодородия, кроме того, что получено из нее; чему Он прямо учит, стих 5:
«Без меня, — говорит он, — вы ничего не сможете сделать». И это апостол Живо излагает нам на примере естественного тела (Кол. 2:19). И этому вложению всей полноты в Господа Христа, как Главу Церкви, чтобы оттуда весь и каждый ее член мог черпать необходимое для себя обеспечение, полностью учит нас Евангелие. Поэтому церковь называется
«полнота Христова», Еф. 1:23; или то, ради чего Христос сообщает о Своей полноте благодати, пока она не достигнет меры или степени роста и совершенства, которые Он милостиво назначил ей. И никто, я полагаю, не будет утверждать иначе, как то, что Господь Христос является единственным и единственным главой Церкви в этом смысле. Он не имеет духовной зависимости ни от кого другого в отношении благодати. Действительно, я не знаю, какое чудовище лежит в глазах тех, кто берет на себя даровать благодать другим посредством тех дел, которые они делают им или для них; но это мы сейчас не рассматриваем. Если кто-либо думает, что может получить благодать от кого-либо, кроме Христа, будь то ангелы или люди, пусть обратится к ним, но при этом твердо знай, что он «оставляет источник воды живой»
за «разбитые водоемы», которые не принесут ему облегчения.
(2) Он — единственный глава правления и правительства всей церкви и каждого ее члена. Это правило или управление церковью касается всего того послушания, которое она оказывает Богу в Его поклонении.
И от главы здесь требуется, чтобы он давал совершенные правила и законы для всех вещей, неизбежно принадлежащих к ним, и заботился о том, чтобы они соблюдались. И тут в мире возникает великое состязание. Паписты, в
от имени своего папы и других под ним, претендуйте на то, чтобы быть соучастниками Господа Христа в этом Его главенстве; и они хотели бы убедить нас, что он сам определил, что так должно быть. Писание говорит нам, что он был верен во всем доме Божием, как и Моисей, и что он был господином над своим домом, чтобы воздвигнуть его, управлять и утвердить его. И сам, когда он дает поручение своим апостолам, велит им учить людей делать и соблюдать все, что он им повелел; и соответственно они говорят нам, что передали нам то, что получили от Господа, и приказывают нам не мудрствовать сверх написанного. Но я не знаю, как случилось, что эти люди думают, что Господь Христос не является полным главой в этом деле, что Он не установил всех правил и законов, которые нужны и удобны для правильного совершения богослужения. и послушание церкви в этом; по крайней мере, что-то может быть добавлено к тому, что он назначил, что может принести большую пользу церкви. И они считают это своей работой, на основании я не знаю какого незапечатанного ордера, неписаного поручения. Но добавлять что-либо в поклонении Богу к законам церкви — значит осуществлять власть над ней, господствовать над ее верой и притворяться, что этот мир грядущий, это благословенное евангельское церковное государство, будет подчинено им, хотя с ангелами этого не будет; тщетное и гордое притворство, как окажется в последний день. Но вы скажете: «Христос дает свои законы только всей Своей церкви, а не отдельным верующим, которые получают их от церкви; и поэтому он не является непосредственным главой каждого в отдельности». Я отвечаю, что Господь Христос вручает Свои законы служению церкви, чтобы обучать им верующих; но его собственный авторитет немедленно затрагивает душу и совесть каждого верующего. Тот, кто подчиняется им по праву, делает это не на основании авторитета церкви, которой они преподаются и провозглашаются, а на основании авторитета Христа, Которым они даны и приняты.
3. Отсюда следует, что, поскольку Он — наш единственный глава, то Он — наш непосредственный глава. Мы имеем непосредственную зависимость от Него и непосредственный доступ к Нему. Действительно, Он назначил средства для передачи нам Своей благодати и для осуществления Своего правления и власти над нами. Таковы все его постановления, а также должности и должностные лица, которые он назначил в своей церкви; первое из которых он требует от нас постоянного использования, второе он требует от нас послушания и
подчинение. Но они относятся только к пути нашей зависимости и не препятствуют тому, чтобы наша зависимость была непосредственной от Него, поскольку Он является непосредственным объектом нашей веры и любви. Душа верующего не покоится ни на чем из этих вещей, а использует их только для подтверждения своей веры в подчинении Христу: ибо все это наше, они предназначены для нашего пользования, и мы Христовы, как и Он. Божий, 1 Кор. 3:21–23.
И поэтому мы имеем непосредственный доступ к Нему – и не, как некоторые по глупости воображают, через святых и ангелов, – а через Него к Богу, даже к престолу благодати.
4. Эта привилегия значительно усиливается тем, что церковь, подчиненная одному только Христу и поставленная в зависимость от Него, несомненно, позаботится обо всех ее заботах, поскольку только Ему это принадлежит. В своей старой просьбе церковь сделала вывод, что она осталась без отца, как Ос. 14:3; то есть во всех отношениях беспомощная, у которой не было никого, кто мог бы облегчить или помочь ей. И Господь Христос приводит это как причину, по которой Он побуждает Себя на помощь Своему народу, потому что не было человека, который явился бы им на помощь, не было заступника, который мог бы заступиться за них, Ис. 59:16. Итак, Бог поместил церковь в такое состояние, что она часто оказывается сиротой в этом мире, и у нее нет никого, кто мог бы оказать ей хотя бы малейшую поддержку или помощь; и сама церковь, избрав это состояние, отречься от всех надежд и ожиданий от кого бы то ни было, обратившись к силе, благодати и верности одного лишь Господа Христа; на нем не может не быть великой обязанности заботиться о нем и постоянно обеспечивать его. Они — члены Его тела, и только Он — их глава; они подданные его королевства, и только он один их король; они — дети и слуги в его семье, и он один — их отец, господин и господин; и может ли он забыть их, может ли он не обращать на них внимания? Если бы они были переданы на попечение людей, возможно, некоторые из них сражались бы и боролись за них, хотя их верность всегда вызывает подозрение, а их сила — ничто; если бы они были подчинены ангелам, они бдили бы ради своего блага, хотя их мудрость и способности конечны и ограничены, так что они никогда не смогли бы обеспечить свою безопасность: и не сделает ли Господь Иисус Христос, теперь они созданы его особая забота, поскольку его сила и верность бесконечно превосходят таковые у любого простого создания, превосходят их также в заботе и бдительности о нашем благе? И все эти
вещи достаточно подчеркивают величие той привилегии церкви, на которой мы настаиваем. И есть две вещи, которые делают эту свободу и возвышение церкви необходимой и разумной:
1. Что Бог возвысил нашу природу в лице Своего Сына до состояния чести и славы, чтобы Ему поклонялись и поклонялись все ангелы небесные, и было неприлично и не удобно, чтобы это было в наших личностях. Соединившись со Христом как с нашим главой, мы подчинимся им. Бог не допустил, чтобы, хотя между главой и членами существует строжайший союз, между ними было такое промежуточное положение, чтобы ангелы зависели от своего главы, а члены зависели от ангелов; что действительно полностью разрушило бы союз и непосредственное общение, которые есть и должны быть между ними.
2. Богу угодно через Иисуса Христа взять нас в святое общение с Собой, без каких-либо других средств или средств общения, но только с помощью нашей природы, лично и неразрывно соединенной с Его собственной природой в Его Сыне. И это также несовместимо с нашим подчинением ангелам.
Этот порядок зависимости провозглашает апостол в 1 Кор. 3:22, 23: «Все ваше, и вы Христовы, а Христос — Божий». Как нет никакого промежуточного звена между Богом и Христом, так нет его и между Христом и нами, и в Нём и только через Него мы относимся к Самому Богу. И это должно нас научить, —
(1) Справедливость и необходимость нашего всеобщего послушания Богу во Христе. Он освободил нас от подчинения людям и ангелам, чтобы мы могли служить Ему и жить для Него. Он сделал нас Своими избранными, Своей участью и уделом, от которых Он ожидает всех своих доходов славы из этого мира. И Он не оставил нам ни предлога, ни оправдания пренебрежению какими-либо обязанностями послушания, которых Он требует от нас. Мы не можем утверждать, что у нас была другая работа, что нам нужно было служить другим лордам и хозяевам; Он освободил нас от всех их, чтобы мы были Его. Если король возьмет в свою семью слугу и тем самым освободит его от ответственности за какие-либо другие обязанности или службу, не может ли он справедливо ожидать, что такой слуга будет прилежно соблюдать все его повеления, особенно принимая во внимание также честь и преимущество, которые он имеет, когда его приближают к себе и используют в его делах? И должен
Разве Бог не ожидает того же и от нас, учитывая, насколько привилегия, которую мы имеем благодаря этому отношению к Нему, превосходит все, чего люди могут достичь благодаря благосклонности земных князей? И если мы выберем себе других господ для служения, если мы настолько независимы от самих себя, что будем служить нашим похотям и миру, когда Бог проявил к нам такое уважение, что не позволил бы нам подчиняться Ангелы небесные, как непростительны мы будем в наших грехах и безрассудстве! «Ты будешь для меня»
— говорит Бог, — «и ни для чего другого». И разве мы не будем несчастны, если нам не понравится это соглашение?
(2) Что касается нашего послушания: как мы должны стараться, чтобы оно совершалось со всей святостью и благоговением! Моисей приводит это своим величайшим аргументом перед людьми в пользу святости во всем их богослужении и служении:
потому что ни у одного народа Бог не был так близок к ним, как у них. И все же та близость, на которой он настаивал, была лишь близостью его учреждений и некоторыми видимыми залогами и представлениями о его присутствии среди них.
Насколько более убедительным должно быть рассмотрение этой реальной и духовной близости, в которой Бог взял нас к Себе через Иисуса, для той же цели! Все, что мы делаем, мы делаем немедленно для этого святого Бога; не только под его взглядом и в его присутствии, но и в особом и непосредственном отношении к нему через Иисуса Христа.
Вер. 6. Апостол показал, что будущий мир, которого ожидала иудейская церковь, не был подчинён ангелам, и в Писании нет упоминания о чём-либо подобном. Что, по его мнению, подтверждает его утверждение о превосходстве Господа Иисуса над ангелами, так это то, что оно было ему подчинено. И это он не утверждает прямо своими словами, но намекает на свидетельство из Писания, которое он цитирует и призывает к этой цели. И таким образом он действует ради этих двух целей: 1. Чтобы доказать, что то, чему он учил, соответствовало вере древней церкви и содержалось в преданных ей пророчествах; таков был его особый способ обращения с этими евреями. 2. Чтобы он мог из слов этого свидетельства воспользоваться поводом для устранения великого возражения против достоинства Христа и тайн Евангелия, вытекающего из его унижения и смерти, и тем самым открыть путь для дальнейшего объяснения многих других частей или действий. его посредничества. Многие трудности существуют в
слова и выражения этих стихов и многое другое в применении апостолом свидетельства, данного им человеку, и цели, которую он намеревался достичь; все это, с Божьей помощью, мы постараемся устранить.
И с этой целью рассмотрим:
1. Способ и манера произнесения этого свидетельства являются своеобразными; 2. Само показание, произведенное с объяснением значения и значения слов в том месте, откуда оно взято; 3. Применение его к цели апостола, как в отношении личности, так и в отношении конкретной цели; 4. Далее раскройте то, что добавляет апостол о смерти и страданиях Христа, включенных в это свидетельство, хотя и не предназначенных для его первоначального использования и замысла; и 5. Подтвердить применение апостолом этого свидетельства, с соответствующим объяснением его, исходя из возражений, которые некоторые выдвинули против него. Все это мы пройдем так, как они предстают перед нами в самом тексте.
1. Манера его цитирования этого свидетельства несколько своеобразна: «Один свидетельствовал в определенном месте», без указания ни лица, ни места; как будто он намеревался מ
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имя. Но причина этого ясна; и человек, и место были достаточно известны тем, кому он писал. И сирийский перевод меняет выражение в тексте на: «Но, как свидетельствует и говорит Писание», без всякой причины. Евреи не знали, чьи это были слова, которые он использовал, и где они были записаны. Тот самый"
там упоминается Давид, а «определенное место» — восьмой псалом; из чего многого добавлять не нужно. Псалом это מ
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לֵ, «высокой хвалы Богу»; и такие псалмы по большей части, если не все, уважают Мессию и его царство, как признают сами иудеи. Что касается времени написания этого псалма, у них есть предположение, которое вполне вероятно, а именно, что это было ночью, когда он пас овец своего отца. Следовательно, в своем созерцании дел Божиих он настаивает на луне и звездах, которые затем славно представляются ему; не говоря уже о солнце, которое не появилось. Так и в распределении вещей здесь, внизу, которые, между прочим, подвластны человеку, он на первом месте останавливается на
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особенно под его опекой. Так и все дела Божии, и особенно те, о которых мы знаем в наших конкретных призваниях, должны возбуждать нас к восхищению Его славой и хвале Его имени; и никто обычно не более лишен святых мыслей о Боге, чем те, кто ставит себя в положение, неприемлемое для Него. Это место, откуда взято это свидетельство, особого автора которого апостол опускает, как потому, что оно было достаточно известно, так и потому, что не имеет никакого значения, кто был автором той или иной части Писания, поскольку все оно одинаково дано вдохновение от Бога, от чего только и зависит его авторитет.
2. Само свидетельство содержится в следующих словах: стихи 6, 7:
«Что такое человек» и т. д. Прежде чем мы перейдем к конкретному объяснению этих слов и к их применению апостолом, мы можем заметить, что перед нами в целом лежат две вещи; как,-
Во-первых, что все вещи, как говорится, подчинены человеку, то есть человеческой природе, в одном или нескольких лицах, в противоположность ангелам или ангельской природе. Как мы увидим, выразить первое — это простой замысел и цель псалмопевца. И хотя нигде нет такого свидетельства об ангелах, очевидно, что значение этого слова таково: «Человеку, а не ангелам»; на что апостол намекает в противительном δέ, «но»: «Но о человеке сказано, а не об ангелах».
Во-вторых, эта привилегия никогда не была абсолютно или универсально реализована в природе человека, но в отношении личности Иисуса Христа, Мессии. Об этом апостол призывает нас задуматься над тем, как он применил это свидетельство особым образом к Иисусу: стих 8: «Не все видим» и т. д. Итак, нет ничего абсолютно необходимого, чтобы оправдать слова апостола. рассуждения, а то, что заключено в этих двух общих положениях, которые очевидны в тексте и признаны всеми. Поэтому мы внимательно рассмотрим само свидетельство. Вся она состоит в созерцании бесконечной любви и снисхождения Бога к человеку: (1) в способе выражения; (2) В словах выражения; (3) В действии разума и воли Божией, в которой заключались снисхождение и благодать; и (4) По последствиям этого, в Его домостроительстве.
к нему.
(1) По манере выражения: «Что такое человек!» в порядке восхищения; да, он вскрикивает с каким-то удивлением. Непосредственный повод для этого опущен апостолом, как не имеющий отношения к его цели; но это очевидно в псалме. Давид упражнял свои мысли в созерцании величия, силы, мудрости и славы Божией, проявляющихся в Его могучих делах, особенно красоте, порядке, величии и полезности небес и тех славных тел, которые в них присутствуют. себя перед всем миром, впадает в такое восхищение, что этот великий и бесконечно мудрый Бог, который словом своих уст дал бытие и существование всем этим вещам и тем самым сделал свое превосходство заметным для всего мира, снисходил до той заботе и вниманию к человеку, на которых в этот раз сосредоточились его мысли. «Что такое человек!» говорит он. И в этом состоит или должна быть великая польза всех наших размышлений о делах Божьих, а именно, что, принимая во внимание Его мудрость и силу в них, мы должны научиться восхищаться Его любовью и благодатью, когда Его сердце обращено к нам, являющимся во всех отношениях столь недостойным, поскольку он мог бы навсегда удовлетворить себя в других, казалось бы, более славных продуктах своей силы и Божества.
(2) Далее он выражает свое восхищение этой снисходительностью Бога в словах, которые он использует, намекая на низкое и низкое положение человека по его собственной природе: שׁ א
נ
וֹ ֱ ה
־ מָ; — «Что такое бедный, несчастный, смертный человек, противный
горе, печаль, тревога, боль, беда и смерть?» Τί ἔστιν ἄνθρωπος; но у греков нет имени человека, полностью выражающего то, что здесь употребляет псалмопевец. Βροτός ближе всего к нему, но не используется в Писании. Он добавляет: ם אָ
דָ ן
־ וּ
בֶ — «и сын человеческий», созданный из земли. Это имя, на которое намекает и выражает апостол, в 1 Кор. 15:45, 47: «Первый человек Адам… есть ἐκ γῆς χοϊκός», — «из земли, из земли». Так было записано в древности в Быт. 2:7: «Господь Бог создал המָ א
דֲָהָ ן
־ מִ ר ע
פָָ ם אָ
דָ הָ," — "что
человек Адам, который был отцом всего, из праха земного», и так далее, Быт. 3:19. Бедный человек, созданный из праха земного! Когда Писание выражает человека в отношении чего-либо достоинства или превосходства в нем, оно называет его שׁ א
יִ; и שׁ א
יִ
בּ
נֵ
י
־ ְ — «сыны человеческие» на месте,
власть и уважение. Итак, эти слова различаются, Пс. 62:10, где мы переводим ם אָ
דָ
בּ
נֵ
י
־ ְ, «сыновья Адама», «люди низкого ранга»; и שׁ א
י בּ
נֵ
יְ, "сыновья
Иша», «люди высокой степени». Теперь псалмопевец использует это выражение, чтобы усилить свое восхищение благодатью и снисхождением Бога. И как личность первого Адама здесь нельзя особо подразумевать, — ибо, хотя он и сделал себя ש א
נ
וֱֹ, несчастный человек, подверженный смерти,
но он не был ם אָ
דָ ן
־ בֶּ, «сын человеческий», любого человека, ибо он был от Бога, Луки 3 ult., – так что в этих словах нет ничего, что могло бы быть правильно приписано природе человека в личности Мессии. Ибо так его называли особым образом: ם אָ
דָ ן
־ בֶּ, «Сын человеческий»; он тоже был
сделал שׁ א
נ
וֱֹ, «человек, подверженный печали», познавший больше всех людей горе и беду и рожденный с намерением умереть. Поэтому, созерцая свое собственное жалкое положение, в котором к печальным, мучительным страстям человеческой природы, которые он имел в себе, добавлялись внешние противоречия и упреки, он восклицает о себе: שׁ א
יִ
וְ
ל
ֹ
א
־
ע
תַ ה
וֹ
לַ
י
וְ
אָ
נֹ
כִ
‚ Пс. 22:7: «Я червь,
и не א
יֹ
ש ִ «человек любого значения в мире» ש א
נ
וֱֹ в лучшем случае.
(3) Он выражает это снисхождение Божие в привязанностях и действиях Своего ума по отношению к человеку: ר
נּ
וּ ֶ ת
זְ
כְּ ִ כּ
יִ — «Чтобы ты помнил его», или:
«искусство помнит о нем». Ὅτι μιμνήσκη αὐτοῦ, — «Чтобы ты помнил о нем». Помнить в Писании, когда оно приписывается Богу, всегда означает какое-то действие Его разума и цель Его воли, и это в знак добра или зла по отношению к тем, кого вспоминают. Так же используется и само воспоминание. По этой причине говорится, что Бог иногда помнит нас навсегда, а иногда больше не помнит наши грехи. Таким образом, это означает привязанность разума Бога к какому-либо творению, как к добру, так и ко злу, сопровождаемую целью Его воли действовать по отношению к ним соответствующим образом. В первом случае оно использовано здесь, как и у Иова:
глава
7:17, 

י
ו א
לֵָ
ת שׁ
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כּ
יִ
שׂ א
נ
וֹ ֱ ה
־ מָ
ך ל
בּ
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является
мужчина,
что
ты
самый лучший
увеличивать
ему? и что ты должен приложить к нему сердце свое?», то есть помнить его или помнить о нем; «приложить свое сердце к нему навсегда».
В этом выражении подразумевается отношение сердца и разума Бога к природе человека в личности Иисуса Христа, в отношении всего добра, которое Он сделал в ней и посредством нее. Здесь изложен весь совет и цель Бога относительно спасения человечества через унижение, возвышение и полное посредничество «человека Христа Иисуса».
(4) В этом снисхождении заключаются последствия действия Божьего разума и воли в воспоминании о человеке; и они выражены: [1] под одним общим заголовком; и [2] в конкретных случаях из них.
[1] Общий результат того, что Бог вспоминает человека, заключается в том, что Он «посещает его»; как то же самое слово используется у Иова в упомянутом выше месте. ד פּ
קָ
ַ ,
хотя оно и употребляется по-разному, тем не менее оно постоянно обозначает действие высшего по отношению к низшему; и хотя его часто употребляют иначе, тем не менее, обычно оно выражает действие Бога по отношению к Своему народу во благо. И в особенности этот термин «посещение» используется для выражения действия Бога, сделавшего нам добро, послав Иисуса Христа, чтобы Он взял на себя нашу природу: Луки 1:68: «Он посетил и искупил народ Свой»; и с той же целью стих 78: «Весна свыше посетила нас»: оба относятся к действию Бога по отношению к нам в лице воплотившегося Сына Его. Итак, гл. 7:16. Таким образом, этот термин «посещение» обозначает не действие Бога в возвышении посещенного, а такое расположение вещей по отношению к Нему, которое сопровождается великой заботой, благодатью и любовью. Такова была природа человека в сердце Бога, чтобы делать ему добро в личности Иисуса Христа, и поэтому он действовал по отношению к нему или посещал его.
Это то, что было причиной восхищения псалмопевца и будет таковым для всех верующих в вечности. Не внешнее состояние и состояние человечества в мире, которое с момента появления греха печально и плачевно, вызывает у псалмопевца это восхищение, но ум его сосредоточен на тайне благодати, мудрости и любовь к Богу в лице Мессии.
Вер. 7. — [2] Особые случаи, в которых выражалось это посещение Божие, содержатся в стихе 7 и относятся там к двум главам: 1-й. Мужская депрессия и унижение; 2 раза в день. Его возвышение и слава.
1-й. Первое выражено в таких словах: «Ты на некоторое время унизил его перед ангелами». Это было частью Божьего посещения; и хотя это не то, что непосредственно имел в виду апостол, тем не менее, это то, что он намерен широко использовать в своем прогрессе. Эти слова не имеют в виду превознесение природы простого человека, как будто они должны намекать, что по своему достоинству он сделан лишь немного меньшим, чем ангелы, и насколько разрушительно это чувство для намерения и апостола.
применение этих слов мы объявим позже. Здесь выражены три вещи: (1) Действие Бога, унижающее или умаляющее Его; (2 раза.) Мера этой депрессии «чем у ангелов»; (3-й раз.) Его продолжительность в этом состоянии и состоянии «некоторое время».
(1-й.) ס
דֵחָ, слово, использованное псалмопевцем, передано апостолом ἐλαττόω, и это правильно. Оба они означают ухудшение состояния и положения, депрессию любого человека от того, чем он раньше наслаждался. И это в первую очередь относится к посещению Божию. И действие воли Христовой в этом деле, соответственно воле Отца, выражается словами того же значения: Ἐκένωσεν ἑαυτόν, «Он опустошил себя»; и Ἐταπείνωσεν ἑαυτόν, «Он смирил себя», Фил. 2:7, 8: обозначает добровольное уныние от славы прежнего состояния и состояния. В этом унижении Христа в нашем естестве заключалось, сколько той заботы и ἐπισκοπής, осмотра и посещения Божия, известно.
(2-е.) Мера этого унижения и депрессии выражена в отношении к ангелам, с которыми его теперь сравнивает апостол: он стал меньше ангелов. Это евреи видели и знали и могли из-за его унижения возразить против утверждений апостола о своем преимуществе перед ними. Поэтому он признал, что он стал меньшим, чем они, показывает, что ему было предсказано, что так должно быть, и в своих последующих рассуждениях приводит причины, почему так должно было быть. И он говорит не об уничижении Христа абсолютно, которое было гораздо больше, чем здесь выражается им, как он потом заявляет, но только относительно ангелов, с которыми он сравнивает Его; и поэтому для его цели в настоящее время достаточно показать, что он был унижен перед ними: םי א
ל
ֹ
הִ ֱמֵ, παρʼ ἀγγέλους. Джером передает слова
в псалме «à Deo» — «чем Бог»; и Фабер Стапуленсис долго спорил с Эразмом, чтобы доказать, что в этом месте они должны быть представлены именно так; что явно противоречит апостолу и обвиняет его в искажении слова Божьего. Кроме того, абсурдно и глупо мнение, которое отстаивает он и другие, а именно, что человеческая природа Христа была сделана немногим меньше, чем Божья, и унижена, чтобы это могло быть так, хотя она была бесконечно меньше божественной природы, поскольку созданный. ЛХХ. и во всех старых греческих переводах говорится «ангелы». Этот элохим часто используется для обозначения
их мы доказали раньше. В Таргуме есть איכאלמ, «ангелы»; и масштабы этого места обязательно требуют такого значения слова. Итак, Бог, посетив природу человека в лице Своего Сына, поставил ее и того, кто был облечен ею, в состояние нужд и нужд и смирил его до состояния ангелов, ибо впоследствии объявлены благословенные концы. Ибо хотя с момента его воплощения и рождения ангелы поклонялись ему как своему Господу, однако по внешнему состоянию своей человеческой природы он был поставлен чрезвычайно ниже того состояния славы и превосходства, которым ангелы постоянно наслаждаются.
(3-й раз.) Есть пространство времени, длительность, предназначенная для этого состояния.
Он сделал его ниже, ט מ
עְַ, βραχύ τι, «на некоторое время» или «короткий сезон».
Это ט מ
עְַ часто используется в этом смысле, и что это правильное обозначение βραχύ τι, мы показали ранее. Но что делает смысл этих слов несомненным, так это то, что апостол точно ограничил их этим в стихе 9, как мы увидим. Лишь на короткое время личность Христа в природе человека была приведена в состояние более бедное, чем состояние ангелов; и в то время он был сделан не немного, а гораздо ниже ангелов. И если бы в этом было все его состояние, то оно не могло бы быть следствием той невыразимой любви и заботы, которой так восхищается псалмопевец; но, поскольку это лишь для небольшого продолжения и что для благословенных целей, о которых провозглашает апостол, ничто не может более рекомендовать их нам.
2 раза в день. Есть еще один результат посещения человека Богом – его возвышение; выразил: (1) В том достоинстве, в котором он возвысил его; и (2-й) в правлении и владычестве, которые Он дал ему.
(1-й.) Во-первых, он «увенчал его славою и честью». הרָ ע
טֲָ это
«insigne regium», знак и знак высшей и королевской власти.
Поэтому, когда Давид жалуется на ограничение и уменьшение своей власти или правления, он говорит, что «венец его осквернился до земли» (Пс.
89:39; то есть сделали презренными и растоптанными. Таким образом, быть коронованным означает быть наделенным верховной властью или правами и титулами на нее; как это было с Соломоном, который был коронован при жизни своего отца.
Речь идет не об обычной короне, а о короне, сопровождаемой
«слава и честь». Быть увенчанным славой и честью — значит иметь славный и почетный венец, или власть и владычество: ד
רָ וְ
הָ
כ
ב
וֹ
דָ.
первое обозначает вес этой короны;
כ
ב
וֹ
ד ָ, «тяжесть славы», от ד כ
בַָ, "чтобы
βάρος δόξης, «бремя славы», как говорит апостол, намекая на первоначальное значение этого слова (2 Кор. 4:17): другой, его красота и слава: и власть, и величие. Как Таким образом был увенчан Христос, как мы подробно показали в первой главе.
(2-й раз.) Эта верховная власть сопровождается действительным правлением; где, [1-й] выражается сама власть; и [2 раза.] Степень этого. [1-й] «Ты дал ему власть над делами рук Твоих». ה
וּ
שׁ
י
לִֵ מְתַּ,
«поставил его править»; κατέστησας αὐτὸν ἐπί, «назначил его во власть над». Фактическое правление и власть были переданы ему после коронации. И, [2-е.] Степень этого владычества – «дело рук Божиих». И чтобы кто-нибудь из-за этого неопределенного выражения не подумал, что это правило ограничено вещами, упомянутыми ранее псалмопевцем в стихе 3, названными «делом перстов Божиих», то есть небом, луной и звездами; или в следующем распределении вещей здесь внизу на овец, волов, птиц и рыб (стихи 7, 8), то есть на всех существ здесь внизу; он добавляет его расширение в универсальном предложении Πάντα ὑπέταξε, «Он все без исключения подчинил Ему». И чтобы проявить свою абсолютную и неограниченную власть, с безоговорочным подчинением ему всех вещей, он добавляет, что они помещены ὑποκάτω τῶν ποδῶν αὐτοῦ‚ «под его» самые «ноги» — выражение, предполагающее власть во всех отношениях неограниченную. и абсолютный.
Вер. 8. Апостол, изложив свидетельство, которое он намеревается использовать, переходит в восьмом стихе к некоторым его объяснениям, которые могут сделать его подходящим и соответствующим той цели, для которой оно было дано им. И их два: первый из них касается смысла слов, которые выражают степень этого владычества; второй — пример какого-то лица или лиц, к которым это разъясненное таким образом свидетельство не может быть применено.
(1) Чтобы объяснить объективную степень упомянутого правления и владычества, он добавляет: «Ибо, подчинив Ему всех, Он не оставил ничего, что не было бы подчинено Ему»; ибо, хотя можно было бы возразить, что в псалме о будущем мире, о котором он говорит, нет упоминания, он дает им понять, что этого нельзя исключить, поскольку утверждение универсально и неограниченно, что все вещи, какие бы они ни были, суть
положить под него. Правда, наш апостол использует это самое свидетельство и в другом месте, 1 Кор. 15:27, добавляет там, что существует явное исключение в отношении того, кто таким образом подчинил себе все. И очевидно, что это действительно так; ибо псалмопевец говорит не о самом Боге, но о делах Божиих; и среди них, говорит здесь апостол, нет исключения: все они приведены в порядок согласно этому правилу. И таким образом, этим свидетельством, объясненным таким образом, как того требует необходимость, он полностью подтвердил, что мир грядущий, будучи одним из особых дел Божиих и не подчиненный ангелам, подчинится человеку; именно это он и взялся продемонстрировать.
(2) Чтобы направить это свидетельство к правильной цели и дать возможность применить его к тому, кому оно особенно предназначено, Он отрицательно заявляет, к кому оно неприменимо: «Но ныне мы еще не видим, чтобы все было подчинено Ему». ." Речь шла о человеке, о котором сказаны слова: «Что есть человек!» Это должно обозначать природу человека, и то, как она есть во всем человечестве вообще и в каждом отдельном человеке, или в каком-то особенном и своеобразном случае, в одном причастнике этой природы. Во-первых, он отрицает, что это может принадлежать человеку вообще, всем или кому-либо из них, исходя из того, что они вообще являются людьми. И в этом отрицании есть два существенных обстоятельства: — [1] Способ его утверждения, апеллируя к обычному опыту: «Мы видим»; — «Это вопрос, о котором каждый может судить»: «Мы все из нас по опыту известно, что дело обстоит иначе: «Нам не нужны ни свидетельства, ни аргументы, чтобы научить нас этому; нашего собственного состояния и того, что мы видим в других людях, достаточно, чтобы сообщить нам». И это способ апелляции как бы к здравому смыслу и опыту, как мы поступаем в самых простых и неоспоримых вещах. [2] В слове «еще» есть ограничение этого переживания: «Мы еще не видим». И это не означает противоположного положения вещей в будущем, но отрицает его в отношении всего прошедшего времени: «Прошло много времени со времени дачи этого свидетельства, гораздо больше времени со времени сотворения человека». и все остальное, и все же все это время мы видим, что все вещи достаточно далеки от того, чтобы быть отданными под ноги человека». Или, если в слове есть запас на какое-то время, когда это слово в каком-то смысле исполнится и в простом человеке, то это для того времени, когда они будут совершенно прославлены с Тем, Кто в первую очередь предназначен, и, таким образом, будут приняты как таковые. должны были быть с ним участниками его
владычество, Отк. 3:21. Эти вещи ясно показывают, что здесь отрицается и в каком смысле. Все человечество, вместе взятое, очень далеко от того, чтобы быть облеченным в описываемую здесь власть, от того, чтобы все творение Божие было брошено под его ноги. Это правда, что сначала человеку, в его первоначальном состоянии, была дана власть над теми существами здесь, внизу, которые были созданы для использования и поддержания его природной жизни, и никак иначе. И это также в некоторой степени продолжается и в его потомстве, хотя и вопреки нынешним наклонностям и наклонностям созданий, которые стонут из-за рабства, в которое они поставлены, служа своей пользе и необходимости. Но все это поначалу было лишь неясным прообразом и тенью предполагаемого здесь господства, которое является абсолютным, универсальным и таким, на которое у созданий нет оснований жаловаться, поскольку им в нем отведено их надлежащее состояние. Следовательно, мы сами, по нашему собственному наблюдению, легко можем заметить, что это слово относится главным образом не к первому человеку, ни к его потомству; ибо мы еще не видим, по прошествии столь длительного времени с момента творения, что все вещи подчинены Ему.
Раскрыв таким образом свидетельство, на котором настаивают, прежде чем мы приступим к апостольскому применению его к человеку, которому оно принадлежит, мы можем немного остановиться здесь и почерпнуть из него кое-что для нашего наставления. И это, в общем, то...
Рассмотрение бесконечно славных достоинств природы Бога, проявляющихся в Его делах, в значительной степени подчеркивает Его снисходительность и благодать в Его отношении и уважении к человечеству. Этому учат нас поводы для слов и сами слова.
К этому, говорю я, ведет нас метод псалмопевца. Он начинает и заканчивает свое рассмотрение дел Божиих восхищением Его славным превосходством, которым они были сотворены (стихи 1, 9): «О Господь, Господь наш, как превосходно имя Твое!» — «Как славен Ты! и ты показываешь себя таким». И отсюда он переходит к рассмотрению своего снисхождения в отношении и любви к человеку (стих 4). И чтобы направлять нас в этом долге, мы вместе с псалмопевцем можем заметить:
Во-первых, что дела Божии, особенно те, которые были предметом его размышлений, небесные тела, которые мы видим, суть
действительно, сами по себе чрезвычайно славны. Их облик, величие, красота, порядок, курс, полезность — все говорит о них как о достойных восхищения и славы.
Одного их взгляда достаточно, чтобы наполнить разум человека восхищением и удивлением. И чем больше мы размышляем о них, чем более искусны мы в рассмотрении их природы, порядка и использования, тем более превосходными они кажутся нам; и все же это лишь малая часть их величия и прекрасного характера, которую мы можем получить определенные знания; так что они до сих пор остаются скорее объектами нашего восхищения и удивления, чем нашей науки. Поэтому мудрейшие среди язычников, лишенные учения слова и Духа Божия, с единого согласия приписывали им божество в древности и поклонялись им как богам; да, само имя Бога на греческом языке, Θεός, взято от θεῖν, «бежать», которое они получили от постоянного движения небесных тел. Они видели своими глазами, насколько они славны; они разумом познали свое величие и ужасное движение. Опыт научил их использовать их как непосредственные источники света, тепла, жары, влаги; а, следовательно, и с жизнью, ростом и всеми полезными вещами. Возможно, у них была какая-то традиция того правления и власти, которая сначала была предоставлена солнцу и луне над днем и ночью, Быт 1:16. По этим и подобным причинам, потеряв познание истинного и единственного Бога, они не так хорошо знали, куда обратиться в качестве божества, как к тем вещам, которые они видели столь полными славы и которые они находили столь важными. универсальное коммуникативное добро и полезность. И с них началось все идолопоклонство в мире. И в мире было свое время, как мы видим у Иова, где это упоминается и осуждается, гл. 31:26, 27: «Если бы я увидел сияющее солнце или луну, идущую во сиянии, и сердце мое соблазнилось бы тайно, или уста мои поцеловали бы руку мою».
Он осуждает идолопоклонство, но вместе с тем показывает, что блеск, яркость и слава этих небесных светил имели огромное влияние на сердца людей, побуждая их к тайному поклонению, которое вылилось во внешнее поклонение, приветствие которого осуществляется поцелуями. рука была одной частью и действием. И поэтому Бог предостерегает Свой народ от этого искушения, Втор. 4:19: «Чтобы ты не поднял очей твоих к небу и, когда увидишь солнце, и луну, и звезды, все воинство небесное не принудилось бы поклоняться им и служить им, что Господь Бог твой разделил все народы под всем небом». Если люди забудут истинного Бога, а затем поднимут очи свои или упадут в
созерцание небесных тел, их слава, величие и превосходство таковы, что они будут гонимы и спешат к поклонению и поклонению им. И столь всеобщим было это безумие в древности, что из этих последних слов: «которое Господь Бог твой разделил всем народам»
евреи утверждают, что Бог дал солнце, луну и звезды, чтобы они были божествами язычников и чтобы они поклонялись им! Но упомянутое там распределение относится к их общему использованию среди всех народов, а не к их почитанию. И не Бог является виновником идолопоклонства, как они кощунственно воображают; но к этому их привела их слава и превосходство. И когда кто-нибудь из них поднимался выше, чтобы постичь живых, разумных духов для своих божеств, они все же представляли себе, по крайней мере, что их славное жилище находится в небесных телах. Да, и некоторые христиане впали в тщетное воображение из-за ложного перевода последней части четвертого стиха Псалма 19, сделанного LXX. и народная латынь, в которой читаются слова: «Он поставил Свою скинию под солнцем» вместо «Он поставил в них»
то есть на небесах, «скиния для солнца», как ясно сказано в оригинале. Зачем мне упоминать безумие манихеев, утверждавших, что сам Христос ушел в солнце, если не превратился в него? Я называю эти вещи только для того, чтобы показать, какое влияние на умы людей, лишенных слова, оказали слава и превосходство этих небесных тел. И какую неоценимую благодать Бог показывает нам в пользу Своего слова! ибо мы потомство их и по природе ни на йоту не мудрее тех, которые поклонялись тому, что не есть Бог. Но они превосходят славные дела Божии; и чем больше мы будем рассматривать их, тем больше будут открываться нам их слава и величие. И как дети Израиля сказали о сыновьях Анака: «Мы были перед ними в наших глазах, как кузнечики, и такими же мы были в их глазах», не можем ли мы сказать о себе гораздо больше по сравнению с этими славными делами из рук Божиих: «Мы все лишь кузнечики по сравнению с ними, и почему Бог обратил к нам Свое сердце?»
Во-вторых, эти славные дела Божьи действительно показывают бесконечную славу Того, кто их создал. Вот какую пользу люди должны были бы извлечь из созерцания их, а не избирать их своими богами, как они делали, когда «их глупые сердца помрачились» и «они тщеславились в своем воображении». Вот как использует их псалмопевец, и к этому повсюду нас направляет Писание. Этот Дэвид приводит их
проповедуя всему миру, Пс. 19:1–6. У них есть голос, они говорят во весь мир; и своей красотой, величием, порядком, полезностью они возвещают непостижимую славу Того, кто их создал. В них проявляется τὸ γνωστὸν τοῦ Θεοῦ, «то, что можно познать от Бога», говорит Павел, Рим. 1:19. И что это? «Его вечная сила и Божество», стих 20; то есть его бесконечная сила, вседостаточность и самообеспечение. Эти вещи ясно видны в них.
Будучи все сотворенным и сотворенным Им в свое время, не показывает ли это, что Он был пред ними от вечности и существовал без них в совершенном блаженстве? И то, что Он сотворил их такими прекрасными, такими славными, такими превосходными, и что из ничего, разве это не свидетельствует о Его бесконечной силе, мудрости и доброте? Разве все они не приводят нас к созерцанию его бесконечного превосходства? И почему тот, кто создал все это из ничего, так заботится о слабой, хрупкой природе человека? Но чтобы это рассмотрение могло быть более эффективным, давайте взглянем несколько слабее на некоторые из тех превосходств природы Бога, которые провозглашают Его дела и которые придают особый блеск Его снисхождению к нам; как,-
Во-первых, Его величие. «Величие Его неисследимо», — говорит псалмопевец в Пс. 145:3; то есть оно бесконечно. Необъятность его природы – это его величие. «Небо небес», говорит Соломон, «не может вместить его» (3 Царств 8:27). Бесконечность и вездесущность его сущности превосходят все, чего может достичь понимание и воображение человека. Если бы люди захотели думать и воображать величие, они не смогли бы достичь выше небес над небесами, и то, насколько они могут себе представить; но это не выражает необъятности. Эти небеса небес не могут вместить его. Наши мысли о величии склонны состоять в добавлении одного к другому до тех пор, пока то, о чем мы думаем, не расширится до пределов нашего воображения. Но это не имеет никакого отношения к необъятности Бога, которая является не заполнением Им всего воображаемого места или пространства, а бесконечным существованием в бесконечном пространстве. Так что, как Он присутствует, недалёк от всего творения, ибо говорит: «Не наполняю ли Я небо и землю?» Джер. 23:24, — так и Он не менее присутствует там, где нет части творения. И если бы он создал тысячи миров (что он может сделать своей силой), он присутствовал бы во всех них, не менее далекий от каждой вещи в них, чем он находится в том, что он уже создал.
созданный; и это не по расширению его сущности и величию, а по бесконечности его существа. В этой необъятности также нет частей; ибо то, что имеет части, не может быть бесконечным или огромным. Что-то от Бога отсутствует на небе, а что-то на земле; но Бог целиком присутствует во всем своем существе повсюду. Это не оставляет места для человеческого воображения, но призывает нас к чистым действиям понимания и веры, чтобы согласиться с этим. И разум зайдет настолько далеко, что он согласится с истиной того, чего он не может постичь, потому что он убежден, что иначе и быть не может. То, что остается, оно оставляет вере и почтительному поклонению. Разум, с помощью божественного откровения, довел разум и душу до того, что Бог огромен, не только присутствует во всем творении, но существует в Своем бесконечном существе, где нет ни одного творения, и что в равной степени во всей Своей сущности, там оно предает их восхищению, благоговению, обожанию и совершенствованию верой в это превосходство Божие, где бы они ни находились. Так говорит псалмопевец Пс. 139:7–11. Мысли о вездесущности Бога чрезвычайно полезны для души в любых условиях.
И кто может в достаточной мере восхищаться этим превосходством природы Бога?
Как поразительно это его величие! Как все народы мира, как «капля из ведра», как «пыль весов», как «суета»,
как «ничто» перед ним! Что такое маленькая пыль по сравнению с необъятностью бытия? тому, чье величие мы не можем измерить, чью природу мы не можем постичь, чью славу мы можем только стоять вдали и поклоняться? Что бедный червь для того, кто повсюду и кто повсюду наполнен своими превосходствами и блаженством? Исход всех наших мыслей об этом свойстве Божией природы есть восхищение и святое изумление.
И откуда ему думать о нас или привязываться к нам своим сердцем? И это величие Бога он излагает, показывая, каким ничтожным является для Него все творение, которое мы видим: «Кто измерил воды ладонью Своей, и пядью отмерил небеса, и постиг пыли земной в мере, и взвесил горы на весах, и холмы на весах?.. Вот, народы, как капля из ведра, и считаются, как мелкая пыль на весах: вот, Он берет острова, как ничтожное… Все народы перед Ним — как ничто, и они почитаются Ему меньше, чем ничто и суета» (Ис 40:12, 15, 17).
Во-вторых, Его бесконечная самодостаточность проявляется в его делах;
ибо все эти вещи являются абсолютным продуктом Его силы, мудрости и доброты. Из их бесконечных запасов и сокровищ он вывел их все. У них не было ранее материи, из которой они были сделаны; не было никакой причины, причины или цели, для чего они должны были быть созданы, а было только то, что было в нем самом и от него самого, Рим. 11:36, Отк. 4:11. Но это не могло бы быть без бесконечной самодостаточности в себе, откуда все вещи начинаются и кончаются в нем. И если бы он не был во всех отношениях самодостаточным до существования всех вещей, из ничего ничего не могло бы быть произведено. И это происходит из полноты его существа, которую он объявляет своими именами.
יְ
ה
ֹ
וָ
ה
и ה
יֶ
ה ְאֶ; которые обозначают его само-
бытие, его самосуществование, его самодостаточность. Все свойства его природы, будучи бесконечными, имеют то, что их удовлетворяет и наполняет. «Его понимание безгранично». И поскольку ничто не могло бы постичь бесконечную природу Бога, кроме бесконечного понимания, Бог не мог бы познать самого себя, если бы его понимание не было бесконечным. Итак, ничто не может удовлетворить бесконечное понимание, кроме бесконечного объекта; понимание Бога не могло бы быть благословенным и покоящимся, если бы предмет его, природа Бога, не была бы бесконечной. Бог своим пониманием знает степень своей бесконечной силы и поэтому знает не только то, что он сотворил своей силой, но и все, что он может сделать. И это соответствие свойств Бога одно другому, так как оно делает их, поскольку бесконечными, фактически не отличающимися ни друг от друга, ни от самой Его природы, так что оно дает им всем покой, блаженство, удовлетворение и самодостаточность: как, продолжим в наших предыдущих примерах, блаженство понимания Бога состоит в постижении им всей природы Бога и не способно на большее, потому что оно не может постичь больше. Следовательно, Бог вседостаточен и вечно благословен в созерцании и наслаждении Своим превосходством; ибо самодостаточность — источник блаженства. Там, где чего-то недостает, нет абсолютного блаженства. И, следовательно, блаженство Божие является абсолютным, вечным и существенным для него, потому что оно возникает и возникает абсолютно в нем самом, в его собственной полноте бытия, в его собственной достаточности для себя и для себя. Все блаженство созданий, которых мы когда-либо достигнем или сможем достичь, является всего лишь зависимым, производным и передаваемым; потому что, хотя у нас ничего не будет недостатка, источник нашего снабжения никогда не будет в нас самих, но в Боге. Его блаженство абсолютно, потому что оно исходит от него самого и в нем самом, в его самодостаточности во всех отношениях. Это должно быть абсолютно благословенно. Следовательно
Бог сотворил эти вещи не потому, что Он нуждался в них, ибо, если бы они были ему нужны, он не смог бы их создать; или чтобы они добавили к нему что-нибудь, ибо то, к чему можно что-то добавить, не бесконечно; или чтобы он мог устроить в них тот покой и удовлетворение, которых он прежде не имел в себе, ибо одно только бесконечное должно обязательно и неизбежно давать вечное удовлетворение тому, что бесконечно: но только самым свободным актом своей воли он выбрал путем создания всех вещей выразить часть своей силы, мудрости и доброты в чем-то вне себя. Абсолютно он был самодостаточен от вечности, и это как в отношении покоя, удовлетворения и блаженства в себе, так и в отношении всякого действия, как и во внешних делах, к которым его воля и мудрость должны были склонить его; быть во всех отношениях способным и сильным внутри и снаружи, чтобы делать все, что ему заблагорассудится. И это бесконечное удовлетворение и самодовольство Бога в Себе, возникающие из той полноты божественного бытия, которая есть во всех свойствах Его природы, есть еще один предмет нашего святого восхищения и поклонения. «Этот Бог был, этот Бог творил прежде сотворения мира». Итак, что такое человек, что этот вседостаточный Бог заботится, заботится и посещает его? Нужен ли он в нем или в его услугах? Распространяется ли на него его доброта? Может ли он принести пользу Богу, как человек приносит пользу своему ближнему? «Если он согрешит, что он будет против него? Или если умножатся преступления его, что он ему?» то есть в его невыгоду. «Если он праведен, что дает ему или что получает из руки своей?» Иов 35:6, 7. Ничто, кроме бесконечного снисхождения и благодати, не является источником всего Божьего внимания к нам.
В-третьих, тем же самым способом проявляется Его бесконечная и вечная сила.
Это прямо утверждает апостол, Рим. 1:20. Тот, кто сотворил все это из ничего и, следовательно, может творить и творить подобным образом все, что пожелает, должен иметь бесконечную силу, или, как его называют, «Господь Бог всемогущий», Отк. 19: 6. Это сам в общих чертах излагает, Ис. 40:28. И чтобы убедить в этом Иова, он обсуждает с ним в отдельных случаях некоторые из его собратьев здесь, внизу, на земле и в водах, гл. 38–41. И если сила Бога в создании того или иного творения, которое мы видим и созерцаем, столь восхитительна, провозглашая его суверенитет и бесконечную удаленность человека от него в его лучшем состоянии, то насколько славна она во всей вселенной и в сотворение всего видимого и невидимого тайной эманацией
всемогущества в слове повеления! Искусство человека далеко пойдет в создании, оформлении и упорядочении вещей; но есть две вещи в малейших творениях Божьих, которые отличают созидательную энергию, видимую в них, от всей ограниченной и конечной силы: 1. Что они рождаются из ничего. Теперь, пусть все существа объединят свою силу и мудрость вместе, если у них нет какой-то ранее существовавшей материи, над которой они могли бы работать, они ничего не смогут произвести, ничего не произвести. 2. Многим из Своих творений, даже самым малым из них, Бог дал жизнь и самопроизвольное движение; всем им свойственна особая склонность и действие, неразрывно следующие принципам своей природы. Но так как всякая сотворенная сила не может дать ни жизни, ни самопроизвольному движению, ни росту какой-либо вещи, то она не может более вложить в какую-либо вещь новый природный принцип, который должен был бы склонить ее к новому виду действия, который изначально не был ей свойственен. . На всех делах Божиих лежит особый отпечаток всемогущества, о чем Он подробно заявляет в беседе с Иовом, гл. 38–41. И эта сила не менее эффективна и не менее очевидна в его поддержании и сохранении всего сущего, чем в его сотворении. Вещи существуют сами по себе не более, чем они созданы сами по себе. Он «держит все словом силы Своей», Евр. 1:3; и «все Им стоит» (Кол. 1:17). Он не создал мир, а затем не отбросил его от Своей руки, чтобы он встал на свое дно и изменился сам по себе; но постоянно, в каждый момент, на каждое существо, величайшее, наименьшее и самое ничтожное, исходит сила от Бога, чтобы сохранить их в их существовании и порядке; если бы оно было приостановлено хотя бы на одно мгновение, все они утратили бы свое положение и существование и из-за замешательства превратились бы в ничто. «Им мы живем, и движемся, и существуем», Деяния 17:28; и Он «дает всему жизнь и дыхание и все сущее», стих 25. Богу не нужно прилагать какие-либо действия Своей силы, чтобы уничтожить творение; само прекращение того постоянного излучения всемогущества, которое необходимо для его существования, было бы достаточным для этой цели и цели. И кто может восхищаться, как следует, этой силой Божией, которая в каждой отдельной траве на поле больше, чем мы можем исследовать или постичь? А что такое человек, чтобы о нем помнить?
В-четвертых, Его мудрость также сияет в этих делах Его рук. «В премудрости сотворил Он всех их», Пс. 104:24. Так же и Пс. 136:5. Его сила была тем, что дало всем вещам их существование, но его мудрость дала им их существование.
порядок, красота и польза. Как это удивительно, как это непостижимо для нас, говорит Софар Иову, гл. 11:6–9: «Тайны этой мудрости вдвое превышают все, что можно познать о ней», — бесконечно больше, чем мы можем достичь познания. Поиск не поможет; это абсолютно непонятно. Тот, кто может лишь немного, слабо и поверхностно рассмотреть славное расположение небесных тел — их порядок, направление, уважение друг к другу, их полезность и влияние, их расположение и связь причин и следствий здесь, внизу, упорядоченное совпадение и подчинение каждой вещи на своем месте и в своем действии постоянству, использованию и красоте вселенной, - будут вынуждены восклицать вместе с псалмопевцем: «О Господь, как многообразны дела Твои! их всех: земля полна богатства Твоего». Но увы! Чего могут достичь лучшие и мудрейшие из людей в исследовании мудрости Божией? Нет ни малейшего творения, которое, если рассматривать его отдельно, имело бы что-то принадлежащее ему, что могло бы привести его в изумление и изумление. И что мы скажем о самых славных, о порядке их всех друг к другу и целому? На этом должны закончиться все человеческие соображения, в том числе и наши.
В-пятых, Его благость подобным же образом проявляется и в этих вещах. Во всем и в каждой части Божьего творения присутствует четырехкратная доброта: 1. Доброта бытия и существования. То, что есть, хорошо. И увидел Бог все вещи такими, какими Он их создал, что они хорошие. Само бытие каждой вещи есть ее первая доброта, от которой зависят все остальные ее аспекты. И оно возникает отсюда, потому что тем самым и в нем оно причастно первому абсолютному добру, которое есть бытие; при этом ничто, если можно так выразиться, отрицательно противостоит «до бесконечности». 2. Порядок. Это придает им красоту, которая есть собственно первый принцип добра и преобразуется вместе с ним. Все, что хорошо, прекрасно, и все, что красиво, хорошо.
Красота всего творения и каждой его части заключается в порядке, данном ему мудростью Божией, о которой мы говорили раньше. Это и есть то τὸ καλὸν κἀγαθόν всех вещей, которым в древности так восхищались в свете природы, — прекрасная доброта, или добрая красота, посредством которой каждая вещь становится красивой и желанной как сама по себе, так и в своих частях, и в то уважение, которое он имеет ко всем остальным вещам. 3. Доброта полезности. Ничего не сделано в
тщетно. Каждой вещи отведена своя работа, служение и действие. Если бы все творение было едино, если бы оно было только одно, оно захотело бы этого добра и было бы лишь мертвым куском или массой бытия. Но в этом великом разнообразии и многообразии вещей, которые мы видим, каждая вещь имеет свое место и свое предназначение, и нет ничего бесполезного. Как говорит апостол, в различных частях и членах меньшего мира, человека, хотя некоторые из них и кажутся более достойными и красивыми, чем другие, тем не менее, все имеют свое подобающее применение, так что они не могут сказать друг другу: Ты мне не нужен». так и во вселенной, — хотя некоторые ее части кажутся очень славными, а другие — презренными и подлежащими попиранию, однако они не могут сказать друг другу: «Ты мне не нужен»,
каждый из которых имеет свое правильное применение. Глаз — самая благородная часть тела; 'но,'
говорит апостол: «Если бы все тело было глазом, то потерялась бы красота всего и самое употребление глаза». Как славно солнце на небосводе в сравнении с бедным червяком на земле! однако, если бы все творение было одним солнцем, оно не имело бы ни красоты, ни пользы и даже не было бы солнцем, так как не имело бы ничего, что могло бы сообщать свет или тепло. Но Бог сотворил Свои дела в невыразимом разнообразии, чтобы всем им сопутствовала эта благость и полезность. 4. Доброта упорядоченного стремления к высшей и последней цели; это слава Того, Кем они были созданы. Это также заложено во всём творении Божием. И потому псалмопевец призывает всех неодушевленных существ воздать хвалу и славу Богу; то есть он призывает себя и других задуматься о том, как они это делают. Это точка, центр, где сходятся все эти линии, без чего в них не было бы ни красоты, ни порядка, ни пользы; ибо то, что отклоняется от своей цели, криво, извращено и нехорошо. По всем этим соображениям сказано, что «увидел Бог все, что Он создал, и вот, хорошо весьма», Быт.
1:31. Итак, каким же должен быть бесконечный, вечный океан добра, который словом уст своих передал всю эту доброту сразу всему творению! Как глубок, как необъятен этот фонтан!
как неисследимы эти источники! Это святые мужи в Писании часто выражают посредством восхищения: «Как велика Его благость! Как велика Его красота!» Первая доброта, источник всякой доброты, должна быть таковой абсолютно и бесконечно; в этом смысле «нет добра, кроме одного, то есть Бога».
В этом состоит отчасти слава, превосходство и честь Божия, которыми восхищается псалмопевец при созерцании дел своих рук и которые так изумляют его снисходительностью в отношении того, что Ему угодно. соответствовать природе человека. Но помимо этого соображения он добавляет также намек, как мы показали, на низкое состояние человека, к которому оказывается такое уважение, и что и то, и другое в манере его выражения: «Что есть человек?» и в словах или именах, которыми он выражает его: «Енос» и «Адам»; что мы также вкратце добавим к нашим прежним размышлениям о славе Божией.
Во-первых, «Что такое человек» в его извлечении? Немного праха, сделанного из праха земного, который может сказать: «тлению: ты отец мой, и червю: ты мать моя и сестра моя» (Иов 17:14). Его ткань не была ни на йоту лучше, чем у них. То, что Бог возложил на него эту честь, вдохнуть в прах, из которого он был создан, и сделать его «живой душой», является частью той доброты, которой он достоин восхищения. В противном случае мы являемся тем, что Бог сказал Адаму: «Прах ты». Бедное создание, которое хотело бы уподобиться Богу, ты — прах, и не более! И в смысле этого извлечения святые люди древности смирялись в присутствии Бога, как Авраам (Быт. 18:27): «Вот, я взял на себя говорить с Господом, который есть лишь прах и пепел». ?" Бедный, гордый человек! который пренебрегает прикасаться к тому, из чего ты создан, и думает, что не знаю чего, в то время как остальная часть тебя, то, что осталось при создании тебя, лежит под ногами всех созданий, которые ты презираешь, - что есть эта горстка праха, которую Бог должен рассмотреть? Но еще,-
Во-вторых, эта ткань, когда она возведена, возможно, прочна, прочна и долговечна, и поэтому может быть значительной по этой причине. Но увы! его слабость невыразима. Это правда, что до потопа жизнь человека была продолжительной; но поскольку это не принесло ни малейшего преимущества ни большинству из них, давая им лишь возможность увеличить свой грех и несчастье, ни всему человеческому обществу, поскольку посредством этого «земля наполнилась насилием», и стали горестным жилищем скорби, так и они пришли к своему концу, и уже давно от них не осталось ничего, кроме того, что они прожили столько лет и
затем они умерли, что является обычным концом человечества. Но поскольку это то, что нас заботит, как святые мужи Божии излагают и как бы жалуются на прискорбную немощь нашего положения! Так и Моисей, Пс.
90:5, 6: «Ты уносишь их, как потоком реки»; которые он говорил, созерцая те тысячи людей, которые, как он видел, умирали на его глазах в пустыне. «Утром они подобны траве, которая растет. Утром она цветет и вырастает, вечером срезается и засыхает». То же самое утверждает и Иов, гл. 14:1, 2; а затем, обращаясь к Богу, он говорит: «И откроешь ли Ты глаза твои на такого человека?» — «Посмотри на такое бедное, хрупкое, погибающее существо?» И Давид делает то же самое, Пс. 102:24. И действительно, ни один язык не может выразить несчастного, хрупкого состояния этого бедного существа. Изнутри, снаружи, от него самого, от всех других существ, и главным образом из-за ярости и жестокости тех, кто единороден с ним, его страдания велики, а жизнь его коротка. И Бог с избытком показывает, что не следует придавать большого значения тому времени, которое Он имеет здесь, в этом мире, тем, что Он берет многих из самого чрева, которые почти никогда не видели света, к участию в Своей собственной вечной славе.
В-третьих, этот земной, хрупкий человек сделал себя еще более невыразимо отвратительным из-за греха. Это отдаляет его от славы Божией и совершенно загрязняет все, что в нем есть и что само по себе достойно внимания.
Все эти вещи, собранные вместе, представляют собой снисхождение Бога, помня о человеке и обращая к нему свое сердце, вызывая чрезвычайное восхищение и поклонение. И это также станет очевидным в дальнейшем, если мы подумаем, каковы благословенные последствия такого внимания к нему; но на этом настаивает апостол в следующих стихах, куда мы можем направить свои размышления. Здесь на нас можно возложить только сам долг, вытекающий из этого; а это значит, что, согласно упомянутым рассказам, мы должны постоянно жить в святом восхищении этим бесконечным снисхождением и благодатью Бога. С этой целью,-
Во-первых, давайте упражняться в святых мыслях о бесконечном превосходстве Бога. Медитация, сопровождаемая святым восхищением, является источником этого долга. Некоторые люди слишком усердно и любопытно исследовали природу и свойства Бога и по глупости пытались
измерять бесконечные вещи жалкой короткой линией своего собственного разума и приспосабливать глубины Божьи к своим собственным узким представлениям.
Таковы многие споры схоластов по этому поводу, в которых они, хотя и казались мудрыми себе и другим, на самом деле по большей части «тщетны в своем воображении».
Наша обязанность состоит в том, чтобы изучать то, что Бог открыл о Себе в Своем слове и что явно к этому подходит, и это не с любопытными исследованиями и размышлениями, а со святым восхищением, благоговением и страхом. Об этом советует нам апостол, Евр. 12:28, 29. Таким образом, серьезные размышления о превосходстве и свойствах Бога, Его величии, необъятности, самодостаточности, силе и мудрости чрезвычайно полезны для наших душ.
Когда они наполнили нас изумлением, когда они склонили наш дух перед Ним и положили наши уста в прах и наши лица на землю, когда слава их сияет вокруг нас, и все наши души наполняются святым тогда удивление, —
Во-вторых, взглянем на себя, на свою выдержку, на нашу слабость, на нашу подлость во всех отношениях. Как мы бедны, как мы недостойны! Что такое немного греховной пыли и пепла перед или в глазах этого Бога славы?
Что есть в нас, что принадлежит нам, что не подходит для того, чтобы унизить нас: в один день живо, в другой - мертво; одно мгновение тихо, другое тревожно; боясь забот, радуясь беспричинно, греша всегда; в нашем лучшем состоянии "сплошная суета?" Хотя можно много говорить на этот счет, все же надо сказать после всего, что в себе мы невыразимо несчастны и, как говорит пророк, «меньше суеты, и ничего».
Будем ли мы мудры? Мы «подобны жеребенку дикого осла»; были бы мы честны? — мы «не имеем разума, но подобны зверям, которые погибают»; будем ли мы сильны? Мы «как тростинка, колеблемая ветром».
И,-
В-третьих, пусть результатом этих мыслей будет святое восхищение бесконечной любовью, заботой, благодатью и снисхождением Бога, проявляющим к нам какое-либо внимание. Так учит нас делать псалмопевец. Отсюда будет хвала, отсюда и благодарность, отсюда последует самоуничижение. И это будет хорошим фундаментом как послушания, так и утешения и поддержки в любых условиях.
Вер. 9.—3. Так бесконечно говорит псалмопевец о человеке:
Апостол, применяя их к своей нынешней цели, продолжает показывать, кому именно было предназначено это слово и в ком эти слова полностью исполнились. «Но, — говорит он, — мы видим Иисуса» и т. д. Слова этого стиха сопряжены со многими трудностями, все которые мы постараемся прояснить — во-первых, показав в целом, как в них апостол применяет данное свидетельство. через него Иисусу; во-вторых, освободив их от неясности, возникающей от σύγχυσις, или перестановки выражения в них; в-третьих, открывая некоторые вещи, которым они учат и утверждают; и, в-четвертых, оправданием всего толкования от исключений и возражений.
(1) Апостол положительно применяет это свидетельство к Иисусу, как к Тому, на кого оно было главным образом рассчитано, или как к Тому, в ком исполнилось то, что Бог творил, думая о человеке. А это сирийский перевод
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опустившись немного пред ангелами, мы видим, что это Иисус». То есть это Иисус, о котором говорил псалмопевец, и в котором только и подтверждается это свидетельство. В словах о человеке выражены две вещи: .] Что Он был унижен перед ангелами, [2] Что Он все подчинил Ему: «И то, и другое, — говорит апостол, — мы видим совершенными в Иисусе»; ибо именно в этом смысл выражения: «Мы видим Иисуса», то есть все это исполнилось в Нем. вообще, так же и он здесь утверждает утвердительно,
«Мы видим Иисуса». Теперь они увидели это отчасти благодаря тому, что он ранее доказал о себе; отчасти знамениями и чудесами, о которых он недавно говорил, которыми было подтверждено его учение и проявлена его власть над всем сущим; отчасти тем, что он призвал и собрал свою церковь, дав ей законы, правила и поклоняясь ей, в силу своей власти в этом новом мире и над ним. А что касается первой части свидетельства, то это было очевидно из того, что они видели своими глазами или чему научились иным образом относительно его низкого положения и унижения: «Все это, — говорит он, — мы видим, — это очевидно». нам, и не может быть отказано, пока Евангелие признано». Теперь это признание, по упомянутым показаниям, он относится и к обеим частям показаний.
[1] Он говорит: «Мы видим, что на некоторое время он был унижен перед ангелами» или приведен в состояние большей нужды и нужды, чем они есть или которым они могут подвергнуться. И этим он очевидно заявляет, что эти слова в псалме не относятся к достоинству человека, о котором говорится, как если бы он сказал: «Он настолько превосходен, что он лишь немногим ниже ангелов»; ибо, поскольку он приписывает Ему достоинство, намного превосходящее всех ангелов, поскольку все вещи без исключения положены под Его ноги, он ясно заявляет, что эти слова относятся к депрессии и незначительности Иисуса, поскольку Он был настолько смирен, что мог умереть. И поэтому он продолжает показывать, как эта часть показаний касалась его настоящей цели, не как прямо доказывая то, что он предлагал для конфирмации относительно своего достоинства, но как явно указывая на личность, которой все это принадлежало. Отсюда он также пользуется случаем, чтобы приступить к объяснению другой части посредничества Христа, о котором пророчествует в этом месте; ибо хотя он и умалился, но не из-за себя, но чтобы «по благодати Божией вкусить смерть за каждого человека».
[2] Что касается другой части свидетельства: «Мы видим», говорит он на основании упомянутых доказательств, «что Он «увенчан славою и честью» и, следовательно, что «все повержено под ноги Его». Так что все свидетельство в обеих его частях подтверждается на нем и только на нем. И этим он полностью демонстрирует то, что ранее предлагал для подтверждения, а именно превосходство Иисуса, Мессии, над ангелами или главными исполнителями закона, в том особом случае, когда «мир грядущий» был поставлен в подчинение ему, а не им. И поэтому в том состоянии церкви, которое подразумевается в этом выражении, находятся его учения, его доктрины, его богослужение, которым должны усердно следовать все те, кто желает быть причастниками обетований и их добрых дел.
(2) В словах как бы присутствует σύγχυσις, путем перестановки некоторых выражений с их подобающего места и связности, которую необходимо устранить: ησοῦν, διὰ τὸ πάθημα τοῦ θανάτου, δόξῃ καὶ τιμῇ ἐστεφανωμένον· ὅπως χάριτι
Θεοῦ ὑπὲρ πάντος γεύσηται θανάτου. У некоторых были бы такие слова: τὸν
βραχύ τι ἠλαττωμένον, принадлежать к субъекту предложения, одно только предикат которого «увенчан славой и честью», причем
страдание смерти вставлено как похвальная причина: поэтому, читая с этой целью слова: «Мы видим, что Иисус, который на некоторое время был унижен перед ангелами, за свои смертные страдания увенчан славой и честью». Другие хотели бы, чтобы предметом предложения был только Иисус; предикат которого состоит из двух частей, или о нем утверждаются две вещи: во-первых, что он был «унижен пред ангелами», причина чего добавляется, а именно «чтобы он мог претерпеть смерть», что далее объясняется в конце стиха добавлением причины и конца его страданий, «чтобы по благодати Божией вкусить смерть за каждого человека», и читая слова с этой целью,
«Мы видим Иисуса, униженного пред ангелами за страдание смерти, увенчанного» (или «и увенчанного») «славой и честью». Трудность состоит главным образом только в том, а именно, был ли апостол по διὰ τὸ
πάθημα τοῦ θανάτου, «для смертных страданий», означает окончательный конец уничижения Христа: «он был унижен, чтобы претерпеть смерть»;
или похвальная причина его возвышения: «ибо» или «поскольку он претерпел смерть, он был увенчан славой и честью». И первое кажется очевидным намерением этих слов, согласно последнему их смыслу и нашему применению предшествующего свидетельства. Ибо: [1] Если бы причина и средство превознесения Христа были задуманы, то это было бы выражено через Διὰ τοῦ παθήματος τοῦ θανάτου, διά, требующий родительного падежа, когда имеется в виду причина или средство какой-либо вещи; но Διὰ
τὸ πάθημα выражает конец ранее утвержденного. [2] Эти слова: «На смертные страдания» должны выражать либо унижение и уничижение Христа, либо его конец. Если они выражают цель этого, то мы получаем то, о чем молимся: он стал меньше, чтобы он мог страдать. Если они выражают само его малолетство, то конец его содержится только в конце стиха: «Да вкусит Он смерть за каждого человека»;
при таком изложении слов смысл будет заключаться в том, что «он претерпел смерть, чтобы по благодати Божией вкусить смерть», — что вообще не имеет смысла. [3] Если эти слова обозначают только средство или достойную причину превознесения Христа, то я спрашиваю, что является средством достижения этой цели в заключении: Ὅπως χάριτι, «чтобы он, по благодати Божией, вкусил смерть?» Слово ὅπως, «то есть», явно относится к некоторым предшествующим подготовительным средствам, которые, таким образом, не могут быть ничем иным, как увенчанием Его славой и честью, что, как мы знаем, было не средством, а результатом. Он был унижен, а не возвышен, чтобы вкусить смерть. [4.]
апостол не просто принимает как должное, что Иисус на какое-то время был унижен перед ангелами, но утверждает это, как доказано свидетельством, на котором настаивает; к этому он присоединяет конец этого своего сравнительного меньшинства, потому что он намеревался сделать его особым предметом своего последующего дискурса. Такова, следовательно, важность и естественный порядок слов: «Но мы видим увенчанного славою и честью Иисуса, Который на некоторое время был унижен пред Ангелами за претерпение смерти, чтобы Он, по благодати Божией, мог вкусите смерть за каждого человека». И единственная причина перестановки слов состоит в том, что апостол следовал порядку вещей, о котором свидетельствует псалмопевец, сначала своему уничижению, затем своему возвышению; и все же соединяя то, о чем он будет говорить дальше, с тем, что было изложено первым, пропуская другое, как теперь достаточно подтвержденное.
(3) Когда общий смысл слов и их порядок прояснятся, мы раскроем их в частности, видя, что, помимо применения свидетельства псалмопевца о Господе Иисусе, ныне подтверждённого, в них есть утверждение, содержащее то, что Из всего прочего это было наиболее трудно приемлемо для иудеев, из-за чего апостол многими доводами подтверждает это в последующих стихах до конца этой главы. И действительно, здесь мы имеем свод Евангелия и его учения о личности и служении Мессии, утверждаемые и подтверждаемые предвзятыми мнениями многих иудеев под этими двумя главами: [1] Что спасение и избавление, которое Бог обещал и намеревался совершить через Мессию, было духовным и вечным, от греха, смерти, сатаны и ада, и заканчивалось вечной славой; не временным и плотским по отношению к миру и сопутствующим ему в этой жизни, как они тщетно воображали. [2] Что это спасение не могло быть осуществлено и осуществлено иначе, как посредством воплощения, страданий и смерти Мессии; не в особенности с помощью оружия, войны и могучей силы, поскольку в древности люди были приведены в Ханаан под руководством Иисуса Навина, вождя этого спасения, и поскольку некоторые из них ожидали, что их еще спасет и избавит Мессия. Теперь, подкрепляя свою речь множеством доводов и доводов, апостол не только применяет в этих словах свое свидетельство к тому, что он прежде предлагал для подтверждения, а именно к подчинению будущего мира Христу, но и закладывает в нем источники этих двух других принципов, которые мы имеем
упомянуто, и чьи доказательства и подтверждения он преследует в следующих стихах.
В словах, как мы отчасти видели, содержатся различные вещи; как, [1.]
истребление и унижение Христа: «Мы видим, как Иисус на некоторое время был унижен и приведен в более бедственное состояние, чем ангелы были или когда-либо были противны». [2] Общий конец упадка и упадка Иисуса; дело было в том, что он мог «претерпеть смерть».
[3] Его превознесение к силе и власти над всем, в особенности над будущим миром: «увенчанным славою и честью». [4] К окончанию его депрессии и смерти, к которой она привела, прилагались многочисленные разъяснения: 1-й. Причина этого — «благодать Божия»; 2 раза в день. Природа этого заключалась в том, что он должен был «вкусить смерть»; 3 раза. Конец всему этому был для других; и, в-четвертых. Ее масштабы – для всех: «Чтобы он, по благодати Божией, вкусил смерть за всех».
Τὸν δέ. [1] Τὸν δέ. Δέ вместо ἀλλά, противление, намекающее на появление одного единственного человека в оппозиции к нему или им, о котором говорится в конце предыдущего стиха: «Мы еще не видим, чтобы все было поставлено под ноги Его» (что некоторые, вопреки всему контексту, , применим ко Христу), «но мы видим Иисуса». Если бы в обоих стихах говорилось об одном и том же человеке, выражение было бы αὐτὸν δέ, «но мы видим его»; но поскольку здесь вводится новый предшественник: «но мы видим Иисуса», то в качестве субъекта, о котором идет речь, заменяется другой человек; как гласит сирийская версия: «Мы видим Его, что это Иисус».
Как и в каком смысле он был унижен перед ангелами, было сказано в начале слов, лежащих в πρόθεσις, содержащихся в этом свидетельстве псалмопевца. Только можно задаться вопросом, состояло ли это возвышение Христа или его унижение по отношению к ангелам только в Его воплощении и участии человеческой природы, которая вообще почитается ниже ангельской, или в страданиях и тревогах, с которыми Он в этой природе противоречил. в том числе. И апостол, по-видимому, не совсем имел в виду первое: 1-е. Потому что он говорит об «Иисусе» как о субъекте этого меньшинства. Это имя обозначает воплотившегося Сына Божия, Который и считается таковым, когда говорится, что Он стал меньшим, чем ангелы.
2 раза в день. Потому что человеческая природа в самый момент своего соединения с личностью Сына Божия была абсолютно выше ангельской,
и мог бы тотчас же обладать славой, если бы в нем не были совершены другие дела. И, тем не менее, здесь имеется в виду не то низкое положение, в котором он находился исключительно во время своего воплощения, хотя об этом будет особо сказано впоследствии (стих 14), а то, что он был воплощен и рожден, и в том состоянии, в котором он был подвергнут страданиям, и и, следовательно, к самой смерти. И таким образом он частично стал меньше ангелов в той природе, которую принял. Ему были противны все сопутствующие ему немощи, такие как голод, жажда, усталость, боль, печаль, горе; и подвергается всем страданиям извне, которые неприятны любому человеку, участвующему в этой природе; и, в общем, сама смерть: от всех этих страданий ангелы исключены. Мы видим, знаем и допускаем, что это было состояние и состояние Иисуса.
Но он говорит: «Это было лишь на короткое время, во время его разговора с нами на земле, и закончилось его смертью». Апостол знал, что теперь он сосредоточился на том, на чем больше всего спотыкались иудеи, а именно на низком, низком и презираемом положении Иисуса, поскольку у них было укоренившееся предвзятое мнение о другом образе состояния и условиях для Мессии; поэтому он сразу присоединяется к цели, почему он был смирен в это состояние, которое он сначала объясняет, а затем доказывает необходимость этого.
Πάθημα τοῦ θανάτου. [2] Итак, конец — это Πάθημα τοῦ θανάτου, «смертные страдания». Он был настолько смирен, что мог потерпеть смерть. Это еще больше не понравилось евреям; необходимость чего он тотчас доказывает, прибавляя между прочим:
[3] Чтобы завершить применение полученного свидетельства и его возвышение после страданий, он был «увенчан славою и честью»; обращаясь к самому свидетельству, чтобы провозгласить то, что содержалось в этом возвышении, а именно, абсолютное владычество над всем, за исключением Бога, а, следовательно, и над будущим миром, который не был подчинен ангелам. И в этих словах апостол завершает свой аргумент в пользу превосходства Христа над ангелами подчинением Ему всего и переходит к: [4] К усилению той цели уничижения Христа, о которой он ранее намекал: и это в четырех вещах:
1-й. В импульсивной и действенной причине, которые в действиях воли Божией совпадают: Ὅπως χάριτι Θεοῦ. Ὅπως вместо ἵνα, обозначающее конечную причину того, что было заявлено ранее, относящееся ко всему следующему предложению. То, что здесь названо χάρις Θεοῦ, «благодать Божия», в другом месте объясняется σωτήριος. Χάρις τοῦ Θεοῦ ἡ σωτήριος, Тит. 2:11: «Спасительная благодать Божия». А иногда его называют χρηστότης и φιλανθρωπία, гл. 3:4 – его «милосердие», «милосердие», «милосердие» и
«любовь к человечеству»; абсолютно, его ἀγάπη, Иоанна 3:16, Рим. 5:8, 1 Иоанна 3:16 — «любовь», сильная любовь; также его εὐδοκία, Еф. 1:5 — его «благоволение» от «богатства благодати Его», стих 7; и его πρόθεσις, стих 9, Рим. 8:28, или «цель его воли», т. е. то же самое, что и его πρόγνωσις.
и προορισμός, Рим. 8:29, 30 — Его предопределение и предопределение людей к благодати и славе. Из всего этого следует, что это за χάρις, или
«благодать» Божия была движущей и импульсивной причиной смерти Христа; даже милостивая, свободная, суверенная цель воли Бога, соответствующая и вытекающая из Его природной благодати, любви, доброты, милосердия, жалости, милосердия, сострадания, проявляющихся в этом. Это было не из-за гнева или недовольства Бога против Иисуса, в котором его душа всегда была довольна; не из-за какого-либо пренебрежения к тому, кого он намеревался увенчать славой и честью; но из-за своей любви, доброты и благости к другим, которые иначе не могли быть приведены к славе, как в следующих стихах апостол заявляет, что он таким образом назначил ему смерть.
2 раза в день. По способу смерти: Ὅπως γεύσηται θανάτου, «чтобы вкусить смерть» — так умереть, чтобы испытать скорби, горечь и наказания смерти. «Вкусить смерть» — значит, во-первых, действительно умереть; не по видимости или притворству, по мнению или на показухе, как некоторые глупцы в древности хулили смерть Христа, которая не могла иметь иного плода, кроме тени искупления, избавления во мнении. См. используемую фразу в Марка 9:1 Οὐ μὴ γεύσωνται θανάτου, — «не вкусит смерти»; то есть не умереть. И то, что называется «увидеть смерть», Иоанна 8:51, призвано «вкусить смерть», стих 52, где эта фраза применяется ко второй смерти, или смерти вечной. И поскольку смерть грозила тем, за кого он умер, и которую они должны были претерпеть, он действительно вкусил и эту смерть. Итак, во-вторых, подразумевается, что смерть, которую он пережил, была горечью. Сам сравнивает
к «чаше», о горечи которой он заявляет своим отвращением к ней, рассматриваемой абсолютно и безотносительно к той руке воли Божией, в которой она была протянута ему, Мф. 26:39; какой ποτήριον, или ם כּ
וֹ, «чаша», была его уделом или долей, Пс.16:5, тем, что было приготовлено ему Отцом. И той же метафорой он называет волю Божию своей
«мясо», которое он вкусил, делая и страдая от него. Вкусить смерть, как известно, — это иудаизм. Так говорят раввины, Береш. Раб.
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«не должен вкусить смерти» или «умереть». И это включает в себя нечто большее, чем просто смерть; оно также выражает желание узнать и испытать то, что есть в смерти. И ם ט
עַָ иногда переводится как γινώσκειν, «знать», 2 Цар.
19:36; а иногда существительное через σύνεσις, «понимание», Иов 12:20. Так что Христос, вкусив смерть, испытал, познал, что такое смерть, грозящая грешникам. Он узнал и понял, какая горечь была в той чаше, в которой она была ему подана. С какой целью
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ןילישבתד המעט המ עדי ארדיק ליכאד ןאמ; — «Кто ест из горшка, знает вкус мяса, которое в нем». Таким образом, когда Агаг думал, что ему удастся избежать насильственной смерти от меча, он выражает свою радость словами 1:
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רָ Сэм. 15:32: «Горечь смерти удалена», или удалена. Хотя он должен умереть, он все же думал, что ему не придется вкусить горечи смерти или умереть от меча. В-третьих, в этом выражении можно также подразумевать Его победу над смертью: ибо хотя фраза «вкусить смерть» применима и к другим людям, однако применительно к Христу событие показывает, что это было лишь полное вкусение смерти. это то, что у него было; он не был и не мог быть задержан под его властью, Деян.
2:24. Так же используется слово «по вкусу», гл. 6:4 этого послания. И так по благодати Божией он вкусил смерть.
3 раза. Конец этой его вкушения смерти был для других; Ὑπὲρ παντός.
О степени этого конца его смерти, выраженного в этом слове παντός, мы поговорим позже; а пока мы рассмотрим, как он умер ὑπέρ,
«за» тех, ради которых он умер. Ὑπέρ — это либо «про», либо «супер», либо
«supra» — «за», или «над», или «над». Последнее значение не относится к этому месту. Поскольку оно означает πρό, «ибо», оно иногда используется как διά,
«собственное», а по отношению к личностям то же самое, что и «alicujus causa»,
«ради него», или «in alicujus gratiam», или «bonum», «ради его блага и выгоды»; иногда как ἀντί, вместо другого. И это постоянный и нерушимый смысл ὑπέρ по-гречески, «про» по-латыни, где им выражается страдание одного за другого. И это также постоянный смысл еврейского слова ת תּ.
חַַ, когда используется в этом случае. Некоторые случаи
каждое слово будет иллюстрировать наше намерение. Таким образом, Давид выражает свое желание умереть вместо Авессалома, чтобы он мог быть сохранен.
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— «Кто даст мне умереть, я за тебя, сын мой Авессалом?» то есть «вместо тебя» или «чтобы ты мог быть жив». Итак, Ис. 43:4. И этим словом до сих пор выражается смена власти одного за другим или царствование вместо умершего, 3 Царств 3:7, 19:16; 2 Сэм. 10:1; и вообще, дети наследуют место и место своих отцов (Числ 3:12). Чтобы умереть
תּ
ח
תַ, «за другого», означает умереть вместо него той смертью, которой он должен был умереть, чтобы жить, или вообще быть замененным в комнате и на месте другого. Поэтому, когда Ииуй приказал своим офицерам убить священников и поклонников Ваала, он сказал им, что если кто-нибудь позволит кому-либо из них сбежать, שׁ
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פְ, «его жизнь должна идти
за жизнь его», или он должен умереть вместо него, 4 Царств 10:24. Так же используется ὑπέρ, Рим 5:7, выражая поступок ἀντίψυχος, того, кто отдает свою жизнь вместо другой; как Дамон для Пифий и Нис вместо Эвриала: «Me, me, adsum qui feci» (см. 1 Пет. 1:20, 21). И это объясняется ἀντί, постоянно обозначающим замену, где противостоянию не может быть места.
См. Мэтт. 20:28; Марка 10:45; 1 Тим. 2:6, Ἀντίλυτρον ὑπὲρ πάντων. "Профи",
кроме того, как следует передать ὑπέρ в данном случае, не имеет другого значения. Так часто у поэта:
«Hanc tibi Eryx meliorem animam pro morte Daretis
Персольво»… Aen. v. 483.
Он зарезал быка и принес его в жертву Эриксу вместо Дэреса, которого у него отобрали. А Мезенций, после смерти Лавса, сына своего, вступившего в бой с Энеем, после ранения отца своего, будучи убитым сам, -
«Tantane me tenuit vivendi, nate, voluptas,
Но что, против меня враждебно патерер преуспел, Quem genui? tuane haec genitor для каждого уязвимого сервера,
Morte tuâ vivens?" Aen. x. 846.
«Про меня», «вместо меня». И о Палинуре, благодаря смерти которого спаслись остальные его товарищи, Эн. т. 815,—
«Unum pro multis dabitur caput».
Итак, Юморист Тер. И. I. ii. 28,—
«Verberibus caesum te in pistrinum, Дэйв, dedam usque ad necem; Ea lege atque omine, ut, si inde te exemerim, ego pro te molam:»
«моли вместо себя». И Ювенал с той же целью Деции, Сб.
viii. 254,—
«Plebeiae Deciorum animae, plebeia fuerunt
Номина. Pro totis legionibus, привет тамен и др.
Omnibus auxiliis atque omni plebe Latina,
Достаточно diis infernis».
Они были приняты в жертву вместо всего остального. Так выражали свои дела и страдания те, кто подвергал себя опасности вместо других, чтобы выйти на свободу, как те, кто пожертвовал собой, как Менокей, ради безопасности своей страны; как Папиний выражает свой замысел, Фиваида. либ. Икс. 762,—
«Armorum superi, tuque ô qui funere tanto»
Балует михи, Фиби, Мори, свидание Гаудии Фибис,
Quae pepigi, et toto quae sanguine prodigus emi»;
из чего потом.
Таким образом, в обычном постоянном употреблении этих слов «умереть за другого» означает умереть в его комнате и вместо него. И это понимали евреи, принося свои жертвы, где жизнь зверя принималась вместо жизни грешника. Таким образом, Христос «вкусил смерть ὑπὲρ παντός».
По благодати и мудрости Божией он был назначен посредником, поручителем, ἀντίψυχος, «вместо них», чтобы претерпеть смерть, которую они должны были претерпеть, чтобы они могли выйти на свободу, как мы увидим в следующих стихах. .
4-й. Говорят, что эта смерть Христа — ὑπὲρ παντός. Это слово мужского или среднего рода; и в последнем оно, кажется, было взято теми, кто вместо χάριτι Θεοῦ читал χωρὶς Θεοῦ, как это делают до сих пор некоторые сирийские копии, и Амвросий ад Градианум с некоторыми другими древними, подразумевая, что Христос умер за все, только Бог исключено, —
возможно, это относится к Еф.1:10, о котором мы говорили ранее.
Ибо мы не можем предположить, что это искажение несторианства, когда некоторые читали это до их дней; и слова, прочитанные таким образом, не придадут никакого подтверждения их заблуждению, поскольку ни одно из них не подтверждает, что Христос умер иначе, чем в Своей человеческой природе, хотя Тот, кто есть Бог, умер в ней. Но эта догадка беспочвенна и несовместима со значением предлога ὑπέρ.
на чем настаивал, что не допускает, чтобы о нем говорили, что он умер за кого-либо, кроме тех, за кого он умер, и которые, следовательно, сами по себе были противны смерти, как он заявляет в стихах 14, 15. Тогда Παντός ставится для πάντων посредством эналлажа числа, единственного числа для множественного числа, для всех людей, то есть всех тех многочисленных сыновей, которых Бог Своей смертью намеревался привести к славе, стих 10; освященные Им, которых он называет своими братьями, стихи 11, 12, и дети, данные ему Богом, стих 13; кого смертью избавляет от страха смерти, ст. 14, 15; даже все семя Авраамово, стих 16.
(4) И, таким образом, мы надеемся, что все наше толкование этих стихов получает свет и вносит некоторый свет в текст; и что нам не нужны никакие аргументы, чтобы подтвердить это, кроме его собственного соответствия контексту и замыслу апостола. То, в чем различные достойные толкователи думают иначе и расходятся с нами, — это применение слов псалма непосредственно к личности Христа; которые, по их словам, являются
упоминается о нем лишь намеком. Итак, хотя наше изложение в достаточной степени подтверждает и укрепляется своими собственными доказательствами, но поскольку различные ученые люди, с суждениями которых следует очень считаться, дали иной смысл слов, чем тот, который мы принимаем, я подтвержу некоторыми дальнейшими соображениями, что часть нашего изложения, которая ими подвергается сомнению, предполагающая для дальнейшего прояснения места то, что мы допускаем в отношении смысла, который они оспаривают:
[1] Я допускаю, что цель псалмопевца в целом состоит в том, чтобы показать человечеству благость, доброту, любовь и заботу Божию; так что в этих словах: «Что есть человек» и «Сын Человеческий», хотя он и уважает главным образом пример личности Мессии, тем не менее, он делает это не исключительно с природой человека в других, но имеет особое внимание к человечеству в целом, в отличие от других внешне более славных дел рук Божиих. Но это особый пример личности Мессии, когда он один берется доказать свое утверждение о превосходстве человечества.
[2] Я также допускаю, что он уважает достоинство и честь, сопоставляемые первому человеку при его сотворении, не прямо и намеренно, как его высшую цель, но посредством намека, поскольку это прообраз и смутно представляло этого великого слава и честь, к которым должно было прийти человечество в лице Мессии; но что прежде всего и непосредственно он, и только он, по нашему изложению, подразумевается в псалме; для,-
1-й: То, что весь псалом является пророческим о Мессии, отрывки из него, сообщенные в Новом Завете и примененные к Нему, делают очевидным и неоспоримым. См. Мэтт. 21:16, 1 Кор.15:27, с этим местом.
Таким образом, он должен быть тем «человеком» и «сыном человеческим», о которых говорится в нем, и единственным, кто «успокоил врага и мстителя за себя», стих 2; как заявляет апостол, стихи 14, 15 этой главы.
2 раза в день. Общий объем псалма не допускает другого толкования.
Псалмопевец, созерцая великую славу Божию в обрамлении небес и всего воинства их, особенно тех, которые тогда явились ему, впадает в восхищение Его мудростью, добротой и любовью к тому, что было гораздо больше и превосходнее, чем тот, в котором его
слава была более возвышенной; чему он радуется и торжествует, как и тому, в чем заключаются его собственные интересы и интересы всех остальных. Это не может быть ни состоянием человека, падшего от греха, которое достаточно далеко от вопроса ликования и радости, ни состоянием Адама в невиновности, ни в каком привилегии которого мы не имеем без возмещения Христом. доля или процент.
3 раза. В свидетельстве нет никаких слов, которые можно было бы надлежащим образом применить к какому-либо другому человеку или проверить на нем: ни на Адаме при его первом творении, ни на человечестве вообще, но только на примере личности Христа. Ибо как Адам умалился и стал меньше ангелов, и тем самым отошел от иного состояния и состояния, чем то, которое он имел или было ему причитано? или как можно сказать это о человечестве вообще или о верующих в особом смысле? И как можно было бы о них говорить так, чтобы продолжать какое-то время, видя, что природа человека, сама по себе, всегда ниже ангельской? Опять же, если допустить толкование апостола, то выражение: «Он все покорил под ноги Свои» является универсальным и распространяется на все дела рук Божиих, а между ними и на мир грядущий; и они никогда не были подчинены ни Адаму, ни какому-либо другому человеку, за исключением «человека Христа Иисуса». И это также ясно утверждает апостол в стихе 8. Так что объем места, контекст слов и важность выражения - все это направляет нас к Мессии и к Нему одному.
4-й. Неопределенность и взаимные противоречия, да и внутренние противоречия большинства тех, кто применяет слова псалмопевца непосредственно к кому-либо, кроме Христа, могут еще больше привязать нас к этому толкованию, не подверженному ни одному из тех неудобств, на которые они налагают себя. Некоторые могли бы иметь в этих словах двойной буквальный смысл: один главный, относящийся к Адаму или человеку вообще; другой, менее главный или второстепенный, по отношению к Христу: по существу, он утверждает, что эти слова вообще не имеют смысла; ибо те слова, которые не имеют одного определенного определенного смысла, как и те, которые не имеют двух, в действительности вообще не имеют истинного собственного смысла, ибо их смысл есть определенное значение какой-либо вещи. Некоторым хватило бы буквального смысла уважать человечество вообще и то, что в них утверждается, мистически приложить ко Христу. Насколько это далеко от истины, мы уже заявили,
показывая, что слова ни в какой мере не могут быть проверены или исправлены. Под «человеком» некоторые понимают Адама в его целостности; но как его можно назвать «сыном человеческим», я не знаю. Кроме того, как могла его честь – о которой нельзя было думать или упоминать без напоминания о его грехе и позорном падении – такая причина радости и ликования для псалмопевца?
Некоторые понимают человека в его испорченном состоянии; и нет необходимости объявлять, насколько он далек от упомянутых здесь вещей. Можем ли мы предположить, что апостол докажет подчинение мира, пришедшего ко Христу, свидетельством, главным образом, о тех, кто не заинтересован в этом?
Некоторые понимают верующих как восстановленных во Христе; что верно последовательно и в отношении участия (Откр. 2:26, 27), но не предшествующего возложения той чести, которой они стали причастниками в личности Христа. Кроме того, — и в этом великая нелепость этого толкования, — все они утверждают, что одни и те же слова употребляются для выражения и подтверждения вещей, прямо противоположных и враждебных друг другу. Слова псалмопевца: «Ты сотворил его немногим меньше ангелов» должны были бы обозначать возвышение человека в его творении, будучи сделанным почти и немногим меньше ангелов; и в применении их апостолом ко Христу они признают, что обозначают депрессию, неполноценность, унижение или истощение. Очень трудно, если вообще возможно, понять, как одни и те же слова в одном и том же месте могут выражать противоположные вещи, доказывать возвышение одного и уныние другого. Кроме того, они вынуждены истолковывать одну и ту же фразу в разных смыслах, как и одно и то же предложение в противоположном смысле; ибо эти слова псалмопевца, βραχύ τι, применительно к человеку, они обозначают количество или качество, — как для Христа — время или продолжительность; нет нужды доказывать, что в одном и том же месте они не могут сделать и то и другое. Но, как мы уже сказали, наше изложение совершенно свободно от этих запутанностей, отвечая словам псалмопевца и во всем соответствует словам и контексту апостола.
Шлихтингий или Креллий в своем комментарии к этим словам охотно выдвинул бы возражение против божественности Христа, с. 112. «Hinc videmus».
говорит он: «Cum D. Auctor adeò sollicite Laboret, et Scripturae dictis pugnet eum qui angelis fueritratione naturae major, nempe Christum debuisse surema gloria et Honore Coronari, angelosque dignitate longè superare; nec ipsi auctori nec cuipiam Christianorum ad quos scribit, divinae»
Praeter humanam in Christo naturae in mentem venisse, nam si hanc in Christo agnovissent, nullo negotio etiam Christum angelis longe praestare, naturamque humanam ei minime obstare vidissent: quid quaeso tanto molimine, tantoque аргументорум аппарат ад рем омнибус апертиссимам убежденные опус фюссет? Quid аргументис aliunde conquisitis Laborat auctor, cum uno ictu, unica naturae istius divinae упомянуть rem totam convicere potuisset?» Вся основа этого заблуждения лежит в предположении, что апостол трактует личность Христа абсолютно и в самом себе, рассматриваемую; что, очевидно, и есть Он говорит о нем в отношении должности, которую он взял на себя в качестве посредника в новом завете, и в этом отношении он был унижен перед ангелами не только из-за своей природы, но и из-за условий, в которых он исполнял свои обязанности. долг, а также возведен или возвышен над ними по дару Отца, тогда как по своей божественной природе он был таковым абсолютно и бесконечно с момента сотворения. И тогда как те, кому он писал, слышали, что он был, в исполнении своей должности, поставленный на некоторое время гораздо ниже ангелов, не напрасно ему было доказывать доводами и свидетельствами, что при исполнении той же должности он был вознесен и над ними, что часть его дела завершается, за что его поставили ниже их на сезон. И особенно необходимо было ему сделать это в отношении евреев, которые, хвалясь служением ангелов в даровании закона, должны были убедиться в превосходстве автора Евангелия как такового в выполнение своей работы, над ними. И явное упоминание о Его божественной природе было в этом месте совершенно ненужным и неуместным и не доказывало бы того, что он намеревался; ибо как легко было бы иудеям ответить, что, несмотря на это, они видят, в каком низком внешнем положении он служил на земле, и, следовательно, это не доказывало бы его возвышения над ангелами при исполнении своего служения, несмотря на то, что что он, очевидно, был поставлен ниже их на этой должности! Для него также было бы неуместно упоминать об этом в этом месте, поскольку доказательство превосходства его личности, если принять во внимание, не имело ничего общего с делом, которым он сейчас занимался. И в этом также не было никакой необходимости, поскольку он так обильно доказал и подтвердил свою божественную природу в предыдущей главе. Итак, чтобы взять аргумент против чего-либо из молчания апостола о нем в одном месте, где упоминание о нем было неуместным, бесполезным и ненужным, он
полное выражение того же самого вопроса в другом месте, да, но недавно, является свидетельством плохой или бесплодной причины. Не менее важно и то, что он потом добавляет, с. 115: «Quemadmodum autem Иисус, homo verus, et naturali Conditione caeteris hominibus similis esse debuit; neque enim eorum servator est, qui natura et dii sunt et homines, sed hominum tantum»; ибо мы покажем, что необходимо было иметь божественную природу тому, кто должен был страдать и спасать тех, у кого была только человеческая природа. И если бы этот человек признал тот конец и результат своего страдания, без которого, как мы знаем, оно не принесло бы никакой пользы тем, за кого он пострадал, он тоже поверил бы в то же самое.
В этом месте псалмопевца мы не говорим ничего, что имело бы в виду иудеев. Они, кажется, совершенно утратили в этом замысел Святого Духа и поэтому по своему обыкновению принимают басни и пустяки.
Талмудисты приписывают эти слова: «Что такое человек?» некоторым ангелам, выражающим свою зависть и негодование по поводу его чести при его первом творении. Более поздние врачи, такие как Кимчи и Абен Эзра, применяют это к человеку в целом, в то время как за ними следует слишком много христиан, для которых апостол был лучшим наставником. Но здесь мы также можем увидеть, что нам предлагается далее для наставления; как,-
I. Уважение, забота, любовь и благодать Бога к человечеству, выраженные в личности и посредничестве Иисуса Христа, являются предметом исключительного и вечного восхищения.
Мы уже показали прежде из слов псалмопевца, что таково вообще снисхождение Божие, иметь какое-либо уважение к человеку, учитывая бесконечное превосходство свойств его природы, проявляющееся в его великих и славных делах. То, что предлагается сейчас, следует из применения апостолом слов псалмопевца к личности Христа; и, следовательно, из отношения Бога к нам в Его посредничестве. И это так, как будто апостол говорит нам, что в последний день будет его великая слава и что он будет «прославлен всеми верующими», 2 Фес. 1:10. Когда действие Его благодати будет полностью завершено в них и по отношению к ним, тогда явится и возвеличится слава Его благодати навеки. Это то, к чему стремится и на чем основывается восхищение псалмопевца, что Бог должен так относиться к природе человека, чтобы объединить ее с Собой в личности Своего Сына, и в этом
природу, смиренную и возвышенную, чтобы совершить спасение всех верующих в Него. Есть и другие способы проявления уважения Бога к человеку, даже в действии Его святого и мудрого провидения над ним. Он повелевает солнцу Своему сиять и дождю Своему падать на Него, Мф. 5:45.
Он не оставляет Себя без свидетельства нам, «делая добро и даруя нам дождь с неба и времена плодоносные, наполняя сердца наши пищей и веселием» (Деян.). 14:17. И эти способы его провидения особенно достойны восхищения. Но этот путь Его благодати по отношению к нам в лице Его Сына, принявшего нашу природу в союз с Собой, является тем, где проявляется чрезмерное и неизреченное богатство Его славы и мудрости. Так выражает это апостол, Еф. 1:17–23. Ему есть что возвестить им то, что из-за его величия, славы и красоты они никоим образом не способны сами принять или постичь. И поэтому он молится за них, чтобы они могли иметь дух мудрости и откровения, чтобы дать им познание Христа, или чтобы Бог Своим Духом сделал их мудрыми для понимания и дал им милостивое открытие того, что Он предлагает им. ; а также, чтобы таким образом они могли насладиться благословенным эффектом просвещенного понимания, без которого они не смогут распознать превосходство этого вопроса. И что им нужно в какой-то мере помочь, оказать, подготовить к пониманию? в чем же ее величие, слава, чего иначе нельзя различить? «Почему, — говорит он, — не удивляйтесь необходимости этой подготовки: то, что я предлагаю вам, есть слава Божья, то, чем Он главным образом будет прославлен здесь и в вечности; и это богатство этой славы, ее сокровища». Бог в других вещах явил и проявил Свою славу; но все же как бы по частям. Одно заявило о своей силе, другое - о его доброте и мудрости, и то частично в отношении того конкретного, в отношении чего они были применены; но в этом он извлек, показал, проявил все богатства и сокровища своей славы, так что его превосходительства не способны на большее возвышение. И в этой работе также заключено невыразимое величие его силы, так что ни одно свойство его природы не может показаться незаинтересованным в этом деле.
К чему все это ведет? Ведь все это делается для того, чтобы дать верующим благословенное и вечное наследие, надежду и ожидание которого они призваны Евангелием. И каким образом или какими средствами все это происходит и осуществляется? Даже действием Бога в Иисусе Христе; в его унижении, когда он умер; и в его возвышении, в его
воскресение, повергшее все под ноги Его, увенчавшее Его славой и честью; что показывает апостол цитированием этого места псалмопевца: ибо все это не в отношении Бога к человеку; это для церкви, которая есть Тело Христово и Его полнота. Столь славным и таким предметом вечного восхищения является это дело любви и благодати Божией; в которую, как говорит нам Петр, желают заглянуть сами ангелы, 1
Домашний питомец. 1:12. И далее появляется следующее:
Во-первых, потому что такое отношение Бога к человеку является плодом простой суверенной благодати и снисхождения. И всякая благодать достойна восхищения, особенно благодать Божия; и это такая великая благодать, как выражает это Писание.
Ничто, что побудило его к этому, не рассматривалось без участия самого Бога. Он прославил себя, как показывает псалмопевец, и другими делами своих рук, и мог бы покоиться в этой славе. Ничего подобного с его стороны человек не заслужил, будучи никчемным и грешным. Это была вся благодать, как в голове, так и в членах. Человеческая природа Христа не заслужила и не могла заслужить ипостасного союза. Он этого не сделал, поскольку, будучи его участником с момента его зачатия, все предшествующие действия, которые могли бы его обеспечить, были предотвращены; и вещь не может быть заслужена никем после того, как она ранее была дарована бесплатно по каким-либо заслугам. И он не мог этого сделать; ипостасный союз не может быть наградой за послушание, поскольку он превосходит весь порядок вещей и правила вознаграждающей справедливости.
Таким образом, принятие нашей природы в личный союз с Сыном Божьим было актом простой, суверенной, непостижимой благодати. И это является основанием всех следующих плодов Божьего отношения к нам; и если это благодать, то и они должны быть такими же. Все, что Бог делает для нас в Иисусе Христе и через него, сотворенного для нас человеком, — а это все, что Он делает, — все это, говорю я, должно быть по благодати, потому что так было Его становление человеком. Если бы с нашей стороны были какие-либо заслуги, какая-либо заслуга, какая-либо подготовка или расположение к последствиям этого отношения, - была ли наша природа или та ее часть, которая была освящена и отделена, соединиться с Сыном Божьим каким-либо образом? обеспечил или подготовился к своему соединению и принятию, — вещи подпадали под некоторые правила справедливости и равенства, посредством которых их можно было воспринимать и измерять; но будучи благодатными, они не оставляют места ничему, кроме вечного восхищения и благодарности.
Во-вторых, если бы Бог так не заботился о человеке и не посетил его в
Личность Его воплощенного Сына, каждый причастник этой природы должен был полностью погибнуть в своем погибшем состоянии. И это также делает его изящество предметом восхищения. Нам следует не только смотреть на то, к чему Бог приводит нас этим посещением, но и задуматься, от чего Он нас избавляет.
Итак, это большая часть того мерзкого и низменного состояния, на которое, как удивляется псалмопевец, Бог должен обратить внимание, а именно, что мы согрешили и лишились Его славы, и тем самым подвергли себя вечным страданиям. В таком состоянии мы должны были бы погибнуть навеки, если бы Бог не освободил нас этим посещением. Это была великая благодать — привести невинного, безгрешного человека к славе; великая благодать освободить грешника от страданий, хотя он никогда не должен быть приведен к наслаждению даже малейшим положительным благом; но освободить грешника от величайшего и самого немыслимого страдания в вечной погибели и привести его к высочайшему счастью в вечная слава, и все это в виде простой благодати, этим можно восхищаться.
В-третьих, потому что оказывается, что Бог более прославляется в уничижении и возвышении Господа Христа и через спасение человечества, чем в любом из или во всех делах первого творения. Насколько славны эти дела и насколько могущественно они прославляют Божью славу, мы уже говорили ранее. Но, как намекает псалмопевец, Бог не почил в них. У него был еще один план — проявить свою славу более выдающимся и необычным образом; и это он сделал, заботясь и посещая человека во Христе Иисусе. Никто почти не настолько глуп, но при первом же взгляде на небо, солнце, луну и звезды он признает, что их ткань, красота и порядок чудесны и что слава их создателя и строителя вечна. чтобы ими восхищались. Но всему этому недостает той славы, которая возрождается Богу от этого снисхождения и благодати. И поэтому, возможно, наступит день, и очень скоро, когда эти небеса и все это старое творение будут полностью разрушены и обращены в ничто; ибо почему они должны оставаться памятником Его силы для тех, кто, наслаждаясь благословенным видением Его, увидит и познает ее гораздо очевиднее и превосходнее в себе самом? Однако, несомненно, через короткое время их использование прекратится, поскольку в настоящее время они главным образом служат проявлению славы Божией.
Но последствия такого отношения Бога к человеку пребудут в вечности, и в этом прославится Божья. Это основание рая, так как это состояние
и состояние — оно обозначает славное присутствие Бога среди Его святых и святых. Без этого не было бы такого рая; все, что там есть, и вся слава этого зависят от этого. Уберите эту основу, и вся красота и слава исчезнут. Действительно, ничто не будет отнято у Бога, который всегда был и всегда будет вечно благословлен в своей самодостаточности. Но от этого его святого снисхождения и благодати зависит весь театр, который он воздвиг для явления своей славы в вечность; что, несомненно, делает их встречающимися навсегда, чтобы ими восхищались и обожали.
Вот в этом и потренируемся. Вера, предлагавшая ей бесконечные, вечные, непостижимые вещи, весьма действует сама в этом восхищении. Нас повсюду учат тому, что мы теперь знаем лишь частично; и что мы видим темно, как в стекле: не то чтобы раскрытие этих вещей в слове темно и неясно, ибо они предложены полностью и ясно, но что такова природа самих вещей, что мы не находимся в эта жизнь способна их постичь; и поэтому вера главным образом проявляется в святом восхищении ими. И действительно, нашему состоянию не подойдет никакая любовь и благодать, кроме той, которая непостижима.
По опыту мы обнаруживаем, что нуждаемся в большем количестве благодати, добра, любви и милосердия, чем можем вглядеться, исследовать до глубины или полностью понять. Но когда нам предлагается то, что бесконечно и непостижимо, тогда все страхи побеждаются, и вера обретает покой с уверенностью. И если наше восхищение этими вещами будет действием, следствием, плодом веры, оно будет иметь исключительную пользу, чтобы расположить к Богу наши сердца и побудить их к благодарному послушанию; ибо кто не любил бы и не наслаждался вечным источником этой непостижимой благодати? и что мы воздадим тому, кто сделал для нас больше, чем мы можем помыслить или помыслить?
II. Заметьте также, что такова была непостижимая любовь Иисуса Христа, Сына Божия, к душам людей, что Он был свободен и готов снисходить до любых условий ради их блага и спасения.
Это был конец всего этого устроения. И Господь Христос не был смирен и унижен перед Ангелами без Своей воли и согласия.
Его воля и расположение содействовали этой работе. Поэтому, когда упоминается вечный совет всего этого дела, о нем говорят как о
Мудрость Отца в том, что «Он радовался обитаемой части земли, и радость Его была с сынами человеческими», Прит. 8:31. Он наслаждался советом искупить и спасти их собственным унижением и страданиями. И Писание делает это очевидным на основании этих двух соображений:
Во-первых, это показывает, что ему было предложено то, что он должен был сделать и через что он должен был пройти в этой работе, и что он охотно принял ее условия. Пс. 40:6, Бог говорит ему, что жертва и приношение не могли совершить этого великого дела, всесожжение и жертва за грех не могли совершить этого; то есть не было никаких приношений или жертв, установленных законом, для удаления греха и спасения грешников, как подробно излагает это место наш апостол, Евр. 10:1–9, подтверждая свое изложение различными аргументами, взятыми из их природы и последствий.
Чего же требует от него Бог, чтобы свершился этот великий замысел спасения грешников? Даже то, что он сам должен
«принеси душу свою в жертву за грех», «излей душу свою на смерть» и тем самым «понеси грех многих», Ис. 53:10, 12; что, видя, что «закон немощен во плоти», то есть по причине наших грехов во плоти, он сам должен принять на себя «подобие греховной плоти» и стать
«жертва за грех во плоти», Рим. 8:3; что он будет «сделан из женщины, подчинён закону», если хочет «искушить подзаконных», Гал. 4:4, 5; что он должен «утратить всякую репутацию, и принять вид раба, и стать подобным людям, и, будучи найденным в образе человека, смирить себя и стать послушным даже до смерти, даже до смерти крест», Фил. 2:7, 8. Ему было предложено все это, через что он должен был пройти, если хочет освободить и спасти человечество. И как он отнесся к этому предложению? как ему понравились эти условия? «Я не был, — говорит, — непокорным и не отступал назад», Ис. 50:5. Он не отклонил их, он не отказался ни от одного из условий, которые были ему предложены, но принял их в виде послушания; и все это с готовностью, готовностью и восторгом. Пс. 40:6–8:
«Ты открыл мои уши», говорит он; или «приготовил мне тело, которому я мог бы оказать это послушание» (апостол называет смысл этого выражения, Евр. 10). Это послушание не могло бы быть исполнено без тела, которому оно совершалось. И поскольку слышать или иметь ухо открытым в Писании значит быть готовым к послушанию,
псалмопевец в одном слове: «Ты уши мои отверз»
включает в себя и то и другое, даже то, что Христос имел тело, приготовленное синекдохой части для целого, и также в этом теле Он был готов принести послушание Богу в этом великом деле, которое не могло быть совершено жертвами и сожжением - предложения. И эта готовность и готовность Христа к этой работе изложена в трех главах в следующих словах: 1. Его участие в этой работе. Затем он сказал:
«Вот, я прихожу, в книге твоей написано обо мне» — «Это ты обещал, это записано в главе, начале книги твоей»
а именно, в том великом обещании (Быт. 3:15), что семя жены поразит главу змея; «И ныне Ты дал мне, в назначенное время, и приготовил мне тело для этой цели; вот, я прихожу, желающий и готовый предпринять это». 2. В настроении на это занятие. Он вошел в это с великой радостью: «Я с радостью исполню волю Твою, о мой Боже». Он не только раньше наслаждался мыслями об этом, как раньше, а затем становился тяжелым и печальным, когда это должно было быть предпринято; но он шел к ней с радостью и радостью, хотя и знал, каких горя и горя ему будет стоить, прежде чем она будет доведена до совершенства.
3. Из принципа, из которого возникли это послушание и радость; которое было универсальным соответствием его души, разума и воли закону, разуму и воле Бога: «Закон Твой в сердце моем», «посреди внутренностей моих»; «Все во мне». соответствует твоей воле и закону; во мне есть универсальное соответствие этому». Будучи таким образом подготовленным и таким принципиальным, он размышлял о славе, которая предстояла ему, — о славе, которая достанется Богу, если он станет главнокомандующим спасения, и которая последует за ним самим. Он «перенес крест и презрел посрамление», Евр. 12:2. Этими соображениями он вооружился против невзгод и страданий, с которыми ему предстояло встретиться; и апостол Петр советует нам вооружиться подобными мыслями, когда нам придется страдать, 1 Послание. 4:1. Из всего этого видно, что благоволение и любовь Иисуса Христа заключались в том, чтобы быть смиренным и униженным до уровня ангелов; как ясно говорит апостол, «он смирил себя и обесславил себя», Фил. 2:7, 8, а также здесь сказано, что Бог смирил его или сделал его меньше ангелов.
Во-вторых, Писание особым образом приписывает эту работу любви и снисхождению самого Христа; хотя он изобилует изложением
любовь Отца в замысле и замысле этой работы и посылании Своего Сына в мир, тем не менее, направляет нас к любви самого Господа Христа как следующей непосредственной причины Его участия в ней и ее выполнения. Так говорит апостол Гал. 2:20: «Я живу верою Сына Божия», то есть верой в Него, «возлюбившего Меня и отдавшего Себя за Меня». Именно любовь Христа побудила его отдать себя за нас; что превосходно выражено в этом славословии (Откр. 1:5,6): «Тому, кто возлюбил нас и омыл нас от грехов наших Кровью Своей, и соделал нас царями и священниками Богу и Отцу Своему; Ему да будет слава и держава во веки веков. Аминь». Все это было плодом его любви, и поэтому ему следует воздавать и приписывать всю хвалу и честь. И так велика была эта любовь ко Христу, что Он не отклонял ничего, что ему предлагалось. Это апостол называет своей «благодатью», 2 Кор. 8:9: «Вы знаете благодать Господа нашего Иисуса Христа, что Он, хотя и был богат, но ради вас обеднел, чтобы вы обогатились Его нищетой».
Он снизошел до бедного и униженного состояния и пострадал в нем ради нашего блага, чтобы мы могли стать причастниками богатства благодати Божией. И это была любовь личности Христа, потому что она одинаково действовала в Нем и до, и после Его принятия нашей природы.
Теперь Святой Дух особенно применяет эту истину к нам, как к одной из частей нашего послушания: Фил. 2:5: «Да будет в вас тот разум, который был и во Христе Иисусе»; и что это был за ум, он объявляет в последующих стихах, излагая свою бесконечную снисходительность в принятии на себя нашей природы и подчинении всем страданиям, поношениям и самой смерти ради нас. Если бы этот разум был во Христе, не должны ли мы стремиться к готовности и готовности подчинить себя любым условиям ради Его славы? «Ибо, — говорит Петр, — как Христос пострадал за нас плотию, то и вы вооружитесь той же мыслью», 1 Пет. 4:1. Много затруднений встанет на нашем пути, много рассуждений восстанет против него, если мы будем советоваться с плотью и кровью; но, говорит он, «вооружитесь тем же разумом, который был во Христе»; укрепите свои души и оградите их благодатью от всех противодействий, чтобы вы могли следовать за Ним и подражать Ему.
Некоторые, исповедующие его имя, не пострадают за него. Если они смогут наслаждаться им или его путями в мире и покое, хорошо; а если настанут гонения за Евангелие, тотчас отпадут. У них нет ни лота
ни участия в этом деле. Другие, самые лучшие, испытывают тайное отвращение и нежелание снисходить до состояния беспокойства и страдания ради Евангелия. Ну а если мы не захотим этого, что потеряет от этого Господь Христос? Будет ли это реальным умалением его чести и славы? Потеряет ли он из-за этого свою корону или королевство? Поскольку страдания в этом мире необходимы для каких-либо его благословенных целей и задач, он не захочет тех, кто будет готов даже умереть ради его имени. Но что, если бы он не захотел смириться и пострадать за нас? Если бы во Христе были те же мысли, что и в нас, то каким было бы наше состояние и состояние в вечности? В этой благодати, любви и готовности Христа лежит основание всего нашего счастья, всего нашего избавления от страданий и гибели; и можем ли мы считать, что у нас есть интерес к этому, и все же оказаться совершенно неготовыми к подчинению Ему? Кроме того, Господь Христос был действительно богат, когда обнищал Себя ради нас; он был в образе Бога, когда принял образ слуги, и не стал для нас никакой репутацией. Ничего из этого не принадлежало ему и не принадлежало ему, а только из-за нас. Но мы сами по себе действительно бедны и несравненно больше страданий за наши собственные грехи, чем то, к чему Он призывает нас во имя Свое. Не хотим ли мы потерпеть маленькую, легкую, преходящую беду в этом мире за того, без страданий которого за нас мы должны были бы страдать, и то вечное, хотим мы этого или нет? И я говорю не столько о самом страдании, сколько о разуме и душевном состоянии, с помощью которых мы его претерпеваем. Некоторые будут страдать, когда не смогут этого избежать, но так неохотно, так невесело, что становится очевидным, что они ни к чему не стремятся и действуют не из каких-либо принципов, а просто потому, что не осмеливаются идти против своих убеждений. Но «разум, который был во Христе»
приведет нас к этому из любви к Нему, со свободой и расширением сердца; что от нас требуется.
III. Благословенный результат уничижения Иисуса Христа в Его вознесении к чести и славе является верным залогом конечной славы и блаженства всех, кто верит в Него, какие бы трудности и опасности они ни встретили на своем пути.
Его унижение и возвышение, как мы видели, исходили из снисхождения и человеколюбия Бога. Его избирающая любовь, вечная благодатная цель Его воли — исцелить заблудших грешников и привести их
к наслаждению собой было основой этого устроения; и поэтому то, что он сделал во Христе, является определенным залогом того, что он сделает и для них и для них. Он увенчан честью и славой не только для себя, но для того, чтобы быть главнокомандующим спасения и привести других к участию в Своей славе.
IV. Иисус Христос, как посредник нового завета, имеет абсолютную и высшую власть, данную Ему над всеми делами Божьими на небе и на земле.
Мы настолько полно продемонстрировали это и на этом настаивали в предыдущей главе, что не будем здесь далее останавливаться на этом; но только между прочим помни, что благословенно состояние и положение, велико духовное и вечное обеспечение Церкви, ибо все находится под самыми ногами Ее Главы и Спасителя.
V. Господь Иисус Христос — единственный Господин евангельского государства Церкви, названного в Ветхом Завете «миром будущим»; и поэтому он имеет только власть распоряжаться всем, что в нем относится к тому поклонению Богу, которое оно должно совершать и праздновать.
Оно не подчиняется никому другому, ни ангелам, ни людям. Эта привилегия была зарезервирована за Христом; эта честь удостоена церкви. Он — единственный глава, король и законодатель его; и нельзя учить соблюдать или делать только то, что Он повелел. Но это будет более непосредственно предметом нашего рассмотрения в начале следующей главы.
VI. Господь Иисус Христос в своей смерти подвергся наказанию по закону вместо тех, за кого Он умер.
Смерть была тем, что по приговору закона причиталось греху и грешникам. За них умер Христос и вкусил горечь той смерти, которую они должны были претерпеть, иначе плоды ее не могли бы принести им пользы; ибо что было бы с их освобождением, если бы они получили не то, что они заслужили, а нечто иное, в чем заключалась наименьшая часть их заботы? Но если это будет сделано, то верное избавление и спасение будут уделом и уделом их, всех тех, за кого он умер; и что по правилам справедливости и
праведность со стороны Христа, хотя и с их стороны, состоит лишь из милости и благодати.


Евреям 2:10
Апостол в предыдущих стихах упомянул о том, что из всех других вещей обычно больше всего возмущало иудеев и что имело наибольшую важность, чтобы верить, а именно, о страданиях Мессии, в которых большая часть освобождение от его священнического служения, к которому он здесь совершает переход, действительно состояло. Его собственные ученики медлили с верой, Мф. 16:21, 22, 17:22, 23; Луки 24:25, 26, и евреи обычно спотыкались. Им показалось странным, что Мессия, Сын Божий, Спаситель Своего народа и Вождь их спасения, относительно которого были обещаны и предсказаны столь великие и славные дела, оказался в униженном и презираемом положении и при этом страдал и умереть. Поэтому они воззвали к Нему на кресте: «Если Ты Христос, сойди и спасись!» намекая, что своими страданиями он, несомненно, доказал, что это не так, ибо почему должен страдать тот, кто может спасти себя, они не видели причины.
Кроме того, у них были закоренелые предубеждения относительно спасения, обещанного Мессией, и способа его осуществления, проистекающие из их любви и переоценки мирского или плотского, с их презрением к духовному и вечному. Они ожидали внешнего, славного и царственного избавления в этом мире, которое будет осуществлено с помощью оружия, силы и могучей руки. И чего им ожидать от Мессии, который пострадал и умер? Посему апостол, изложив страдания Христовы, видел необходимым приступить к полному их подтверждению, с изложением причин, причин и целей их; отчасти для того, чтобы развеять преобладавшее среди них ложное убеждение о природе спасения, которое должно совершить Христос; отчасти для того, чтобы показать, что из этого не вытекает ничего уничижительного к тому, что он ранее говорил о своем превосходстве над ангелами; но главным образом для того, чтобы научить их священническому служению Мессии, искуплению, которое Он совершил, и средствам, с помощью которых Он его совершил, - что и было великим делом, о котором он намеревался поговорить с ними. [Что касается] самого спасения, он заявляет, что оно не должно было быть таким же, какое было у них в древности, когда они были выведены из Египта и
поселились в земле Ханаанской под руководством Иисуса Навина, но духовные и небесные, в избавлении от греха, сатаны, смерти и ада, с введением в жизнь и вечным блаженством. Он сообщает им, что это должно было быть осуществлено посредством страданий и смерти Мессии, и что никаким другим способом это не могло быть достигнуто; поэтому они были совершенно необходимы. И первую причину этого он выражает в этом десятом стихе.
Вер. 10.— Ἔπρεπε γὰρ αὐτῷ, διʼ ὃν τὰ πάντα καὶ διʼ οὗ τὰ πάντα, πολλοὺς
υἱοὺς εἰς δόξαν ἀγαγόντα, τὸν ἀρχηγὸν τῆς σωτηρίας αὐτῶν διὰ
παθημάτων τελειῶσαι.
В одном или двух экземплярах написано: διὰ παθήματος αὐτὸν τελειοῦσθαι, что противоречит смыслу и замыслу места. Αὐτόν без необходимости повторяется, если только его не заменить ἑαυτόν, и тогда это нарушает весь смысл стиха и несовместимо с пассивным глаголом, следующим за ним в этом чтении. Παθἠματος, в единственном числе, относится только к смерти, выраженной в предыдущем стихе через πάθημα θανάτον; но здесь подразумеваются все страдания Христовы, как и предшествующие смерти, так и сама смерть.
За Τελειοῦσθαι в пассивном залоге следуют некоторые копии народного перевода, где читается «consummari»; и то, и другое, как мы увидим, несовместимо с ощущением места.
Переводы этих слов мало чем отличаются. Ἔπρεπε γὰρ αὐτῷ. Большинство,
«decebat enim eum», «ибо это шло ему»; Беза, «decebat enim ut iste»,
«ибо ему было достойно», чтобы следующие слова лились регулярно. Δι'
ὃν τὰ πάντα, «propter quem omnia»; Сыр., ל דּ
כְֻ ה
וָלְ, «cui omnia», «для кого
есть все вещи»; Beza, «propter quem sunt haec omnia», выражая артикль как ограничивающий вещи, о которых говорится, «для кого все это». В одном сирийском экземпляре добавлено: הּדֵ אבָּ, «в его руке», что несколько искажает смысл. вещи абсолютно задуманы, как в Еф 1:11. " Беза, «прибавление»,
«приведя многих сыновей в славу»; Сир., «adduxerat in gloriam suam», «привел многих сыновей в свою славу». Τὸν ἀρχηγόν. Вульг., «auctorem», «the
автор; "Беза," принципем;" Сыр., אשָ ר
וִֹ, «глава» (или «князь») «их спасения». Διά παθημάτων τελειῶσαι, «per Passionem consummare», «довести до конца» (или «завершить») «страданием»; Беза, «perpessiones»,
«страданиями»; Сир., «perficere», «perfectum reddere», «совершенствовать», «сделать совершенным».
Следует обратить внимание на правильное значение слов в этом стихе, поскольку оно прольет нам свет на смысл всего. Предыдущий
это «обман», «convenit», «dignum est»; «это становится», это «встречается»,
«удобно» или «справедливо». Πρέπον Θεοῖς у Платона переводится Цицероном,
«Deo Decorum», «то, что подобает Богу»; и сказал он: «Πρέπον, апеллянт hoc Graeci, nos dicamus sane Decorum»; то, что подобает любому человеку в его состоянии и положении в моральном смысле; как: «Святость приличествует дому», то есть народу Божьему. Κατὰ τὸ πρέπον, «ut decet», «ut par est»; то, что равно и правильно. Предыдущий
τιμή — «заслуженная честь»; и πρέπουσα ζημία, «просто потеря» или
"наказание." Таким образом, это слово означает ту порядочность и подобание, которых требуют справедливость, разум и беспристрастность, так что противоположное было бы неудовлетворенным, потому что неравным и несправедливым. Таким образом, долг каждого человека, то, что морально возлагается на него в его месте и положении, — это то, что ему подобает; и поэтому в Новом Завете то, что не является κατὰ τὸ πρέπον, то есть достойное, осуждается как зло, 1 Кор. 11:13; 1 Тим. 2:10. И само по себе считается правилом добродетели, Мф. 3:15; Еф. 5:3.
Δἰ ὅν. Διά с винительным падежом постоянно обозначает конечную причину,
«propter quem», «для кого»: Отк. 4:11, Σὺ ἔκτισας τὰ πάντα, «Ты сотворил все» (все вещи повсеместно, с префиксом артикля, как в этом месте), καὶ διὰ τὸ θέλημά σου εἰσ ὶ , καὶ ἐκτίσθησαν, «и по воле твоей»
(«Твоя радость», «Твоя слава»), «они есть, и были сотворены». ПЗУ. 11:36, июнь
ὂν τὰ πάντα, «Кому» (ему, или для него, или его славе) «все вещи».
Пров. 16:4,
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вещи для себя», Его слава является конечной причиной всего этого.
Καὶ διʼ οὗ τὰ πάντα, «и через Которого все». Διά с родительным падежом обозначает действующую причину. Некоторые из представителей этого выражения хотели бы, чтобы Сын был личностью, о которой здесь говорится, потому что о Нем часто говорят, что все есть διʼ αὐτοῦ, Иоанна 1:3, 1 Кор. 8:6, Евр. 1:3; но оно используется также и по отношению к Отцу, Рим. 11:36, Гал. 1:1.
Шлихтингий здесь приводит за правило, что, когда διά относится к Отцу, оно обозначает главную действующую причину; когда Сыну – инструмент. Но это правило, придуманное им самим, беспочвенное излияние его πρῶτον ψεῦδος, что Сын не есть Бог; на каких предположениях люди могут основывать какие правила им нравятся. Под этим выражением подразумевается принципиальная эффективность или высшее производство всего сущего Богом.
Ἀγαγόντα, «принесение», слово общеупотребительное и с известным значением, но в этом месте встречающееся с двойной трудностью из-за двойного ограничения в его употреблении: — во-первых, в случае; поскольку, хотя кажется, что это относится к αὐτῷ, «это было ему при принесении», тогда это обычно должно быть ἀγαγόντι, а не ἀγαγόντα. Поэтому некоторые, предполагая в этих словах σύγχυσις, относят их к ἀρχηγόν, «автору»; как если бы апостол сказал: Τὸν ἀρχηγὸν τῆς
σωτηρίας αὐτῶν πολλοὺς υἱοὺς ἀγαγόντα, — «Чтобы усовершенствовать вождя спасения их, приведшего многих сыновей в славу». Но это перестановка слов, ни контекст, ни добавление αὐτῶν,
«их», σωτηρίας, «их спасение», относящееся к упомянутым выше сыновьям, допускается любыми способами. «Поэтому необходимо допустить эналлагию падежа, ἀγαγόντα, для ἀγαγόντι, если только мы не предполагаем повторение ἔπρεπε, которое часто допускает винительный падеж; но основной автор, несомненно, имеет в виду. Опять же, ἀγαγόντα является причастием второй аористус, который обычно обозначает прошедшее время и поэтому многими переводится как «adduxit», «adduxerat» и «filiis adductis» — «после того, как он привел многих сыновей к славе». святых, умерших при Ветхом Завете, для которых Господь Христос был не меньшим вождем спасения, чем для нас, и таким образом апостол показывает, что после того, как они были спасены за Него, Ему надлежало ответить за них, согласно Но и это ограничение слова не отвечает намерению апостола: ибо очевидно, что он главным образом имел в виду тех, для которых Господь Иисус стал выдающимся вождем спасения после того, как Он был усовершенствован страданиями, хотя и не исключительно для тех, кто пошел до. Тогда Ἀγαγόντα ставится вместо ἄγοντα, если только мы не предположим, что подразумеваемое здесь действие Божие было намеренно выражено таким образом, чтобы охватить всех сыновей, как тех, которые жили до, так и тех, которые жили после страданий Христовых,
— «приносящий», «ведущий», «несущий во славу». Речь идет обо всем исполнении замысла Божия о спасении и прославлении людей.
верующие. Πολλοὺς υἱούς, «много сыновей», иудеи и язычники, все, которые по вере должны были стать его сыновьями.
Τὸν ἀρχηγόν, «автор». Где бы это слово ни использовалось в Новом Завете, оно применяется ко Христу. Деяния 3:15, его зовут ἀρχηγὸς τῆς
ζωῆς, «князь жизни»; и гл. 5:31 говорится, что Бог сделал его ἀρχηγὸν καὶ σωτῆρα, «князем и спасителем»; то есть ἀρχηγὸν τῆς
σωτηρίας, как здесь, «князь спасения нашего». Евр. 12:2 апостол называет его τὸν τῆς πίστεως ἀρχηγὸν καὶ τελειωτήν, как мы переводим, «начальник и совершитель веры»; как здесь сказано о Боге τελειῶσαι τὸν ἀρχηγόν, чтобы завершить или усовершенствовать сего виновника нашего спасения. Больше нигде в Новом Завете это слово не используется. Это справедливо отвечает еврейскому
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ЛХХ. передают ἄρχων и ἡγούμενος, значение обоих этих слов включено в ἀρχηγός, «princeps», «dux», «prases», «auctor», — «принц», «капитан», «правитель», «автор». И оно используется у писателей по отношению к произведениям хорошим и плохим. Ἀρχηγὸς καὶ διδάσκαλος τὼν ἔργων τοιούων, Исократ.; — «Автор и учитель таких произведений». И ἀρχηγὸς τοῦ
κακουργήματος, «artifex Maleficii» — «главный изобретатель зла».
Он также используется для обозначения имени, расы или рода людей. В этом месте он ограничен σωτηρίας. Оно обозначает главного или главного исполнителя или деятеля этого спасения, с особым упором на царскую или княжескую власть, к которой он был продвинут после своих страданий; поскольку он также является абсолютным князем, правителем и источником или источником всего рода и рода верующих, согласно другим значениям этого слова.
Τελειῶσαι. Это слово используется по-разному и переводится по-разному: «довести до совершенства», «сделать совершенным», «сделать совершенным»; «посвятить», «посвятить»,
«освятить». Некоторые хотели бы, чтобы в этом месте было то же самое, что и ἄγειν εἰς.
δόξαν, «привести к славе». Но каково точное значение этого слова, мы поймем в последующем изложении, когда объявим, какое действие Божие здесь имеется в виду.
Прежде чем мы приступим к изложению отдельных частей этого текста, мы должны рассмотреть порядок слов, чтобы предотвратить некоторые ошибки, допущенные по поводу них различными учеными комментаторами. Некоторые предполагают, что в них есть преувеличение, и что эти выражения: «Ибо для Него все и через Него все, приводя многих сынов в славу», действительно подразумевают Сына, вождя спасения. Слово αὐτῷ, «он», «оно»
стали им», они признаются, что относятся к Θεοῦ, «Богу» в предыдущем стихе, и относятся к Отцу. В таком порядке и будет смысл слов: «Он стал им», то есть Богом, «чтобы через страдания сделать совершенным начальника спасения их, для которого все и через которого все, приводящего многих сынов в славу». Но нет веской причины, по которой мы должны произвольно переставлять эти слова. Отделение слов «для которого все и чрез Него все» от слов «ему стало» лишает, как мы увидим, одного главного основания рассуждений апостола. И причина, предполагаемая для такого порядка слов, заключается в следующем. немощные, а именно, что именно Христос приводит многих сыновей к славе, а не Отец, ибо это также назначено Ему, как мы увидим, по многим причинам.
Некоторые относят все слова ко Христу, к этой цели: «Он и стал Ему», то есть Сыну воплотившемуся, «для Которого» и т. д., «приведшему многих сынов в славу, чтобы они были завершены» или «совершены страданиями». ." Итак, Тена и те, за кем он следует. Но такое изложение слов прямо противоречит задачам апостола, заявленным в предыдущем и последующем стихах. Оно также не оставляет αὐτῷ, «его», ничего, к чему можно было бы относиться, и не позволяет каузальному γάρ, «ибо», дать объяснение любому действию Бога, упомянутому выше. И, кроме того, все это построено на искажении или ошибке одного слова в народном переводе, «консуммари» вместо
«consummare», и то лишь в некоторых копиях, как это признают наиболее образованные католики, которые здесь придерживаются оригинала; ибо, если принять это слово активно, а объектом действия, выраженным в нем, является вождь спасения, то необходимо указать некое отличное от него действующее лицо, то есть Бога Отца.
Некоторые предполагают в словах ἔλλειψις, и поэтому при чтении их, «приведя многих сынов в славу», они восполняют «страданиями» или
«страдания»: «Многих сынов приведя в славу скорбями, надлежало Ему сделать совершенным через страдания начальника спасения их». Итак, Капеллус. Но этот воображаемый недостаток возник просто из-за ошибки, заключавшейся в том, что τὸ πρέπον, или упомянутая здесь снисходительность, имеет отношение к совершаемым деяниям, и что, поскольку сыновья пострадали, было уместно и удобно, чтобы их капитан сделал это в выдающемся положении. образом. Но правда в том, что он уважает только того, кто их делает; с его стороны было необходимо, чтобы
делайте упомянутые вещи.
Вер. 10. – Ибо надлежало Тому, для Которого все и чрез Которого все, приведя многих сынов к славе, сделать начальника спасения их совершенным через страдания.
Есть в словах: — 1. Причинная связь с предыдущим стихом — «ибо». 2. Замысел Божий, положенный в основу беседы, заключался в том, чтобы «привести многих сынов в славу». 3. Средства, которые он выбрал для осуществления этого замысла, а именно, назначение им «вождя их спасения». 4. Особый способ посвящения его на эту должность: он «страданиями сделал его совершенным». 5.
Причина такого поведения и обращения с ним — это «пристало ему»
так сделать. 6. Расширение этой причины в описании его состояния: «Тот, для которого все и через которого все».
1. Причина выражена в словах того, что он утверждал в предыдущем стихе, а именно, что Иисус, Мессия, должен был претерпеть смерть и по благодати Божией «вкусить смерть за всех». Здесь изложено, почему он должен был это сделать, на каком основании, какое основание, необходимость и причина были для этого. Так и должно было быть, «ибо это подобало ему» и т. д.
2. Во всем этом выражен замысел Божий, а именно:
«приведите многих сыновей в славу». И здесь апостол объявляет о природе спасения, которое должно было совершить Мессия, в отношении которого иудеи так сильно заблуждались, и, следовательно, о том, каким образом оно должно было быть совершено. Его целью здесь было не привести своих детей в новый Ханаан, привести их в богатую страну, земное царство; что должно было или могло быть сделано силой, мощью и оружием, как и в древности; но его замысел по отношению к своим сыновьям в Мессии и через него был иной природы; это должно было привести их к славе, вечной славе с Собой на небесах. Поэтому неудивительно, что способ, посредством которого это должно осуществиться, имеет совершенно иную природу, чем тот, посредством которого было осуществлено их временное избавление, а именно, посредством смерти и страданий самого Мессии. И здесь, в отношении этого замысла Божьего, предполагается: во-первых, что некоторые из тех, кто был создан для славы Божией, из-за греха лишились этого; так что без нового способа привести их к этому было невозможно, чтобы они когда-либо стали участниками
этого. Это предполагает здесь апостол и является основанием всего его учения о Мессии. Во-вторых, что способ, которым Бог в конце концов приведет к этому тех, кто предназначен для славы, заключается в том, чтобы сначала привести их в состояние сыновства и примирения с Собой; они должны стать сыновьями, прежде чем их приведут к славе. Божье предопределение имеет двойное действие: первое – это назначение некоторых по благодати сыновьями, Еф. 1:5; другой — назначение этих сыновей к славе; и то, и другое должно быть совершено и осуществлено Христом, Вождем их спасения. Последнее и его исполнение, а именно, приведение к славе тех, кто по благодати стал сыновьями, - это то, что выражает здесь апостол. В этом послании он говорит не о евреях об обращении избранных, о переводе их в состояние благодати и сыновства, а об управлении ими, ставшими сыновьями, и их руководстве к славе. И потому страдания Христовы, которые абсолютно и сами по себе являются причиной нашего сыновства и примирения с Богом, упоминаются здесь только как средство, посредством которого Христос вошел в состояние ведения сыновей к славе или спасения тех, кто по благодаря своим страданиям, по благодати стали сынами.
Однако не так точно соблюдается и то, что апостол намекает при этом на необходимость страданий Христовых, как и на все воздействие их на избранных. Эти сыновья, призванные таким образом быть приведены к славе, названы «многими»: не все абсолютно, не немногие, или только из Иудеев, которых они ожидали, но все избранные Божии, которых много, Преподобный.
7:9. И эта работа по приведению многих сыновей к славе здесь знаменательно возложена апостолом на Бога Отца; На чью любовь, мудрость и благодать верующие в первую очередь должны обращать внимание во всем деле своего спасения, совершенном и совершенным Иисусом Христом. Поэтому мы будем немного настаивать на этом, чтобы объявить основания и причины, на основании которых это должно быть приписано Ему, или какие действия особенно поручены Отцу в этой работе по приведению многих сыновей к славе; что обеспечит приписывание этого места ему и, следовательно, нашу интерпретацию этого места.
(1) Ему особо поручено вечное предназначение их к той славе, к которой они должны быть приведены. Он «предопределяет их сообразовать с образом Сына Его», Рим. 8:28–30. «Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа избирает нас прежде создания мира».
и «предопределяет нас к усыновлению детей Иисусом Христом», Еф. 1:3–5; и «Он от начала избрал нас ко спасению», 2 Фес. 2:13, 14. И эта избирающая любовь Божия, эта вечная цель Его благоволения, которую Он определил в Себе, является источником и источником всех других непосредственных причин нашего спасения. Отсюда вера, Деян. 13:45, освящение, 2 Фес. 2:13, святость, Еф. 1:4, сохранение в благодати, 2 Тим. 2:19, смерть Христа за них, Иоанна 3:16, и сама окончательная слава, 2 Тим. 2:10, все следует и продолжает: так что на основании этого можно справедливо сказать, что Он принес многих сыновей к славе.
(2) Он был источником и источником того завета (как и во всех других действиях Божества), который был в древности между Ним и Его Сыном о спасении и славе избранных. См. Зах. 6:13; Это. 42:1; Пров.
8:22–31; Это. 50:4–9, 53:10–12; Пс. 16:10, 110. Он, в Своей любви и благодати, по-прежнему объявляется предлагающим как долг, так и награду посредника, воплощенного Сына, поскольку Сын принимает его условия и предложения, Евр. 10:5–9. И поэтому сила Его любви, неизменность Его совета, святость Его природы, Его праведность и верность, Его бесконечная мудрость - все это сияет в посредничестве и страданиях Христа, Рим. 3:25, 26, 5:8; 1 Иоанна 4:9; Евр. 6:17, 18; Тит.
1:2. Вместо того, чтобы Его любовь не была удовлетворена и Его замысел не был исполнен, Он не пощадил Своего Сына, но отдал Его на смерть за нас.
(3) Он знаменательно дал первое обещание, это великое основание завета благодати; и впоследствии провозгласил, подтвердил и ратифицировал Своей клятвой тот завет, в котором содержатся все средства для приведения избранных к славе, Быт 3:15; Джер. 31:31–34; Евр. 8:8–12. Личность Отца рассматривается как главный автор завета, как лицо, заключающее завет и принимающее нас в завет с собой; Сын, как Мессия, считается поручителем и посредником этого, Евр. 7:22, 9:15 и покупатель обетований этого.
(4) Он отдал и послал Своего Сына Спасителем и Искупителем для них и для них; так что во всем своем деле, во всем, что он делал и страдал, он повиновался повелению и исполнял волю Отца. Его Бог Отец «послал», «запечатал», «дал» и «изложил», как повсюду выражает это Писание. И Господь наш Иисус Христос всюду посылает
нас к рассмотрению любви, воли и власти Его Отца во всем, что Он делал, учил или страдал; так ища славы пославшего его Бога.
(5) Он привлекает избранных Своих и дает им возможность прийти к Сыну, уверовать в Него и таким образом обрести через Него жизнь, спасение и славу. «Никто, — говорит наш Спаситель, — не может прийти ко Мне, если только пославший Меня Отец не привлечет его» (Ин. 6:44). Ни один человек, нет, ни один из избранных не сможет прийти ко Христу, если Отец, в поисках той любви, из которой Он послал Сына, не проявит силу Своей благодати, чтобы дать Ему возможность к этому: и соответственно Он открывает Его одним, тогда как от других Он сокрыт, Мф. 11:25; ибо откровение Христа душе есть непосредственное действие Отца, Мф. 16:17.
(6) Примирившись с ними кровью Своего Сына, Он примиряет их с Собой, давая им прощение и прощение грехов в и через обетования Евангелия; без чего они не смогут прийти к славе.
Он во Христе примиряет нас с Собою невменением или прощением наших грехов, 2 Кор. 5:18–21; прощающий нам все согрешения наши ради Христа, Еф. 4:32. Есть много вещей, способствующих прощению грехов, которые являются особыми действиями Отца.
(7) Он оживляет и освящает их Духом Своим, чтобы сделать их
«собирайтесь для наследия святых во свете»; то есть для наслаждения славой. «Воскресивший Иисуса из мертвых, оживляет нас Духом Своим», Рим. 8:11; итак, «спасая нас банею возрождения и обновляя Духом Святым, которого Он обильно излил на нас через Иисуса Христа»,
Тит. 3:5, 6. Это обновление и освящение Святым Духом, а также все источники действительной благодати, дающие нам возможность к послушанию, повсюду утверждаются как дар и работа Отца, «действующего в нас и хотеть, и делать». по своему усмотрению». И таким образом особенно спасительное просвещение ума нашего для познания тайны благодати Его и различения того, что от Бога, 2 Кор. 4:6; Кол. 2:2; Еф. 3:14–19; Мэтт. 11:25.
(8) Как великий Отец семейства Он усыновляет их и делает Своими сыновьями, чтобы привести их к славе. Он дает им силу или привилегию стать сынами Божьими, Иоанна 1:11; делая их наследниками и сонаследниками Христа, Рим. 8:14–17; посылая при этом в их сердца Духа усыновления, позволяющего им восклицать: «Авва, Отче», Гал. 4:6.
все право усыновления детей принадлежит Отцу; и таким же является их авторитетный перевод из мира и царства сатаны в свою собственную семью и дом, с предоставлением им всех их прав и привилегий.
(9) Он утверждает их в вере, утверждает их в послушании, сохраняет их от опасностей и противостояний всякого рода и в многообразной мудрости сохраняет их Своей силой к славе, уготованной для них; как 2 Кор. 1:21, 22; Еф. 3:20, 21; 1 Пет. 1:5; Иоанна 17:11.
(10) Он дает им Святого Духа как их Утешителя со всеми теми благословенными и неизреченными благами, которые сопутствуют этому Его дару, Мф. 7:11; Луки 11:13; Иоанна 14:16, 17; Гал. 4:6.
Короче говоря, при приведении избранных к славе все проявленные при этом суверенные действия силы, мудрости, любви и благодати особым образом отдаются Отцу, так же как все служебные действия предназначены Сыну как посреднику; так что нет никаких причин, по которым о нем нельзя было бы сказать, что он является ἀγωγεύς, лидером или ведущим своих сыновей к славе.
И в этом заключается великое руководство для верующих и великая поддержка их веры. Петр говорит нам, что «во Христе мы веруем в Бога, воскресившего Его из мертвых и даровавшего Ему славу, чтобы вера наша и надежда были на Бога» (1 Пет. 1:21. Иисус Христос, рассматриваемый как посредник, является следующим, но не конечным объектом нашей веры и надежды. Мы настолько верим в Него, что через Него верим в Бога, то есть Отца, любовь которого есть высший источник и источник нашего спасения; которое апостол проявляет в том двойном примере, когда он воскрешает Христа и воздает Ему славу, тем самым объявляя себя главным автором великого дела своего посредничества. К этому он нас направляет, чтобы мы веровали во Христа как в того, чтобы, распознавая в Нем и через Него благодать, благоволение и любовь Самого Отца к нам, мы могли бы вдохновиться сосредоточить нашу веру и надежду на Нем, видя, что Он сам любит нас. Так что Самому Христу не нужно было молиться о любви Отца к нам, но только о сообщении ее последствий, Иоанн 16:26, 27. И это есть дело веры, когда по указанию , мы молимся Отцу во имя Христа, Иоанна 16:23, 24; и таким образом мы возлагаем нашу веру на Бога Отца, когда мы воспринимаем Его как суверенного руководителя нас к славе, на основании всех предыдущих примеров.
упомянул. И тогда вера находит в нем покой, радость, самодовольство и удовлетворение, как мы уже говорили в другом месте.
3. В этих словах подразумевается основное средство, которое Бог предназначил для осуществления Своего замысла, для приведения многих сынов в славу; это произошло путем назначения «капитана их спасения». Евреи обычно допускали, что Мессия должен был стать вождем их спасения; но, неправильно понимая это спасение, они ошибочно приняли и всю природу его служения. Здесь апостол, очевидно, сравнивает его с Иисусом Навином, военачальником и вождём народа в Ханаане (поскольку он прежде предпочитал его ангелам, через служение которых был дан закон народу в пустыне), что было прообразом их спасение, как он далее заявляет, гл. 4. Все сыновья Божьи отданы под его руководство и руководство, как люди древности были отданы под власть Иисуса Навина, чтобы привести их к славе, предназначенной для них и обещанной им в завете, заключенном с Авраамом. И он назван их ἀρχηγός, «князем», «правителем» и «капитаном» или «творцом» их спасения по нескольким причинам: (1) Из-за его власти и права управлять ими, чтобы их спасение. И явился Иисусу Навину как א
־
יְ
ה
ֹ
וָ
ה
בָ
ש
ר
־
צְַ, Джош. 5:14: «Вождь воинства Господня»; намекая таким образом, что был другой военачальник и другая работа, чем та, что была тогда в руках Иисуса Навина, — военачальник всего народа Божьего, как Иоав был для Израиля, .אבָ
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2).) О Его фактическом руководстве и проведении их Своим примером, Духом и благодатью, через все трудности их брани. Итак, ему было обещано, что
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ד, Ис. 55:4, «princeps», «dux», «antecessor», ἀρχηγός, — «вождь и военачальник народа», тот, кто идет перед народом для его направления и руководства, подавая ему пример в своей собственной личности и претерпев волю Божию, и так войдя в славу. Итак, он их πρόδρομος, Евр. 6:20, «предшественник», «предтеча»; или, как называет его Даниил,
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חַ ִ מָ, Дан. 9:25: «Мессия-князь» или «проводник». (3) Как Он для них αἴτιος σωτηρίας αἰωνίου, как Евр. 5:9, «автор» (или
«причина») «вечного спасения»; он раздобыл и купил его для них. Таким образом, это выражение означает как приобретение им самого спасения, так и его поведение или руководство народа Божия к наслаждению им. И Святой Дух этим также намекает, что путь, которым Бог приведет сыновей к славе, полон трудностей, затруднений и противодействий, как и путь израильтян в Ханаан; так что они нуждаются в
капитан, лидер и проводник, чтобы провести их через это. Но, тем не менее, все становится для них безопасным и надежным благодаря силе, благодати и верности их лидера. Погибнут в пустыне и умирают в своих грехах только те, кто либо из любви к котлам с мясом Египта, к удовольствиям этого мира, либо напуганные тяготами войны, к которой Он их призывает, отказываются идти под его командованием.
Τελειῶσαι. 4. В этих словах выражено то, каким особым образом Бог подготовил или предназначил Господа Христа для этой должности – быть вождём спасения для сыновей, которые будут приведены к славе. Чтобы правильно понять это, мы должны заметить, что апостол говорит здесь не об абсолютном искуплении избранных, а о приведении их к славе, когда они особым образом становятся сынами. И поэтому он говорит не о назначении, посвящении или приспособлении Господа Христа к Его должности посредника вообще, а о той ее части и исполнении, которая особенно касается приведения сыновей к славе, как Иисус Навин повел израильтян в Ханаан. Это прольет нам свет на то, какое действие Божие по отношению к Господу Христу имеется в виду в этом выражении, τελειῶσαι αὐτὸν διὰ παθημάτων. И толкователи здесь ссылаются на многих, не без некоторой вероятности; как: (1) Некоторые думают, что намерением было привести Его к славе: надлежало Ему τελειῶσαι, привести Его к славе путем страданий и посредством страданий, чтобы таким образом усовершенствовать Его. Но кроме того, что это слово нигде не употребляется таким образом и не имеет такого значения, апостол не объявляет, к чему Бог намеревался привести его, но посредством чего в нем и вокруг него он намеревался привести многих сыновей к славе. (2) Некоторые считают, что это означает завершение Божьей работы над ним; поэтому во время своих страданий на кресте он сказал Τετέλεσται: «Совершилось», Иоанна 19:30.
Действительно, это отвечает смыслу слова τελέω, употребленного в этом месте нашим Спасителем, но не τελειόω, слова, употребленного здесь апостолом, которое никогда не означает завершения или завершения или совершенствования путем доведения до конца. (3) Некоторые полагают, что Бог сделал Господа Христа совершенным посредством страданий, дав Ему тем самым полное ощущение и опыт состояния Своего народа, поэтому сказано, что Он «страданиями Своими научился послушанию» (Евр. . 5:8. И это правда, Бог так сделал; но оно не выражается формально и прямо этим словом, которое никогда не употребляется с этой целью.
Это скорее следствие предполагаемого здесь действия, чем само действие.
Τελειῶσαι, тогда, в этом месте означает «посвятить», «посвятить»,
«посвятить» должность или какую-то особую часть или действие должности. Это правильное значение этого слова. Τέλη — «тайны»; и τελεταί,
«священные действия и должности»; τετελεσμένοι — это те, кто посвящен и посвящен священным должностям или занятиям. См. Исх. 29:33, 35, в LXX. Поэтому древние называли крещение τελειωτής, или посвящением на священное служение Христу. И ἁγιάζω, слово, на котором далее настаивает наш апостол, так употребляет Сам Христос, Иоанна 17:19: Ὑπὲρ αὐτῶν ἐγὼ
ἁγιάζω ἐμαυτόν· — «Ради них я освящаю» (то есть «посвящаю, освящаю, отделяю») «себя» в жертву. О крови его говорится, что ἐν ᾧ ἡγιάσθη, евр. 10:29, «чем он и был так посвящен».
И это слово не используется ни в каком другом смысле во всем этом послании, где оно часто употребляется по отношению к Христу. См. гл. 5:9, 7:28. И именно так это слово использовалось у язычников, обозначая посвящение и посвящение человека в тайны их религии, чтобы он мог быть лидером для других. А у некоторых из них это совершалось, по наущению диавола, великими страданиями: Οὐκ ἂν εἰς Μίθραν δυνησαίτο
τις τελεσθῆναι εἰ μὴ διὰ τινῶν βαθμῶν παρελθὼν τῶν κολασμῶν, δείξῃ
ἑαυτὸν ὄσιον καὶ ἀπαθῆ, говорит Григорий Назианзин, Орат. продолжение 1 июля;
— «Ни один человек не может быть посвящен тайнам Митры» (солнца)
«если только он не докажет себя святым и как бы неприкосновенным, пройдя через многие степени наказаний и испытаний». Таким образом, Богу надлежало посвятить и посвятить Господа Христа этой части Его служения посредством Его собственных страданий. Он посвятил Аарона священником в древности, но руками Моисея, и он был выделен на свою должность посредством жертвоприношения других вещей. Но Господь Христос должен быть освящен своими страданиями и самопожертвованием. И именно поэтому те самые страдания, которые предшествовали его становлению вождем спасения с этой целью, чтобы он мог привести сыновей к славе, являются средствами его посвящения или посвящения, сами по себе являются значительной частью этих средств. посредством чего Он обеспечивает им спасение. Таким образом, всеми страданиями Господа Христа в Его жизни и смерти, которыми Он совершил спасение избранных, Бог посвятил и посвятил Его быть князем, вождем и главнокомандующим спасения. Его люди; как Петр объявляет обо всем этом, Деян. 5:30, 31 и гл. 2:36. И из последнего упомянутого, что Господь Христос является главнокомандующим нашего спасения и посвятил себя этому служению посредством Своих собственных страданий, следует:
I. Что вся работа по спасению сынов Божьих, от начала до конца, их руководство и проведение через грехи и страдания к славе, поручена Господу Иисусу; откуда верующие должны постоянно наблюдать за ним во всех аспектах своей веры, послушания и утешения. «Вот, — говорит Господь, — Я дал Его свидетелем народам, вождём и повелителем народам», Ис. 55:4; — свидетель, свидетельствующий об истине, открывающий замысел и волю Бога; вождь, идущий перед ними как князь и полководец, как означает это слово; и командир, который издает законы и правила для их подчинения. Бог поставил его господином над всем домом своим, Евр. 3:6, и поручил ему все управление всеми делами. Нет человека, который бы соответствовал Божьему замыслу привести многих сыновей к славе, но находился бы под Его правлением и контролем; и нет ничего, что касалось бы кого-либо из них на пути к славе, что могло бы способствовать или препятствовать их пути, но забота возложена на него, как забота обо всей армии лежит на полководце или князе армии. хозяин. Это пророк излагает в своем прообразе, Елиаким, Ис. 22:21–24. Он крепится как гвоздь в надежном месте; и вся слава дома и каждый сосуд его, от большого до малого, висит на Нем. Бремя всего и забота обо всем лежат на Нем и вверены Ему. Когда народ вышел из Египта с Моисеем, они были исчислены к нему, поскольку он был исполнителем закона, и все они умерли в пустыне; но они снова были переданы по рассказу и числу Иисусу Навину, прообразу Христа, и ни один из них, ни один не преминул войти в Ханаан. И, во-первых, он выполняет это поручение как верный капитан:
(1) С заботой и бдительностью: Пс. 121:4: «Вот, хранящий Израиля не дремлет и не спит». Нет такого времени и сезона, когда сыновья, переданные на его попечение, могли бы быть застигнуты врасплох каким-либо пренебрежением или небрежностью с его стороны; его глаза всегда открыты на них; они никогда не покидают его сердца и мыслей; они выгравированы на ладонях его рук, и стены их постоянно перед ним; или, как он это выразил, Ис. 27:3: «Я, Господь, храню виноградник Мой; буду поливать его каждое мгновение; чтобы кто-нибудь не причинил ему вреда, буду охранять его день и ночь». Большей заботы и бдительности невозможно выразить; «день и ночь» и «каждое мгновение»
в них он занят этой работой. О, какое великое ободрение — придерживаться его, следовать за ним на протяжении всего пути послушания.
к которому он призывает! Это придает солдатам жизнь и дает им безопасность, когда они знают, что их командир постоянно заботится о них.
(2) Он выполняет это великое поручение с нежностью и любовью: Ис. 40:11,
«Он будет пасти стадо свое, как пастырь: агнцев будет брать на руку свою, и носить на груди своей, и осторожно вести тех, у кого есть детеныши». Эти сыновья бывают разных родов и степеней; самые лучшие и сильные из них — всего лишь овцы, бедные, немощные и беспомощные создания; и среди них есть молодые и нежные, как ягнята; некоторые тяжки и отягощены грехами и скорбями, как те, что у молодых. В нежном сострадании он снисходит ко всем их условиям; кормит и охраняет все стадо как пастырь; собирает на своей руке и несет на своей груди тех, кто в противном случае из-за своей немощи был бы отброшен и подвергнут опасности. Сострадание имеет Он к заблуждающимся и сбившимся с пути; он ищет странствующих, исцеляет больных, кормит их, когда они даже стадо на заклание. А где совпадают эти два качества — забота и сострадание, — там не может быть недостатка ни в чем, Пс. 23:1. Действительно, Сион готова иногда жаловаться, что о ней забывают. Сыновья, переживающие великие бедствия, скорби, гонения и искушения, которые могут постичь их на пути к славе, склонны думать, что о них забывают и пренебрегают:
что им остается как бы передвигаться самим по себе и бороться со своими трудностями своей собственной силой и мудростью, которые, как они знают, являются ничем. Но этот страх напрасный и неблагодарный. Пока они находятся на пути, следуя за вождем своего спасения, совершенно невозможно, чтобы в чем-либо им недоставало этой бдительности, заботы, любви и нежности.
(3) Он руководит ими с силой, властью и величием: Мих. 5:4: «Он будет стоять и господствовать в силе Господней, в величии имени Господа Бога своего, и они пребудут». «Имя Божие» находится в нем, сопровождаемое его силой и величием, которые он проявляет в кормлении и управлении своим народом; от чего зависит их безопасность. «Они пребудут» или будут жить в безопасности; потому что в этой своей славе и величии он будет велик или возвеличен до концов земли. Так и он описан в своем правиле: Зах. 6:13: «Он построит храм Господень, и будет носить славу, и будет сидеть и управлять на престоле Своем, и будет священником на престоле Своем». Построив храм, воздвиг
дом и семья для Бога, он должен быть его правителем или капитаном, чтобы сохранить его для славы; и это славным образом, неся славу Божию, сидя на престоле, исполняя свои обязанности как царя, так и священника. С этой целью ему вверена вся сила и власть, которые мы ранее описали, поскольку Бог дал ему быть
«Все возглавьте в Его церкви». Нет ничего столь высокого, столь великого, столь могущественного, что мешало бы его сыновьям прославиться, но оно должно было бы унизиться до Его власти и уступить место Его силе. Все царство сатаны, твердыни греха, возвышенные фантазии неверия, сила и злоба мира – все рушится перед ним. И именно поэтому они описаны как такие славные и успешные в своем роде: Мих. 2:13: «Разлом подошел пред ними: они раскололись, прошли воротами и вышли ими; и царь их пройдет пред ними, и Господь во главе их». На их пути лежит множество препятствий, но они преодолеют их все благодаря своему царю и господину, идущему перед ними. И те трудности, с которыми они встречаются в этом мире, которые кажутся им слишком тяжелыми, их гонения и страдания, хотя и могут в чем-то остановить их внешнее исповедание, тем не менее они ни в малейшей степени не помешают им в их прогрессе. во славу. Их вождь идет перед ними с силой и властью и разрушает все изгороди и ворота, стоящие на их пути, и дает им свободный и обильный вход в Царство Божие.
Во-вторых, как то, как, так и действия, которыми и посредством которых этот предшественник и вождь спасения ведет сыновей Божиих. И делает он это по-разному:
(1) Он идет впереди них на всем пути до конца. Это основная обязанность капитана или лидера — идти впереди своих солдат. Поэтому сказано, что те, кто шел на войну, шли к ногам своих военачальников: Судей 4:10: «Варак пошел с десятью тысячами человек к ногам его»; то есть,
они последовали за ним и пошли туда, куда он шел до них. И этому надлежало быть военачальнику воинства Господня, чтобы идти пред народом Своим на всем пути его, не возлагая его ни на что, не призывая его ни к чему, во что сам не проходит пред ним. И есть три вещи, для которых Можно описать весь их путь: [1] Их послушание; [2] Их страдания; [3] Их вход в славу; и вообще
перед ними шел Господь Христос как их вождь и вождь, приглашая их принять участие в них и мужественно пройти сквозь них, на основании Своего примера и успеха, который Он предлагает им.
[1] Что касается послушания, то он сам был «подчинён закону» и
«научился послушанию», «исполнил всякую правду». Хотя он сам был выше закона, тем не менее, он подчинялся каждому закону Божьему и праведному закону человека, чтобы подать пример тем, кто должен был по необходимости подчиняться им. Поэтому он говорит своим ученикам об одном примере своего смирения: «Я дал вам пример, чтобы вы поступали так, как Я сделал», Иоанна 13:15; призывая всех «учиться у него, ибо он был кроток и смирен сердцем», Мф. 11:29, то есть научитесь уподобляться Ему в этих небесных благодатях. Это апостолы предложили как свой и наш образец: 1 Кор. 11:1: «Подражайте мне, как я Христу», то есть «подражайте мне Христу». И высшее совершенство, к которому мы обязаны стремиться в святости и послушании, — это не что иное, как подчинение Иисусу Христу и образцу, который Он установил перед нами, — отмечать Его шаги и следовать за Ним. Это то, что мы облекаемся в Иисуса Христа и взрослеем до того же образа и подобия с Ним.
[2] Он идет пред сынами Божьими в страданиях и в этом также является руководителем их своим примером. «Христос, — говорит Петр, — пострадал за нас, оставив нам пример, чтобы мы следовали по Его стопам»; то есть быть готовыми к терпению в страданиях, когда мы к ним призваны, как он сам объясняет, 1 Послание. 4:1: «Ибо, как Христос пострадал за нас плотию, итак вооружитесь той же мыслью», чтобы вам так же следовать за Ним». И об этом наш апостол много говорит в этом послании, гл. 12:2, 3: «Взгляните на Иисуса, начальника и совершителя веры нашей, Который ради предлежавшей Ему радости претерпел крест, пренебрегши посрамление… Ибо помыслите о Том, Кто претерпел такое противоречие грешников против себя самого». , чтобы вы не утомились и не ослабели умом вашим». Сыны Божьи иногда готовы подумать, что это странно, что они попали в бедствие и несчастье, и склонны говорить вместе с Езекией: «Вспомни, Господи, умоляем Тебя, как мы ходили пред Тобою в истине и с сердце прямое, и сделал доброе в очах Твоих», и горько плачьте; если предположить, что это могло бы освободить
их от противостояния и преследований. Так было и с Гедеоном.
Когда ангел сказал ему, что Господь с ним, он ответил: «Откуда пришло на нас все это зло?» Но когда они обнаруживают, что дело обстоит иначе, и начинают приспосабливаться к своему состоянию, однако, если их проблемы продолжаются, если они не в свое время удалены, они готовы «утомиться и ослабеть в своем уме». Но апостол говорит: «Подумайте о начальнике спасения вашего, он подал вам иной пример; несмотря на все свои страдания, он не упал в обморок». Аналогичный аргумент он выдвигает в гл.
13:12, 13. И Писание во многих местах представляет нам то же самое. У иудеев есть поговорка, что третья часть скорбей и бед, которые будут в мире, принадлежит Мессии. Но наш апостол, который знал лучше их, считает все скорби церкви «скорбями Христа» (Кол. 1:24), Который прежде претерпел их лично и указал путь ко всему, что последует. ему. И поскольку послушание Христу, которое является нашим образцом, несравненно превосходило все, чего мы можем достичь; так и страдания Христовы, которые являются нашим примером, несравненно превзошли все, к чему мы будем призваны. Наш образец превосходен, неподражаем по существу и по частям, недостижим и невыразим в своих степенях, и лучший искусный тот, кто больше всего уделяет этому внимания.
Но каков конец всего этого послушания и страданий? смерть лежит у дверей, как океан, в который текут все эти потоки, и кажется, поглощает их, так что там они теряются навсегда. Нет; ибо: [3] Этот вождь нашего спасения ушел раньше нас, пройдя через смерть и войдя в славу. Он показал нам в Своем воскресении (этом великом залоге нашего бессмертия), что смерть — это не конец нашего пути, а переход в другое, более прочное состояние. Он обещает, что всякий, кто поверит в Него, не погибнет, или не погибнет, или истребится смертью, но что Он воскресит их в последний день, Иоанна 6:39, 40. Но как это подтвердится для них? Смерть выглядит жуткой и ужасающей, как лев, пожирающий все, что попадается ему под руку. 'Почему,'
говорит Христос: «вот Я, входящий в его пасть, проходящий через его силу, восстающий из-под его власти; и не бойтесь: то же самое будет и с вами». Об этом в целом спорит наш апостол (1 Кор. 15:12–21. Он прошел раньше нас через смерть и стал «первенцем из спящих». И если бы Христос перед смертью перешел на небо, как это сделал Енох
и Элайджа, мы хотели получить величайшее доказательство нашего будущего бессмертия. Что же тогда остается для завершения нашего курса? Ведь начальник спасения нашего после страданий вошел в славу, и то как наш руководитель или предтеча, Евр. 6:20. Иисус как наш предшественник вошел на небеса. Он ушел раньше нас, чтобы показать нам, каков конец нашего послушания и страданий. Во всем этом он является капитаном и вождем сынов Божьих.
(2) Он ведет их и направляет на их пути. Это также принадлежит ему как их капитану и проводнику. В этом они сами по себе несовершенны в двух вещах: [1] Они не знают пути, ведущего к счастью и славе; и [2] Им нужна способность правильно распознавать это, когда им это будет показано. И в обоих случаях им помогает их лидер; в первом – своим словом, во втором – своим Духом. [1] Сами по себе они не знают пути; как сказал Фома: «Как можем мы узнать путь?» Воля Божия, тайна Его любви и благодати, как Он приведет грешников к славе, неведома сынам человеческим по природе. Это была тайна, «сокрытая в Боге», запечатанная книга, которую никто на небе и на земле не мог открыть. Но об этом Иисус Христос полностью заявил в Своем слове всем сыновьям, которым надлежит привести к славе. Он явил Отца из лона Своего, Иоанна 1:18; и провозгласил то «небесное», чего не знал никто, кроме Того, Кто сошел с небес и в то же время был на небесах, Иоанна 3:12, 13. В Своем слове Он возвестил имя и раскрыл всю волю Бога и «явил жизнь и бессмертие», 2 Тим. 1:10. Что бы ни было необходимо, полезно, полезно в их послушании, поклонении Богу, страданиях, ожидании славы, Он научил их всех этому, открыл им все это; другие учителя им не нужны. Если бы на их пути было что-то, чего Он не открыл им, Он не был бы для них совершенным вождем спасения. И люди только и делают, что самонадеянно умаляют Его славу, которая таким образом будет добавлять и навязывать свои предписания.
[2] Опять; Путь, открывающийся в Слове, Он позволяет им Своим Духом увидеть, различить и познать его таким святым и спасительным образом, который необходим для того, чтобы привести их к концу этого пути. Он дает им глаза, чтобы видеть, а также дает им пути, по которым они могут идти. Было бы напрасно указывать путь, если бы он не дал им также свет, чтобы увидеть его. Этот
благословенное действие Его Духа повсюду провозглашается в Писании, Ис.
43:16. И в этом отношении Он для нас тем же, чем Он был для Церкви в пустыне, когда Он шел перед ними в огненном столпе, чтобы направлять их на их пути и показывать им, где им следует отдохнуть. И в этом немаловажная часть исполнения Его служения по отношению к нам как вождя нашего спасения. Какое бы знакомство мы ни имели с путем к славе, мы имеем его только от Него; и какой бы способностью мы ни обладали, чтобы различать путь, он является источником и автором его. К этому Бог задумал и призвал его. И вся наша мудрость состоит в том, чтобы мы вверялись Ему, Ему одному, для наставления и руководства в этом деле, Мф. 17:5.
Разве не заслуженно скитается и не погибает тот, кто на войне будет пренебрегать приказами и указаниями своего генерала и прислушиваться к каждой праздной истории о людях, претендующих показать ему путь, который они нашли лучше, чем тот, который придумал его капитан? ограничил его?
(3) Он дает им силу по Своей благодати, чтобы они могли идти своим путем. Им предстоит много работы, много дел, много страданий, и «без Него они не могут сделать ничего», Иоанна 15:5.
Поэтому Он наблюдает за ними, чтобы «помогать искушаемым»,
Евр. 2:18 и оказывать «помощь» всем «во время нужды», гл.
4:16; и, следовательно, те, у кого нет ни силы, ни достаточности, «все могут в укрепляющем их Христе» (Фил. 4:13. Ничто не является для них слишком трудным, ничто не может одолеть их благодаря постоянным источникам благодати, которую сообщает им вождь их спасения. И это делает пути Евангелия дивными как для мира, так и для самих верующих. Их «жизнь сокрыта со Христом в Боге», Кол. 3:3; и у них есть «новое имя, которого никто не знает» (Откр. 2:17). Мир, видя бедных, подлых, слабых, презренных существ, желающих, готовых и способных страдать, терпеть и умереть за имя Христа, стоит в изумлении, не зная, в чем заключается их великая сила; как поступили филистимляне с могуществом Самсона, которого они видели своими глазами похожим на других людей. Пусть они в разгаре своей гордыни и ярости своего безумия притворяются, что им заблагорассудится, они не могут не быть, они действительно изумлены, видя бедных созданий, которых в противном случае они чрезвычайно презирают, стойких в истине и исповедании Евангелия. , вопреки всем их соблазнам и страхам. Они не знают, они не учитывают постоянный запас силы и благодати, который они
получить от своего лидера. Он дает им Дух истины, которого мир не видит и не знает, Иоанна 14:17; и поэтому он задается вопросом, откуда у них такие способности и постоянство. Они кричат: «Что! Неужели ничто не отвратит этих бедных глупых созданий с их пути?» Они пробуют то одно, то другое, добавляют одно бремя страданий и угнетения к другому и думают, что это наверняка повлияет на их замысел; но они оказываются обманутыми и не знают, откуда это. Следовательно, пути послушания дивны и для самих верующих. Когда они задумываются о своей собственной немощи и слабости, как они готовы упасть в обморок, как часто они удивляются и, вместе с тем, предвидят, какое сопротивление находится против них со стороны обитающего в них греха, сатаны и мира, с которым они знакомы в несколько примеров своей силы и превосходства, они не знают, как они так долго оставались на своем пути, как они это делали, и как они будут продолжать его до конца. Но они испытывают облегчение, когда приходят к обетованию Евангелия. Там они видят, откуда происходит их сохранение. Они видят этого вождя своего спасения, в котором полнота Духа и которому вверены все запасы благодати, раздающего им ежедневно и ежечасно, как того требуют дела. Как капитан в армии не выдает сразу своим солдатам все продовольствие, необходимое для их пути и предприятия, - что, если бы он это сделал, большинство из них тотчас же растратили бы его и так быстро погибли бы от нужды, - но он хранит провизию для всех в своих запасах и раздает им согласно их повседневным нуждам; и дал Бог людям манну для ежедневного пропитания в пустыне: так поступает и этот великий вождь сынов Божиих. Он хранит запасы благодати и духовной силы в Своих руках и оттуда передает им их по мере их нужды.
(4) Он покоряет их врагов. И это особенно относится к его должности как капитана их спасения. У них много врагов, и если они не будут побеждены и покорены, они никогда не смогут войти в славу. Сатана, мир, смерть и грех являются их главой или главой, и все они покорены Христом; и это двумя способами: во-первых, в его собственном лице; ибо все они пытались его, но потерпели неудачу в своем предприятии, Ин 14:30. Он поразил змея в голову, Быт. 3:15, и «уничтожил имеющего державу смерти, то есть диавола», стих 14 этой главы:
разрушил его власть славным и триумфальным образом. Кол. 2:15, «он
ограбил начальства и власти и выставил их напоказ, торжествуя над ними на кресте Своем», — добавляя наивысшее дополнение к Его победе в триумфе. И Он победил мир: Иоанна 16:33,
«Мужайтесь, — говорит он, — я победил мир». И оно, и его князь были брошены под его ноги. Смерть также была покорена им; он
«поглотил его с победой», 1 Кор. 15:54. Он вырвал его жало, разрушил его силу, отменил его императивный закон, когда стряхнул его с себя и восстал из-под него, Деян 2:24. Грех также преследовал его в искушениях, но был полностью побежден; поскольку всякий грех уничтожается в самом его существе там, где ему не подчиняются. И все это было для пользы сынов Божиих.
Ибо: [1] Он ободрил их, показав им, что их враги не непобедимы, их сила не является неконтролируемой, их закон не является безапелляционным или вечным; но если однажды они будут побеждены, с ними будет легче справиться.
[2] Они также знают, что все эти враги напали на него в своих ссорах, и что он был великим защитником верных, так что, хотя они не были побеждены лично, но они были побеждены в своем деле; и они призваны участвовать в победе, хотя они и не участвовали в битве.
[3] Что он подчинил их по Божьему постановлению и назначению как их представитель; объявляя в его лице, кто является главой, что должно совершаться в каждом из его членов.
[4] И что своей личной победой над ними он оставил их слабыми, искалеченными, обезоруженными и полностью лишенными той силы, которую они должны были ранить и уничтожить, прежде чем он вступил с ними в бой. Ибо тем самым он лишил их, 1-го, всех прав и титулов проявлять свою вражду против сынов Божьих или владычествовать над ними. До того, как Он покончил с ними, они имели все права над человечеством: сатана править, мир досаждать, грех порабощать, смерть разрушать и отдавать в ад. И все это право было записано в законе и рукописях постановлений, которые были против нас. Это было отменено Христом и пригвождено к кресту, чтобы о нем больше никогда не говорили, Кол. 2:14. И когда кто-либо теряет свое право или титул на что-либо, какой бы ни была его сила, он сильно ослабевает.
Но, во-вторых, этим он также лишил их силы. Он забрал силу греха как закона, и жало смерти в грехе, оружие мира в проклятии и силу сатаны в его делах и твердынях.
Но это еще не все: он не только подчиняет себе этих врагов, но и в них и через них; ибо, хотя у них нет ни титула, ни оружия, они, тем не менее, испытают и против них остальную свою власть. Но «благодарение Богу», говорит апостол, «даровавшему нам победу Господом нашим Иисусом Христом», 1 Кор. 15:57. Он позволяет нам самим победить всех этих врагов. «Нет, — говорит он, — во всем этом мы более чем победители», Рим. 8:37; потому что у нас больше уверенности в успехе, больше помощи в конфликте, больше радости в испытании, чем у любого другого завоевателя. Мы не только побеждаем, но и торжествуем. Что касается сатаны, он говорит верующим, «что они победили лукавого» (1 Иоанна 2:13, 14); и показывает, как случилось, что они смогли это сделать. Это
«Ибо Тот, Кто в них, больше того, кто в мире», гл.
4:4. Добрый Дух, которого Он дал им, чтобы помогать им и содействовать им, бесконечно больше и могущественнее, чем тот злой дух, который правит детьми непослушания. И таким образом сатана сокрушается даже под их ногами. Действительно, у нас должен быть конфликт с ним; мы должны
«боритесь с начальствами и властями на небесах»; но успех обеспечен благодаря помощи, которую мы получаем от этого капитана нашего спасения.
Мир также покоряется в них и ими: 1 Иоанна 5:4: «Всякий, рожденный от Бога, побеждает мир; и сия есть победа, побеждающая мир, вера наша». Вера выполнит эту работу; он никогда не терпел неудач и никогда не потерпит неудачу. Тот, кто верит, победит; вся сила Христа задействована в его помощи. Грех — худший и самый упорный из всех их врагов. Это затрудняет им борьбу и заставляет взывать о помощи и помощи, Рим. 7:24. Но и против этого они получают силу, чтобы унести день. «Благодарю Бога, — говорит апостол, — через Иисуса Христа, Господа нашего», стих 25, именно за избавление и победу. Грех имеет двойной замысел в своей вражде против нас;
— во-первых, чтобы царствовать в нас; во-вторых, осудить нас. Если он разочаруется в этих замыслах, он будет полностью побежден; и что это по милости
Христос. Что касается его правления и владычества, то в настоящее время оно полностью побеждено, Рим. 6:14. Средством его правления является власть закона над нами; что, когда наши души удалены и наши души подчинены благодати, царствование греха приходит к концу. И это не осудит нас, Рим. 8:1. И что оно тогда может сделать? где голос этого угнетателя? Оно пребывает всего лишь время, и то лишь для того, чтобы выстоять и умереть. Смерть также борется с нами своим жалом и нашим страхом; но первое, по благодати Христовой, отнимается от него, а от последнего мы избавляемся и таким образом одерживаем победу над ним. И все это — дело рук сего вождя нашего спасения для нас и в нас.
(5) Он не только побеждает всех их врагов, но и мстит им за их страдания и наказывает их за враждебность. Эти враги хотя и не одолевают сынов Божиих окончательно и не окончательно, но своими искушениями, гонениями, притеснениями подвергают их зачастую неизреченным лишениям, скорбям и скорбям. Этот вождь их спасения не возьмет на себя их руки, но отомстит им за все их нечестивые подвиги, от самого низкого до самого великого и самого высокого из них. С некоторыми ему придется иметь дело в этом мире; но Он назначил день, в который ни один из них не убежит. См. Откр. 20:10, 14.
Дьявол, и зверь, и лжепророк, и смерть, и ад — все вместе в озеро огненное.
(6) Он дает им награду, венец; и в даровании этого совершил свою благословенную должность вождя нашего спасения. Он отправился на небеса раньше сыновей, чтобы приготовить их славу, «приготовить им место»; и «Он придет и примет их к Себе, так что, где Он, там и они могут быть» (Ин. 14:2, 3). Когда Он даст им победу, Он возьмет их к Себе, даже к Своему престолу, Откр. 3:21; и, как праведный судья, дай им венец праведности и славы, 2 Тим. 4:8, 1 Пет. 5:4. И таким образом вся работа по ведению сынов Божьих к славе, от начала до конца, поручена этому великому вождю их спасения, и таким образом он исполняет свою обязанность и доверяет ей; и блаженны все те, кто находится под его водительством и руководством. И всему этому должно нас научить, —
Во-первых, предаться Ему и полагаться на Него во всем нашем послушании и во всех его аспектах. Для этой цели Он предназначен Отцом; это он предпринял; и вот он идет
через к тому же. Он никогда не откажется принять ни одно обращение, обращенное к нему по этому поводу; ни один случай или условие, предложенное ему, не является для него слишком трудным или невыносимым для него. Он осторожен, бдителен, нежен, верен, силен; и все эти свойства и благословенные дарования он будет использовать при исполнении этой должности. Что должно мешать нам постоянно обращаться к Нему? Неужели наша беда так мала, наши обязанности так просты, что мы можем бороться с ними или выполнять их своими силами? Увы! мы ничего не можем сделать, ни помыслить доброй мысли, ни вынести укорительного слова. И что бы мы ни делали или ни терпели сами, все это потеряно; ибо «не живет в нас ничего доброго». Или наши бедствия так велики, наши искушения так многочисленны, наша испорченность так сильна, что мы начинаем говорить: «Надежды нет?» Есть ли что-нибудь слишком трудное для вождя нашего спасения? Разве он уже не победил всех наших врагов? Разве он не способен подчинить все сущее своей силой? Неужели мы упадём в обморок, пока Иисус Христос жив и царствует? Но, может быть, мы искали помощи и содействия, и оно не оправдало нашего ожидания, так что теперь мы начинаем падать в обморок и унывать. Грех не побежден, мир по-прежнему торжествует, а сатана бушует, как всегда; Его искушения готовы пройти над нашими душами. Но обращались ли мы за его помощью и содействием должным образом, с верой и настойчивостью; к правильным целям, к Его славе и преимуществам Евангелия? Правильно ли мы оценили то, что получили? или мы не жалуемся без причины? Давайте не «судить по наружности, но судить праведным судом». Что нам до того, если мир торжествует, если сатана бесится, если грех искушает и досаждает? нам не обещают, что будет иначе. Но оставлены ли мы? Разве мы не убережены от победы? Если мы просим неправильно или ради неправильных целей, или не знаем, что получаем, или думаем, потому что сила врагов кажется великой, мы потерпим неудачу и разоримся, давайте не будем жаловаться на нашего капитана; ибо все это происходит от нашего собственного неверия. Пусть наше обращение к Нему будет соответствовать Его повелению, наши ожидания от Него — согласно обетованию, наш опыт того, что мы получаем, будет измеряться правилом слова, и мы обнаружим, что у нас есть все основания уверенности, которые мы можем желать. . Итак, давайте во всех обстоятельствах «взирать на начальника и совершителя веры Иисуса», Который взял на себя руководство нами во всем нашем послушании от начала до конца, и нам не придется унывать, и мы никогда не потерпим неудачу.
Во-вторых, искать у него направления и руководства. Это в особенности принадлежит Ему, как Вождю нашего спасения. По опыту мы обнаруживаем, что профессора склонны теряться в двух вещах, пока они находятся в этом мире: поклонение Богу и свои собственные проблемы. Во-первых, мы видим и находим то прискорбное различие, которое есть среди всех типов людей; а что касается последних, то мы сами склонны сильно запутаться в них относительно нашего долга и нашего пути. Вся эта неопределенность возникает из-за отсутствия должного внимания к Иисусу Христу как к нашему наставнику. В отношении обоих из них он особо пообещал свое присутствие с нами. С распространителями слова он обещал быть
«до скончания века», или завершения всего, Мф. 28:20; и мы находим его идущим посреди своих золотых светильников (Откр. 1). В том аллегорическом описании евангельского церковного государства и богослужения, которое мы имеем у Иезекииля, князю отведено особое место.
Теперь одна цель его присутствия — следить за тем, чтобы все делалось согласно его замыслу и воле. И к кому нам идти, как не к нему одному? Его слово здесь окажется лучшим руководством, а его Дух — лучшим проводником. Если мы пренебрегаем этим, чтобы последовать человеческой мудрости, мы будем блуждать в неопределенности все наши дни. То же самое относится и к нашим бедам. Мы готовы в них советоваться с плотью и кровью, следить за примером других, принимать подходящие советы, когда Господь Христос обещал Свое присутствие с нами во всех них, и это как военачальник наше спасение. И если мы пренебрегаем им, его примером, его руководством, его учением, неудивительно, что мы чахнем от наших страданий.
II. Мы можем заметить, что Господь Иисус Христос, поскольку Сам был Священником, жертвой и жертвенником, приношение, посредством которого Он был посвящен к совершенству и дополнению Своего служения, по необходимости должно было быть частью той работы, которую Он, как наш священник и посредник, предстояло пройти и выполнить.
Когда должны были быть посвящены другие типичные священники, для этой цели было назначено приношение животных, жертвенник для приношения и человек, который их освящал. Но все это должно было быть сделано Самим Иисусом Христом. Говорят, что даже Отец посвящает Его только потому, что Он создал его и назначил на свою должность; но его непосредственным фактическим посвящением была его собственная работа, которую он выполнил
когда он предложил себя через вечный Дух. Своей смертью и страданиями, которые он претерпел при исполнении своего служения и как священник принёс себя Богу, он был посвящен и посвящен к совершенству своего служения. Это потребовало бы от нас дальнейшего объяснения в этом месте, но оно снова придет к нам более непосредственно.
III. Господь Христос, освятившись и усовершенствовавшись страданиями, освятил путь страданий всем, идущим за Ним, для прохождения в славу.
IV. Все жалобы на страдания, все уныния под ними, все страхи перед ними делаются несправедливыми и неравными страданиями Христа. Несомненно, справедливо, что те, кто желает быть принятыми в Его славу здесь, будут довольны его участью здесь. Итак, за этим освящением пути страданий Иисусом Христом следует множество вещей; как,-
(1) Они стали необходимыми и неизбежными. Люди могут надеяться и желать других вещей и идти разными путями в своих ухищрениях, чтобы избежать их, но так или иначе страдания будут частью тех, кто намеревается следовать за этим капитаном спасения. Апостол говорит верующим, что они предопределены быть сообразными с образом Сына Божия, Рим. 8:29; и дает им понять в конце этой главы, что немалая часть этого соответствия состоит в их несчастьях и страданиях. Когда голова прошла через них, определенная мера принадлежит телу, в которой каждый член должен нести свою долю, Кол 1:24. И Сам Господь Иисус дал нам этот закон, что каждый, кто будет Его учеником, должен взять свой крест и следовать за Ним. Ученичество и крест неразрывно связаны между собой неизменным законом и конституцией Самого Христа. И Евангелие полно предостережений и указаний на этот счет, чтобы никто не мог жаловаться на то, что он был застигнут врасплох или что в ходе его исповедания с ним случилось что-то, чего он не ожидал. Люди могут обманывать себя тщетными надеждами и ожиданиями, но Евангелие никого не обманывает. Им заранее ясно сказано, что «многими скорбями надлежит им войти в Царствие Божие»; и что те, кто «будет жить благочестиво во Христе Иисусе, будут гонимы». Если им нравятся не эти
с другой стороны, они могут оставить путь Христа в покое; если они этого не сделают, то почему они еще жалуются? Христа возьмут со своим крестом или не возьмут вовсе. И глупость наших сердец никогда не может быть достаточно оплакиваем, когда мы странно думаем об испытаниях и скорбях, тогда как самое первое, чего Господь Христос требует от тех, кто станет причастниками Его, это чтобы «они отвергли себя и приняли их крест». Но мы хотели бы быть детьми и не подвергаться наказанию; мы были бы золотом и не подвергались бы испытанию; мы победим, но нам не придется сражаться и соперничать; мы были бы христианами и не страдали бы. Но все это противоречит вечному закону нашей профессии. И этот путь настолько необходим, что, хотя Бог имеет дело со Своим народом в большом разнообразии, подвергая одних таким испытаниям и бедам, что другие иногда по сравнению с ними кажутся совершенно свободными, тем не менее, каждый, так или иначе, должен иметь свою долю и меру.
И те исключения, которые в провидении Божием делаются для некоторых отдельных людей в определенные времена, никоим образом не умаляют общей необходимости пути ко всем верующим.
(2) Оно сделало все страдания за Евангелие честными. Страдания самого Христа действительно были постыдны, и это не только по мнению людей, но и по их природе и по устройству Божию. Они были частью проклятия, как написано: «Проклят всякий, висящий на дереве». И именно такими смотрел на них Господь наш Иисус Христос, когда боролся и побеждал стыд и резкость. Но он возместил все свои страдания, которые сами по себе остаются весьма почетными, какими бы они ни были в репутации слепого, погибающего мира. То, что действительно постыдно в страданиях, является следствием проклятия за грех. Этот Христос своими страданиями совершенно отделился от страданий Своих учеников. Поэтому апостолы радовались, что удостоились чести понести посрамление за имя Его, Деян 5:41; то есть то, что мир считал постыдным, но сам считал почетным.
Таковы они пред очами Бога, Господа Иисуса Христа, всех святых Ангелов; которые являются компетентными судьями по данному делу. У Бога есть великое дело в мире, и именно оно касается Его имени, Его доброты, Его любви, Его славы; это, в Его бесконечной мудрости, должно быть засвидетельствовано, подтверждено, засвидетельствовано страданиями. Может ли быть оказана какая-либо большая честь кому-либо из сынов человеческих, чем то, что Бог выделит их среди остального человечества и назначит их
эта работа? Людей почитают в соответствии с их богатствами и сокровищами; но когда Моисей пришел, чтобы вынести правильное суждение об этом, он
«почитал поношение Христово большим богатством, нежели сокровища в Египте», Евр. 11:26. Мы верим, что Бог воздал великую честь апостолам и мученикам древности во всех их страданиях. Давайте же стремиться к тому же духу веры по отношению к себе, и он поможет нам во всех наших испытаниях. Итак, Христос прибавил и это к пути страданий, освятив его для нас. Вся слава и честь мира не могут сравниться с теми, которым «дано ради Христа не только веровать в Него, но и страдать за Него» (Фил. 1:29, 1 Пет. 4:14–16.
(3) Тем самым Он сделал их полезными и полезными. Неприятности и страдания сами по себе и по своей природе не несут в себе добра и не ведут к какой-либо доброй цели; они вырастают из первого приговора против греха и по своей природе являются преступниками, склонными к смерти и ничему другому; и у тех, кто не заинтересован во Христе, они являются ничем иным, как следствием гнева Божьего. Но Господь Христос, посвятив их тому, чтобы мы следовали за Ним, совершенно изменил их природу и склонность; Он сделал их добрыми, полезными и прибыльными. Я не буду здесь показывать пользу скорбей и страданий, об этом обильно свидетельствует все Писание, и опыт верующих во все времена и времена подтверждает это. Я только показываю, откуда они таковы; и это потому, что Господь Христос посвятил, посвятил и освятил их для этой цели. Тем самым Он отсек их от старого запаса гнева и проклятия и насадил на запас любви и доброжелательности. Он вырвал их из завета дел и перевел в завет благодати. Он повернул их путь от смерти к жизни и бессмертию. Смешав свою благодать, любовь и мудрость с этими горькими водами, он сделал их сладкими и целебными. И если мы хотим получить от них пользу, мы всегда должны помнить об этом их посвящении.
(4) Он сделал их безопасными. По своей природе они представляют собой пустыню, в которой люди могут бесконечно скитаться и быстро заблудиться. Но Он проложил им путь, безопасный путь, чтобы путники, даже глупые, не заблудились на нем. Никогда верующий не погибал от скорбей или гонений;
— никогда хорошее золото или серебро не сжигалось и не терялось в печи.
Действительно, лицемеры и лжеисповедники, боязливые и неверующие обнаруживаются ими и отбрасываются от своих надежд; но те, кто действительно являются учениками, никогда не находятся в большей безопасности, чем таким образом; и это потому, что оно посвящено им. Иногда, может быть, из-за своего неверия и нежелания внимать вождю своего спасения они на какое-то время израниваются и унижаются; но они все еще мешают, их никогда не сворачивают с дороги. И это, по благодати Христовой, также обращается им на пользу. Более того, это не только абсолютно безопасный путь, но и сравнительно более безопасный, чем путь процветания. Об этом свидетельствует Писание, а также опыт всех святых.
И многие другие благословенные цели достигаются благодаря освящению этого пути для учеников Христа, на чем сейчас не стоит настаивать.
5. Остается еще рассмотреть, по словам апостола, причину, по которой начальник нашего спасения должен был быть освящен страданиями; и это он заявляет в начале стиха: «Богу стало» так поступить с ним; которое он усиливает этим описанием себя,
«Для кого все, и кем все». Имея такой замысел, как он имел, «привести многих сынов в славу», и будучи тем, для кого все и через кого все, ему надлежало так поступить с вождем их спасения. Что здесь подразумевается под τὸ πρέπον и каково значение этого слова, было сказано ранее. Это подобие, каким бы оно ни было, вытекает из того, что Бог есть тот, для кого все вещи и через кого все вещи. Он стал не только тем, кто такой, но и таким, какой он есть, и потому, что он такой. Нет никакой причины для добавления этого соображения о Боге в этом вопросе, но в нем заключена и выражена причина, почему Ему надлежало сделать то, что ему здесь приписывается. Итак, нам предстоит выяснить, что же главным образом рассматривается в Боге в этом приписывании, и отсюда мы узнаем, как Ему надлежало привести Господа Христа к страданиям. Итак, описание Бога в этих словах явно описывает Его как первопричину и конечную цель всего сущего. Эти слова подразумевают не только его абсолютную власть в создании всего из ничего и его суверенную, вечную волю, требующую, чтобы все стремилось к Его славе; но что он является правителем, правителем и судьей всего, что создано им и для него, относительно того порядка и закона их создания, который они должны были соблюдать. Это правило и правительство
Апостол уважает все, заботясь о том, чтобы оно было как от Бога, так и для Него. Итак, именно это он и утверждает, а именно, что Богу надлежало, как правителю, правителю и судье всего, освятить Христа страданиями: что должно быть далее объяснено.
Поскольку человек был создан интеллектуальным существом, ему было дано правило морального послушания. Это он должен был соблюдать во славу своего Создателя и Законодателя, а также как условие своего прихода к нему и наслаждения им. Здесь это предполагает апостол; и он рассуждает о том, как человек, нарушивший закон своего творения и лишенный тем самым славы Божией, может по Его благодати снова стать ее причастником. При таком положении вещей Бога нельзя рассматривать иначе, как как верховного правителя и судью их. Итак, то свойство Бога, которое Он проявляет главным образом как правитель и правитель всего, — это Его справедливость.
«justitia regiminis» — праведность правительства. Здесь есть две ветви; ибо это либо выгодно, либо мстительно. И эта праведность Бога, как верховного правителя и судьи всего, заключается в том, что, ради чего Ему было подобало или подобало ему привести сыновей к славе страданиями вождя их спасения. Следовательно, это было справедливо и равноправно, а потому совершенно необходимо, чтобы он поступил именно так. Полагая, что человек был создан по образу Божию, способному подчиняться Ему, по закону, сотворенному с ним и написанному в его сердце, что послушание было его моральным существом для Бога, как бы он ни был от Него или от Него; полагая, что он грехом нарушил этот закон и потому уже не принадлежал Богу, по первоначальному порядку и закону своего творения; предположим также, несмотря на все это, что Бог в Своей бесконечной благодати и любви намеревался привести некоторых людей к наслаждению Собой новым путем, законом и назначением, благодаря чему они снова будут принадлежать Ему; Я говорю, что все это, что все здесь предполагалось нашим апостолом и было даровано иудеями, сделалось правосудием Божиим, то есть оно было настолько справедливым, правильным, созвучным и равным, что судья всех мир, поступающий правильно, не мог поступить иначе, как заставить страдать вместо них того, кто должен был быть путем, причиной, средством и творцом этого восстановления людей в новое состояние бытия для Бога. В то время как мстительная справедливость Бога, которая есть уважение всеобщей прямоты Его святой природы к отклонению Его разумных созданий от закона их творения, требовала, чтобы это отклонение было
отомстили и сами привели себя к новому способу существования для Бога или прославления Его своими страданиями, хотя они отказались сделать это послушанием, было необходимо, чтобы из-за этого они были избавлены от этого В этом состоянии за них должен пострадать автор их избавления. И это превосходно соответствует замыслу апостола, заключающемуся в том, чтобы доказать необходимость страданий Мессии, о которых так претыкались иудеи. Ибо если бы справедливость Божия требовала, чтобы так было, как можно было бы обойтись без этого? Будут ли они считать Бога несправедливым? Откажется ли он от славы своей праведности и святости, чтобы угодить им в их самонадеянности и предрассудках? Действительно, если бы Бог не предназначал Своим сыновьям никакого спасения, кроме временного, подобного тому, которое было даровано народу древности под руководством Иисуса Навина, то не было бы никакой необходимости в страданиях капитана их спасение. Но они были таковыми, которые сами по себе согрешили и лишены славы Божией, и спасение предполагало, что они будут духовными, состоящими в новом устроении их для Бога и приведении их к вечному наслаждению Им во славе, не было другого способа сохранить честь справедливости Божией, кроме как через свои страдания. И как в этом заключалась великая ошибка иудеев, так и отрицание этого снисхождения правосудия Божия в отношении страданий Мессии есть πρῶτον ψεῦδος социниан. Шлихтингий на этом месте не имел в виду ничего другого, кроме того, что способ привести Христа на страдания соответствовал тому замыслу, который заложил Бог, чтобы прославить Себя в спасении человека. Но апостол говорит не о том, что оно стало или подходило к произвольному свободному постановлению Божию, но что оно стало им самим как верховным правителем и судьей всех. Он говорит не о том, что соответствовало исполнению свободного постановления, а о том, что, ради святости и праведности Божией, соответствовало его конституции, как это ясно показывает прилагаемое описание. И в этом мы с нашим апостолом открыли великую, необходимую и основную причину страданий Христа. И отсюда мы можем заметить, что:
V. Такова пустыня греха и такова непреложность справедливости Божией, что невозможно было привести грешников к славе, кроме смерти и страданий Сына Божия, взявшегося быть военачальником их спасение.
Это было бы неподобающе Богу, верховному правителю всех земель.
мир, пройти пустыню греха без этого удовлетворения. И это истина огромной важности, лежащая в основе большинства последующих речей апостола, и на ней следует некоторое время настаивать.
В этих стихах, предшествующих этому и некоторых последующих, апостол прямо говорит о причинах страданий и смерти Христа;
— вопрос, имеющий огромное значение сам по себе и составляющий немалую часть тайны Евангелия, столь необходимый для объяснения и подтверждения евреям, у которых было много предубеждений против него. В предыдущем стихе он объявил причину προηγουμένην, побуждающую, ведущую, движущую причину; что было «благодатью Божией» — по благодати Божией ему предстояло вкусить смерть за людей. Эту благодать он далее объясняет в этом стихе, показывая, что она заключалась в замысле Божием «привести многих сынов в славу». Все согрешили и лишены Его славы. Он, в соответствии с требованиями Своего правосудия, осудил и объявил смерть и суд всем согрешившим без исключения. Однако Его бесконечная любовь и благодать были таковы, что Он решил или намеревался избавить некоторых из них, сделать их сыновьями и привести их к славе. С этой целью Он решил послать или отдать Своего Сына, чтобы тот стал для них главнокомандующим спасения. И эта любовь или благодать Божия повсюду изложена в Евангелии. Как страдания этого вождя спасения стали полезны сыновьям благодаря многообразному союзу, который был между ними, он объявляет в следующих стихах, объясняя далее причины и причины, по которым польза его страданий должна была принести им пользу. В этом стихе он выражает причину, προκαταρκτικὴν, приводящую причину смерти и страданий Христа; что является справедливостью Бога, исходя из предположения о грехе и Его цели спасти грешников. И это, при рассмотрении, мы обнаружим, что это великая причина смерти Христа.
Что Сын Божий, не совершивший греха, в котором душа его всегда благоволила за его послушание, должен страдать и умереть, и что смерть по приговору и проклятию закона есть великая и удивительная тайна . Все святые Божии восхищаются ею, ангелы желают заглянуть в нее. Какова должна быть причина и причина этого, почему Бог должен таким образом
"избить его и подвергнуть его горю?" Это стоит нашего вопроса; и различны представления людей об этом. Социниане отрицают, что его
страдания были наказанием, или что он умер, чтобы искупить грех; но только для того, чтобы подтвердить учение, которому он учил, и показать нам пример страдания за истину. Но его учение имело в себе собственное доказательство того, что оно было от Бога, и, кроме того, было бесконтрольно подтверждено чудесами, которые он творил. Чтобы можно было обойтись без его страданий по этой причине. И, конечно же, этот великий и изумительный вопрос о смерти Сына Божьего не следует рассматривать как причину и причину, без которых можно было бы так легко обойтись. Бог никогда бы не отдал Своего Сына на смерть, но только ради таких целей и целей, которые иначе невозможно было бы удовлетворить или достичь. То же самое можно сказать и о другой причине, указанной ими, а именно о том, чтобы подать нам пример. Это правда, что после своей смерти он сделал это, и это имеет для нас огромную и исключительную пользу; но, тем не менее, ни по какому-либо прецедентному закону или конституции, ни по природе самой вещи, ни по какому-либо свойству Бога это не было обязательно необходимым. Бог мог бы Своей благодатью провести нас через страдания, хотя и не поставил перед нами примера Сына Своего: так Он совершает и другие дела, не менее трудные, в которых Господь Христос не мог в лице Своем предшествовать нам; как в нашем обращении к Богу и умерщвлении внутреннего греха, ни на что Господь Христос не был способен. Итак, мы оставим их как тех, кто, признавая смерть Христа, еще не признает и не владеет какой-либо достаточной причиной или основанием, по которому Он должен умереть.
Христиане обычно допускают, что страдания Христа были наказанием, а Его смерть удовлетворяла грехи людей; но что касается причины и причины его страданий, то они различаются. Некоторые, следуя Остину, относят смерть Христа исключительно к мудрости и суверенитету Бога. Бог хотел, чтобы так было, и мы должны с этим согласиться. Возможны были и другие пути спасения избранных, но Бог избрал этот, потому что так Ему показалось хорошо. Отсюда и возникло высказывание: «Одной капли крови Христа было достаточно, чтобы искупить весь мир»; только Богу было угодно, чтобы он страдал до предела. И в этом мы должны успокоиться, что Он пострадал за нас и что Бог открыл. Но это не кажется мне никаким ответом на то, что здесь утверждает апостол, а именно, что Богу надлежало, как верховному правителю всего мира, заставить Христа страдать; Я также не вижу, какая демонстрация славы справедливости может возникнуть в результате наказания невиновного человека, которого можно было бы пощадить, и тем не менее, все
цель его такого наказания достигнута. И сказать, что одной капли крови Христа было достаточно, чтобы искупить мир, значит унизить доброту, мудрость и праведность Бога, заставившего не только пролить всю кровь Христа, но и «душу Его сделать жертвой за жертву». грех»; в этом не было бы никакой необходимости, если бы это было правдой. Но насколько далеко от истины все это мнение, не оставляющее никакой необходимой причины смерти Христа, покажется впоследствии.
Другие говорят, что, исходя из предположения, что Бог назначил проклятие закона и смерть наказанием за грех, Его верность и правдивость были настолько велики, что ни один грешник не должен был выйти на свободу или стать причастником славы, иначе как через вмешательство удовлетворения. И поэтому, исходя из предположения, что Бог сделает некоторых людей Своими сыновьями и приведет их к славе, было необходимо, в отношении участия в истине Божией, чтобы Он пострадал, умер и воздал за них удовлетворение. Но все это они первоначально относят к свободной конституции, которая могла бы быть иной.
«Бог мог бы распорядиться так, без какого-либо умаления славы Его справедливости и святости в управлении всем сущим, чтобы грешники могли быть спасены без смерти Христа; ибо если бы он не сдержал своего слова и не заявил, что смерть должна быть наказанием за грех, он мог бы свободно отпустить его без какого-либо удовлетворения». И таким образом все это дело смерти, являющейся наказанием за грех, и страданиями Христа за грешников, разрешается в свободное намерение и установление воли Божией, а не в требование какого-либо существенного свойства Его природы; так что во всех частях его могло бы быть иначе, и тем не менее слава Божия сохранилась во всех отношениях целой.
Так это или нет, мы немедленно выясним.
Другие допускают в этом деле многие свободные действия разума и воли Божией; поскольку, во-первых, создание человека в таком состоянии, при котором он должен иметь моральную зависимость от Бога в отношении своей конечной цели, было результатом суверенного удовольствия, воли и мудрости Бога. Но на основании этого декрета и конституции, говорят они, природа, власть и святость Бога обязательно требуют, чтобы человек подчинялся Ему тому послушанию, к которому он был направлен и которым руководил закон его творения; так что Бог не мог позволить ему поступить иначе, остаться в своем первоначальном состоянии и прийти к цели, изначально предназначенной для него, без
потеря своего авторитета и нарушение его справедливости. Опять же, они говорят, что Бог добровольно, актом Своей суверенной воли и удовольствия, постановил позволить человеку грешить и падать, что могло бы быть в противном случае; но если предположить, что он должен поступить и поступит так, и тем самым нарушит порядок своей зависимости от Бога в отношении своей конечной цели, то справедливость Бога, как верховного правителя всех вещей, действительно требовала, чтобы он получил «достойное воздаяние» или быть наказанным в ответ за свои преступления: так что Бог не мог поступить с ним иначе, не приняв во внимание его собственную праведность. Опять же, они говорят, что Бог, просто свободным действием Своей любви и благодати, задумал Господа Иисуса Христа быть путем и средством спасения грешников, что могло бы быть иначе. Он мог бы, без малейшего ущемления славы какого-либо из своих существенных свойств, допустить, чтобы все человечество погибло под тем наказанием, которое оно справедливо понесло; но из своей собственной любви, щедрой благодати и доброй воли он дал и послал его выкупить их. Но при таком предположении, говорят они, справедливость Божья потребовала, чтобы Он возложил на него наказание, причитающееся сыновьям, которых он искупил; ему надлежало, в силу своей природной сущностной справедливости, довести его до страданий. И в этом мнении содержится истина, изложенная в нашем положении, которое мы теперь еще подтвердим, а именно, что природой Бога или существенными свойствами Его природы, необходимыми непременно, стало то, что грех должен быть наказан смертью, в грешник или его поручитель; и поэтому, если он хочет привести каких-либо сыновей к славе, вождю их спасения придется претерпеть страдания и смерть, чтобы удовлетворить их. Для,-
(1) Рассмотрим то описание природы Бога, которое дает нам Писание в отношении греха; и это происходит либо метафорически, либо собственно. Во-первых, оно сравнивает Бога с огнём, с «огнем поядающим»; и его действие по отношению к греху подобно действию огня на горючее, чья природа состоит в том, чтобы пожрать его: Втор. 4:24: «Бог твой есть огонь поядающий»; какие слова повторяет апостол, Евр. 12:29.
«Огонь поядающий и горение вечное», Ис. 33:14. Поэтому, когда он пришел дать закон, который выражает его гнев и негодование против греха, его присутствие проявлялось в великих и ужасных пожарах и пожарах, пока люди не закричали: «Пусть я больше не увижу этого великого огня, чтобы я не умереть», Втор. 18:16. Они видели смерть и разрушение в этом огне, потому что он
выразил негодование Божие против греха. И поэтому сам закон также называется «законом огненным» Втор. 33:2, потому что оно содержит смысл и суд Божий против греха; как и при исполнении приговора, говорится, что дыхание Господне разжигает огонь его, как поток серы, Ис. 30:33: так гл. 66:15, 16. И посредством этой метафоры Писание живо представляет природу Бога в отношении греха. Ибо как природе огня свойственно истреблять и пожирать все, что в него помещают, не щадя ничего и не делая различий, так и природа Бога по отношению к греху; где бы оно ни было, он наказывает и мстит ему по его недостаткам. Метафора, действительно, выражает не способ действия того и другого, но достоверность и событие действия того и другого из принципов природы того и другого. Огонь настолько горит по необходимости природы, что действует в пределе своих качеств и способностей по чистой природной необходимости. Бог наказывает грех, как это соответствует принципу Его природы, иначе Он не может поступить; однако таким образом, что касается способа, времени, меры и сезона, они зависят от строения Его мудрости и праведности, назначая достойное и равное воздаяние за каждое преступление. И этому учит нас Писание посредством этой метафоры, иначе мы руководствуемся ею от правильного представления о том, что оно предлагает; ибо Бог вообще не может быть для греха и грешников огнём поядающим, если только в принципах Его природы не будет обязательно отомстить им.
Опять же, Писание выражает эту природу Бога в отношении греха в собственном смысле слова, относительно того, что мы можем помыслить о нем в этом мире, и это происходит через Его святость, которую оно представляет таковой, что из-за него Он может вынести без греха и не допускать, чтобы какой-либо грешник приблизился к нему; то есть не оставлять ни один грех безнаказанным и не допускать к себе ни одного грешника, чей грех не искуплен и не удовлетворен. И то, что необходимо ради святости Бога, абсолютно и необходимо, поскольку Его святость является Его природой. «Ты, — говорит Аввакум, — с более чистыми глазами, чем видеть зло, и не можешь смотреть на беззаконие», гл. 1:13; — «Ты ни в коем случае не можешь иметь ничего общего с грехом». То есть может быть, потому что его не будет. «Нет», говорит он; «Это из-за его чистоты и святости». Это значит, что он не может пройти мимо греха или оставить его безнаказанным.
Псалмопевец также выражает природу Божию с той же целью, Пс.
5:4–6: «Ты не Бог, благоволящий нечестию, и
зло будет обитать с тобою. Глупый не устоит пред глазами Твоими; ты ненавидишь всех делающих беззаконие. Ты уничтожишь говорящих о аренде.
Господь возненавидит кровожадного и лживого человека». Какова формальная причина и причина всего этого — что Он ненавидит, гнушается и уничтожает грех и грешников? Это потому, что Он такой Бог: «Ты не Бог, поступающий иначе", - Бог такой чистоты, такой святости. И если бы он прошел мимо греха, не наказываясь за него, он не был бы таким Богом, как он есть. Не переставая быть таким Богом, столь бесконечно святого и чистого, этого не может быть. Глупые и все делатели беззакония должны быть уничтожены, потому что Он есть такой Бог. И в том возвещении имени Своего, в котором Он объявил многие благословенные, вечные свойства Своей природы, он добавляет это к числу остальное, что «Он ни в коем случае не оправдает вину» (Исх. 34:7).
Такова его природа, этого требует его вечная святость, чтобы виновные ни в коем случае не были оправданы. Так Иисус Навин наставляет людей в природе этой святости Божией, гл. 24:19: «Не можете служить Господу, ибо Он Бог святой; Он Бог ревнитель; Он не простит ни преступлений ваших, ни грехов ваших». То есть: «Если вы продолжаете грешить, если нет способа освободить вас от них, то напрасно вам иметь что-либо общее с этим Богом; ибо он свят и ревнив, и поэтому непременно погубит тебя за твои беззакония». А если такова природа Бога, что в отношении этого Он не может не наказать грех, в ком бы он ни был обнаружен, то страдания каждого грешника, как в его личном лице, так и по его поручительству, не зависят от простого свободного, добровольного конституции, и не может быть решено просто в правдивости Бога в Его причастии или угрозе, но изначально необходимо для них, если только мы не хотим изменить природу Бога, чтобы грешники могли быть освобождены. Поэтому, несмотря на то, что Господь Христос назначен главнокомандующим нашего спасения и взял на себя работу по приведению грешников к славе, по святости Божией было справедливо, что Он понесет наказание за их грех. И таким образом необходимость страданий и удовлетворения Христа разрешается в святости и природе Бога. Поскольку Он такой Бог, как Он есть, иначе и быть не могло.
(2) То же самое видно из принципа, согласно которому предусмотрено наказание за грех; что не является каким-либо свободным актом воли Бога, но является существенным свойством Его природы, а именно, Его справедливостью или праведностью.
То, что делает Бог, потому что Он праведен, необходимо делать. И если это
если быть справедливым с Богом в отношении Его существенной справедливости в наказании греха, то было бы несправедливо не сделать этого; ибо осуждать невиновного и оправдывать виновного одинаково несправедливо. Справедливость — вечное и неизменное правило, и все, что делается в соответствии с ней, необходимо; Иначе быть не может, и справедливость не может быть подвергнута сомнению. То, что должно быть сделано в отношении справедливости, должно быть сделано, иначе тот, кто должен это сделать, будет несправедлив. Поэтому сказано, что «праведно пред Богом» воздавать скорбь грешникам, 2 Фес. 1:6; потому что он праведен, и от его праведности или справедливости: так что противное было бы несправедливо, не отвечая его праведности. И это «суд Божий: делающие грех достойны смерти», Рим.
1:32; а именно, это то, чего требует его справедливость; это суд Божий. Он несет смерть грешникам не только потому, что угрожал сделать это, но и потому, что Его справедливость обязательно требует от него этого. Так далее объясняет апостол, гл. 2:5–9, где он называет последний день «днем откровения праведного суда Божия»; при этом, воздавая скорби грешникам, Он явит то, чего требует Его праведность. А то, что для этого требуется, не может быть иным, поскольку Бог по своей природе, обязательно и по существу праведен. И это свойство Божьей природы, требующее наложения наказания на грех и грешников, часто называется в Писании Его «гневом» и «гневом»; ибо хотя иногда этими выражениями обозначаются последствия гнева и ярости в самом наказании, тем не менее часто они также обозначают привычку природы Бога в Его справедливости по отношению к греху. Ибо гнев сам по себе, будучи страстью и смятением ума, включая перемены и слабости, не может быть собственно приписан Богу; и поэтому, когда о нем говорят как о том, что есть в нем, а не о влиянии, которое он оказывает на других, это не может подразумевать ничего, кроме его мстительной справедливости, того свойства его природы, которое необходимо склоняет его к наказанию за грех. Таким образом, сказано, что Его «гнев» или гнев «открывается с неба на всякое нечестие», Рим. 1:18; то есть в своих суждениях он открывает, в чем состоит его справедливость против греха. И поэтому, когда он приходит разобраться с самим Христом, чтобы сделать Его умилостивлением за нас, о нем говорится, что он «представил Его εἰς
ἔνδειξιν τῆς δικαιοσύνης», Рим. 3:25, 26, — «возвестить праведность Свою для прощения грехов; чтобы он был справедлив и оправдал верующего в Иисуса?» Как Бог прощал грех и оправдывал верующих, так и Он был бы справедлив. И как это могло быть? Наказывая наши грехи во Христе; который заявил о своей праведности.
здесь столько же, сколько ἔνδειγμα‚ «documentum» — заявление особого случая или примера: или как ὑπόδειγμα, поскольку он, как говорят, наказал Содом и Гоморру и оставил их ὑπόδειγμα
μελλόντων ἀσεβεῖν, — «пример для тех, кто должен жить нечестиво»;
то есть пример того, какими будут его отношения с грешниками. Итак, здесь сказано, что Бог «провозгласил Свою праведность» на примере страданий Христа; что действительно было величайшим примером строгости и неумолимости правосудия против греха, которое Бог когда-либо давал в этом мире. И это он сделал для того, чтобы быть справедливым, а также милостивым и милосердным в прощении грехов. Итак, если справедливость Божия не требовала, чтобы грех был наказан в Посреднике, то как Бог дал пример Своей справедливости в Его страданиях; ведь ничто не может быть объявлено иначе, как в том и посредством того, чего оно требует? Ибо говорить, что Бог показал Свою праведность, сделав то, что можно было бы опустить без малейшего обвинения Его праведности, в данном случае небезопасно.
(3) Бог — верховный правитель, правитель и судья всего. Ему как таковому принадлежит право поступать правильно. Так говорит Авраам в Быт. 18:25: «Разве Судия всей земли не поступит справедливо?» Несомненно, он это сделает, ему принадлежит это сделать; ибо, говорит апостол: «неправеден ли Бог, мстящий? Боже упаси, ибо как же тогда Бог будет судить мир?» ПЗУ.
3:5, 6. Правильное суждение во всем принадлежит универсальной прямоте природы Бога, поскольку Он является верховным правителем и судьей всего мира. Итак, доброта и правильность всех вещей состоит в соблюдении того места и порядка, которые Бог в их творении назначил им, после чего Он объявил, что они чрезвычайно хороши. И забота о том, чтобы этот порядок сохранялся на благо всего, принадлежит правительству Божьему; или, если в чем-то преступится, не оставлять все в беспорядке, но привести все в какой-то новый порядок и подчинить себе. Мы все знаем, что этот порядок был нарушен грехом. Что теперь будет делать правитель всего мира? Неужели он оставит все в беспорядке и смятении? отвергнуть дела рук своих и позволить всему бежать беспорядочно? Станет ли он праведным правителем всего мира? Что же тогда нужно сделать, чтобы предотвратить эту путаницу? Ничего не остается, кроме того, что тот, кто грехом нарушил первый порядок, должен быть покорен новому посредством наказания. Это приводит его в подчинение Богу на новом основании. И сказать, что Бог мог бы иметь
оставить его грех безнаказанным — значит сказать, что он не может быть праведным в своем правлении и не делать того, что необходимо для блага, красоты и порядка в целом. Но об этом кое-что было сказано в начале слов, так что нет необходимости на этом дальше настаивать.
(4) Наконец, в сердцах людей не привито самонадеянность относительно какого-либо свободного действия Бога, которое могло бы быть иным. Никакое свободное постановление или действие Бога не может быть известно никому из детей человеческих иначе как через откровение; тем более они все не имеют универсального врожденного убеждения относительно любых таких действий или поступков. Но в естественных свойствах Бога и Его действиях, соответствующих им, есть тайный свет и убедительность, заложенные в сердцах всех людей природой. По крайней мере, те вещи Бога, которые имеют естественный и неизгладимый характер в сердцах всех людей, естественны, необходимы и существенны для Него. То, что Бог справедлив и поэтому Он накажет грех, любой грех, является врожденной самонадеянностью природы, которую невозможно искоренить из умов людей. У всех грешников есть врожденное представление о том, что Бог недоволен грехом и что за него полагается наказание. Они не могут не знать, что это «суд Божий, что делающие грех достойны смерти». И поэтому, хотя у них нет писаного закона, который бы наставлял их, тем не менее «мысли их обвиняют их» во грехе, Рим. 2:14, 15, то есть их совесть, которая представляет собой суждение, которое человек выносит о себе в отношении суда Божьего. И поэтому все народы, сохранявшие какие-либо знания о божестве, постоянно изобретали какие-то способы и средства, с помощью которых, как они думали, они могли искупить грех и умилостивить бога, которого они боялись. Все, что показывает, что наказание за грех неразрывно следует природе Бога и тем ее свойствам, о которых люди имеют естественное, врожденное представление и предположение; ибо если бы это зависело только от воли Бога и Его верности в осуществлении той угрозы и устройства, о которых они не знали, они не могли бы иметь такого непоколебимого и непобедимого понимания этого. Но этими вещами я занимался в другом месте.
И это полностью раскрывает гнусную и ужасную природу греха. «Дураки», как говорит нам мудрец, «смеются над этим». Подавив на время свои естественные убеждения, они действуют так, как будто грех не имеет значения; по крайней мере, не так
ужасно, как некоторые это представляют. И лишь немногие пытаются правильно получить истинное представление о нем, довольствуясь в общем тем, что этого не должно быть. Они не задумываются о том, какое прямое противоречие оно представляет природе, свойствам, правлению и власти Бога. Но в последний день раскроется его истинная природа, когда все глаза увидят, чего он заслуживает на суде Божьем, то есть по праведности. Разве мало для создания нарушить тот порядок, в который Бог изначально установил его и все сущее, отбросить власть и власть Бога, попытаться свергнуть его с трона, чтобы оно не могло продолжать быть верховным правителем всего мира? все сущее и судья всего мира, если не накажет его? Разве это мелочь — создать то, что совершенно несовместимо со святостью и праведностью Бога, так что, если это выйдет на свободу, Бог не сможет быть святым и праведным? Если эти вещи не проникнут теперь в умы людей, если они не узнают строгости Божией в этом вопросе из закона, угрозой и проклятием которого Он запечатлел образ Своей святости и справедливости, как было сказано: они всему этому научатся в аду. Почему Бог так угрожает и проклинает грех и грешников?
За что он уготовил им вечную месть и мучения? Это потому, что он хотел бы? Нет, но потому, что иначе и быть не могло, поскольку Бог так свят и праведен, как Он. Люди могут благодарить себя за смерть и ад. Они не больше, чем грех сделал необходимым, если только Бог не перестанет быть святым, праведным и судьей всего, чтобы они могли грешить свободно и бесконечно. И это наиболее ярко проявляется в кресте Христовом; ибо Бог дал в нем пример его праведности и пустыни греха. Поскольку грех был вменен единородному Сыну Божьему, Его нельзя было пощадить. Если он стал грехом, он должен стать проклятием; если Он заберет наши беззакония, Он должен принести свою душу в жертву за грехи и понести причитающееся за них наказание. Послушание во всех обязанностях не поможет; ходатайство и молитвы не помогут; грех требовал другого способа искупления. Ничто, кроме гнева Божьего и проклятия закона, и тем самым ответа на то, чего требует вечная справедливость Божья, не приведет к этой цели. Как может Бог пощадить грех своих врагов, который не мог пощадить его единственного Сына? Если бы это было возможно, эта чаша должна была бы миновать его; но этого не могло быть, и Бог продолжает быть праведным.
Я говорю, что все это даст нам понимание природы греха и ужасной провокации, которой он сопровождается.
И это также открывает тайну премудрости, и любви, и благодати Божией в спасении грешников. Это то, чем он всегда будет восхищаться: то, как он нашел способ проявлять благодать и удовлетворять справедливость одновременно, в одном и том же человеке. Грех будет наказан, всякий грех, но будет проявлена благодать; грешники будут спасены, но справедливость возвысится, — все на кресте Христа.
Евреям 2: 11–13.
Объявлена великая причина и основание необходимости страданий Христовых. Богу было угодно, чтобы он страдал. Но еще не ясно, на каком основании эти его страдания могли быть полезны или полезны сыновьям, чтобы они были приведены к славе. Закон выносил смертный приговор самому грешнику; и хотя Господь Христос, взяв на себя обязанность быть вождем спасения сынов Божиих, мог бы и пострадать за них, но какая причина, чтобы наказание одного было принято за грех другого? Пусть будет признано, что Господь Христос имел абсолютную и верховную власть над Своей жизнью и всеми ее аспектами в той природе, которую Он принял, а также то, что Он был готов претерпеть любые страдания, к которым Бог призвал Его; это, действительно, оправдает справедливость Бога, предавшего Его на смерть, но откуда грешники могут настолько интересоваться этими вещами, чтобы после этого получить оправдание от греха и привести к славе? В этих стихах апостол также приступает к открытию причин этого. Он действительно предполагает, что в этом вопросе между Отцом и Сыном существовал договор и соглашение; о чем он впоследствии подробно говорит, гл. 10. Он также предполагает, что в своей верховной власти Бог сделал послабление закона в отношении страдающего человека, но не в отношении наказания, которое должно быть понесено; которое Бог обильно возвещал церкви иудейской во всех их жертвах, как мы покажем. Предполагая эти вещи, апостол переходит к объяснению оснований справедливости замены Христа на месте сыновей и их выгоды от Его страданий, положение чего он излагает в этих стихах, а также особое применение в этих стихах. те, которые следуют.
Вер. 11–13.—Ὅ τε γὰρ ἁγιάζων καὶ οἱ ἁγιαζόμενοι ἐξ ἑνὸς πάντες· διʼ ἣν
αἰτίαν οὐκ ἐπαισχύνεται ἀδελφοὺς αὐτοὺς καλεῖν, λέγων· Ἀπαγγελῶ τὸ
ὄνομά σου τοῖς ἀδελφοῖς μου, ἐν μέσῳ ἐκκλησίας ὑμνήσω σε. Καὶ πάλιν·
Ἐγὼ ἔσομαι πεποιθὼς ἐπʼ αὐτῷ· καὶ πάλιν· Ἰδοὺ ἐγὼ καὶ τὰ παιδία ἅ μοι
ἔδωκεν ὁ Θεός.
Ни в каких экземплярах нет разнообразия в чтении этих слов, как и нет
переводчики по-разному передают их смысл. Сирийский язык передает последнее свидетельство так, как если бы слова были сказаны Богу: «Вот Я и дети אחָ א
לֱָ ל
יִ ב
תִִּ ד
יַ
הִֵ‚ — «которого Ты дал мне, Боже». На эфиопском языке: «Поэтому те, кто освящают, и те, кто освящаются, суть все вместе»; с какой целью я не могу догадаться.
Ἁγιάζω используется в этом послании как в юридическом смысле: «отделить», так и в юридическом смысле.
«посвятить», «посвятить»; а в евангельском – «очистить», «освятить», сделать внутренне и по-настоящему святым. Кажется, в этом месте оно употреблено в последнем смысле, хотя оно включает и первый, κατʼ ἀκολούθησιν, «по справедливости», ибо освященные отделяются для Бога.
Таким образом, это слово выражает то, что Господь Христос делает с сыновьями и для них, поскольку Он является начальником их спасения. Он посвящает их Богу через освящение Духом и омовение Своей собственной кровью.
Ἐξ ἐνός. Оно может быть мужского рода и таким образом обозначать одного человека; или среднего, и, таким образом, одно, одна масса, один общий принцип; из чего потом.
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ἐνμέσῳ ἐκκλησίας ὑμνήσω σε. Первое слово ה פּ
רְָ א
סֲַ "наррабо", "аннунциабо" апостол передает через ἀπαγγελῶ, точнее, чем через διηγήσομαι. В остальных словах совпадение, в них явно передан оригинал. Хотя ל ה
לִֵ можно перевести просто как «хвалить», однако наиболее часто его употребление, когда речь идет о Боге как объекте, — это «хвалить гимнами или псалмами»; как здесь апостол, Ὑμνήσω σε, «Tibi hymnos canam», или «Te hymnis celebbo», — «Я буду петь Тебе гимны» или «восхвалять Тебя гимнами»:
это было основным способом прославления Бога в Ветхом Завете.
Неизвестно, откуда взяты вторые показания. Некоторые полагают, что это исходит от Ис. 8:17, откуда и цитируется последнее. Слова пророка там, ל
וֹ י וֵ
י
תִ
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קִ отображаются с помощью LXX. Καὶ πεποιθὼς ἔσομαι ἐπʼ
αὐτῷ, слова, использованные здесь апостолом. Но есть разные вещи, которые не позволяют нам остановиться на этом предположении:
правильно передано в LXX, и, как мы увидим, слова апостола точно передают оригинал в другом месте. Кроме того, ק
וָ
ה ָ никогда не бывает, кроме как в
это место еще раз превратилось в πείθω в LXX., но постоянно переводится ими как μένω или ὑπομένω: так что вполне вероятно, что эти слова могли быть вставлены в греческий текст из этого места апостола, там есть некоторые предположения и вероятности, что именно это место было задумано им, тем более что следующее свидетельство, использованное апостолом, состоит в словах, непосредственно следующих за ними у пророка.
Но это дает еще одно основание против этого предположения; ибо если бы апостол продолжал слова пророка, то с какой целью он должен был бы вставлять среди них это постоянное примечание о переходе к другому свидетельству‚ καὶ πάλιν, «и снова», особенно учитывая, что все свидетельство говорит об одном и том же цель?
Затем мы отнесем эти слова к Пс. 18:3,
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рендер, Ἐλπιῶ ἐπʼ αὐτόν, «Я буду надеяться на него»; точнее, апостол: Ἔσομαι πεποιθὼς ἐπʼ αὐτῷ, «Я уповаю на него». А то, что этот псалом имел уважение к Господу Христу и Его Царству, наш апостол показывает в другом месте, цитируя из него другое свидетельство о призвании язычников, Рим. 15:9; и последняя часть псалма вообще не была должным образом исполнена у Давида.
Последнее свидетельство, несомненно, взято из Ис. 8:18, где слова
являются,
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апостол, Ἰδοὺ ἐγὼ καὶ τὰ παιδία ἅ μοι ἔδωκεν ὁ Θεός. םי ל
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«нати», γεννητοί, или ἔκγονοι, те, кто рожден или рожден от кого-либо, пока они находятся в нежном возрасте. Но оно может быть переведено через παιδία, как и в LXX, Быт. 30:26, 32:23, 33:1, 2, что означает «дети» в более широком смысле.
Вер. 11–13. – Ибо и освящающий, и освящаемые суть одно; и потому он не стыдится называть их братьями, говоря: «Я объявлю имя твое братьям Моим», среди церкви Я пою Тебе хвалу. И снова я буду доверять ему.
И еще: вот я и дети, которых дал мне Бог.
В этих словах содержится следующее: Во-первых, дальнейшее описание капитана
спасение и сыновья, которые будут приведены Им в славу, упомянутые в предыдущем стихе, взятые из Его служения и работы по отношению к ним, и влияние этого на них: «Тот, кто освящает, и те, кто освящаются»; что является предметом первого предложения в этих словах.
Во-вторых, утверждение о них: «Они все одно». В-третьих, естественное следствие этого утверждения, которое включает в себя также его масштаб и цель: «Он не стыдится называть их братьями». В-четвертых, Подтверждение сего тройным свидетельством из Ветхого Завета.
Во-первых, Он описывает вождя спасения и сыновей, которые должны быть приведены к славе через их взаимоотношения друг с другом в освящении. Он ὁ ἁγιάζων, «освящающий»; и это οἱ ἁγιαζόμενοι, «освященные». То, что освящающий имеет в виду Сына, вождя спасения, становится очевидным как из того, что апостол непосредственно утверждает о нем и о них, так и из последующих свидетельств, которыми он это подтверждает. И, как и в предыдущем стихе, объясняя, почему Бог желает, чтобы Христос пострадал, он описывает Его через то свойство Его природы, которое включает необходимость Его страданий; поэтому здесь, излагая причины этих страданий с нашей стороны и основания нашей выгоды от этого, он выражает себя и детей теми терминами, которые раскрывают их отношение друг к другу и в которых они не могли бы находиться, если бы не имело ту же природу, как он заявляет впоследствии.
Но поскольку одно и то же слово употребляется здесь активно и пассивно, то в обоих местах его следует понимать в одном и том же смысле, причем одно выражает действие другого. Как Христос освящает, так освящаются и дети. И действие Христа, о котором здесь идет речь, — это то, что Он совершил для сыновей, когда Он пострадал за них по Божьему назначению, как сказано в стихе 10.
Как было сказано ранее, освятить — значит либо отделить и посвятить священному использованию, либо очистить и сделать по-настоящему святым; последний смысл здесь главным образом имеется в виду. Таким образом, когда апостол говорит о последствиях жертвы Христа за избранных, он различает их τελείωσις, или «завершение», и их ἁγιασμός, или «освящение»:
глава 10:14, Μιᾷ προσφορᾷ τετελείωκεν τοῦς ἀγιαζομένους· — «одним приношением он совершил» (или «совершил») «освященных». Сначала он освящает их, а затем посвящает их Богу, чтобы они никогда больше не нуждались в посвящении в Его расположение и служение. Эта работа была предназначена для спасения. Дети, которые должны были стать
приведенные к славе, будучи сами по себе нечистыми и несвятыми, и по этой причине отделенные от Бога, он должен был очистить их природу и сделать их святыми, чтобы они могли быть допущены к благосклонности и принятию Бога. Что касается характера этой работы, необходимо учитывать две вещи: во-первых, ее совершение, или способ и средства, посредством которых он получил для них это освящение; и, во-вторых, применение этих средств или реальное их осуществление. Первый состоит в страданиях Христа и их заслугах. Поэтому о нас так часто говорят, что мы освящены и омыты Его кровью, Еф. 5:25; Деяния 20:32; Откр. 1:5; и сказано, что его кровь очищает нас от всех наших грехов, 1 Иоанна 1:7. Поскольку оно было пролито за нас, Он, заслугой Своего послушания, обеспечил, чтобы те, ради кого оно было излито, были очищены и очищены (Тит 2:14). Другой состоит в действенном действии Духа благодати, сообщенного нам посредством кровопролития и страданий Христовых, как заявляет апостол, Тит. 3:4–6. А те, которые возлагают это освящение только на учение и пример Христа (как Гроций на это место), мало того, что они совершенно не учитывают устройство и размеры места, так они отвергают главную цель и самое благословенное действие этого места. смерть и кровопролитие Господа Иисуса. Теперь, в этом описании вождя спасения и сыновей, апостол намекает на дальнейшую необходимость своих страданий, потому что они должны были быть освящены им, что не могло быть сделано иначе, как через его смерть и кровопролитие. Имея в виду многое из этих стихов, мы будем рассматривать их по мере того, как они предлагаются нам в нашей процедуре; как здесь, —
I. Что все дети, которые должны быть приведены к славе, предшествующей их родству с Господом Христом, осквернены, осквернены, отделены от Бога.
Все они должны быть освящены Им, как в отношении их реального очищения, так и в плане их посвящения в качестве священной доли Бога. Об этом, для многих блаженных целей, обильно наставляет нас Писание: Тит. 3:3: «И мы сами иногда были глупы, непокорны, обмануты, служили различным похотям и удовольствиям, жили в злобе и зависти, гнушались и ненавидели друг друга». Самое ужасное, оскверненное и отвратительное состояние, которое по праву могло бы быть отвратительным для Бога и всех Его святых ангелов! и именно так Бог описывает это через Своего пророка Иезека. 16:5, 6. «Ты был
осквернены кровью Твоей и брошены в открытое поле, к отвращению личности Твоей». Таковы были и мы, говорит апостол, даже мы, ныне освященные и очищенные теми средствами, о которых он рассказывает впоследствии. Подобное описание он дает об этом состоянии (1 Кор. 6:11), утверждая, что оно исходит из него. Мы по природе очень горды, склонны угождать себе в себе, думать ни о чем меньшем, как о том, что мы осквернены или осквернены, или по крайней мере, не настолько, чтобы мы могли мыться. Как трудно убедить великих людей мира среди их украшений, картин и благовоний, что они все очень мерзкие, прокаженные, отвратительные и осквернены! Разве они не готовы омыться кровью тех, кто намекает им на такое? Но будут ли люди слушать или воздерживаться, таково состояние всех людей, даже самих сынов Божиих, прежде чем они будут омыты. и освящен Христом Иисусом.
И так как в этом выражается бесконечная любовь Божия, обращающая внимание на такие гнусные создания, как мы, и неизреченное снисхождение Господа Христа, действенность Его благодати, очистившая нас Своей Кровью, то и этого достаточно, чтобы сохранить нас смиренны в себе и благодарны Богу во все дни наши.
II. Что Господь Христос является великим освятителем церкви. Его титул ὁ
ἁγιάζων, «освящающий»; об этом позже. Господь Христос, начальник спасения нашего, освящает каждого сына, которого приводит в славу.
Он никогда не прославит неосвященного человека. Действительно, мир полон ожидания славы Христа; но на то, что неизбежно предшествует этому, они не обращают внимания. Но это Писание показывает нам как главный результат всего посредничества Христа: Его смерти, Еф.
5:26; Титу 2:14; — о сообщении Своего слова и Духа, Иоанна 17:19; Титу 3:5, 6; – о его особенном кровопролитии, 1 Иоанна 1:7; ПЗУ. 6:5, 6; Откр. 1:5; о Его жизни на небесах и ходатайстве за нас, Кол. 3:1–3. Для этого Он создает Свой народ Своей благодатью, Еф. 2:8, возбуждает их своими обещаниями и повелениями, 2 Кор. 7:1, Иоанна 15:16, 17. Чтобы не было конца посредничеству Христа в тех, кто не освящен и не освящен. И это было необходимо ему сделать со своей стороны — 1. Бога; 2. О себе; 3. О себе.
1. От Бога, которому они должны быть приведены во славе. Он свят, «очи его чище, чем видеть зло», — ничто нечистое не может устоять в Его
присутствие; свят по своей природе, «славен в святости»; свят в Своих заповедях и «будет освящен во всех, приближающихся к Нему». И к этому призывает Петр, как к тому, что требует от нас святости, 1 Послание. 1:15, 16,
«Как призвавший вас свят, так будьте святы во всяком разговоре, ибо написано: будьте святы, ибо Я свят». И отсюда сказано, что «святость принадлежит дому его», то есть всем, кто приближается к нему; и апостол излагает это как неконтролируемую максиму, что
«без святости никто не увидит Господа». Итак, если Господь Христос приведет детей к Богу, Он должен освятить их, иначе они не смогут быть допущены в Его присутствие, не будут приняты с Ним; ибо ничто нечистое, ничто оскверняющее не может войти в новый Иерусалим, место, где обитает Его святость. Совершенно невозможно, чтобы какая-либо душа, не омытая кровью Христа, не освященная Его Духом и благодатью, устояла в глазах Бога. И это выражалось во всех типичных установлениях об очищении, которые Бог установил для Своего народа в древности.
Он сделал это, чтобы научить их тому, что, если они не будут освящены, омыты и очищены от своих грехов, они не смогут быть допущены ни к общению с Ним, ни к наслаждению Им. Никто не сможет служить Ему здесь, если их совесть не будет очищена кровью Христа от мертвых дел; и не смогут они прийти к нему в будущем, если не будут омыты от всех своих скверн. Их услуги здесь он отвергает как вещь нечистую и оскверненную; а их уверенность в будущем он презирает как самонадеянную мерзость. Бог не будет лишать себя своей святости ради того, чтобы Его могли принимать или наслаждаться несвятыми созданиями. И наступит день, когда бедные неосвященные создания, думающие, что они могут упустить святость на пути к славе, будут восклицать: «Кто из нас будет жить при этом вечном огне?» ибо так он явится всем неосвященным.
2. О себе и о том, как он берет с собой этих сыновей. Он их глава, а они должны быть членами его тела. Теперь он свят, и они тоже должны быть святы, иначе это отношение будет очень неподходящим и неприятным. Живая голова и мертвые члены, прекрасная голова и гнилые члены — как это было бы некрасиво! Столь чудовищным телом Христос никогда не будет владеть. Более того, это опрокинуло бы всю природу этих отношений и отняло бы жизнь и силу того союза, в который Христос и Его люди входят как глава и члены; поскольку оно состоит в
то, что вся глава и члены оживляются, оживляются и действуют одним и тем же Духом жизни, и ничто другое не дает соединения между главой и членами, если они не освящены этим Духом, тогда Между ними не может быть такого отношения. И снова он берет их себе в качестве своей невесты и супруги. Итак, вы знаете, что в древности было постановлено, что если кто-нибудь возьмет себе в жены пленную девушку, она должна будет побрить голову, остричь ногти и умыться, чтобы быть достойной для него. И Господь Христос, взяв к себе эту невесту, завоеванием ее, должен освящением сделать их пригодными для этого отношения с Собой. И поэтому Он делает это: Еф. 5:25–27: «Христос возлюбил Церковь и отдал Себя за нее, чтобы освятить и очистить банею водною посредством слова, чтобы представить ее Себе славною Церковью, не имеющей пятна, или порока или чего-либо подобного, но чтобы оно было свято и непорочно». Это надлежало ему сделать, и вот цель, ради которой он это сделал: он освящает свою церковь, чтобы представить ей достойную невесту или супругу себе. То же самое можно сказать и обо всех других отношениях, в которых Господь Христос находится со Своим народом; нет никого из них, кто сделал бы их освящение абсолютно необходимым.
3. Со стороны самих детей; ибо, если они не возродятся или не родятся свыше, в чем заложено основание их освящения, они никоим образом не смогут войти в Царство Божие. Именно это заставляет их «встречаться для наследия святых во свете». Как без этого они не отвечают своему долгу, так и не способны получить свою награду. Да, само небо в его истинном свете и понимании нежелательно для неосвященного человека. Такой человек не может и не хотел бы наслаждаться Богом, если бы мог. Одним словом, от сынов Божьих не требуется ничего такого, что мог бы сделать неосвященный человек, нет ничего обещанного им, чем он мог бы наслаждаться.
Таким образом, в мире, несомненно, есть ужасная ошибка. Если Христос освящает всех, кого Он спасает, в другой день окажется, что многие ошиблись в своих ожиданиях. У нас стало почти отвращением ко всякой плоти говорить, что церковь Божья должна быть святой. Что, если Бог обещал, что так будет, и Христос взялся сделать это так? а что если так и должно быть? что, если все его обязанности будут
отвергнут Богом, если это не так? — все это одно. Если люди крестятся, хотят они того или нет, и внешне исповедуют имя Христово, хотя ни один из них не освящен по-настоящему, но они суть, как сказано, церковь Христова.
Почему же тогда пусть они будут такими; но чем они от этого лучше? Приняты ли поэтому их личности или их служение Богу? родственны ли они Христу или объединены ли они? находятся ли они под Его руководством к славе? достойны ли они наследия святых во свете? Нисколько; не все, ничего из этого они не получают посредством этого. Что же тогда они получают от яростной борьбы за репутацию этой привилегии? Только то, что, удовлетворяя этим свой ум, отдыхая, если не гордясь этим, они получают много преимуществ, чтобы заглушить всякое убеждение в своем положении, и так неизбежно погибают. Печальный успех, о котором можно будет оплакивать вечно! Однако в наши дни в этом мире нет ничего более спорного, чем то, что Христа можно было бы считать главнокомандующим спасения для тех, для кого Он не является освятителем, - чтобы у Него была несвятая церковь, мертвое тело. Эти вещи не способствуют ни славе Христа, ни благу душ человеческих. Итак, пусть никто не обманывает себя: освящение — это качество, совершенно необходимое для тех, кто будет под водительством Господа Христа ко спасению; Он никого не поведет на небо, кроме тех, кого Он освящает на земле. Святой Бог не примет несвятых людей; эта живая голова не допустит мертвых членов и не приведет людей к славе, которую они не любят и не любят.
Ἐξ ἑνός. Во-вторых, дав такое описание вождя спасения и сыновей, которые должны быть приведены в славу, апостол утверждает о них, что они ἐξ ἑνός‚ «одни»; что позволило ему страдать, а им сделаться участниками его страданий. Справедливость этого заключается в соглашении о том, что он и они составляют одно целое; Что это такое, мы должны теперь выяснить.
1. Слово имеет в себе такую двусмысленность, что оно может быть мужского рода и обозначать одно лицо, или среднего рода и обозначать одну вещь. Если оно относится к человеку, оно может иметь двоякое толкование:
(1) Что предназначен Бог. Они «все одно целое»; то есть Бог. И об этом можно говорить в нескольких отношениях. Сын был от него в вечном зачатии; многие сыновья, созданные временным творением, были созданы им. Или все они — он: он предназначил его быть освящающим, а их —
быть освященным; ему быть главнокомандующим спасения, и они должны быть приведены к славе. И в этом смысле последнее свидетельство апостола, кажется, дает одобрение: «Вот я и дети, которых Бог дал мне» — «я буду их отцом, капитаном, лидером; они будут детьми, о которых я буду заботиться и которых буду воспитывать». И таким путем шло большинство древних в своем изложении этого места. В этом смысле причина, указанная апостолом в этих словах, почему вождю спасения надлежит усовершенствоваться страданиями, заключается в том, что сыновьям, которые должны были быть приведены к славе, также надлежало страдать, и все они были одно, и он, и они. , даже от Бога. Но хотя эти вещи и верны, однако они не содержат полного основания того, что апостол намеревается доказать этим утверждением: ибо это толкование не позволяет выразить никакого другого отношения между Христом и сынами, кроме того, которое есть между Ним и ангелами; они также с ним от одного Бога. И все же впоследствии апостол показывает, что между Христом и избранными, нуждающимися в спасении, был другой союз и связь, чем тот, который был между Ним и ангелами.
И если не имеется в виду ничего, кроме благоволения Бога, назначившего Его Спасителем, а их спасенными, поскольку все они были от него самого, от одного Бога, чего было достаточно, чтобы сделать это назначение справедливым и праведным, то здесь ничего не утверждается. чтобы доказать соответствие Христа Спасителю людям, а не ангелам, что, тем не менее, апостол в следующих стихах ясно выводит отсюда.
(2) Если речь идет о личности, то это может быть «ex uno homine», «одного человека»; то есть Адама. Все они имеют один общий корень и род, он и они произошли от одного Адама. Ему принадлежит родословие Христа, указанное Лукой.
И как общий элемент нашей природы, его часто называют «единым»,
«один человек», Рим. 5. И это по существу соответствует тому, что будет рассмотрено далее.
2. Его можно понимать в среднем смысле и обозначать что-то одно. И поэтому оно также может получить двойное толкование:
(1) Оно может обозначать ту же самую массу человеческой природы. Ἐξ ἑνὸς φυράματος, одной и той же массы человеческой природы; или ἐξ ἑνὸς αἵματος. Так и обо всем человечестве сказано, что Бог создал их ἐξ ἑνὸς αἴματος, «одной крови»,
Деяния 17:26 – об одном общем принципе; который дает союз, родство и братство всему человечеству. Как создание всего
человечество через одного Бога дает им всем родство с Ним, как говорит апостол: «Мы также Его потомство»; так что они сделаны из "одной крови"
дает им братство между собой. См. Деяния 14:15. И это толкование по существу не отличается от последнего предыдущего, поскольку вся масса человеческой природы существовала в личности Адама; только оно относится не к единству, упомянутому формально, к его личности, а к самой природе, причастником которой он стал. И этот смысл далее поясняет апостол, стих 14; как и он это замечает, Рим. 9:5.
(2) Под «одним» некоторые понимают одну и ту же духовную природу, принцип духовной жизни, который во Христе является главой, а дети — его членами.
И в этом, по их словам, состоит их особое единство или единство, поскольку все нечестивцы, даже нечестивцы, принадлежат к той же общей массе человеческой природы, что и дети. Однако это неудовлетворительно. Действительно, после того как дети действительно освящены, они имеют одну и ту же духовную природу со своей главой, 1 Кор. 12:12, и этим они отличаются от всех остальных: но здесь апостол говорит о том, что они суть одно целое, чтобы ему было достойно пострадать за них; что предшествует их освящению, так как причина связана со следствием.
Не имеет никакого значения и то, что нечестивцы являются причастниками одной и той же природы с детьми, поскольку Господь Христос принял ее только ради детей, как в стихе 14; и по своей природе он не мог быть причастником, не будучи причастником того, что было общим для них всех, поскольку из одной крови Бог сотворил все народы под небом.
Но сами узы природы в завете засчитываются только тем, кто будет освящен.
Таким образом, здесь подразумевается одна общая природа. Он и они одной природы, одной массы, одной крови. И таким образом он смог пострадать за них, а они смогли насладиться плодами его страданий; очевидно, что это соответствует всему замыслу апостола в этом месте.
Во-первых, он намерен показать, что Господь Христос достоин пострадать за детей; и это вытекало из того, что он был с ними одной природы, как он впоследствии подробно заявляет. И он был готов освятить их своими страданиями, как он намекает в этом стихе. Ибо как в подношении
из начатков мяса или муки Господу брали и приносили в жертву кусок того же рода, что и все, чем все освятилось, Лев. 2; так и Господь Иисус Христос, взятый как начаток естества детей и принесенный Богу, все целое, или вся природа человека в детях, то есть все избранные, отделяется для Богом и действительно освящены в свое время. И это дает основание всем свидетельствам, которые апостол приводит для своей цели из Ветхого Завета; ибо, будучи таким образом с ними одной природы, «он не стыдится называть их братьями», как доказывает из Пс. 22. Ибо хотя и верно, что, поскольку братья есть понятие духовного родства и любви, Он называет их так не до тех пор, пока они не станут причастниками Его Духа и той же духовной природы, которая есть в Нем, однако первое основание этого наименования заключается в его причастности к ним одинаковой природы; без чего, как бы он ни любил их, он не мог бы правильно называть их братьями. Также его участие в их природе было тем, что привело его в такое состояние, когда ему было необходимо уповать на Бога и искать от Него избавления во время опасности; что апостол доказывает, во-вторых, свидетельством из Пс. 18: чего ни в каком смысле нельзя было бы сказать о Христе, если бы Он не был причастником той природы, которая подвержена всякого рода нуждам и неприятностям, с внешними трудностями и противодействиями, которой не является природа ангелов. И поскольку его единство с нами сделало его нашим братом и поставило его в то состояние с нами, в котором ему было необходимо довериться Богу для избавления; Итак, будучи главою и начатком нашей природы, и в этом виновником и совершителем нашего спасения, Он есть нам отец, а мы — Его дети, что и доказывает апостол своим последним свидетельством из Ис. 8: «Вот я и дети, которых дал мне Господь». И далее, по завершении этих свидетельств, апостол снова принимает свое положение и утверждает его с той же целью (стих 14), показывая, в каком смысле он и дети были одним целым, а именно, в их взаимном участии «плоти и кровь."
Таким образом, такое толкование этого слова в достаточной мере выдержит всю тяжесть аргументов и выводов апостола. Но если кто-нибудь захочет расширить это слово и включить в него многообразное отношение, существующее между Христом и Его членами, я не буду спорить об этом. Там
может быть в нем, — 1. Они были одним Богом, задумали Его и их быть одним мистическим телом, одной церковью: он глава, они члены; 2. Их вступление в один завет, первоначально заключенный с Ним и воплощенный в них; 3. Их принадлежность к одному общему принципу человеческой природы; 4.
Предназначен для многогранного духовного союза в отношении той новой природы, которую дети получают от него; со всем остальным, что способствует союзу и отношению между ними. Но то, на чем мы настаивали, в основном предназначено и должно нами считаться таковым. И отсюда мы могли бы научить, что:
III. Согласие Христа и избранных в одной общей природе является основанием Его способности быть гробовщиком от их имени и справедливости того, что они станут соучастниками благ Его посредничества, но что это произойдет с нами еще раз. полностью, стих 14.
И всем этим апостол открывает евреям неразумность их обиды на скорбное состояние и страдания Мессии. Он напомнил им о работе, которую ему предстояло выполнить; то есть спасти избранных Своих духовным и вечным спасением: он также намекнул, каково было их состояние по природе; при этом они были нечисты, неосвящены, отделены от Бога: и вместе с тем показали, чего требует справедливость Бога, как верховного правителя и судьи всего, для спасения грешников. Теперь Он вспоминает им о союзе, который был между ним и ними, благодаря которому он стал способен пострадать за них, чтобы они могли насладиться благословенными последствиями этого союза в освобождении и спасении.
В-третьих, Апостол делает вывод из своего предыдущего утверждения в таких словах: «Посему он не стыдится называть их братьями». В каких словах мы имеем: 1. Уважение к тому, что здесь подтверждается к предыдущему утверждению: «По какой причине». 2. Сама вещь подтвердилась; то есть Господь Христос призывает сыновей прославить Своих «братьев». 3. Как он это делает: «Он не стыдится их так называть». И здесь апостол, по своему обычному поведению, которое мы часто наблюдали, переходит к чему-то другому, что он имел в виду, а именно, к пророческому служению Христа, как мы увидим далее.
«По какой причине», то есть потому, что они суть одно, причастники одного
общая природа, — «он называет их братьями». Это дает законное основание для такого названия. На этом строится то отношение, которое существует между ним и ими. Это правда, что для совершенствования отношений братства между ним и ними требуется нечто большее, чем просто их единство; но отсюда до сих пор установлено, что Он был достоин пострадать за них, освятить и спасти их. А без этого не могло бы быть такого отношения. Теперь, когда он называет их «братьями», он одновременно заявляет, что они таковы, а также то, что он владеет ими и признает их таковыми.
Но тогда как можно сказать, что, хотя они и тождественны по своей общей природе, тем не менее, по разным другим причинам он настолько славен, а они настолько мерзки и жалки, что он мог бы справедливо отречься от этого родства и отвергнуть их. будучи чужими, апостол говорит нам, что дело обстоит иначе, и что, преодолев все другие расстояния между ними и оставив в стороне соображение об их недостоинстве, из-за которого он мог бы справедливо отречься от них, и помня, почему он был одним с ними, " он не стыдится называть их братьями». Там может быть μείωσις
в словах утверждается и противоположное тому, что отрицается: «Он не стыдится»; то есть охотно, охотно и охотно он это делает. Но я скорее рассматриваю это как выражение снисхождения и любви. И здесь апостол показывает пользу тому, чему он учил прежде, что они были одним, а именно, что благодаря этому они стали братьями, он встречается, чтобы пострадать за них, и они встречаются, чтобы спастись от него. Что во всем этом подтверждает апостол последующими свидетельствами, мы увидим при их объяснении; тем временем мы можем научиться для себя, —
IV. Несмотря на природный союз между воплощенным Сыном Божьим, освящающим, и детьми, подлежащими освящению, в отношении их личностей между ними существует непостижимая дистанция; так что с его стороны есть чудесное снисхождение называть их братьями.
Он не стыдится называть их так, хотя, учитывая, кто он сам и что они из себя представляют, должно показаться, что он вполне мог бы так называть. То же самое выражение по тем же причинам используется в отношении того, что Бог владеет Своим народом в завете (гл. 11:16: «Посему Бог не стыдится называться Богом их». И это расстояние между Христом и нами, которое делает Его снисхождение таким чудесным, относится к четверичной главе:
1. Иммунитет природы, в которой Он был един с нами в Своей личности, от всякого греха. Он был уподоблен нам во всем, за исключением греха. Природа человека в каждом отдельном человеке осквернена и унижена грехом. Все мы «заблудились, и все стали нечисты» или отвратительны. Это ставит нас на немалое расстояние от него. Человеческая природа, оскверненная грехом, дальше отстоит от природы чистой и святой, по достоинству и превосходству, чем самый подлый червь от самого славного ангела. Ничто, кроме греха, не изгоняет тварь с ее места и не ставит ее на иное расстояние от Бога, чем она имела, будучи тварью. Это унижение в ад, как говорит пророк:
«Ты унизил себя даже до ада», Ис. 57:9. И потому снисхождение Бога к нам во Христе выражается Его отношением к нам.
«когда мы были ему врагами», Рим. 5:10; то есть пока мы были
«грешники», как в стихе 8. Это ввергло нас в сам ад, на самом немыслимом расстоянии от Него. Однако это не помешало тому, кто был
«святой, безвредный, непорочный, отделенный от грешников», чтобы признать нас своими братьями. Он не говорит, как те гордые лицемеры из пророка: «Отойди подальше, Я святее тебя»; но Он приходит к нам и берет нас за руку в Своей любви, чтобы избавить нас от этого состояния.
2. Мы по своей природе противны всем страданиям в этом мире и в том, что будет. Сейчас человек «рождён для неприятностей», для всех бед, которые может заслужить грех или которые причинил разгневанный Бог. Его страдания велики, и они растут и бесконечны. Он сам по себе, свободен от всего, не противен ничему, что было бы тягостным или утомительным, не более, чем ангелы.
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sequitur;» — «Наказание и неприятности следуют за виной только естественно». Он «не сделал никакого греха, и не было лукавства в устах его», так что Бог всегда был доволен им. Какие бы трудности или трудности он ни претерпел, это было для для нас, а не для себя. Не мог ли Он оставить нас погибать в нашем положении и свободно наслаждаться своим? Мы видим, как неспособны те, кто в достатке, сыты и богаты, обращать внимание на своих ближайших родственников в бедности, страдания и страдания; и кто из них сделал бы это, если бы это повергло их в состояние тех, кто и без того несчастен? Но так сделал Господь Христос. Его называние нас братьями и признание нас сразу же сделали Его ненавистным для все страдания, вину за которые мы навлекли на себя. Признание его союза с нами стоило ему,
как бы все, чего он стоил; за то, что был богат, «ради нас он обеднел». Он пришёл в темницу и в печь, чтобы завладеть нами. И это также делает его снисходительность удивительной.
3. Он немыслимо удален от нас в отношении того места и достоинства, для которых он был предназначен. Как мы уже показали в целом, это должен был быть «Господин всего», обладающий абсолютной верховной властью над всем творением Божьим. Мы бедные люди, у которых либо нет хлеба, либо мы не имеем права есть то, что встречаем. Грех настроил против нас все творение. И если Мемфивосфей счел большим снисхождением со стороны Давида на престоле своем обратить внимание на него, будучи бедным, который все же был сыном Ионафана, то что же такого в этом Царе царей, чтобы признавать нас братьями в нашем гнусном и низком положении? Мысли о его славном возвышении придадут блеск его снисходительности в этом вопросе.
4. Он бесконечно далек от нас в своей личности, в отношении своей божественной природы, в которой он есть и был «Богом над всем, благословенным во веки веков». Он не стал человеком настолько, чтобы перестать быть Богом. Хоть он и закрыл завесу своей бесконечной славы, но не расстался с ней. Тот, кто называет нас братьями, кто пострадал за нас, кто умер за нас, был по-прежнему Богом во всем этом. На снисхождении Христа в этом отношении особенно настаивает и совершенствует апостол (Фил. 2:5–11. Что Тот, Кто сам по себе таким образом превыше всего, вечно благословен, свят, силен, должен взять нас, бедных земных червей, в эти отношения с Собой и признать нас своими братьями, в это нелегко поверить, так и есть навсегда, чтобы восхищаться.

И это некоторые из глав того расстояния, которое находится между Христом и нами, несмотря на Его однородное участие с нами. Однако Его любовь к нам была такова, Его постоянство в стремлении к осуществлению замысла и цели Своего Отца в приведении многих сыновей к славе, что Он не замечает их всех и «не стыдится называть нас братьями».
И если он будет делать это потому, что он един с нами, потому что основание этого отношения заложено в его участии в нашей природе, то тем более он будет продолжать это делать, когда он усовершенствовал это отношение общением своего Духа. !
И это основание неизреченного утешения для верующих, с поддержкой в любых обстоятельствах. Нет в них недостоинства, нет несчастья
на них, всегда будет мешать Господу Христу признавать их и открыто признавать их Своими братьями. Он брат, рожденный для дня скорби, Искупитель для тех, у кого нет друзей и отца. Пусть их страдания будут такими, какими они пожелают, он не будет стыдиться никого, кроме тех, кто стыдится его и его путей, когда их преследуют и упрекают. Немного времени и прояснятся большие ошибки. В последний день весь мир увидит, кого признает Христос; и будет большим сюрпризом, когда люди услышат, как он называет их братьями, которых они ненавидели и почитали как отбросы всего сущего. Действительно, Он делает это уже Своим словом; но они не будут этого делать. Но в последний день они увидят и услышат, хотят они того или нет. И в этом, говорю я, заключается великое утешение верующих. Мир отвергает их, возможно, их собственные родственники презирают их — их преследуют, ненавидят, упрекают; но Господь Христос не стыдится их. Он не пройдет мимо них, потому что они бедны и в лохмотьях, — может быть, причислены (как и он сам для них) к злодеям. Они также могут увидеть в этом вопросе мудрость, благодать и любовь Божью. Его великий замысел в воплощении Своего Сына заключался в том, чтобы привести Его в такое состояние, в котором он мог бы естественно заботиться о них, как об их брате; чтобы он не стыдился их, но сознавал их нужды, их состояние и положение во всем и поэтому был всегда готов помочь им. Пусть теперь мир идет своим чередом, а его люди делают все возможное; пусть сатана бушует и силы ада восстанут против них; пусть они обременяют их упреками и презрением и покрывают их всю грязью и грязью своих ложных обвинений; пусть приводят их в лохмотья, в темницы, на смерть; Христос приходит посреди всего этого смятения и говорит: «Воистину, это братья Мои, дети Отца Моего», и Он становится их Спасителем. А это прочная основа комфорта и поддержки в любых условиях. И разве здесь нас не учат нашему долгу, а именно: не стыдиться ни его, ни его Евангелия, ни любого, кто носит его образ? Сам Господь Христос находится теперь в том состоянии, что даже худшие из людей почитают за честь владеть Им; дерево; ибо всего, что он имеет в этом мире, они стыдятся.
Его Евангелие, его пути, его поклонение, его Дух, его святые — все они являются объектами их презрения; и в этом Господь Христос может быть по-настоящему прославлен или презираем. Для тех мыслей, которые
люди имеют свою теперешнюю славу, абстрагируясь от этих вещей, он не занимается ими; все они сосредоточены на воображаемом Христе, которого не заботят слово и Дух Господа Иисуса. Это то, чего нам не следует стыдиться Его. См. Рим. 1:16; 2 Тим.
1:16, 4:16. 

В-четвертых, то, что осталось от этих стихов, состоит из свидетельств, которые апостол приводит из Ветхого Завета в подтверждение того, чему он учил и утверждал. И относительно них следует учитывать две вещи: цель, ради которой они созданы, и особую важность содержащихся в них слов. Первое, что он упоминает, взято из Пс. 22:22: «Я объявлю имя Твое братьям моим; среди общества восхвалю Тебя». Целью, почему апостол приводит это свидетельство, является подтверждение того, что он сказал непосредственно перед этим, а именно, что, поскольку Он един с детьми, Христос признает их Своими братьями; для этого он делает это специально в этом месте.
И надо заметить, что апостол, употребляя эти свидетельства, не соблюдает никакого порядка, чтобы один из них подтверждал одну часть, а другой — другую часть своего утверждения в том порядке, в котором он их изложил. Ему достаточно того, что все его намерение во всех его частях подтверждается ими всеми, причем к одной части он относится с большим уважением, чем к другой. В этом первом ясно видно, что он доказывает то, что утверждал непосредственно перед этим, а именно, что Господь Христос признает детей Своими братьями по причине их общего интереса к одной и той же природе. И не нужно ничего, чтобы доказать уместность этого свидетельства, а только показать, что именно Мессия говорит в этом псалме и Чьи это слова; что мы полностью и сделали уже в наших Пролегоменах.
Для объяснения самих слов мы можем рассмотреть двойное действие или обязанность, которую Господь Христос берет на себя в них: во-первых, он возвестит имя Божие своим братьям; и, во-вторых, чтобы он прославил его похвалами в собрании. В первом случае мы должны выяснить, что подразумевается под «именем» Бога, а затем как оно «провозглашено» Иисусом Христом.
Это выражение, «имя Божие», используется по-разному. Иногда оно обозначает существо Бога, самого Бога; иногда его атрибуты, его
превосходства или божественные совершенства, одно или несколько из них. Поскольку оно предлагается грешникам как объект их веры, доверия и любви, оно особым образом обозначает Его любовь, благодать и благость, а именно то, что Сам по себе Он добр, милостив и милостив, Ис. 50:10. И вместе с тем это намекает на то, чего Бог требует от тех, к кому Он так добр и милостив. Это имя Божие неизвестно людям по природе; таковы пути и средства, с помощью которых он сообщит им свою доброту и благодать. И это здесь подразумевается имя Божие, которое Господь Иисус
«явился людям, данным Ему от мира», Иоанна 17:6; то же самое происходит и с его провозглашением Отца, которого «никто никогда не видел», Иоанна 1:18. Это и есть то имя Божие, которое Господь Иисус Христос испытал в Своих страданиях и явление которого Своим братьям Он посредством этого приобрел.
Об этом он говорит в псалме: הרָ ס
פְַּאֲ, «Я объявлю это» — перескажите это по порядку, перечислите принадлежащие к этому подробности и так ясно и очевидно сделайте это известным. Ἀπαγγελῶ, «Я сделаю его посланником, посланным от тебя и тобой». И есть два способа, которыми Господь Христос провозгласил это имя Божие: 1. В его собственном лице; и это как до, так и после его страданий: ибо хотя здесь оно упоминается как работа, последовавшая за его смертью, тем не менее, она не исключает его учения до его страданий, потому что они также были построены на предположении о нем. Так во дни своей плоти он наставлял своих учеников и проповедовал Евангелие в синагогах иудейских и в храме, возвещая им имя Божие. Так и после своего воскресения он совещался со своими апостолами о Царстве Божием, Деян. 1. 2. Духом Своим; и что как в излиянии его на Своих учеников, давая им возможность лично проповедовать Евангелие людям своего поколения, так и во вдохновении некоторых из них, давая им возможность записать истину для наставления избранных до конца света. И здесь апостол, в соответствии со своей привычкой, не только подтверждает то, что он сказал ранее, но и открывает путь для того, чему он должен был в дальнейшем научить евреев, а именно, пророческому служению Христа, поскольку он является великим открывателем воля Божия и учителя церкви; на чем он открыто настаивает в начале следующей главы.
Во второй части этого первого свидетельства объявляется далее: Что, кроме того, сделает Христос: Он «воспеет Богу»; и 2. Где Он это сделает: «Посреди собрания». Выражение того и другого соответствует провозглашению имени Бога и восхвалению Его в храме. 1. Пение гимнов хвалы Богу в большом собрании было тогда основной частью его поклонения. И в первом выражении можно наблюдать две вещи: (1) Что обязуется сделать Христос; и это значит славить Бога. Это всего лишь экзегетика того, что было раньше. Он восхвалял Бога, произнося свое имя. Ничто не может прославлять Бога так же, как провозглашение Его благодати, благости и любви к людям; посредством чего они могут поверить и довериться Ему, и тогда Ему будет дана слава. (2) Радость и живость духа Христова в этом деле. Он делал это с радостью и пением, с таким расположением сердца, какое требовалось от тех, кто должен был воспевать хвалу Богу на великих собраниях в храме. 2. Где он это сделает? ה
לָקָ
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ך ְ
ְ
, «среди
собрание», — «великое собрание», как он называет его, стих 23; то есть великое собрание народа в храме. И это было прообразом всей церкви избранных по новому завету. Господь Христос Сам от себя, Духом Своим в Своих апостолах, Своим словом и всеми Своими посланниками до конца мира, возвещая любовь, благодать, благость и милость Божию в Нем Посреднике, излагает хвалу Богу среди собрания. Я лишь добавлю, что, хотя пение гимнов Богу было особой частью установленного поклонения в Ветхом Завете, к употреблению которого приспособлены эти выражения, очевидно, что Господь Христос в высшей степени изложил эту хвалу Божию в установлении поклонения согласно новому Завету, в котором Бог всегда будет прославлен и восхвален. Это было то, что Господь Христос обещал сделать по окончании Своих страданий; и мы можем предложить это. нашему примеру и наставлению, а именно:
V. Главным в сердце Христа во время Его страданий было провозглашение и проявление любви, благодати и благоволения Божьего к людям, чтобы они могли познакомиться с Ним и принять Его.
В псалме есть две вещи и слова, которые показывают, насколько
это было на сердце Христа. Большая часть псалма содержит великую борьбу, которую он имел со своими страданиями, и заявленное в нем недовольство Бога грехом. Едва он освобождается оттуда, как тотчас же приступает к этой работе. Когда он приземляется на берег после той бури, в которую его бросило в гневе, он восклицает: «Я объявлю имя Твое братьям моим; среди собрания я восхвалю Тебя». И таким образом мы находим, что по воскресении своем он не сразу вознесся во славу, но сначала провозгласил имя Божие своим апостолам и ученикам, а затем приказал, чтобы через них оно было провозглашено и опубликовано всему миру. Это было в его душе, и он не вошел в свой славный покой, пока не выполнил это. Об этом свидетельствуют и сами слова, выражающие прославление имени Божьего гимнами и пением. Для него было сердечной радостью участвовать в этой работе. Пение — это основа (εὐθυμοῦντων, Иакова 5:13) тех, кто находится в радостном, свободном и ликующем состоянии. Так поступал Господь Христос в этой работе. Он радовался прежде самой мысли об этом деле, Прит.
8:30, 31; Это. 61:1–3; и одно из славных обещаний, данных ему после того, как он взялся за дело нашего спасения, заключалось в том, что он будет провозглашать или проповедовать Евангелие и имя Божие в нем для обращения иудеев и язычников, Ис. 49:1–10. Поэтому он очень обрадовался, сделав это; и это,—
1. Потому что в этом заключалось проявление и превознесение славы Божией, к которой он главным образом стремился во всей своей работе. Он пришел, чтобы исполнить волю и тем самым прославить славу Отца. Через него и в нем Бог намеревался явить Свою славу — славу Своей любви и благодати, пославшего Его; слава его справедливости и верности в его страданиях; слава Его милосердия в примирении и прощении грешников; слава его мудрости во всей тайне его посредничества; и слава всех его внешних отличий в том, что он привел своих сыновей к вечному наслаждению им. Ничего из всего этого не могло бы быть обнародовано, если бы Господь Христос не взял на себя обязанность проповедовать Евангелие и возвещать имя Божие. Без этого все, что он сделал или претерпел, было бы потеряно в интересах славы Божией. Таким образом, поскольку это то, к чему он в первую очередь стремился, этот замысел должен быть постоянно в его голове. Он позаботился о том, чтобы такая великая слава, построенная на таком великом основании, как его воплощение и посредничество, не была потеряна. Его
была необходима другая работа, но это было для него радостью сердца и души.
2. Спасение сыновей, которые должны были быть приведены к славе, со всей их заинтересованностью в пользе его страданий, зависело от этого его дела.
Как сильно он этого добивался, показывает вся его работа. Ради них Он сошел с небес и «стал плотью, и обитал среди них»; ради них он претерпел все несчастья, которые мир мог на него обрушить; ради них он претерпел проклятие закона и боролся с недовольством и гневом Бога на грех. И все это казалось ему мало, по той любви, которую он им возносил; так же, как тяжелое служение Иакова произошло с ним из-за его любви к Рахили. Теперь, после того как он сделал для них все это, если бы он не возвестил им имя Божие в Евангелии, они не могли бы получить от этого никакой пользы; ибо если они не поверят, то не смогут спастись. И как им верить без слова?
и как или откуда они могли услышать слово, если бы оно не было им проповедано? Сами по себе они ничего не могли познать об этом имени Божием, которое является их жизнью и спасением. Некоторые люди говорят, не знаю, о каком провозглашении имени, природы и славы Бога делами природы и провидения; но если бы Господь Христос действительно не открыл, не возвестил и не проповедовал сие, то и сами эти спорщики не оказались бы в каком-либо ином положении, в каком находится все человечество, предоставленное тем учителям, что наиболее мрачно и жалко. Господь Христос знал, что без исполнения им этого дела ни один из сыновей, поведение которых во славу он предпринял, никогда не мог быть приведен к познанию имени Божия, ни к вере в Него, ни к послушанию. ему; что заставило его серьезно и сердечно заняться этим.
3. От этого зависела и его собственная слава. К нему должны были быть собраны его избранные; и внутри, среди и над ними предстояло воздвигнуть Его славное царство. Без их обращения к Богу это было бы невозможно. В естественном состоянии они также являются «детьми гнева» и принадлежат царству сатаны. И это провозглашение имени Божьего является великим путем и средством их призвания, обращения и перевода из-под власти сатаны в его царство. Евангелие – это «жезл силы Его».
посредством чего «его народ будет готов в день силы Его». Короче говоря, собирание Его церкви, установление Его Царства,
утверждение его престола, возложение венца на его голову всецело зависят от того, как он провозглашает имя Божие в проповеди Евангелия. Поэтому, видя, что слава Божия, к которой он стремился, спасение сыновей, которых он искал, и честь его царства, обещанного ему, - все зависит от этого дела, неудивительно, что его сердце были полны этого, и что он радовался, что занимался этим.
И такое расположение духа должно быть у тех, кто под Его началом призван к этой работе. Само дело, как мы видим, благородно и превосходно, такое, какое Господь Христос пронес в Своих очах через все Свои страдания, как то, посредством которого они должны были быть соделаны полезными для славы Божией и спасения душ человеческих. И, радуясь тому, что он занимается этим, Он подает образец тем, кого призывает к тому же занятию.
Когда люди предпринимают это ради «грязной корысти», ради корыстных целей и плотского уважения, это делается не для того, чтобы следовать примеру Христа и не для того, чтобы служить Ему, а для собственного чрева. Ревность к славе Божией, сострадание к душам человеческим, любовь к чести и превознесению Христа должны быть принципами людей в этом деле.
Более того, Господь Христос, заявляя, что Он будет возвещать хвалу Божию в церкви, показывает, в чем состоит обязанность самой Церкви, а именно, прославлять Бога за дело Его любви и благодати в нашем искуплении Христом Иисусом. . Он обещает идти впереди них; и к чему Он их ведет, так это к тому, чтобы они упорствовали. Это действительно конечная цель собирания церкви и всех обязанностей, которые выполняются в ней и посредством этого. Церковь призвана к славе благодати Божией, Еф. 1:6,
— чтобы это могло быть изложено в них и через них. Это конец установления всех таинств богослужения в церкви, Еф. 3:8–10; и в них они возносят хвалу Божию людям и ангелам.
Это тенденция молитвы, дело веры, плод послушания. У некоторых возникает наивное представление о том, что Бога в церкви не прославляют за дело искупления, если оно не совершается словами и гимнами, специально выражающими это. Всякая молитва, всякая проповедь, всякое исполнение таинств, вся наша вера, все наше послушание, если все организовано правильно, являются не чем иным, как должным и приемлемым образом прославлять Бога за Его любовь и благодать во Христе Иисусе. И это то, что должно быть в нашем замысле во всем нашем поклонении Богу, особенно в том, что мы совершаем в
храм. Прославлять Его, провозглашать Его имя, воздавать Ему славу верой и исповедованием нашей веры – вот цель всего, что мы делаем.
И это первое свидетельство нашего апостола.
Его следующий отрывок взят из Пс. 18:2: «Я уповаю на Него». Весь псалом буквально уважает Давида с его лишениями и избавлениями; не абсолютно, но поскольку он был прообразом Христа. То, что он был таким, евреи не могут отрицать, поскольку Мессия обещан по этой причине под именем Давида. И завершение псалма, рассматривающее призвание язычников как плод его избавления от страданий, показывает, что Он был главным образом предназначен. И этим свидетельством апостол намеревается доказать, что он действительно и воистину был одним с сыновьями, которые должны были быть приведены к славе, и что он делает это отсюда, поскольку он был создан и приведен в то состояние, в котором оно было ему необходимо доверять Богу и действовать в той зависимости от Него, которой неизбежно требует природа человека, подвергающегося бедам. Если бы он был только Богом, о нем нельзя было бы сказать этого. Природа ангелов также не подвержена таким опасностям и неприятностям, которые заставляют их обращаться под Божью защиту в отношении этого. И это слово הסָחָ, использованное псалмопевцем, собственно означает «отдать себя на попечение и защиту другого».
как Пс. 2 ульт. Итак, этого требовало условие Господа Христа, и Он это выполнил. Во всех бедах и трудностях, с которыми ему приходилось сталкиваться, он уповал на Бога; как Ис. 1:7–9, Пс. 22:19. И это доказывает, что он действительно и действительно был един с детьми, своими братьями, поскольку его обязанностью было не меньше, чем их обязанностью полагаться на Бога в бедах и бедствиях. И напрасно пытается Шлихтингий доказать, что Христос был сыном Божьим только по благодати, потому что сказано, что Он зависит от Него, чего он не мог бы сделать, если бы он был Богом по природе.
Правда, если бы он был только Богом; но апостол теперь доказывает, что он тоже был человеком, как и мы во всем, за исключением только греха. И поэтому его долгом было, во всех трудностях, верой отдать себя заботе и защите Бога. И поэтому некоторые вещи можно также кратко наблюдать; как,-
I. Что Господь Христос, Вождь нашего спасения, во дни Своей плоти подвергался великим трудностям, тревогам ума, опасностям и
неприятности. Это включено в то, что он здесь утверждает о доверии Богу. И все они были прообразом великих страданий Давида перед тем, как он пришел в свое царство. Размышляя о страданиях Христа, люди обычно сосредоточивают свои мысли исключительно на Его смерти. И действительно, в этом был повтор всего, что он пережил прежде, с добавлением гнева Божьего. Но все же нельзя игнорировать и страдания его жизни. Они были такими, что сделали все его странствие по земле опасным и печальным. На нем было слияние всего, что является злом или неприятностью для человеческой природы. И в этом он является главным образом нашим примером, по крайней мере в той мере, в какой мы не должны думать ни о каких страданиях, чуждых нам.
II. Господь Христос во всех своих недоумениях и бедах приступил к защите Божией, уповая на Него. См. Ис. 1:7–9. И он всегда открыто исповедовал это доверие до такой степени, что его враги упрекали его в этом в его величайшем горе, Мф. 27:43. Но таков был его путь, это было его убежище, в котором он в конце концов добился благословенного и славного успеха.
III. Он одновременно страдал и доверял нам как нашему главе и прецеденту. К тому, что Он сделал в обоих этих видах, Он призывает нас. Как и он, нам придется пережить затруднения и опасности в ходе нашего странствования. Священное Писание изобилует указаниями для этой цели, и опыт подтверждает это; а проповедники Евангелия лишь предаются приятным мечтам, когда воображают себе какое-либо другое состояние в этом мире. Я полагаю, они не захотели бы купить это ценой несоответствия Иисусу Христу. И он является для нас прецедентом как в доверии, так и в страдании. Как он предался защите Божией, так и нам следует поступить; и мы добьемся с ним такого же благословенного успеха.
Остается еще одно свидетельство, которое мы вкратце рассмотрим при рассмотрении: «Вот Я и дети, которых дал мне Бог». Оно взято из Ис. 8:18. То, что там настаивают на пророчестве Христа, мы в общих чертах доказали в наших Пролегоменах, так что нам нет нужды здесь снова обсуждать этот вопрос. Цитируя это свидетельство, апостол стремится далее подтвердить союз природы и вытекающие из него отношения между вождем спасения и сыновьями, которые должны быть приведены в славу. Теперь, как это
так что после этого он называет их братьями и попал в одну и ту же беду с ними, поэтому они, по дару и назначению Бога, являются его детьми. Имея с ними одну и ту же природу и таким образом собравшись для того, чтобы стать для них всех общим родителем, Бог актом суверенной благодати дает их Ему для Своих детей. Именно в этом состоит цель апостола использовать это свидетельство для своих нынешних целей. В самих словах мы можем рассмотреть:
1. Что Бог дает всех сыновей, которые должны быть приведены к славе Иисусу Христу: «Господь дал их Мне». «Они были твоими», говорит он,
«и Ты дал их Мне», Иоанна 17:6. Бог, отделив их как Свою особую долю, в вечном совете Своей воли отдает их Сыну, чтобы тот позаботился о них, чтобы они были сохранены и приведены к славе, которую Он задумал для них. И эту работу он свидетельствует, что предпринял; чтобы никто из них не погиб, но чтобы, через какие бы трудности они ни прошли, Он воскресит их в последний день и даст им вход в жизнь и бессмертие.
2. Он отдает их Ему как Своих детей, чтобы обеспечить их и приобрести для них наследство, чтобы они могли стать наследниками Бога и сонаследниками Ему. Адам был их первым родителем по природе; и в Нем они потеряли то наследие, на которое могли рассчитывать по закону своего творения. Поэтому они отданы «второму Адаму», как их родителю по благодати, чтобы им было обеспечено наследство; которое, соответственно, он купил ценой своей крови.
3. Что Господь Христос удовлетворен и радуется доле, данной Ему от Его Отца, Его детей, Его искупленных. Об этом сообщает нам манера выражения: «Вот Я и дети»; хотя он считает себя и их в то время «знамениями и чудесами, против которых следует выступать». Он радуется своей доле и не называет его Кабулом, как Хирам назвал города, данные ему Соломоном, потому что они не угодили ему.
Он не только удовлетворен видом «труда души своей», Ис.
53:11, но хвалится также тем, что «приятности припали к нему, что он имеет доброе наследие», Пс. 16:6. Такова была его любовь, такова была его милость; ибо мы сами по себе являемся «народом нежеланным».
4. Что Господь Иисус принимает детей, данных Ему от Его Отца, в одно и то же состояние с Собой, как во времени, так и в вечности: «Я и дети». Каков Он, таковы и они: Его жребий – их жребий, Его Бог – их Бог, Его Отец – их Отец, и Его слава будет их.
5. Из контекста слов пророка, выражающих отделение Христа и детей от мира и всех лицемеров в нем, объединенных вместе в следовании своим греховным путем, нас учат, что Христос и верующие находятся в одном и том же положении. завет, сообща доверяться Богу в трудностях и бедах, вопреки всем союзам людей мира ради их плотской безопасности.
Таким образом, этим тройным свидетельством апостол подтвердил свое предыдущее утверждение и еще больше показал связь между детьми, которые должны быть приведены к славе, и вождем их спасения, посредством чего было справедливо, что он пострадает за них и встретит что они должны воспользоваться преимуществами его страданий; что он более полно выражает в следующих стихах.




Евреям 2:14, 15.
Утверждая союз Христа и детей в их отношении к одному общему корню и участию одной и той же природы, апостол переходит к провозглашению целей, пользы и необходимости этого союза в отношении дела, которое задумал Бог. ему и целям, которых он должен был достичь посредством этого. Из них два он излагает в этих двух стихах, а именно: уничтожение дьявола и освобождение тем самым тех, кто был в рабстве по причине смерти; ни то, ни другое не могло быть произведено или осуществлено иначе, как через смерть вождя спасения; чего он не мог бы пережить, и то, что он мог бы сделать иначе, не было бы полезно для них, если бы он не был одной природы с детьми; как это будет видно из начала самих слов.
Вер. 14, 15.—Ἐπεὶ οὖν τὰ παιδία κεκοινώνηκε σαρκὸς καὶ αἵματος, καὶ
αὐτὸς παραπλησίως μετέσχε τῶν αὐτῶν, ἵνα διὰ τοῦ θανάτου καταργήσῃ
τὸν τὸ κράτος ἔχοντα τοῦ θανάτου, τουτέστι, τὸν διάβολον, καὶ ἀπαλλάξῃ
τούτους, ὅσοι φόβῳ θανάτου διὰ παντὸς τοῦ ζᾖν ἔνοχοι ἦσαν δουλείας.
Ἐπεὶ οὖν. В. Л., «quia ergo»; Bez., «quoniam ergo» — «потому что поэтому».
Сыр., גֵּ
י
ר
מ
ט
וּ
ל ֶ, «чтобы увидеть»; или «потому что»; Eras., «posteaquam igitur»;
наш, «поскольку тогда». Ἐπεί иногда используется для ἐφʼ οὗ, «postquam»,
«ex quo tempore», «откуда»; так, чтобы выразить не причинность относительно того, что следует, а только предшествование того, к чему оно относится. Но оно употребляется с οὖν не в том смысле, который здесь присоединяется, а [в смысле] «quoniam», «quandoquidem»; частица ον, «следовательно»,
явно выражающее причинно-следственную связь. Они хорошо отрисованы нашими,
«поскольку тогда» или «поэтому».
Τὰ παιδία κεκοινώνηκε σαρκὸς καὶ αἵματος. В. Л., «Pueri communicaverunt carni et sanguini» — «Дети общались во плоти и крови». Сыр.,
בּ
נָ
יֵּ
א ְ, «Сыновья были участниками» или «принимают участие».
Eras., «Commercium habent cum carne et sanguine» — «Имейте общение» (или «торговлю») «с плотью и кровью». Bez., «Pueri participes sunt carnis et sanguinis»; «Дети — причастники плоти и крови»; как наш. Вульгарное выражает прошедшее время, которого требует оригинал. По-эфиопски: «Он сделал своих детей причастниками своей плоти и крови»; с уважением, как должно быть, к таинству Евхаристии.
Καὶ αὐτὸς παραπλησίως μετέσχε τῶν αὐτῶν. В.Л., «Et ipse similiter»
(«consimiliter», А.М.), «participavit eisdem». Без., «Ipse quoque consimiliter particeps factus est eorundem»; как у нас: «Он и сам взял
часть
из
тот
такой же."
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Сыр.,
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подобие» (или «способ»), «был причастником» (или «принимал участие») «в том же» (или
«то же самое».) Араб.: «Он также, как и они, обладал свойствами того же самого»; то есть действительно вкусил плоти и крови во всех их естественных или существенных свойствах. Эфиоп.: «И он также стал им братом».
Ἵνα διὰ θανάτου. Сыр., ה מ
וְ
תָ ַ דְּ, «ut per mortem suam», «что по его собственному
смерть», собственно по смыслу. Καταργήσῃ, В. Л., «destrueret», все другие латинские переводы «aboleret» — «чтобы он мог уничтожить», то же самое и в нашем. Но разрушение уважает личность; «abolere» в первом место, сила.
τὸ κράτος ἔχοντα τοῦ θανάτου. «Eum qui tenebat mortis imperium»
Syr., Eras., Vul.; — «Тот, кто держал» (или «имел») «правление смерти». Без.,
«Eum penes quem est mortis robur» — «Имевший власть смерти».
Эфиоп., «Принц смерти». Τουτέστι τὸν διάβολον. Сыр., נָ
א ס
טָָ י יְ
הִ
א
י
תַ דִּ,
«который есть сатана». Καὶ ἀπαλλάξη (в некоторых экземплярах читается ἀποκαταλλάξῃ) τούτους ὅσοι. V., «et liberaret eos»; Bez., «et liberos redderet eos» — «и освободите их», «и сделайте их свободными». Сир., «и освободи их».
Διὰ παντὸς τοῦ ζῇν. «Per omne vivere suum» — «пока они жили», «всю жизнь».
Ἔνοχοι ἦσαν δουλείας. «Обноксии эрант сервитути», Без.; «Mancipati erant servituti»; правильно: «Damnates erant servitutis» — «отвратительный», «подверженный рабству».
«Поскольку дети суть причастники плоти и крови». Это выражение больше нигде в Священном Писании не используется. Κοινωνέω — иметь что-либо общее с другим; ἀκοινώνητος — это тот, кто не имеет ничего общего или общения с другими. И это слово используется по отношению ко всем видам вещей, хорошим и плохим; как природа, жизнь, действия, качества, произведения. Здесь подразумевается общая и равная доля детей в том, о чем говорится. Они одинаково общие для всех. Это σάρξ καὶ αἶμα, «плоть и кровь»; то есть человеческая природа склонна к смерти, несчастью, разрушению. Некоторые хотели бы, чтобы под этим выражением подразумевалась не природа человека, а хрупкое и слабое состояние человечества.
Так Энъедин, а за ним Гроций, отсылающий нас к гл. 5:7, 1 Тим.
3:16, 2 Кор. 4:11, для подтверждения этого смысла. Но ни в одном из этих мест нет упоминания о «плоти и крови», как здесь, а только о «плоти»;
это слово по-разному употребляется как в Ветхом Завете, так и в Новом. Однако во всех упомянутых местах оно принимается не за качество человеческой жизни, поскольку она немощна и слаба, а за саму человеческую природу, которая такова. Что касается 1 Тим. 3:16, это в целом было объявлено. И оформление этого места отвергает это толкование, которое было придумано только для того, чтобы опровергнуть данное в этих словах свидетельство о воплощении Сына Божия: ибо апостол в этих стихах добавляет причину, почему Господь Христос
должен был быть единым целым с детьми, чтобы принять на себя их природу; то есть потому, что это подлежало смерти, которую ради них он должен был претерпеть. И «плоть и кровь» здесь упомянуты только, хотя они не завершают человеческую природу без разумной души, потому что в них и через них наша природа подвержена смерти. Мы можем только далее заметить, что апостол, уделяя особое внимание святым Ветхого Завета, выражает их причастность плоти и крови в предсовершенном времени, или в прошедшем времени: что пропорционально должно быть распространено на всех, кто верует во Христа; если только мы не скажем, что он уважает общий интерес всего человечества в одной и той же природе, в ее корне; поэтому говорится, что Бог «одной крови» сотворил их всех.
Παραπλησίως, как мы видим, переводчиками переводится как «похожий», т.е.
«consimiliter», «eodem modo», «ad eandem similitudinem»; то есть ὁμοίως, или τὸν αὐτὸν τρόπον, — «подобно» или «таким же образом».
А παραπλήσιος — это столько же, сколько κατὰ πάντα ὅμοιος, стих 17, — «во всем подобном». Здесь оно ограничено τῶν αὐτῶν, «тот же самый»; то есть плоть и кровь, человеческая природа. Что касается человеческой природы, то он во всех отношениях был подобен детям.
Μετέσχε, «партем хабуит», «партицепс эрат» — «он принимал участие». И в употреблении этого слова еще понимается, а иногда и выражается дательный падеж лица. Итак, Платон, Ἵνα δὴ μετέχοι τῶν πραγμάτων αὐτοῖς,
— «Чтобы он мог участвовать» (или «участвовать») «в тех же действиях, что и они». И здесь также понимается: «Чтобы Он мог вкусить с ними плоти и крови». И апостол намеренно изменяет слово от того, которое он прежде употребил о детях: Κεκοινώνηκε τὰ παιδία, — у них была общая человеческая природа; они были людьми, и это все, и не существовали иначе, как в этой природе. Что касается его, то он прежде доказал, что имел божественную природу, вследствие чего он был превосходнее ангелов; и здесь говорит о нем, μετέσχε, — существуя в своей божественной природе, он, кроме того, взял с собой и часть человеческой природы; в этом заключается различие между их личностями, хотя по человеческой природе они были во всем схожи. И это устраняет исключение Шлихтингия или Креллия, о котором говорят, что он не более воплощен, чем дети.
«Это смертью καταργήσῃ». Это слово свойственно Павлу; он использует это
почти во всех его посланиях, и то часто. В другом месте в Новом Завете это встречается только один раз (Лк. 13:7), и то в том смысле, к которому он не применяет. Под этим словом он обычно имеет в виду заставить вещь или человека прекратить свое нынешнее состояние, а не быть тем, чем оно было. Итак, Рим. 3:3. Μὴ ἡ ἀπιστία αὐτῶν τὴν πίστιν τοῦ Θεοῦ
καταργήσει; — «Неужели их неверие сделает веру Божию недействительной?»
заставить его прекратиться, сделать обещание бесполезным. И стих 31: Νόμον ον
καταργοῦμεν διὰ τῆς πίστεως; — «Упраздняем ли мы закон верою?» лишить его возможности использовать и положить конец. Глава. 4:14, Κατήργηται ἡ ἐπαγγελία, — «обещание оказалось недействительным». Глава. 7:2, Ἐὰν δὲ ἀποθάνη ὁ ἀνὴρ, κατήργηται ἀπὸ τοῦ νόμου‚ — «Если муж ее умер, она свободна от закона», закон мужа не имеет над ней более власти. Итак, стих 6; 1 Кор. 13:8, 10, 11, 15:24, 26; 2 Кор. 3:11, 13; Гал. 3:17, 5:4, 11; Еф. 2:15.
Намерением апостола в этом слове является прекращение чего-либо или утрата его прежней силы и эффективности; не удалять, не уничтожать и не разрушать его сущность или существо. И использованное здесь выражение имеет ту же цель, что и выражение в Пс. 8:3, ם ת
נַ
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— «усмирить» или «заставить остановить врага и самоотомстить».
Τὸν τὸ κράτος ἔχοντα τοῦ θανάτου. Κοάτος — собственно «vis», «robur»,
«потенциал», «сила», «сила», «власть», как у оружия или армий в битве. А иногда его используют для обозначения правления, империи и власти. Ἐν
κράτει εἶναι, значит быть на месте власти; и κράτος ἔχειν — уметь распоряжаться тем, к чему оно относится. И в обоих смыслах мы увидим, что дьявол обладает κράτος τοῦ θανάτου, «силой смерти».
Итак, нет никакого понятия, под которым дьявол был бы более известен или о котором говорили бы среди иудеев, чем то, что он обладает властью смерти.
Среди них его обычно называют תומה ךאלמ — «ангел смерти»;
и они также называют его Самаэлем. Так, Таргум Ионафана, אתומד ךאלמ לאמס תי אההא תזחו, Быт. 3:6: «И увидела женщина Самаэля, ангела смерти». И Маймон. Ещё Небух. либ. II., гл. xxx., сообщает нам из Мидраша, что Самаэль ехал на змее, когда обманул Еву; то есть использовал его как свой инструмент в этой работе. И большинство из них признают, что в искушении Евы главным образом участвовал сатана, хотя Абен Ездра отрицает это в своем комментарии к этим словам и оспаривает это. И он добавляет, что благодаря Самаэлю, ангелу смерти, они
понять сатану: что он доказывает словами своих мудрецов, которые говорят в одних местах, что сатана помешал бы Аврааму принести в жертву Исаака, а в других, что это сделал бы Самаэль; что доказывает, что под обоими именами подразумевается одно и то же. И поэтому
они
обычно
вызов
ему
לכ
שאר
עשרה
לאמס
םידשה‚ — «злой Самаэль, князь всех дьяволов»; и скажи
из
ему,
אמלע
לכל
אתומ
םירג
לאמס, — «Самаэль
принес смерть всему миру». Таким образом, под этим Самаэлем, или ангелом смерти, очевидно, что они подразумевают того, кого называют ὁ διάβολος, как принца и правителя остальных. То же самое они прямо говорят в Бава Батра: Отличительный.
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сказал,
он же есть сатана, и ангел смерти, и злой вымысел», то есть причина и творец этого. И они называют его ангелом смерти по многим причинам, рассмотрение которых может пролить нам некоторый свет на причину этого. Это выражение, употребленное здесь апостолом. Первое - это то, что упоминалось ранее, а именно, что через него смерть вошла и охватила весь мир. Его искушение было первым поводом для смерти; и по этой причине наш Спаситель назвал его , Ἀνθρωποκτόνος ἀπʼ ἀρχῆς, Иоанна 8:44, «убийца от начала». И в этом Он имел власть смерти, преобладая, чтобы сделать все человечество ненавистным к приговору и удару. Во-вторых, потому что он занят в великих и знаменательные приговоры, направленные на смерть людей. Он — глава тех םי ר
עִָ י א
כֲֵ מ
לְַ, «зло
ангелы», которые убили египтян, Пс. 78:49. Так и в Пс. 90:5 эти слова:
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חֵֵ», «от стрелы, пролетающей мимо
день,"
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אממיב ידשד, «от стрелы ангела смерти, которую он стреляет днем». И в следующем стихе эти слова: יָ
שׁ
וּ
ר
ט
בֶ מ
קִּ
ֶ
ם
ה
רָָצָ, «от разрушения, опустошающего в полдень», они передают, אדהיטב ן־לכחמד ןידיש תעיסמ, «от полчища дьяволов, опустошающего в полдень»; псалмопевец говорит о великих и внезапных разрушениях, которые, по их утверждению, были произведены сатаной. И поэтому эллинисты также передают последнее место через δαιμόνιον μεσημβρινόν, «дьявол в полдень»;
за ними следуют переводы на народную латынь, арабский и эфиопский языки. И на это, по-видимому, намекает апостол: 1 Кор. 10:10, где он говорит, что ропщущие в пустыне были истреблены ἀπὸ τοῦ ὀλοθρευτοῦ, «губителем»; ἄγγελος
ὀλοθρευτής, что תומה ךאלמ, «ангел-разрушитель» или «ангел смерти»;
как в этом послании он называет его ὁ ὀλοθρεύων, гл. 11:28. И может быть, это тот, кого зовут מ
וֶ
ת ָ
בּ
כ
וֹ
ר ְ, Иов 18:13 — «первенец смерти», или тот, кто имеет право на управление ею. Его также называют ידומשא, —
то есть ὀλοθρευτής‚ «расточитель» или «разрушитель»; и דש от דוש «отходы».
или «уничтожить»; а также ןודבא, что, как говорит нам Иоанн, есть еврейское имя ангела бездны (Отк 9:11), так как его греческое имя Ἀπολλύων, то есть תומה ךאלמ, и ὀλοθρευτής. В-третьих, поздние евреи полагают, что этот ангел смерти отнимает жизнь у каждого человека, даже у тех, кто умирает естественной смертью. И тем самым, выражая старую веру церкви в то, что смерть является наказанием и что она пришла ко всем за грех через искушение сатаны, они также обнаруживают рабство, в котором сами находятся из-за страха смерти все свои дни. ; ибо, когда человек готов умереть, говорят, ангел смерти является ему в ужасном виде с обнаженным мечом в руке, откуда капает в него не знаю какой яд, от чего он умирает. Поэтому они горестно воют, плачут и рвут свои одежды после смерти своих друзей; и они составили для себя молитву против этого ужаса. Из-за того, что их убил ангел смерти, они надеются и молятся, чтобы их смерть стала искуплением всех их грехов. Здесь находится «жало» смерти, упомянутое апостолом в 1 Кор. 15:55. Поэтому в их Мидраше, или мистическом толковании Пятикнижия, в последнем разделе Второзакония есть длинная история о пришествии Самаэля, чтобы отнять жизнь у Моисея, которого он оттолкнул и прогнал жезлом, на котором было написано Шем Хамфораш. это. И подобная история есть у них в книге о деяниях Моисея, которую Абен Ездра отвергает в Исходе. 4:20. Эта рука сатаны в смерти, проявляющая себя как наказание, является тем, что держит их в рабстве и страхе во все дни их жизни. В-четвертых, они полагают, что этот ангел смерти имеет власть над людьми даже после смерти. В частности, они полагают, что он налагает на них одно ужасное наказание, которое изложено Элиасом в его Тишби в רבקה טובח, из Мидраша рабби Исаака, сына Парнаера; ибо когда человек, как говорят, уходит из этого мира, ורכק לע כשויו תומה ךאלמ אכ, «приходит ангел смерти и садится на его могиле». И приносит с собою цепь, частью железную, частью огненную, и, заставляя душу вернуться в тело, ломает кости и терзает по-разному и тело, и душу в течение времени. Это их чистилище; и лучшая из их надежд состоит в том, что их наказание после этого
жизнь не будет вечной. И эта разнообразная заинтересованность сатаны во власти смерти одновременно удерживает их в мрачном рабстве все дни их жизни и заставляет их изобретать несколько способов своего освобождения. Таким образом, одна из их торжественных молитв в день искупления должна быть избавлена от רבקה טוכח, или этого наказания дьявола в их могилах; с этой целью ему также приносят петуха для его умиротворения. И их молитва с этой целью в
их
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רבק;
— «Чтобы Тебе было угодно (Господи добрый) избавить нас от злых указов»
(или «законы») «от бедности, от презрения, от всякого рода наказаний, от адских судов и от побоев в могиле ангелом смерти». И это предположение аналогичным образом допускается мусульманами, у которых также есть такая молитва: «Deus noster libera nos ab angelo interrogante tormento sepulchri, et à via Mala». И теперь они предаются многим подобным непристойным фантазиям, исходя из своего незнания праведности Божией. Но все же из этих их опасений мы можем увидеть, что имел в виду апостол в этом выражении, называя диавола «имеющим державу смерти».
Καὶ ἀπαλλάξη τούτους ὅσοι, «Et liberaret ipsos», «hos», «quotquot»,
«кикунк» — «и освободи тех, кто». Ἀπαλάττω – «увольнять».
«выписка», «бесплатно»; а при употреблении слова в винительном падеже лица добавляется или понимается родительный падеж вещи: Ἀπαλάττω σε
τούτου — «Я освобождаю тебя от этого». Ταύτας ἀπαλλάξειν σε τῆς ὀφθαλμίας, Аристоф. — «Чтобы избавить тебя от этой бельма на глазу». А иногда родительный падеж вещи выражен там, где винительный падеж лица опущен: Ἀπαλλάττειν φόβου, — то есть τινά, «освободить или избавить от страха»; так как здесь выражен винительный падеж лица и опущен родительный падеж вещи: Ἀπαλλάξῃ τούτους, — то есть φόβου или θανάτου, «избавить их», то есть от смерти или от страха из-за смерти.
Ἔνοχοι ἦσαν δουλείας. Ἔνοχος — «отвратительный», «obstrictus», «reus»,
«черт возьми». Тот, кто юридически неприятен, подвластен, несет ответственность за что-либо; то есть закон, преступление, судья, приговор, наказание — во всех отношениях используется это слово. Тот, кто находится под властью какого-либо закона, есть ἔνοχος τῷ νόμῳ,
«подчиняется его власти и наказанию». См. Мэтт. 5:21, 22, 26:66; Марка 3:29; 1 Кор. 11:27; Иакова 2:10. Теперь δουλεία, «рабство», или
«Рабство», упомянутое здесь, является наказанием, и поэтому людей называют ἔνοχοι, «отвратительными» для него.
Вер. 14, 15. — Так как [или, видя, следовательно, что] дети [были общими] причастниками плоти и крови, то и сам он также [таким же образом] принял участие [причастился] в том же; чтобы [через] смерть он мог уничтожить [лишить власти] имеющего державу смерти, то есть диавола; и освободите [освободите, освободите] тех, кто из-за страха смерти всю свою жизнь находился в рабстве.
В предыдущих стихах, как было показано, апостол заявил о необходимости со стороны Бога, намеревающегося привести многих сыновей к славе, создать такой союз между ними и вождем их спасения, чтобы это было справедливо. чтобы он страдал вместо них. В них он начинает, в частности, показывать, какова эта природа, в общем участии которой состоял задуманный союз, в котором все они были одним, и каковы были особые причины, по которым Господь Христос стал причастником этой природы. Эту связность этих стихов кратко дает нам Златоуст:
οἰκονομίας, — «показав братство» (которое было между Христом и детьми), «излагает причины этого устроения»; и что они собой представляют, мы найдем здесь выраженными.
В этих словах апостол предполагает, что есть разные вещи, известные и дарованные евреям; как, во-первых, что дьявол имел власть смерти; во-вторых, что по этой причине люди были исполнены страха перед ним и вели жизнь, полную тревог и тревог из-за этого страха; в-третьих, что избавление от этого состояния должно было быть осуществлено Мессией; в-четвертых, что он должен был сделать это посредством своих страданий. Все это, как содержится в первом обетовании, так что древние евреи допускали это, мы полностью доказали в другом месте. И всем этим апостол объясняет причину своей прежней уступки, что Мессия на некоторое время был унижен перед ангелами, причины и цели чего он здесь объявляет. Есть в словах:
Во-первых, предположение о двояком состоянии детей, которые должны быть приведены к славе: 1. Естественные или их естественное состояние и состояние; все они были причастниками плоти и крови: «Потому что дети были причастниками плоти и крови». 2. Мораль, их нравственное состояние и состояние; они были отвратительны до смерти, поскольку она является наказанием за грех, и находились в великом рабстве из-за страха перед ней: «Те, кто из-за страха смерти всю свою жизнь были подвержены рабству».
Во-вторых, относительно этого предположения существует двойное утверждение со стороны Христа, вождя спасения: 1. Что же касается их естественного состояния, то есть того, что он причастился, то он и должен был сделать так: «Он и сам причастился того же». 2. Что касается их морального состояния, то Он освободил их от него: «И избавь их».
В-третьих, средства, которыми он это сделал или это должно было быть сделано, доказывают необходимость его участия с ними в их естественном состоянии, чтобы он мог избавить их от их бедственного состояния; он сделал это смертью: «Это смертью».
В-четвертых, непосредственный результат его смерти, направленный на их освобождение и освобождение, а именно уничтожение дьявола, что касается его власти и интереса к смерти как наказанию, непогрешимым следствием которой является их избавление: «Чтобы он мог уничтожить его» и т. д.
Во-первых, апостол выражает, как бы в порядке предположения: 1. Естественное состояние детей, то есть детей, которых Бог задумал привести к славе, тех, кто был отдан Христу; они были общими «причастниками плоти и крови». Я не буду останавливаться, чтобы развеять тщеславие некоторых, которых, однако, немало среди католиков, которые относят эти слова к участию плоти и крови Христа в таинстве; в связи с чем также, как мы заметили, эфиопская версия дает одобрение: ибо не только в этом выражении нет ничего, что склоняло бы к такому воображению, но оно также ослабляет весь замысел речи и аргументации апостола, как и первый вариант. рассмотрение этого вопроса действительно появляется. «Плоть и кровь» по обычной синекдохе подразумевают всю человеческую природу; не то чтобы по "крови"
душа была предназначена, потому что жизнь, как говорят, находится в ней, как не действующая
без этого; но употребляется это выражение, потому что имеется в виду не человеческая природа, как она рассматривается абсолютно, а как смертная, страстная, подверженная немощам и самой смерти. И это не больше, чем если бы он сказал:
«Дети были людьми, подлежащими смерти»; ибо здесь он объясняет, почему Господь Христос был сделан человеком, подверженным смерти. Он уже показал раньше, что он и дети должны быть одной природы. Итак, поскольку положение детей было таково, что все они были причастниками человеческой природы, подверженными страданиям, горю и смерти, то и он был таким же. И это выражается таким образом, чтобы показать любовь и снисходительность Иисуса Христа, как выяснится впоследствии.
2. Второе в этих словах – моральное состояние детей.
И есть разные вещи, частично подразумеваемые, частично выраженные в описании, данном нам здесь; поскольку — (1) Их имущество, если принять во внимание, — они подлежали смерти: (2) Последствия этого состояния — [1] Оно вселяло в них страх; [2] Этот страх привел их в рабство: (3) Продолжение этого состояния на протяжении всей их жизни.
(1) Подразумевается, что они были подвластны, неприятны и виновны в смерти, и что, поскольку она была наказанием за грех, содержащийся в проклятии закона; обычно объявляется, что оно охватывает и насколько далеко оно простирается. На этом предположении лежит вся тяжесть посредничества Христа. Дети, которые должны были быть приведены к славе, были отвратительны до смерти, а также от проклятия и гнева Божьего, от которых Он пришел избавить их.
(2) [1] Первым следствием этой неприязни к смерти, соответствующей их состоянию и положению, является то, что они исполнились страха перед ней: «Из страха смерти». Страх — это возмущение ума, возникающее из-за предчувствия будущего неминуемого зла; и чем больше это зло, тем больше будет смятение ума, если только постижение его будет ответственным. Таким образом, страх смерти здесь подразумевает то душевное беспокойство, которое люди испытывают в ожидании смерти, которая будет им наложена как наказание за их грехи. И это опасение является общим для всех людей, вытекающим из общего предположения, что смерть является наказанием и что это «суд Божий, что делающие грех достойны смерти», как говорит Рим. 1:32, 2:15. Но оно очищено и
подтверждено законом, известное изречение которого гласит: «Душа, согрешающая, умрет». И это тревожное ожидание события этого опасения и есть подразумеваемый здесь страх смерти. И средствами, которыми люди должны прийти к познанию праведности Божией, являются или должны быть их представления о зле, которое находится в смерти.
Но даже те, кто потерял всякое ясное представление о последствиях естественной смерти или прекращения своего нынешнего смертного состояния, тем не менее, из-за смутного представления о том, что это наказание, всегда считали ее φοβερῶν
φοβερώτατον — самое ужасное из всего, что таково для человеческой природы. А у некоторых это усиливается и увеличивается, пока не становится φοβερὰ ἐκδοχὴ κρίσεως, καὶ πυρὸς ζῆλος, ἐσθίειν μέλλοντος τοὺς
ὑπεναντίους, как говорит наш апостол, гл. 10:27 — «страшное ожидание суда и ярость пламенная, которая пожрет противников». И это первое, что есть в этом описании состояния и состояния детей, которые будут приведены в славу. Будучи противны смертному приговору, они не могли не жить в страхе перед его исполнением. [2.]
Таким образом они попадают в рабство. Тяжелое ожидание смерти как наказания приводит их в рабство, природу которого нам предстоит немного исследовать. Различные вещи сходятся в том, что любое государство превращается в состояние рабства; как, 1-й. Чтобы это было непроизвольно. Ни один человек не находится в рабстве по своей воле; то, что выбирает человек, не является для него рабством. Человек, которому просверлили бы ухо, хотя он всегда был слугой, никогда не был в рабстве; ибо он наслаждался состоянием, которое ему нравилось. На самом деле любое рабство является непроизвольным. 2 раза в день. Рабство впоследствии порождает сильные желания и заставляет людей предпринимать всевозможные попытки добиться свободы. Иго раздражает и облегчает тех, кого они желают. Пока люди осознают рабство, противоречащее природе (ибо то, что не так, не является рабством), они будут стремиться к свободе и трудиться ради нее. Когда некоторые в римском сенате спросили посла привернатов, после того как они были свергнуты в битве, если они даруют им мир, то как они будут его соблюдать, какой мир им следует иметь с ними? он ответил: «Si bonam dederitis, et fidam et perpetuam; si Malam, haud diuturnam». При этом некоторые в сенате пошли на штурм, как будто он угрожал им войной и восстанием; но более мудрые хвалили его как человека, который говорил как человек и свободный человек, добавляя в качестве причины: «An credi posse, ullum populum, aut hominem denique in ea Conditione, cujus eum poeniteat, diutius quam necesse sit mansurum», Лив. ‚ либ. viii. кепка. XXI. Так точно, что рабство утомляет
и возбуждает во всех беспокойные желания, а в некоторых стремления к свободе. 3 раза. Рабство сбивает с толку разум. Оно возникает из-за страха, величайшего беспокойства ума, и сопровождается усталостью и недоверием; все, что вызывает недоумение в-четвёртых. Если рабство полное, оно заключается в склонности к будущему и еще большему злу. Таково рабство осужденных злоумышленников, приберегаемое на день казни; таково рабство сатаны, которого держат в цепях тьмы на суд великого дня. И все это совпадает с предполагаемым здесь рабством; Это унылое, беспокойное состояние и душевное состояние, возникающее из-за предчувствия и страха перед смертью, которая может быть причинена, и их неспособности избежать ее, сопровождаемой бесплодными желаниями и тщетными попытками избавиться от нее и избежать зла, которого боишься. И это состояние грешников вне Христа, у которого есть различные степени, соответствующие их убеждениям; ибо апостол говорит здесь не о том, что люди являются рабами греха, что происходит добровольно, а об их чувстве вины за грех, который совершается в них, хотят они того или нет, и любыми средствами хотят сбросить с себя иго греха. это, хотя никто не может этого сделать: ибо -
(3) Сказано, что они останутся в этом имении всю свою жизнь. Не то чтобы они всегда были в недоумении от этого рабства, но что они никогда не могли полностью освободиться от него; ибо апостол не говорит, что они находились в таком рабстве все свои дни, но что они были отвратительны и «подвластны» ему. У них не было другого способа освободиться или избавиться от него, кроме как в любой момент они могли справедливо оказаться под его властью; и чем больше они отбрасывали мысли об этом, тем больше увеличивалась их опасность. Таково было положение детей, избавление которых предпринял Господь Христос, вождь их спасения. И отсюда мы можем заметить, что:
I. Все грешники подлежат смерти, поскольку это наказание. Первое предложение достигает их всех, Быт. 2:17; и поэтому они названы «по природе детьми гнева», Еф. 2:3: «Смертельно отвратительный, причиняемый в виде гнева и мести за грех». Это распространяется на «всех, поскольку все согрешили», Рим. 5:12. Это все люди видят и знают; но все недостаточно задумываются о том, что содержится в смертном приговоре, и очень немногие понимают, как его можно избежать. Большинство людей смотрят на смерть как на общий удел.
и состояние человечества из-за его хрупкого естественного состояния; как будто оно принадлежало естественному состоянию детей, а не нравственному, и было следствием их существа, а не недостатком их греха. Они не считают, что, хотя принципы нашей природы сами по себе подвержены разрушению, тем не менее, если бы мы соблюдали закон нашего творения, это было бы предотвращено силой Бога, призванной продолжать жизнь во время нашего послушания. Жизнь и послушание должны были быть соразмерными, пока временное послушание не закончилось жизнью вечной. Смерть карательна, и то, что она является общей для всех, не препятствует лишь тому, что она является наказанием для каждого. Как это изменилось для верующих после смерти Христа, будет показано позже. А пока все человечество обречено сразу же после рождения. Жизнь — это отсрочка, отсрочка казни.
Если в течение этого времени о помиловании не будет достигнуто, приговор будет приведен в исполнение в соответствии со строгостью правосудия. По этому закону сейчас рождаются мужчины; это иго они наложили на себя своим отступничеством от Бога. Бесполезно также возмущаться против него или конфликтовать с ним; есть только один способ доставки.
II. Страх смерти, как наказание, неотделим от греха до того, как грешник будет избавлен смертью Христа. Они были в «страхе смерти». Это страх смерти, который естественен и неотделим от нашего нынешнего состояния; это всего лишь неприятие природы ее собственного распада. И это имеет различную степень, вызванную различиями в естественном строении людей и другими случайными событиями и обстоятельствами: так, что некоторые, кажется, слишком боятся смерти, а другие совсем не боятся; Я имею в виду тех, кто освобожден от этого, находясь под проклятием и под властью сатаны.
Но это отличие от случаев чуждых и случайных; естественно, существует то же отвращение к этому. И это невинная немощь, как наша усталость и болезнь, неразрывно связанная с состоянием смертности. Но грешники в своем естественном состоянии боятся смерти, поскольку она является наказанием, как следствием проклятия, как властью сатаны, как ужасным входом в вечную погибель. Действительно, существует тысяча способов, с помощью которых этот страх на время подавляется в умах людей. Некоторые живут в жестоком невежестве, так и не получив полного осознания греха, суда или вечности. Некоторые откладывают мысли о своем настоящем и будущем поместье, решив закрыть глаза и броситься в него, так как уже не смогут его избежать. Страх представляется им предвестником смерти, но они избегают встречи,
и отдать себя во власть самой смерти. Некоторые тешат себя тщетными надеждами на избавление, хотя и не знают, как и почему им следует участвовать в нем. Но пусть люди откажутся от этих беспомощных сдвигов и позволят своему собственному врожденному свету возбуждаться такими средствами убеждения, которыми они наслаждаются, и они быстро поймут, какое суждение выносится в их собственных душах относительно грядущей смерти и какие последствия оно будет производить. Они придут к выводу, что это «суд Божий: делающие грех достойны смерти», Рим. 1:32; и тогда их собственная совесть обвиняет и осуждает их, Рим. 2:14, 15; откуда неизбежно их охватит страх, ужас и ужас. А потом,-
III. Страх смерти как наказания делает умы людей неприятными и доводит их до рабства; что это такое, мы уже частично заявили ранее. Это неприятное состояние, которое мужчины не любят, но не могут избежать. Это карательное беспокойство, возникающее из-за чувства будущих страданий. Люди очень хотели бы отказаться от этого, но они не могут. В этом заключена Божья цепь, которую нельзя разорвать.
Люди могут раздражать себя этим, но не могут избавиться от него; и если Бог заберет это у них, не предоставив им законного освобождения и освобождения, это приведет к их дальнейшим страданиям. И это, в той или иной мере, доля каждого, кто убедился во грехе, прежде чем он будет освобожден благодаря Евангелию. И некоторые спорят, какая степень этого необходима, чтобы поверить. Но то, чего необходимо достичь каждому, — это его долг; но это рабство не может быть обязанностью ни одного человека, потому что оно непроизвольно. Это последует за осуждением греха, но это не обязанность человека; скорее, это такое следствие закона, от которого каждый должен освободиться, как только он сможет это сделать правильным способом и способом. Таким образом, это состояние постигает людей независимо от того, хотят они этого или нет. И это так, если мы принимаем рабство пассивно, так как оно действует на душу грешника; что, по-видимому, и имеет в виду апостол, объясняя это следствием страха смерти. Примите это активно, и это будет не более чем приговор закона, который действует и вызывает его в душе; и поэтому все грешники неизбежно противны этому. И это состояние, как мы заметили, наполняет людей последующими желаниями и заставляет их предпринимать различные попытки освобождения. Некоторые желают только настоящего облегчения и обычно уклоняются от него, полностью отдаваясь похотям своего сердца и тем самым атеизму; чему Бог часто, по Своему праведному суду, предает их, зная, что наступит день, когда их нынешнее горестное
временное облегчение будет вознаграждено вечными страданиями. Некоторые с нетерпением ждут того, что должно произойти, и в зависимости от своего света и помощи по-разному стараются найти облегчение; некоторые делают это по собственной праведности, и для достижения этого также есть бесчисленные пути, на которых сейчас не стоит настаивать; а некоторые делают это через Христа, о чем говорит апостол в следующем месте.
Две вещи, как было показано, подтверждаются о Господе Христе вследствие предпосылки о том, что дети являются причастниками плоти и крови и их мерзости к смерти и рабству: 1. Он сам принял участие в их естественном состоянии. 2.
Что Он избавил их от морального состояния; а для того, чтобы он мог это сделать, ему необходимо было принять участие в другом.
Παραπλησίως. 1. «Он и сам принял участие в том же». Слово παραπλησίως, «подобно», «подобным образом», обозначает такое подобие, которое согласуется с определенным тождеством. И потому Златоуст отсюда призывает маркионитов и валентиниан, которые отрицали реальность человеческой природы Христа, видя, что Он причастился ее так же, как и мы; то есть истинно и реально, как и мы. Но все же это слово в силу своего состава намекает на некоторое несоответствие и различие: «Он принял часть человеческой природы действительно так же, как и мы, и почти таким же образом, как и мы».
Ибо между тем, что он был причастником человеческой природы, и нашей было две разницы: во-первых, в том, что мы существуем отдельно в этой природе; но свою часть в этой природе он принял для существования в лице Сына Божия. Во-вторых, эта природа в нас сопровождается многими немощами, которые сопровождают отдельных людей, причастных к ней; в нем оно было свободно от них всех. И это намекает и апостол в слове μετέσχε, изменяя свое выражение с того, которым он объявлял общий интерес детей в одной и той же природе, которая во всех отношениях равна и подобна. Все дело в том, что он взял свою долю, по-своему, себе.
И это наблюдение устраняет то, что, следовательно, возражает против божественности Христа. «Cum Christus», — говорит Шлихтингий, — «hominum Mortalium et fragilium dux et fautor sit, propterea is Non angelus aliquis, multo verò minus ipse Deus summus qui Solus Immortalitatem habet, sed homo suo tempore Malis, et variis Calamitatibus obnoxius esse debuit». Это правда, это
отсюда явствует, что Христу должно быть человеком, подверженным страданиям и смерти, а не ангелом, как объявляет далее апостол в следующем стихе; но не очевидно, что Он не должен быть Богом. Действительно, как Бог, он не мог умереть; но если бы Тот, кто был Богом, не принял часть плоти и крови, Бог не смог бы искушить Свою церковь «своей кровью». Но вот вечный паралогизм этих людей: «Поскольку утверждается, что Христос был истинным человеком, следовательно, Он не Бог»; то есть отрицать Евангелие и всю его тайну.
Он продолжает свои исключения против применения этих слов к воплощению Господа Христа; сумма которых такова: «Что слова παραπλησίως μετέσχε обозначают всеобщее соответствие или особую идентичность между Христом и детьми не только в отношении сущности, но и в отношении всех других аспектов человеческой природы, иначе никакая польза не могла бы принести им пользы». от того, что он сделал или пострадал». Но: (1) Слова не утверждают ничего такого, что было заявлено; (2) Это неправда. Дети были причастниками человеческой природы либо путем создания из праха земного, как Адам, либо путем естественного зарождения; Господь Христос был зачат от девы силой Святого Духа, и все же польза для детей велика. Таким образом, очевидно, что подобие, к которому призывает апостол, ограничивается сущностью плоти и крови, или сущностью человеческой природы, и не должно распространяться ни на личные интересы того или другого, ни на способом, посредством которого они стали причастниками одной и той же природы. И аргумент в пользу воплощения Христа взят не только из выражений в этом стихе; но в то время как он прежде доказал, что он выше и раньше ангелов, даже Бога над всем, и здесь подразумевается его существование, предшествующее его участию в плоти и крови, его воплощение обязательно следует.
2. Необходимость этого воплощения Христа в отношении его конца была прежде провозглашена, доказана и подтверждена. Теперь мы останемся лишь ненадолго, чтобы восхититься его любовью, грацией и тайной. И мы видим здесь,
—

IV. Что Господь Христос по Своей невыразимой любви охотно подчинился всякому состоянию детей, которых Он должен был спасти, и всему во всяком их состоянии, за исключением только греха.
Они, будучи из плоти и крови, должны были страдать от многих немощей и подвергаться всевозможным искушениям и страданиям, и он сам тоже хотел бы принять участие в том же. Издавна он любил сынов человеческих, Прит. 8:31, и сердце его было полно помыслов любви к ним; и одно это заставило его принять такое решение, Гал. 2:20; Откр. 1:5.
Когда Бог отказался от жертвоприношений и всесожжений, как недостаточных для совершения требуемого искупления, и дело было переложено на Его руку, для Него было радостью, что у него было подготовлено тело, в котором он мог выполнять свою работу, хотя он знал, что ему надлежало это делать и страдать, Пс. 40:7, 8; Евр. 10:5–9. Он радовался, что исполнил волю Божию, приняв приготовленное для него тело, потому что дети были причастниками плоти и крови. Хотя он был «в образе Божием», равным Ему, тем не менее
«тот ум», эта любовь, эта привязанность к нам были в нем, чтобы быть подобным нам и тем самым спасти нас, «он опустошил себя и принял на себя образ слуги», наш образ, и стал подобен нам, Фил. 2:5–
8. Он хотел бы быть подобен нам, чтобы сделать нас подобными Себе; он хотел взять нашу плоть, чтобы дать нам Свой Дух; Он присоединится к нам и станет с нами «одной плотью», чтобы мы могли присоединиться к Нему и стать с Ним «одним духом», 1 Кор. 6:17. И поскольку это был плод его вечной предшествующей любви, то это источник последующей любви.
Когда Ева была приведена к Адаму после того, как она была взята из него, Быт.
2:23, чтобы показать причину той привязанности, которая всегда была между ними, он говорит о ней: «Это теперь кость от костей моих и плоть от плоти моей». И этим снисхождением Христовым, говорит апостол, мы
«члены тела Его, от плоти Его и костей Его», Еф. 5:30; откуда он делает вывод, что любит и питает свою церковь, как человек заботится о своей плоти. И как эта невыразимая любовь Христа должна побуждать нас любить Его и жить для Него, 2 Кор. 5:14; а также трудиться, чтобы быть подобными Ему, в чем состоит все наше блаженство, ибо ради этой цели Он хотел быть подобным нам, откуда возникли все Его беды и страдания!
Здесь мы также видим, что —
V. Только в плоти и крови, сущности и сущности человеческой природы, а не в наших личных немощах уподобился нам Господь Христос.
Он взял на себя природу всех людей, а не личность какого-либо человека.
Мы имеем не только общую человеческую природу, но и каждый из нас имеет отдельные немощи и слабости, следующие за этой природой, существующие в наших грешных личностях. Таковы болезни и боли нашего тела от внутренних расстройств и расстройства страстей ума нашего. Из них Господь Христос не участвовал. В этом не было необходимости, это было невозможно; не было необходимости, потому что он мог обеспечить их излечение, не принимая на себя их; Это невозможно, ибо им не может быть места в природе невинной и святой. И потому Он принял нашу природу не путем непосредственного нового творения из ничего или из праха земного, как Адам; ибо если бы это было так, то хотя бы он и был подобен нам, однако он не был бы нам родственником, и таким же не мог бы быть наш Гоэль, которому принадлежало право искупления: ни по естественному зачатию, которое сделало бы наша природа в нем противна греху и наказанию Адама: но чудесным зачатием от девы, посредством чего он действительно имел нашу природу, но не подвергался сам по себе ни одному из тех зол, которым она подвержена, будучи унаследованной от Адама. в обычном курсе. И таким образом, хотя Он и был соединен с нами по нашей природе, но, будучи «святым, невинным и непорочным» по этой природе, Он был «отдельен от грешников», Евр. 7:26. Так что хотя наша природа в его лице страдала больше, чем могла в лице любого простого человека, однако, не унижаясь никаким греховным несовершенством, она всегда была превосходна, прекрасна и славна. А потом,-
VI. То, что Сын Божий вместе с детьми принимает участие в человеческой природе, является величайшим и самым замечательным проявлением божественной любви, мудрости и благодати.
Так и наш апостол предлагает это, 1 Тим. 3:16 – тайну, которую ангелы со всем усердием желают исследовать, 1 Пет. 1:11, 12. См. Иоанна. 1:14; Это. 9:6; ПЗУ. 9:5. Атеисты насмехаются над этим, заблуждающиеся христиане отрицают это; но ангелы обожают ее, церковь исповедует ее, верующие находят в ней утешение и пользу. «Небеса» действительно «возвещают славу Божию, и твердь показывает дела рук Его» (Пс. 19:1; и «невидимое Божие от создания мира ясно видно, познаваемое под тварями, вечная сила Его и Божество», Рим. 1:20. В частности, сам человек «страшно и чудесно устроен». Эти дела силы и промысла Божьего в значительной степени демонстрируют славу Его
мудрость, всемогущество и благость, и подобны свету, который был создан в первый день, в начале всего, как мы показали.
Но в этом случае, когда человеческая природа принимается в личное существование, этот рассеянный свет собирается в одно солнце, испуская самые славные лучи, для проявления его бесконечного превосходства, намного превосходящего все другие вещи. И это, несомненно, было сделано не иначе, как ради величайшей цели, которую только можно себе представить; и таково спасение грешников.
Но мы должны продолжить с нашим апостолом; и он объясняет причину и конец этого чудесного устроения. Конечная цель – избавление детей от описанного выше состояния. И, во-первых, нам предлагаются средства, с помощью которых Он совершил и осуществил эту цель: «Смертью» — он должен был сделать это смертью.
«Чтобы смертью избавить их»; то есть своей собственной смертью. Это, поскольку оно рассматривается как одна из главных целей Его приобщения к плоти и крови, также является и средством достижения дальнейшей цели, а именно избавления детей от выраженного состояния. В некоторых переводах добавлено: «Своей смертью» (что, очевидно, понимается в тексте, хотя и не буквально), смертью, которую Он претерпел в природе человека, участником которой он был. Его смерть была средством избавления их от смерти. Некоторые проводят различие между первой смертью, которую претерпел Христос, и той смертью в конце стиха, которой, как говорят, дети боятся; ибо последнее, говорят они, более обширно, чем первое, поскольку включает в себя также и вечную смерть. Но в тексте нет ничего, что бы намекало на то, что вождь спасения посредством смерти одного рода должен освободить детей от смерти другого рода; и беседа апостола не допускает такого предположения. Ибо если бы он мог освободить детей каким-либо способом или средством, а также претерпев то, что им причиталось за грех, то откуда могла бы возникнуть та необходимая необходимость, на которую он ссылается столь многими соображениями о том, что он уподобляется им, видя без участия их природы, к которой он призывает, он мог бы сделать что-нибудь другое для их блага и выгоды, но только потерпеть то, что им полагалось? И если скажут, что без этого участия их природы он не мог умереть, что было необходимо, чтобы он сделал, то я желаю знать, не была ли смерть, которую он должен был претерпеть, той смертью, которая была им противна, для которой
он умер, как это могло быть для них более полезным, чем все остальное, что он мог бы сделать для них, хотя он и не умер?
Таким образом, нет никаких оснований претендовать на такую амфибологию слов, как та, которую утверждают некоторые. Итак, как мы уже заметили ранее, смерть Христа помещена здесь посередине как цель одного и средство или причина другого: цель Его собственного воплощения и средство освобождения детей. С первого взгляда мы видим:
VII. Что первая и главная цель принятия Господом Христом человеческой природы заключалась не в том, чтобы царствовать в ней, а в том, чтобы страдать и умереть в ней.
Действительно, он был издревле предназначен для царства; но он должен был
«страдать» и таким образом войти в Свою славу, Лука. 24:26. И он так говорит о своем приходе в мир, чтобы страдать, умереть, свидетельствовать об истине, как будто это было единственное дело, для которого он воплотился. Слава должна была последовать за ним, за ним должно было последовать царство, но страдания и смерть были главной работой, ради которой он пришел. Славу Он имел у Своего Отца «прежде бытия мира»,
Джон. 17:5; и при этом совместное с ним управление всеми делами рук его. Ему не обязательно было быть причастником плоти и крови, чтобы стать царем; ибо он был Царем вечным, бессмертным, невидимым, Царем царей и Господом господствующих, единственным Властелином от века. Но он не мог бы умереть, если бы не стал причастником нашей природы. И потому, «когда народ хотел силою взять Его и сделать царем», скрылся от них, Иоанн. 6:15; но он не скрылся, когда пришли схватить его силой и предать смерти, но утверждал, что для того часа или дела он пришел в мир, Иоанн. 18:4, 5, 11.
И это еще больше подчеркивает его любовь и снисходительность. Он видел работу, которая была предложена ему, – как ему предстоит подвергнуться страданиям, скорбям и гонениям и, в конце концов, «принести душу свою в жертву за грех», – тем не менее, поскольку все это было ради спасения детей, он был доволен этим и наслаждался этим. И как же тогда нам следует довольствоваться трудностями, скорбями, скорбями и гонениями, которым ради Него мы подвергаемся или можем подвергнуться, когда Он нарочно взял нашу природу, чтобы ради нас обличиться и подчиняемся гораздо большему, чем мы призваны!
В этих стихах еще остаются последствия смерти Христа: «Чтобы Он истребил грех и избавил» и т. д.; при этом мы должны учитывать: 1.
Кто это имел власть смерти; 2. В чем заключалась эта его власть; 3. Как он был уничтожен; 4. Как смертью Христа; 5.Какие поставки были получены для детей при этом?
1. Имевший державу смерти описан по имени ὁ διάβολος,
«дьявол» — великий враг нашего спасения; великий клеветник, притворщик и лжеобвинитель; головня творения; глава и вождь отступничества от Бога и всякого оставления закона творения; старый змей, князь ангелов-отступников, со всеми своими сообщниками, который первым ложно обвинил Бога перед человеком и продолжает ложно обвинять людей перед Богом: о ком раньше.
2. Его власть над смертью понимается по-разному. То, что думают об этом евреи, мы уже заявляли раньше, и большая часть правды смешана с их баснями; и апостол имеет дело с ними после того, как они вообще признали, что он имел власть смерти. Ученые толкователи не пришли к единому мнению, в каком именно смысле или в каком отношении он так утверждает. Все согласны с тем, что (1) что дьявол не имеет абсолютной или верховной, высшей власти над смертью; ни: (2) Никакого ἐξουσία, или
«власть» в отношении этого «де-юре» по своему усмотрению или по предоставлению, чтобы действовать законно и справедливо в отношении этого в соответствии со своей собственной волей; ни (3) Никакой судящей или определяющей власти в отношении вины в смерти, возложенной на него, которая свойственна Богу, верховному наставнику и судье всего, Быт.
2:17, Втор. 32:39, Откр. 1:18.
Но в чем положительно состоит эта сила сатаны, они не согласны. Некоторые связывают это с Его искушениями греха, которые привязывают к смерти; некоторые, при исполнении смертного приговора, имеют власть палача. Не может быть никаких сомнений в том, что в этом выражении подразумевается вся заинтересованность сатаны в отношении смерти. Это та смерть, которая угрожала вначале, Быт 2:17, — смерть, налагаемая в виде проклятия, Втор. 27:26, Гал. 3:10; то есть смерть, состоящая в растворении души и тела, со всем, что карательно стремится к этому, с вечным разрушением тела и души. И есть разные вещи, в которых состоит κράτος, или сила сатаны в отношении этой смерти; поскольку: (1) Он был средством приведения этого в мир. Так мнение иудеев по этому поводу выражено в книге Премудрости, написанной, что наиболее вероятно, одним из
их незадолго до этого послания. Нам говорят, парень. 1:13, Ὁ Θεὸς θάνατον
οὐκ ἐποίησε, — «Бог не создал смерти», она не принадлежала к первоначальному составу всех вещей; но, гл. 2:24, Φθόνῳ διαβόλου θάνατος
εἰσῆλθεν εἰς τὸν κόσμον, — «Завистью диавола смерть вошла в мир». И это выражение εἰσῆλθεν εἰς τὸν κόσμον сохранено апостолом, Рим. 5:12; только он кладет конец этому на морально достойное дело, на грех человека, как здесь положено на действенно доставляющее дело, на зависть диавола. И в этом заключалась немалая часть силы сатаны относительно смерти. Будучи способным ввести грех, он имел также власть внести и смерть; которое по праведному суду Божьему и по приговору закона было неразрывно связано с ним. И, по равенству разума, поскольку он еще продолжает иметь власть над грехом, заслуживающим смерти, он имеет власть и над самой смертью.
(2) Поскольку грех и смерть вошли в мир, а все человечество было виновно в одном и отвратительно для другого, сатана стал, таким образом, их князем, как князь или автор того состояния и положения, в котором они находятся. принес. Поэтому он назван «князем мира сего» (Ин. 12:31) и «богом» мира сего, 2 Кор. 4:4; поскольку весь мир находится под виной того греха и смерти, в которые Он их ввёл.
(3) Поскольку Бог вынес смертный приговор за грех, во власти сатаны было устрашать и пугать совесть людей ожиданием и страхом перед грехом, приводя их таким образом в рабство. И многих Бог отдает Ему, чтобы они волновались и ужасались, как бы по Его воле. С этой целью люди, отлученные от церкви, отдавались сатане, чтобы досаждать им, 1 Тим. 1:20. Он угрожает им как палач той работой, которую он должен над ними совершить.
(4) Бог поручил ему быть исполнителем смертного приговора упрямым грешникам на всю вечность; отчасти для усугубления их наказания, когда они всегда будут видеть и без облегчения оплакивать свое безумие, прислушиваясь к его соблазнам; и отчасти для того, чтобы наказать себя за свою ужасную работу. И по этим нескольким причинам говорится, что сатана имеет власть смерти. И отсюда очевидно, что —
VIII. Вся власть сатаны в мире над любым из сынов человеческих
основано на грехе и сопровождающей его вине смерти. Смерть вошла через грех; это привело к вине греха. Здесь проявляется интерес сатаны, без которого он не мог бы делать на земле больше, чем на небе.
И в зависимости от того, как умножается или подавляется грех, настолько увеличивается или ограничивается его сила. Поскольку он дух‚ он могуч, силен, мудр; как греховный, он злобен, хитер, честолюбив, мстителен, горд. Однако ничто из всего этого не дает ему силы. Тот, кто создал его, может заставить свой меч пронзить его и защитить человека, хотя и слабого и смертного, от всей его силы, как могущественного духа, и его попыток, как злого. И все же именно этого в нем люди обычно боятся, хотя с помощью них он не может достичь ни одного волоска с их головы. Но здесь лежит основа его силы, даже в грехе, на который так мало обращают внимание. Затем,-
IX. Все грешники вне Христа находятся под властью сатаны. Они принадлежат тому царству смерти, князем и правителем которого он является. «Весь мир лежит ἐν τῷ πονηρῷ» — «во власти лукавого этого». Если вина за смерть не будет снята ни с кого, сила дьявола распространится на них. Это действительно регулируемая власть. Будь оно суверенным или абсолютным, он бы постоянно пожирал. Но оно ограничено временами, сроками и степенями по воле Бога, Судьи всего. Но, тем не менее, он велик и соответствует своим титулам принца, бога мира. И как бы люди ни льстили себе, как иудеи в древности, что они свободны, если они не освобождены заинтересованностью в смерти Христа, они находятся в рабстве у этого зверского тирана; и поскольку он эффективно работает с ними здесь, он будет яростно мстить им в будущем.
3. Он уничтожен: «Уничтожьте его». Смысл и важность использованного здесь слова были ранее объявлены. Это относится не к природе, сущности или существу дьявола, а к его власти в смерти и над смертью; как сказано в другом месте, в Иоанна 12:31: «Ныне суд мира сего, ныне князь мира сего изгнан». То, что здесь называется истреблением диавола, там называется изгнанием князя мира сего. Это изгнание его из-под его власти, из-под его царства и правления; как Кол. 2:15: «Ограбив начальства и власти, он выставил их напоказ, победив их на кресте Своем»; так поступали завоеватели, когда они не убивали личностей своих врагов, а лишали их власти и уводили в плен. Тогда разрушение
Здесь имеется в виду «имевший власть смерти» — растворение, эвакуация и удаление той власти, которую он имел в смерти и над смертью, со всеми ее последствиями и последствиями.
4. Также описаны средства, с помощью которых сатана был уничтожен. Это было
«смертью», своей собственной смертью. Этот из всех других путей и средств казался самым маловероятным, но на самом деле был не только лучшим, но и единственным способом, которым это можно было осуществить. И то, каким образом это было сделано, должно быть объявлено и оправдано. Четверная сила сатаны в отношении смерти, упомянутая выше, была полностью основана на грехе. Обязанность грешника умереть была тем, что давало ему всю его силу.
Таким образом, отмена этого обязательства должна означать роспуск его власти. Если фундамент будет удален, все, что на нем построено, неизбежно упадет на землю. Что касается детей, за которых Он умер, то это было сделано в смерти Христа, фактически в самой Его смерти, фактически в применении этого к ним. Когда грешник перестает быть смертельно опасным, прекращается и сила сатаны. И это делает каждый, кто заинтересован в смерти Христа: ибо «нет осуждения тем, кто во Христе Иисусе», Рим. 8:1; и это потому, что он умер. Он умер за их грехи, взял на себя ту смерть, которая им причиталась; Побежденные таким образом и их обязательства по прекращению этого, власть сатаны тем самым растворяется.
Первая ветвь его власти заключалась во внесении греха в мир. Это растворяется тем, что Христос «взял на Себя грех мира».
Иоанна 1:29; что он и сделал как «Агнец Божий», принеся себя в жертву после своей смерти, прообразом которой был пасхальный агнец и все другие жертвы древности.
Опять же, его сила заключалась в его правлении в мире, находящемся под грехом и смертью. Отсюда он был изгнан, Иоанн 12:31, смертью Христа. Когда он боролся с ним за сохранение своего владычества, он был побежден, почва, на которой он стоял, даже вина за грех была отнята у него из-под его власти, и его титул побежден. И фактически верующие переводятся из-под его правления, из власти тьмы, в царство света и Сына Божия. Он также не может больше использовать смерть как наказание, как это грозит проклятием закона, чтобы устрашать и устрашать совесть людей: ибо «оправдавшись верою» в смерть Христа, «они имеют мир с Богом» ПЗУ. 5:1. Христос примиряет Бога и нас кровью креста Своего, Еф. 2:14, 15, 2 Кор. 5:19–
21, оружие этой части его силы вырвано из его руки, поскольку смерть не имеет силы устрашать совесть, но выражает проклятие Божие. И, наконец, окончательное исполнение смертного приговора над грешниками совершенно вырвано из его рук смертью Христа, поскольку те, за кого он умер, никогда не претерпят смертной казни.
Таким образом, сатана в отношении своей власти над смертью был полностью уничтожен смертью Христа. И все это зависело от установления Божия, назначившего удовлетворительные страдания Христа и принявшего их вместо страданий самих детей.
Социниане дают нам другое толкование этих слов, как зная, что настаивавшие на них не менее разрушительны от их заблуждения, чем смерть Христа от власти диавола. Причина этого, говорит Шлихтингий, в том, что
«Quia per mortem Christus Adeptus est supremam potestatem in omnia; qua omnes inimicos suos quorum caput estdiabolus, coercet, eorum vires frangit, eosque tandem penitus abolebit». Но если это так и уничтожение власти сатаны было актом верховной власти, то это не было совершено смертью Христа, и не было никакой необходимости, чтобы Он для этой цели причащался плоти и крови, или умереть. Так что это изложение противоречит как прямым словам апостола, так и всему замыслу его речи. Никакое утверждение не может быть более ясным, чем то, что сила сатаны была уничтожена смертью Христа; что в такой интерпретации слов отрицается.
5. И отсюда, наконец, становится ясно, какое освобождение было обеспечено детям благодаря этому растворению власти сатаны. Он уважает как то, чего они боялись, так и то, что последовало за их страхом; то есть смерть и рабство. Ибо предполагаемое здесь освобождение является не просто следствием уничтожения сатаны, но касается самих вещей, в отношении которых была применена власть сатаны. Они были отвратительны до смерти, из-за вины за грех, из-за наказания, из-за проклятия, из-за ада или вечных страданий. От этого он избавил детей, искупив их грехи своей смертью, фактически освободив их от этого обязательства и обеспечив им «вечное искупление», как будет полностью объявлено впоследствии. После этого они также освобождаются от ранее описанного рабства. Уходит страх смерти, исчезает и связанное с ней рабство. И эти вещи, как они есть
совершаются виртуально и законно в смерти Христа, поэтому они действительно совершаются в детях и по отношению к ним, когда они уверуют, смерть Христа будет применена к ним. И теперь мы можем завершить рассмотрение этих стихов одним или двумя другими наблюдениями; как,
—

X. Смерть Христа, благодаря мудрому и праведному распоряжению Бога, является победоносной, всепобеждающей и всеобъемлющей.
Целью мира было привести его к смерти; и на этом они думали, что с ним покончено. Цель сатаны была такой же; который полагал, что таким образом он сможет обеспечить себе собственное королевство. А что могла представить себе иначе мирская или сатанинская мудрость? Тот, кто убит, побежден. Его собственные последователи были готовы так думать. «Мы верили, — говорят они, — что именно Он должен был искупить Израиль» (Лк. 24:21). Но он мертв; и надежды их с ним в могиле. Чего можно ожидать от того, кого берут, убивают, распинают? Сможет ли он спасти других, которые, кажется, не смогли спасти себя? «Per mortem alterius, stultum est sperare salutem»; «Разве не глупо искать жизни в смерти другого?» Именно в этом древние язычники упрекали христиан, что они верили в того, кто был распят и умер сам; и чего они могли от него ожидать? И наш апостол говорит нам, что эта смерть, этот крест были камнем преткновения для иудеев и безумием для греков, 1 Кор. 1:18, 23. И так было бы само по себе (Деяния 2:13), если бы в нем не было воли, совета, мудрости и благодати Божией (Деяния 4:28). Но он распорядился так, чтобы эта смерть Христа вырвала ту булавку, которая скрепляла всю ткань греха и сатаны, чтобы он, подобно Самсону, в своей смерти разрушил дворец сатаны вокруг своих ушей, и чтобы умирая, он должен победить и подчинить себе все. Все ангелы небесные стояли и смотрели, ожидая, чем закончится это великое испытание. Люди и демоны не знали о великой работе, которую предстоял Богу; и пока они думали, что уничтожают его, Бог был внутри и через него уничтожал их и их силу. Хотя его пятка была ушиблена, он разбил им голову. И это должно научить нас оставлять все дела Бога самому себе.
См. от Иоанна 11:6–10. Он может вывести свет из тьмы и мясо из того, кто ест. Он может разочаровать своих противников в их величайших надеждах и
самые прекрасные возможности и воздвигнуть из могилы свои собственные надежды. Он может сделать страдание спасительным, смерть победоносной и исцелить нас ранами Своего Сына. И, в частности, это должно побудить нас задуматься над этим таинственным произведением его любви и мудрости. Мы никогда не сможем достаточно исследовать это, пока наше исследование направляется Его словом. Новые тайны, все источники освежения и радости будут постоянно открываться нам, пока мы не будем удовлетворены бесконечной полнотой этого в вечности. Снова,-
XI. Одной из главных целей смерти Христа было уничтожение власти сатаны: «Уничтожьте имеющего державу смерти». Это было обещано в древности, Быт. 3:15. Он должен был сокрушить голову змея. От него произошли все страдания, от которых Он пришел избавить Своих избранных и которые не могли произойти без растворения Его власти. Он был «помазан проповедовать свободу узникам и открытие темницы узникам», Ис. 61:1. Для этого он должен был победить того, кто их удерживал; что он и сделал своей смертью, Кол 2:15, и таким образом увел пленника в плен, Пс. 68:18, умиротворяя этого врага и мстителя за себя, Пс. 8:2, связывая сильного, Мф. 12:29 и разделив с ним добычу, Ис. 53:12.
И это он сделал благодаря своей крови и искуплению грехов, которое он совершил ею. Это сняло обязательство закона к смерти и обезоружило сатану. И более того, силой вечного Духа, посредством которой он предложил себя Богу, он победил и подавил его.
Сатана предъявил свои права на личность Христа; но, придя, чтобы привести его в исполнение, он встретил в себе ту великую и скрытую силу, которой он не знал, и был совершенно побежден. И это дает нам особое представление о превосходстве нашего искупления, в котором сатана, наш старый враг, который первым помешал нам, который всегда ненавидит нас и ищет нашей гибели, побежден, испорчен и скован; поэтому оно учит нас, как бороться с ним, каким оружием противостоять его искушениям и отражать его страхи, даже те, которыми он уже был побежден. Вера в смерть Христа — единственный путь и средство достижения победы над Ним. Он полетит под правильно сотворенным крестным знамением.
Евреям 2:16
Утвердив воплощение Господа Христа, вождя нашего спасения, и показав необходимость этого, исходя из целей, которые должны были быть достигнуты через него, и при этом приведя причину Своей уступки в том, что Он был на какое-то время унижен ангелы, апостол продолжает в этом стихе, чтобы подтвердить то, чему он учил прежде, свидетельством Писания; и добавляет особенное усиление благодати Божией во всем этом устроении, исходя из рассмотрения ангелов, которые не стали причастниками подобной любви и милосердия.
Вер. 16.— Οὐ γὰρ δήπου ἀγγέλων ἐπιλαμβάνεται, ἀλλὰ σπέρματος
Ἀβραὰμ ἐπιλαμβάνεται.
Οὐ γἀρ δήπου. В сирийском языке δήπου отсутствует и читается только גֵ.
י
ר אלָ, "не
enim», «ибо он этого не сделал». V.L., «nusquam enim».
«usquam» — «где угодно»; и при рассмотрении отрицательной частицы οὐ, «nusquam», «нигде». Беза, «non enim utique», как у нас; "воистину"
[он взял] «не», — не достигнув силы или использования δήπου. Арии, «non enim videlicet»; что не отвечает цели этого места. Эразм полностью и правильно: «non enim sane usquam», «ибо поистине нигде»; то есть ни в одном месте Священного Писания не говорится ни о чем подобном: какой способ выражения мы наблюдали у нашего апостола ранее, гл. 1:5.
Ἀγγέλων
ἐπιλαμβάνεται.
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assumpsit», «он не взял» (или «из числа») «ангелов», то есть их природы. В. Л., Ариас, «angelos apprehendit», «он не захватывает ангелов». angelos assumpsit», «он не предполагал», «он не брал к себе ангелов»: ἐπιλαμβάνεται для ἐπέλαβε, посредством сокращения времени; за чем следуют наши, «он не принял на себя природу ангелов». В этом времени нет необходимости, ибо апостол имеет в виду не то, что сделал Христос, а то, что говорит и учит о Нем в этом вопросе Писание, и нигде не утверждается, что он держится за ангелов.
Остальные слова обычно переводятся переводчиками по аналогии с этими: «sed apprehendit», «предполагать», «предполагать, семя Авраама», — «он схватил», «он берет», «он взял семя Авраам»;
только эфиопский читает их: «Не превознес ли Он семя Авраамово?»
отступая от смысла слов и текста.
Постоянное использование этого слова ἐπιλαμβάνω в Новом Завете означает «взять»; и именно так оно используется в других местах этого послания, гл. 8:9, Ἐπιλαβομένου μου τῆς χειρὸς αὐτῶν, — «В тот день, когда Я взял их за руку». У других авторов оно употребляется настолько разнообразно, что отсюда невозможно определить его точное значение в том или ином месте. Признано, что первым и собственным смыслом этого слова является «взять за руку», так сказать. И как бы ни интерпретировать этот смысл, слово не может быть правильно переведено иначе, как
"брать." Что же касается того, что некоторые утверждают, что эффект или цель захвата состоит в том, чтобы помочь, отстоять свободу, то у Касталио это передано
«opitulatur» — оно принадлежит дизайну места, а не значению слова, которое в первую очередь следует уважать.
Вер. 16. – Ибо поистине Он нигде не берет ангелов, но берет семя Авраамово.
В этих словах, во-первых, есть ссылка, которую апостол делает на нечто иное, посредством чего подтверждается то, что он провозглашает: «Ибо поистине не где-нибудь»; то есть то, что он отрицает в следующих словах, нигде не преподается в Писании: как гл. 1:5: «Ибо кому из Ангелов сказал Он когда-либо»; то есть: «В Писании нет свидетельства, касающегося их этой цели». Итак, здесь: «Нигде в Писании не сказано, что Христос берет ангелов». И то, что так сказано, он, как говорят, делает. Таким же образом и утвердительное предложение его предложения:
«Но он взял семя Авраамово» — это ссылка на Священное Писание.
Там обещано, там сказано и там сделано Им.
Во-вторых, то, что он утверждает, имеет природу дискретной аксиомы, в которой одно и то же отрицается и утверждается из несопоставимых выражений, и притом однозначно в том же смысле: «Он не ангелов взял, но взял семя Авраамово». И это, когда мы обращаемся к Писанию для доказательства и подтверждения, дает свет и совершенное понимание значения слов. Ибо как же Христос в Писании берет семя Авраамово, в том смысле, что там ничего не говорится о Нем в отношении ангелов? Очевидно, что именно он был из потомства Авраама по плоти; что Аврааму было обещано, что он будет из его семени, да, что он будет его семенем, как Гал. 3:16. Это был великий принцип, великий
ожидание евреев, что Мессия будет семенем Авраама. Это было возвещено им в обетовании; и это соответственно было достигнуто. И здесь сказано, что он взял семя Авраамово, потому что в Писании так ясно и так часто утверждается, что он должен это сделать, хотя нигде не сказано ни слова о том, что он должен быть ангелом или принять на себя их природу. . И это, как я уже сказал, дает нам истинное значение слов. В них апостол подтверждает то, что он прежде утверждал, о том, что Он стал причастником плоти и крови вместе с детьми. Об этом, говорит он, объявляет Писание, в котором обещано, что он будет от семени Авраамова, которое он тем самым принимает на себя; и что уже совершилось, когда Он стал причастником плоти и крови. См. Иоанна 1:14, Рим. 9:5, Гал. 5:4, 3:16. Итак, учит нас апостол, что Господь Христос, Сын Божий, по обетованию принял на Себя природу человека, произошедшего от семени Авраамова, то есть в личное соединение с Собою; но не принял природу ангелов, и нигде в Писании ни о нем, ни о нем ничего подобного не говорится. И это изложение слов будет дополнительно подтверждено и подтверждено нашим исследованием другого слова, которое с большим усилием выдвинуто в противовес ему.
Некоторые же понимают смысл этого выражения в том, что Господь Христос Своим участием плоти и крови принес помощь и облегчение не ангелам, но людям, семени Авраама. И для этой цели они полагают, что ἐπιλαμβάνεται означает ἀναλαμβάνεται, — «помогать, содействовать, облегчать, оправдывать свободу». Такого же мнения придерживаются Касталио и все социниане: среди представителей римской церкви Рибера; С сомнением говорят также Эстий и а Лапид: о протестантах Камерон и Гроций, которые утверждают, кроме того, что Златоуст и греческие схолиасты так истолковывают место и слова; чему я бы удивился, если бы не заметил, что он задолго до этого сильно ошибался или ошибался во многих своих цитатах. Златоуст, которого он особо называет, весь этот стих прямо относит к предположению Господом Христом природы человека, а не природы ангельской. На том же настаивают Феофилакт и Ойкумений, не намекая ни на какой смысл, который им навязывал Гроций.
Социниане принимают и стараются подтвердить это второе изложение.
слов: и это их забота, чтобы так поступить; ибо если слова выражают, что Господь Христос принял человеческую природу, что необходимо предполагает Его предсуществование в иной природе, то их убеждение о личности Христа совершенно опрокидывается. Их исключения в их спорных сочинениях по этому поводу были рассмотрены в другом месте. На возражения Энджедина по этому тексту отвечает Парей, на возражения Касталио — Беза, а на возражения некоторых других — Гомарус. Рассмотрим прежде всего то, что предлагают для подтверждения их смысла Шлихтингий или Креллий; а затем исключения очень ученого толкователя из ранее изложенного и подтвержденного смысла. И Шлихтингий сначала рассуждает, исходя из контекста: «Praeter ipsa verba», — говорит он, — «quae hunc sensum nullo modo patiuntur ut postea dicemus, contextus etrationcinatio auctoris id repudiat; qui proratione et аргументo id sumere non potuit debuitve, quod sibi hoc De eo enim Erat Questio, cur Christus qui nunc ad tantam majestatem et gloriam est evectus, non angelicam sed humanam, morti et variis Calamitatibus obnoxiam habuerit naturam?
hujus vero rei, quo pactoatio redderetur, per id quod non angelicam sed humanam naturam assumpserit; cum istius ipsius rei, quae in hac quaestione contineur, nempe quod Christus homo fuit natus, nunc causaatioque quaeratur. At vero si haec verba, de juvandis non angelis, sed hominibus, deque ope iisferenda intelligamus, pulcherrime omnia cohaerent; nempe Christum hominem deathem fuisse, non angelum aliquem, quod con angelis sed hominibus juvandis, servandisque fuerit destinatus». такой вопрос, предложенный здесь, представляется воображаемым, и он не предполагает его в своем последующем изложении. Апостол ни разу не предлагает этого для подтверждения, что Господу Христу надлежало быть человеком, а не ангелом. Но доказав в целом прежде что по природе и власти он был выше ангелов, он допускает в стихе 7, что он был на некоторое время ниже их, и в общих чертах объясняет причину необходимости этого домостроительства, взятую из дела, которое Бог поручил Он задумал его: чтобы «привести многих сыновей к славе», он показывает и доказывает разными причинами, что это не могло быть осуществлено без его смерти и страданий; для чего было необходимо, чтобы он стал причастником «плоть и кровь».
далее он подтверждает, обращаясь к евреям к Писанию, и в особенности к великому обещанию Мессии, данному Аврааму, о том, что Мессия должен был быть его семенем; любовь и благодать, которую он усиливает намеком на то, что ему не следует иметь ангельскую природу. Следовательно, то предположение, которое лежит в основе этого изложения, —
а именно, что апостол прежде намеревался доказать, что Мессия должен иметь человеческую природу, а не ангельскую, что совершенно не соответствует его цели, - это предположение, подходящее только для настоящего случая.
Поэтому Фельбингер в своей «Demonstrationes Evangelicae» идет другим путем и утверждает, что эти слова заключают в себе конец того, что утверждалось ранее, стихи 14, 15, — а именно, об участии Христа из плоти и крови, — которое заключалось в том, чтобы не помогать ангелам. , но семя Авраамово, и принять их в благодать и благосклонность. Но обе эти вещи ясно заявлены в этих стихах, особенно в стихе 15, где прямо утверждается, что его замыслом в его воплощении и смерти было уничтожить дьявола, а также освободить и спасти детей. И с какой целью следует снова повторять эти вещи здесь, причем в словах и терминах, гораздо более неясных и двусмысленных, чем те, в которых этому учили и заявляли прежде? ибо под «ангелами» понимают злых ангелов; и не могло быть никакой причины, по которой апостол мог бы сказать в этом стихе, что он не помог им и не освободил их, тогда как в предыдущих словах он заявил, что родился и умер, чтобы уничтожить их. Нехорошо также говорить, что цель, по которой Христос уничтожил дьявола, заключалась в том, чтобы он не мог ему помочь; или цель, по которой он спас детей, заключалась в том, что он мог помочь им. Кроме того, введение этого утверждения, οὐ γὰρ
δήπου, не допустит, чтобы здесь подразумевалась какая-либо цель того, что было прежде выражено, поскольку в них не было и намека на какую-либо конечную причину.
Поэтому контекст, не отвечающий их случаю, они прибегают к словам: «Verbum ἐπιλαμβάνεται», говорит он, «significat proprie, manu aliquem apprehendere; quos enim adjutos volumus ne cadant, vel sub onere aliquo succumbant, aut si ceciderint erectos cupimus, iis manum injicere solemus, quo sensu Ecclesiastic.

βητούντων αὐτήν, — hoc est, 'opitulatur quaerentibus se;' eadem estsignificatio verbi ἀντιλαμβάνεται, quod qui aliquem sublevatum velint illi
ex adverso manum porrigere solent».
Признается, что ἀντιλαμβάνεται часто означает, как здесь утверждается, а именно «помогать и содействовать», как бы протягивая руку для облегчения. Но если это имел в виду апостол в этом месте, то какую причину можно указать, почему он должен отказаться от употребления слова, соответствующего его цели и часто употребляемого им самим в других местах, и использовать другое слово, которое означает отсутствие такая вещь или где-либо еще, использованная им в этом смысле, должна обязательно затемнять его смысл и делать его двусмысленным? Таким образом, тогда как ἀντιλαμβάνεται означает «помогать и облегчать» и постоянно употребляется нашим апостолом в этом смысле, то в этом месте он не употребляет и не применяет его для выражения своего намерения, а ἐπιλαμβάνεται, что не означает ничего подобного и не является когда-либо использованное им для этой цели, ожидаемое чувство помощи и облегчения явно исключается. Место Экклезиастика, и только оно, упоминается всеми, кто принимает это изложение. Но что, если этот писатель в этом месте будет злоупотреблять этим словом? Должно ли это служить правилом для его толкования у всех других авторов, где оно правильно употребляется? Однако здесь используется слово не для того, чтобы помогать и облегчать, а для того, чтобы брать и получать. Мудрость, «восприимчивость»,
«принимает» или берет к себе «suo more», тех, кто ищет этого; в этом смысл слова, за которое мы молимся, и так оно переводится переводчиками. Итак, Господь Христос, «суо модо», взял к себе семя Авраама, соединив его со своей личностью, поскольку Он был Сыном Божьим. В самом начале своего рассуждения этот автор признает, что ἐπιλαμβάνεται не означает прямо или собственно «помогать» или «облегчать», но значение «взять» переносится в это употребление и смысл. Я спрашиваю где? Кем? у какого автора? Если он скажет в этом месте через апостола, это не докажет этого; и если кто-либо будет выступать за метафорическое использование слова, он должен либо доказать, что смысл места, где оно используется, обеспечивает такое принятие его, или, по крайней мере, что в подобных случаях в других местах оно используется именно так; ни то, ни другое здесь не притворяется.
Но он продолжает: «Quod hic dicit, ἐπιλαμβάνεσθαι, вер. 18, per βοηθῆσαι, efert; de eadem enim re utrobique agitur, et rationem Consequenceiae аргументи, quod in hoc versiculo proponit illic explicat». Это всего лишь воображение; обратное очевидно для каждого при первом взгляде на контекст. Здесь апостол рассуждает о причине унижения
Христос и его принятие плоти; там польза от его священнического служения верующим.
Таким образом, Ἐπιλαμβάνομαι в собственном смысле слова означает «assumo», «accipio», «принимать», «принимать».
или «взять на себя»; и апостол учит нас этим, что Господь Христос взял на Себя и взял на Себя нашу человеческую природу, от семени Авраамова.
Чтобы истинный смысл этого места мог быть еще более полно подтвержден, я далее рассмотрю исключения очень ученого человека из нашего толкования слов и его ответы на причины, которыми это подтверждается.
Во-первых, он говорит, что «ἐπιλαμβάνεται, находящееся в настоящем времени, означает продолжающееся действие, каким является помощь нам Христа; но принятие им человеческой природы было сиюминутным действием, которое, пройдя задолго до этого, апостол не выразил бы как вещь присутствующая». На это исключение обычно отвечают, что допускается эналладж и что ἐπιλαμβάνεται ставится вместо ἐπελάβετο, что обычно встречается в Писании. Итак, Иоанна 1:31, 21:13. Но все же нет справедливой необходимости предполагать это здесь. Апостол в своей обычной манере, споря с евреями о принципах, которым они были наставлены из Ветхого Завета, напоминает им, что там ничего не говорится о том, что он принял на себя природу ангелов, но только от семени Авраама. Итак, «он берет» — это
«он делает так в Писании» — это подтверждает, что он так делает; и в этом отношении выражение в настоящем времени соответствует его цели.
Этот способ рассуждения и манеру выражения мы проявили в гл. 1:5.
Он снова добавляет: «Это выражение: «Он не взял на себя ангелов», ибо «природа ангелов» — жесткое и грубое, так же как было бы утвердительно сказать: «Предположим человечность» или «hominem», «Он взял людей» или «человека»;
о чем мы не говорим, хотя и делаем, что он принял человеческую природу». Выразив это, снова повторяя здесь то же утверждение относительно обетования и отрицая то же самое относительно ангелов, потому что их природа не состоит из плоти и крови, он
выражает это неопределенно и конкретно: «Он не взял их», то есть не то, что в них и в них соответствует плоти и крови в детях, то есть их природе. Так что нет нужды утверждать, как он предполагает, что некоторые могут сделать, что σαρκὸς καὶ αἴματος должно повторяться ἐκ
τοῦ κοινοῦ, и относится к тем телам, которые ангелы принимали на какое-то время в своих явлениях в соответствии с Ветхим Заветом, поскольку существует только многоточие, которое легко поставить, того, что в них соответствует плоти и крови в детях.
В-третьих, «Апостол», говорит он, «показывает в стихе 17, что Христу надлежит во всем уподобиться нам, по этой причине: Quod non assumpsit angelos, sed semen Abrahae». Но если это значит принять на себя человеческую природу, то он придет, чтобы доказать одно и то же тем же самым, ибо уподобиться нам и принять человеческую природу отличаются только на словах, а не на самом деле или на деле. Но возьмите ἐπιλαμβάνεται в значении «помогать» или «освобождать», и все согласуется. Ибо, поскольку Он пришел помочь нам, а не ангелам, то надлежало Ему уподобиться нам». Но здесь кроется двойная ошибка: во-первых, в масштабах и аргументах апостола; ибо эти слова в начале 17-го стиха не являются выводом или заключением из того, что утверждается в этом стихе, а утверждением необходимости того, что там утверждается, из того, что следует в том же стихе, «чтобы он мог быть верный первосвященник». Во-вторых, эти слова «подобный нам» подразумевают не его соответствие нам в причастности человеческой природе, которую он имел по другим причинам прежде подтвержденной, но в тех страданиях и искушениях, на которых он там настаивает.
В-четвертых, «Семя Авраамово», говорит он, «есть собирательное выражение и обозначает многих; по крайней мере, оно должно обозначать личность какого-то человека, которую Христос не предполагал. И, следовательно, это духовное семя Авраама. так подразумевается, то есть верующие. И апостол называет их так, потому что евреям очень понравилось упоминание об этой привилегии». Но это не выдержит экспертизы. Великое обещание, данное Аврааму в древности, заключалось в том, что в его семени благословятся все народы земли. Целью этого обещания было то, что Мессия должен быть его семенем, его потомством. О том, что этим семенем был предназначен один человек, говорит наш апостол, Гал. 3:16; Точно так же и Христос назван «от семени Давидова по плоти», Рим. 1:3. Из этого обещания
апостол думает о евреях. Таким образом, то, что он взял на себя семя Авраамово, не является принятием многих или личности кого-либо из них, а просто тем, что он был создан из семени Авраама согласно обетованию. И придавать этим словам какой-либо иной смысл, кроме исполнения обещания, данного Аврааму о том, что Христос будет от его семени, — значит явно извращать их. И это все весомые возражения против нашей интерпретации этого места; которое, будучи удалено, далее устанавливается.
Наконец, в несопоставимом удалении под «ангелами» в первую очередь рассматриваются добрые ангелы, а не падшие ангелы. О падших ангелах он недавно говорил под собирательным выражением «дьявол», обладающий властью смерти.
И, возможно, дьяволов нигде не называют полностью ангелами; но их называют либо «злыми ангелами», либо «ангелами согрешившими».
«которые покинули свое жилище», «которые подлежат суду», «ангелы дьявола» или имеют те или иные особые дополнения, посредством которых их можно выделить и отличить. Но не может быть, чтобы это слово ἐπιλαμβάνεται, если его истолковывать как «помогать», «содействовать» или «облегчать», можно было в каком-либо смысле применить к ангелам, которые должны быть предназначены, если таковые имеются; ибо слово должно обозначать либо любую помощь, содействие или облегчение вообще, либо ту особенную помощь и содействие, которое дается Христом в деле примирения и искупления. Если имеется в виду первое, то я сильно сомневаюсь в истинности этого утверждения, поскольку ангелы обязаны своим утверждением в благодати Христу, а также своим продвижением в славе, Еф. 1:10. Если ее понимать в последнем смысле, как это утверждается, то природа дискретной аксиомы, используемой здесь апостолом, требует, чтобы в обоих несопоставимых отношениях существовала одинаковая потребность в помощи, которая отрицается в отношении одного и того же. и подтверждено относительно другого. Но теперь ангелы, то есть добрые ангелы, не имели нужды ни в помощи искупления и примирения с Богом, ни в освобождении от смерти, ни в страхе перед ней, который им никогда не был противен. А то, что остается для прояснения ума апостола, выяснится еще дальше в последующих наблюдениях из слов.
I. Господь Иисус Христос — поистине Бог и человек в одном лице; и это полностью проявляется в этих словах. Ибо (1) в них предполагается его предсуществование в иной природе, чем та, которую он здесь, как сказано, предполагает. Он был раньше, он существовал раньше, иначе он не мог бы взять на себя то, что
он этого не сделал. В этом была его божественная природа; как то же самое подразумевается там, где сказано, что Он «стал плотью», Иоанна 1:14; быть «сделанным из женщины», Гал. 4:4; «проявиться во плоти», 1 Тим. 3:16; «принять на себя образ раба», Фил. 2:8, 9; как здесь: «он взял семя Авраамово». Он был до того, как сделал это; то есть как Сын, Слово Божие, Сын Божий, как в упомянутых местах, вечно предсуществовавший до этого Своего воплощения: ибо субъект этого предложения «Он взял на Себя» и т. д. означает человек, существовавший до приписываемого ему здесь акта принятия; который был не кто иной, как Сын Божий. 2. Он принял, он принял иную природу «семени Авраамова», согласно обетованию.
Итак, продолжая то, чем он был, он стал тем, кем не был. Ибо, 3. Он принял это за свою природу. Таким образом, он воспринял это как самого себя, чтобы стать воистину «семенем Авраама», которому и относительно которого было дано обетование, Гал. 3:16; и сам был произведён «от семени Давидова по плоти», Рим. 1:3; и «что касается плоти, произошедшей от отцов»,
ПЗУ. 9:5; и таким же был «сын Давидов, сын Авраама», Мф. 1:1.
И это не могло быть сделано иначе, как: 4. Приняв эту природу в свое личное существование, в ипостась Сына Божия.
Природа, которую он принял, не могла иначе стать его. Ибо если бы он какими-либо путями или средствами воспринял личность человека соединенной с ним в самом строгом союзе, на который способны две личности, божественную и человеческую, то природа все равно была бы природой этого другого человека, и не свой.
5. Но он считал это своей собственной природой; а это не могло быть иначе, как через личный союз, заставляющий его существовать в его собственной личности. И поэтому он есть истинный и совершенный человек: ибо для создания полного и совершенного человека не требуется ничего, кроме существования всей природы человека; и это во Христе как человеке, человеческая природа имеет ипостась, сообщенную ей Сыном Божьим. И потому, 6. Это делается без умножения лиц в нем; ибо человеческая природа не может иметь своей собственной личности, потому что она была принята за природу другой личности, которая существовала до нее, и, приняв ее, воспрепятствовала ее собственной личности. 7. Не произошло ли вследствие этого какого-либо смешения или смешения природ или их существенных свойств; ибо он принял семя Авраамово за свою человеческую природу, которой, если ее смешать с божественной, быть не могло. И это он сделал, 8. Неразлучно и навсегда. Какие вещи решаются в других местах.
II. Искупление человечества путем изъятия нашей природы было делом простой суверенной благодати.
Он взял семя Авраама; он не принял природу ангелов. И по какой причине? Можно ли назначить что-либо, кроме суверенной благодати, удовольствия и любви Божией? и Писание нигде не указывает на что-либо иное. И это станет еще лучше, если мы примем во внимание:
1. Для спасения греховной природы необходимо было принять ее на себя. Если природа ангелов не принята, то те, кто согрешил в этой природе, должны погибнуть навеки; и те, кто воображает возможность спасения грешников иным способом, кроме удовлетворения согрешившей природы, по-видимому, неправильно рассудили природу греха и справедливость Божию. Если бы был возможен другой путь, почему гибель ангелов так неизбежно следует за неутверждением своей природы? Только так и можно было это осуществить.
2. Что мы уносим всю человеческую природу в бесконечное разрушение; ибо именно так подразумевается: отсюда принятие Христа на него выражается в том, что Он протянул руку и схватил его, чтобы остановить его на пути отступничества и гибели. Из ангелов только отдельные личности отпали от Бога; но вся наша природа, во всех, кому она была сообщена от Адама и через Адама, стремилась к разрушению. Само по себе не могло быть никакого облегчения и ничего, что могло бы похвалить Бога.
Здесь выступает суверенная благодать — любовь Божия к человечеству, Тит. 3:4.
Что же касается ангелов, то Он «не пощадил их», 2 Пет. 2:4. Он не пощадил их и «не пощадил Сына Своего» ради нас, Рим. 8:32. И если мы правильно примем во внимание то, что Писание сообщает нам о числе и достоинстве согрешивших ангелов, об их природе и способности исполнить волю Божию, и сравним с этим нашу собственную гнусность и низкое положение, мы можем иметь предмет вечного восхищения. предложил нам. И в этом устроении была бесконечная мудрость, а также высшая благодать, различные ветви которой апостол впоследствии предлагает нам.
Евреям 2:17, 18.
Объявив общие причины, по которым Сын или Мессия должен был на некоторое время быть ниже ангелов в своем воплощении и страданиях, и показал цели этого, апостол переходит к провозглашению других особых целей этого божественного домостроительства, и в этом уступает место тому, чему он должен был научить евреев относительно священнического служения Христа; это было главным основанием и основанием того, о чем он намеревался впоследствии более полно беседовать с ними и донести до них информацию.
Вер. 17, 18.
ἐλεήμων γένηται καὶ πιστὸς ἀρχιερεὺς τὰ πρὸς τὸν Θεὸν, εἰς τὸ
ἱλάσκεσθαι τὰς ἁμαρτίας τοῦ λαοῦ. Ἐν ᾧ γὰρ πέπονθεν αὐτὸς πειρασθεὶς, δύναται τοῖς πειραζομένοις βοηθῆσαι.
Ὅθεν ὤφειλε. V., «unde debuit», «откуда ему следует». Итак, Беза. Сыр., מ
ט
י
לֶ
ק זָ
דָ ח
נָ
א ָ, «по какой причине» (или «почему») «это было справедливо», «встретиться» или
"равный." Другие: «почему это должно было быть»; «это было удобно»; «поэтому ему надлежало»; так что наш. Ὀφείλω, соединенное с инфинитивным наклонением, как здесь, обычно означает «oportet me», или «necesse est», или «debeo» — «я должен», «мне подобает», «мне необходимо»; и означает нечто большее, чем простое соответствие, удобство или целесообразность, даже такой вид необходимости, который вытекает из того, что само по себе справедливо и равно; что выражает сирийский язык. Это имеет то же значение, что и ἔπρεπε, стих 10.
Κατὰ πάντα, «за омнию». Сыр., ם מ
דֵֵ ל בּ
כְֻ, «во всем», «во всем».
араб., «In cunctis eorum Conditionibus», «во всех условиях»; то есть каждое состояние и состояние жизни. Наши, «во всем», оставив слова там, где они помещены в оригинале, «посему во всем подобало Ему»;
тогда как небольшое их перестановка прояснит смысл,
«Поэтому надлежало ему во всем уподобиться братьям своим». Эфиопский язык полностью опускает эти слова и помещает их после ἐλεήμων, «милосердный во всем».
Τοῖς ἀδελφοῖς ὁμοιωθῆναι. В., «fratribus simulari»; Eras., «similis reddi»;
Беза, «подобно пламенному»; как у нас, «быть похожим». Артикль с префиксом ἀδελφοῖς ограничивает название «братья» теми, о которых он раньше говорил под именами «дети», «ученики», «освященные».
Ἵνα ἐλεήμων γένηται καὶ πιοτὀς ἀρχιερεύς, «ut Misericors Fieret» (или
«эссет») «понтифик;» так В., Эрас., Без. Сирийский несколько иначе, א מ
רֵָ כּ
וּ
ב וְ
רָ נָ
א ה
טְָ מ
רְַ יֵ
א
דּ
יֶ
הְ ְ, «чтобы он был милостивым и великим священником» или «первосвященником», נְ
א
ה
יְ
מָ ַמְ, «верный в делах Божиих»; таким образом, сделав его милосердие атрибутом своей личности абсолютно, а верность - только для того, чтобы уважать его как первосвященника. То же самое касается арабского и эфиопского языков. А слово, которым переводится ἐλεήμων, означает «милостивый», с тем видом милосердия, который называется «недро сострадания», от םהַרָ. И здесь можно заметить, что толкователь на протяжении всего послания переводит ἀρχιερεύς через ארמוכ בר «раб комара», хотя в Ветхом Завете это слово всегда употреблялось в дурном смысле. Это встречается там трижды:
2 Царств 23:5, где мы переводим это слово как «священнослужители-идолопоклонники»; Зеф. 1:4, [где]
название «химаримы» сохранено; Хос. 10:5, [где] мы выражаем это через
«священники», но поместите «химарим» на полях. Ибо оно главным образом обозначало жрецов Ваала и Молоха и их «черноту» (как переведено это слово, Иов 3:5) не по одежде, которую они носили, а по цвету, который они приобретали во время своих дьявольских жертвоприношений в огне. Следовательно, везде, где слово ן כ
ֹ
הֵ применяется к жрецу ложного бога или к тому, кто занимается ложным поклонением, таргумисты постоянно передают его через ארמוכ. См. Суд. 17:5, 18:4, 30. Но этот переводчик уважал не столько употребление, сколько оригинал и извлечение слова; от מ
רַ כָּ в Нифале, מ
רַ נִ
כְ — «горячий воск».
и «двигаться внутренним жаром»; отсюда оно означает сострадание и жалость, то же самое с ם ר
חַָ. Следовательно, Втор. 13:18, ל
ףְ ן וְ
נָ
תַ
ם מ
יִ ר
חֲַ, «и даст тебе нежную милость» («недра сострадания»), переводится
к
Бен
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сострадание,
и пожалеет тебя», — «Он согреется и сострадает тебе». Подобным же образом используется это слово (Пс 76:10).
Что касается этого пыла привязанности и обильного сострадания, то это слово вполне может быть применено к Господу Христу, нашему Первосвященнику.
Τὰ πρὸς τὸν Θεόν. V., «ad Deum», «pontifex ad Deum», «первосвященник по отношению к Богу»; очень ущербно. Eras., «в его quae apud Deum forent повестка дня», «в вещах, которые надлежало совершить пред Богом», так же и Беза, отмечая «forent повестку дня» как дополнение к тексту. Итак, Ватаблус и другие. Сыр., אהָ א
לָ בּ
דְַ, «в делах Божиих». Апостол объясняет свое собственное значение, Евр. 5:1, где он говорит нам, что «всякий первосвященник καθίσταται
τὰ πρὸς τὸν Θεὸν, ἵνα προσφέρη, «— «поставлен над принадлежащим Богу, чтобы приносить жертву». «В принадлежащем Богу» — что он должен делать с Богом ради тех, для кого он служит в своем кабинете перед ним, араб., «res nostras apud Deum peragens».
Εἰς τὸ ἱλάσκεσθι τὰς ἁμαρτίας τοῦ λαοῦ. V., «ut repropitiaret delicta populi»; стремясь выразить смысл оригинала, он использует варварское слово, не несущее никакого приемлемого смысла, хотя, по-видимому, оно предназначено для умилостивления или искупления. Ар., Ватаб., Эрас., Без.,
"объявление
экспиандум».
Сыр.,
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super peccata populi», поэтому это слово постоянно переводится, хотя оно скорее означает проявление милосердия или жалости.
«искупить», «отвратить гнев»; и когда оно понимается в пассивном или среднем смысле, оно означает «быть милостивым», «умиротворенным», «примириться», как в Луки 18:13, Ὁ Θεὸς, ἱλάσθητί μοι τῷ ἁμαρτωλῷ, — «Боже милостив ко мне, грешник». Я очень сомневаюсь, что можно привести какой-либо пример его значения.
«искупить», хотя из-за того, что оно написано в этом месте, оно обычно переводится именно так. Если его понимать в его первом собственном смысле, то грех не может быть следующим объектом обозначаемого им действия. Наше – «чтобы загладить грехи народа»; о том смысле, о котором мы поговорим позже.
Ἐν ᾧ γάρ. V., «in eo enim», «ибо в этом»; Eras., «nam ex hoc», «ибо отсюда»; Беза, «нам экс ео»; Vat., «ex eo»; "об идентификатор"; наш, «ибо в том», то есть «поскольку»; не «в том, чем он был искушен», но:
«тогда как», «поскольку», «видя это»; араб., «ибо от того, что случилось с ним, когда он был искушен».
Πέπονθεν αὐτὸς πειρασθείς. V., «passus est ipse tentatus», «в котором сам пострадал и был искушен». «Et», — говорит нам Эразм, — встречается не во многих древних копиях. Ar., «in quo passus est ipse tentatus», «в том, что он поддался искушению». Bez., «ex eo quod perpessus ipse fuit, quum est tentatus», «за то, что он пострадал, когда был искушен». Но эти слова скорее означают его страдания от искушения или от его искушений, чем его страдания по другим причинам, когда он был искушен.
Сир., «ибо за это он пострадал и был искушен»; как Vul., Eras., "quod
ipsi contigit tenatum esse», «что ему постигло искушение», возлагая все на искушение, потому что в последнем предложении упоминается
«искушаемых», без всякого прибавления страданий. Неизвестно, происходит ли πέπονθα от πάσχω или от πονέω, от активного, πεπόνηκα, образуется среднее значение в πέπονα, а πέπονθα — от обычного плеоназма тэты; а если так, то речь идет не о его страданиях, а о его работе под искушением. Если, как принято думать, оно происходит от πάσχω, то я признаю, что это слово иногда употребляется в том виде, в котором оно здесь переведено Эразмом: «accidit», «contigit», «usu venit», «это случилось», «это случилось»; " но это случается редко, и то не без учета страданий.
Но очевидно, что здесь подразумеваются страдания Христа, и Его искушение упоминается только как пример того, посредством чего Он пострадал, и это нельзя игнорировать, и смысл переносится только на Его искушение: «Он пострадал, будучи искушенным». ." Πειράζω само по себе является всего лишь испытанием или экспериментом; но, поскольку это делается на основе различных принципов, разными средствами, для разных целей и по разным предметам, существует большая разница в таких испытаниях и большое разнообразие в природе искушений. Как был искушен Господь Христос, кем и какого рода были Его искушения, мы рассмотрим далее. Эфиопия.
читается: «когда Он искушал Его и поразил Его»; то есть Бог.
Δύναται βοηθῆσαι. V., «potens est et eis qui tentantur auxiliari». "Эт"
снова добавляется, но сохраняется у Безы, как не связующее, а выразительное,
«potest et eis qui tenantur succurrere» — «он может» (или «способен») «помочь»,
«облегчить», «помощь». Βοηθεω — это собственно ἐπὶ βοὴν θέω, «набежаться на чей-либо крик»; то есть помочь и облегчить его в его беде, прийти быстро и как бы в спешке на помощь тому, кто кричит в опасности. Итак, Фукидид: Οὗτοι δὲ τοὶςʼ Αθηναίοις ἐβεβοηθήκεσαν,
— «Они пришли на помощь афинянам» [в их беде]. И таков прямой смысл слова в этом месте, поскольку оно уважает тех, кто страдает от искушения и взывает о помощи. И это ясно выражено в латинском слове «succurrere». и наша «помощь», полученная оттуда. Так Златоуст толкует эти слова: Δύναται βοηθῆσαι·
μετὰ πολλῆς προθυμίας ὀρέξει χεῖρα, — «Он протягивает им руку Свою со всей готовностью».
Вер. 17, 18. — А потому [поэтому] ему надлежало [было достойно]
уподобиться братьям своим во всем [во всех отношениях], чтобы быть милостивым и верным Первосвященником в делах
[относящиеся к] Богу, чтобы совершить примирение за грехи людей.
Ибо, [хотя] он пострадал, [когда был] искушен, он может помочь [прийти на помощь] искушаемым.
В этих двух стихах апостол иллюстрирует то, чему он учил раньше, и подтверждает то, что он утверждал относительно участия Сына в плоти и крови подобным же образом с детьми, с одной особенной стороны. И эта цель состоит в том, чтобы он стал первосвященником; И евреи признали, что Мессия должен был быть, и он сам намеревался впоследствии более подробно продемонстрировать это. Более того, он должен был быть таким первосвященником, который был назначен и пригоден для выполнения своей должности на благо тех, ради блага которых он должен был там служить. Этого требуют мудрость Божья и природа самой вещи. А поскольку они являются людьми, нетерпимыми к искушениям и всякого рода страданиям, он должен особым образом уметь помогать, облегчать и спасать таких людей. И все это апостол заявляет в этих стихах, в начале которых мы можем рассмотреть:
1. Важность иллятивного выражения во вступлении: «почему»,
или «следовательно». 2. Необходимость указывает на то, что здесь приписано Мессии: «надлежало Ему» или «должно было Ему так сделать». 3. То, что повторяет и подтверждает апостол, а именно, что он был «во всем» (или
«всяким путем») «быть подобным братьям своим»; 4. Общая цель его необходимого подчинения братьям: «чтобы он был милостивым и верным первосвященником». 5. Особая работа и цель этой должности, к которой он был так подготовлен: «в делах Божиих совершать примирение за грехи людей». 6. Дальнейшее подтверждение необходимости предыдущего утверждения, взятое из двойного рассмотрения: (1) О том, что он сделал или что случилось с ним в состоянии, в котором он был уподоблен братьям: он «пострадал, будучи искушен» или «когда он был искушен»; (2) О благословенном эффекте и последствиях этого как для его собственной подготовки к дальнейшему исполнению своего служения, так и для пользы тех, кому он служит в нем: «он способен помочь искушаемым».
1. В слове ὅθεν, «почему», заключена иллюзия. Теперь это
может уважать либо то, что было сказано ранее, либо то, на чем далее настаивают в последующих словах. Во-первых, апостол, казалось бы, заключал необходимость быть «во всем подобным братьям своим» на основании того, что он прежде доказал в отношении своего участия в человеческой природе; но, похоже, это слово не в этом. Это выражение: «Чтобы во всем уподобиться братьям своим» — это всего лишь повторение того, чему апостол учил ранее относительно своего воплощения и страданий; и здесь его намерение состоит в том, чтобы показать причину или цель этого, а именно, что он может быть первосвященником и исполнять свою должность на благо народа. Поэтому он дает отчет о том, что он совершил, и объявляет конец этого: «Поэтому» (или
«поэтому») «должен был стать таким же, как его братья, чтобы быть милостивым первосвященником». И так Златоуст понял связь этих слов. Ἵνα οὖν, говорит он, προσενέγκῃ θυσίαν
δυναμένην ἡμᾶς καθαρίσαι, διὰ τοῦτο γέγονεν ἄνθρωπος· — «Поэтому Он стал человеком, чтобы быть жертвой, способной очистить грехи наши».
2. Необходимость содержания апостольского утверждения выражена в слове ὤφειλε, «должно», «должно быть так»; иначе и не могло быть, если предположить, что он должен был быть первосвященником. Поскольку Бог предназначил его для этой должности и ее работы, ему было совершенно необходимо во всем уподобиться своим братьям.
3. Таким образом, апостол утверждает, что он «во всем уподобляется братьям своим». Это предложение имеет природу тех, которые καθόλου ὡς μὴ καθόλου, — универсальны, но не универсально поняты. Ибо это выражение κατὰ πάντα допускает различные ограничения; так как, во-первых, Он касается только всего того, что необходимо для поставленной цели; и, во-вторых, и в них может быть большая разница. Вещи, которые он уважает, — это природа с ее существенными свойствами, сопровождаемая искушениями и страданиями. Но хотя братья грешники, он не уподобился им в грехе; какое исключение делает апостол в другом месте к этому утверждению, гл. 4:15: ибо это было бы настолько далеко от достижения намеченной цели, что было бы совершенно разрушительным для нее. И в том, в чем Он уподобился им, по-прежнему должно сопровождаться нами окончательное постановление. То, что для этого было необходимо, это
ассимиляция или конформизм распространяется на; то, что было иначе, оно не предполагает. И как первая часть этого двойного ограничения становится очевидной на примере греха, так и истина и необходимость последнего станут очевидными при рассмотрении вещей, в которых состоит это соответствие; как,-
(1) Он был уподоблен им по сути человеческой природы, разумной духовной души и смертного тела, оживленного ее союзом с ним. В этом необходимо было, чтобы он был подобен братьям, а не имел фантастического тела или тела, одушевленного Божеством, как некоторые воображали в древности. Но для того, чтобы он принял эту природу путем естественного зарождения, по образцу братьев, в этом не было необходимости; да, это не способствовало бы завершению его священства, но ослабило бы его эффективность, и сделали его неспособным быть таким священником, каким он должен был быть; ибо, хотя первоначальная зараза греха происходит от естественного деторождения, если бы он посредством этого стал причастником человеческой природы, то как бы он мог быть «святым, невинным, непорочным, отделенным от грешников», как подобало быть нашему первосвященнику? ? глава 7:26. Опять же, не было необходимости, чтобы эта человеческая природа имела свою индивидуацию от самой себя и особое существование само по себе; да, это также опрокинуло бы его священство; ибо, хотя эффективность его зависит от превосходства божественной природы, она не могла бы оказать на нее свое влияние, если бы человеческая природа не была взята в одно и то же личное существование с самой собой.
Только, как мы сказали, чтобы он имел человеческую природу, истинно и действительно, как братья, и в этом был подобен им, это было необходимо, чтобы он мог быть священником-приносителем и иметь свое, что можно было бы принести Богу.
(2) Было также необходимо, чтобы он в своей человеческой природе и вместе с ней принял на себя все ее свойства и склонности, чтобы уподобиться братьям. Он не должен был иметь вездесущее тело, тело, соразмерное Божеству, то есть огромное и, следовательно, вообще не имеющее настоящего тела; и его душа не могла быть освобождена от привязанностей, свойственных человеческой разумной душе, как любовь, радость, страх, печаль, стыд и тому подобное; и его тело не могло быть свободным от неприятных голода, жажды, холода, боли и самой смерти. Но ныне, тогда как у братий эти дела сопровождаются по большей части нерегулярными возмущениями;
и тогда как все отдельные из них имеют свои собственные недостатки, частью из-за непомерных наклонностей, вызванных их характером и цветом лица, частью из-за слабостей и болезней, происходящих либо от их первоначального строения, либо от других последующих ненормальностей; нет никакой необходимости в том, чтобы в чем-либо из них он уподоблялся братьям; да, соответствие им в этом абсолютно препятствовало бы работе, которую ему предстояло совершить.
(3) Он также был подобен нам в искушениях по причине, которую апостол называет в последнем стихе. Но и здесь можно заметить некоторую разницу между ним и нами; ибо большинство наших искушений возникает изнутри нас, от нашего собственного неверия и похотей. Опять же, в тех, кто извне, в нас есть что-то, что может принять участие в них, что всегда заставляет нас не выполнять наш долг сопротивления и часто приводит к дальнейшим выкидышам. Но от этих вещей он был совершенно свободен; ибо, как он не имел внутреннего расположения или склонности к малейшему злу, будучи совершенен во всех благодатях и во всех их действиях во все времена, так и, когда князь мира сего пришёл к нему, он не имел в нём части – не с чем можно было бы сблизиться. его предложения или развлекать его ужасы.
(4) Его страдания были с ними такими же, как и братья, или должны были так поступать; однако они оказали на него совсем иное воздействие, чем то, которое они оказали бы на них самих. Ибо хотя он был совершенно невиновен и совершенно праведен и никоим образом не заслуживал этого сам по себе, он был свободен от всех впечатлений о тех греховных последствиях, которые сопровождают величайшие страдания под проклятием закона, совершаемые самими грешниками.
Таким образом, утверждаемое здесь ὁμοίωσις κατὰ πάντα, «подобие во всем», допускает двойное ограничение: первое касается самих некоторых вещей, например греха; другой — способ или способ вещей, в которых действительно состоит соответствие.
Теперь, чтобы таким образом уподобиться им, оно «пришло ему». Было достойно, справедливо и необходимо, чтобы Бог сделал его таким из-за должности, обязанностей и занятий, которые Он поручил ему; о чем, как о цели настоящего, и следует узнать далее.
4. Общая цель его подчинения братьям состоит в том, чтобы он «был милостивым и верным первосвященником». Сюда входят две вещи: во-первых, должность, для которой он был предназначен — он должен был быть «первосвященником»;
во-вторых, Его качества для этой должности: он должен был быть «милосердным и верным». Его соответствие братьям, как мы видели, заключалось в двух вещах: во-первых, в Его участии в их природе; во-вторых, Его соучастие с ними в их состоянии страданий и искушений.
Первое из них было необходимо для его должности; последний в соответствии с его квалификацией. Он стал человеком, чтобы быть первосвященником; он претерпел искушение, чтобы быть милостивым и верным. Больше не требовалось, чтобы он мог быть первосвященником, но чтобы он стал причастником нашей природы; но чтобы он мог быть милостив и верен, с той милостью и верностью, в которых нуждались братия, требовалось, кроме того, чтобы он пострадал и был искушен, а это должно быть ясно рассмотрено.
(1) Чтобы он мог быть первосвященником, ему необходимо было быть причастником природы тех, ради которых он должен был совершать дела Божьи. Так сообщает нам апостол, гл. 5:1: «Всякий первосвященник мужей должен быть взят из среды человеков». Это дело не для ангела и не для самого Бога как такового. И поэтому, хотя преимущества священства Христа были сообщены всем верующим от создания мира, в силу договора и соглашения между Отцом и Ним о принятии и исполнении этого служения в назначенное время, тем не менее, Он на самом деле не был и не мог быть первосвященником, пока не облекся плотью и не стал причастником природы детей. Обязанность, которую он как первосвященник должен был исполнять, а именно:
«приносите дары и жертвы» Богу, гл. 8:3, – с особым характером той великой жертвы, которую он должен был принести, а именно его самого, его тела и души, приготовленных и данных ему для этой цели, гл. 10:10, требуют и делают необходимым это соответствие. По этой причине он уподобился братьям в причастности человеческой природе.
(2) В этой природе он должен быть совершенно святым и точно исполнять свой долг согласно замыслу и воле Бога — это все, что требовалось от него, чтобы он мог быть первосвященником. Но это было еще не все, чего требовало сословие и положение братии. Их печали, нежности,
слабость, несчастья, разочарования таковы, что, если не будет созерцания его возвышенной святости и абсолютного совершенства в исполнении всякой праведности, с некоторыми качествами, склоняющими его к снисхождению, жалости, состраданию и нежному чувству своего состояния, каковы бы ни были может быть вопросом их безопасности в будущей жизни, их комфорт в этой жизни будет находиться под постоянной угрозой. Для того и уподобился он им в немощах их естества, их искушениях и страданиях, откуда и возникают все их утешения и скорби. Отсюда возникла необходимость в требованиях к его должности, которыми он обзавелся своими страданиями и искушениями; и их двое:
[1] Милосердие. Он был ἐλεήμων, «милосердный», «нежно сострадательный»,
как переводится это слово в сирийской версии; «несчастные», тот, кто близко к сердцу принимает все страдания своего народа, заботится о них, чтобы облегчить их. Милосердие в Боге — это всего лишь обнаженное простое предчувствие страдания, ставшее эффективным благодаря действию Его святой воли, направленной на облегчение. Милосердие во Христе – это сострадание, соболезнование, к которому присоединяется чувство жалости и печали. И это была в человеческой природе Христа благодать Духа во всем совершенстве.
Так как эта добродетель такова, что при ее действии глубоко воздействует также на всю душу и тело, и будучи несравненно более превосходной во Христе, чем во всех сынах человеческих, то она должна должна производить в нем те же действия, какие в других людях. в меньших степенях оно присутствует. Таким образом, мы находим его во все времена полным этого сострадания и жалости ко всем сынам человеческим, да, к злейшему из его врагов, выражающемуся вздохами и слезами, намекающими на глубокое сострадание его сердца. И это заставило его как бы даже забыть о своих несчастьях в величайшем горе; ибо, когда, видя, как дочери Иерусалима плачут о нем, когда он шел на свой крест, он вспоминает о том, к чему было сосредоточено его сострадательное сердце, о приближающихся страданиях и гибели их, Лук 23:28. Но и это милосердие вообще не является тем, что имеет в виду апостол; но он считает, что оно возбуждено, раздражено и вызвано его собственными искушениями и страданиями. Он страдал и искушался, чтобы быть милостивым не абсолютно, но милостивым первосвященником. Связь страданий и искушений Христа с Его милосердием связана не с благодатью или привычкой к нему, а с его особым проявлением в качестве нашего Первосвященника. И это милосердие Христа есть благодатное соболезнование и сострадание Его
вся душа со своим народом, во всех его искушениях, страданиях, опасностях, страхах и печалях, с постоянной склонностью воли и привязанности к их помощи, вложенной в него Святым Духом, как одна из тех благодать, которые должны были обитать в его природа во всей полноте, возбужденная и раздражённая, что касается её постоянного проявления в служении первосвященника, чувством и опытом, которые он сам имел в отношении тех страданий, которые они претерпевают: о чём подробнее в последнем стихе.
[2] Другое упомянутое качество состоит в том, что он должен быть πίστος,
"верный." Некоторые понимают под πίστος «verus», «legitimus», «истинный и законный», — сделанный должным образом; о чем апостол прямо говорит (гл. 5:5: другие, его общая верность, честность и праведность при исполнении служебных обязанностей, будучи «верным Поставившему его»,
как гл. 3:2. Но ни один из этих смыслов не отвечает ни особому замыслу апостола, ни тому, что он говорит о своих качествах как о своем подобии братьям в страданиях и искушениях. Оно также должно отвечать тому милосердию, которое мы уже описали. Оно состоит, следовательно, в точном, постоянном, внимательном рассмотрении всех забот братии, под ее искушениями и страданиями. К этому его побуждает собственный опыт того, что значит служить Богу в таких условиях. Описано в Ис. 40:11. Таким образом, здесь упоминается не его верность в целом, благодаря которой он исполнил всю свою обязанность и выполнил порученную ему работу, как упоминается в Иоанна 17:4, но его постоянная забота и снисхождение к нуждам и скорбям своих страдающих и искушенных братьев. намеревался.
Прежде чем мы приступим к объяснению остальных отрывков этих стихов, можно отметить то, что следует из того, что уже было сказано для нашего наставления; как,-
I. Обещанный Мессия должен был стать великим Первосвященником народа Божьего.
Это предполагает здесь апостол и доказывает в другом месте. И это мы подтвердили в другом месте. Особое служение священства, позволяющее человеку исполнять его ради других, пришло после греха, по первому обетованию. В состоянии невиновности каждый должен был быть священником сам по себе или совершать от своего имени то, что он должен был делать с Богом, согласно
закон его творения. Когда эта привилегия была утрачена из-за греха, который прервал всякое благодатное общение между Богом и человеком, был предусмотрен и включен в первое обетование новый способ взаимодействия между Богом и грешниками. Это было только благодаря Христу, обещанному семени. Но поскольку он не должен был быть немедленно показан во плоти, и воля Божия заключалась в том, чтобы ему были принесены различные жертвы; отчасти ради его чести и славы в мире и для того, чтобы засвидетельствовать подчинение ему своего народа; отчасти для того, чтобы научить и научить их природе и преимуществам священства, которое Он предназначил для них, и продемонстрировать его в таких изображениях, на которые они были способны; в течение нескольких сезонов он учреждал различных видов временных, увядающих типичных священников. Это он делал и до, и после закона. Не то чтобы среди них когда-либо был священник, так называемый в полном смысле этого слова, с помощью которого дела человеческие могли бы быть полностью и окончательно связаны с Богом; только те, кто был назначен управлять пред Господом от имени других, назывались священниками, как правители называются богами, потому что они представляли истинного Священника и внешне выражали его действия людям. Истинный, надлежащий и абсолютный Первосвященник — это только Иисус Христос, Сын Божий; ибо только он один имел все торжества, которые были необходимы для устройства и конфирмации такого священника: как, в частности, для этого была необходима клятва Божия, чтобы его священство было стабильным и неизменным. 1. Никто никогда не был поставлен священником по клятве Божией, кроме одного Христа, как заявляет апостол, гл. 7:20, 21. И как это отличает его должность от должности других, станет ясно на этом месте. 2. Он один мог предложить Богу что-то свое. У других священников было что предложить, но ничего своего; они приносили в жертву только животных, которых приносили им люди. Но Господь Христос имел Свои собственные тело и душу, приготовленные для приношения Ему в жертву, которые принадлежали Ему и находились в Его собственном распоряжении, гл. 10:5. 3. Он один был поставлен над всем духовным домом Божьим, всей семьёй Божией на небе и на земле. Это относится к чину первосвященника — председательствовать в доме Божьем и следить за его управлением и управлением всем, что находится в нем. В древности священники в этой части своей службы были ограничены материальным домом или храмом Божьим; но Иисус Христос был поставлен над всем духовным домом Божиим, чтобы управлять им и распоряжаться им, гл.
3:6. 4. Он один пребывает вечно. Истинный и настоящий Первосвященник должен был служить не только одному веку или поколению, но и всему народу Божьему.
до конца света. И на этой прерогативе священства Христа настаивает апостол (гл. 7:23, 24. 5. Он один совершал и мог совершать истинную и надлежащую работу священника, а именно: «примирять за грехи народа». Жертвоприношения других жрецов могли лишь символизировать то, что должно было быть сделано, но само то, чего они не могли добиться; ибо «невозможно, чтобы кровь тельцов и козлов истребила грехи», как показывает апостол, гл. 10:4; но это было сделано эффективно благодаря «одному приношению», которое принес этот первосвященник (стихи 11–14). На всем этом впоследствии следует настаивать на своем месте, если Бог позволит. Итак, это его прерогатива, это наша привилегия и преимущество.
II. Принятие нашей природы и Его соответствие нам в ней были принципиально необходимы Господу Иисусу, поскольку Он был для нас Первосвященником.
Надлежало ему уподобиться нам, чтобы быть первосвященником. Это правда, что, будучи великим пророком своей церкви, он частично учил и наставлял ее, находясь во плоти, от себя самого; но это было в каком-то смысле просто следствием того, что Он принял нашу природу как нашего Первосвященника: ибо Он наставлял Свою церковь до и после главным образом Своим Духом, и Он мог бы сделать это в полной мере, даже если бы он никогда не был воплощением. Точно так же он мог бы управлять им с высшей властью в качестве короля и главы. Но нашим первосвященником без принятия нашей природы он не мог быть, потому что без этого ему нечего было предложить; и «по необходимости», говорит апостол, «он должен иметь что-то, что можно предложить Богу». Священник без жертвы подобен царю без подданного. Если бы Бог не приготовил ему тело, ему нечего было бы предложить. Он должен был принести себя Богу, иначе его священство было бы напрасным; ибо Бог показал, что никакая другая жертва не будет принята и не будет эффективной для достижения этой цели. На этом, следовательно, положена непреложная необходимость воплощения Христа.
III. Такова была неизреченная любовь Христа к братьям, что Он не отказался ни от чего, ни от какого условия, которое было бы необходимо для того, чтобы быть готовым к выполнению дела, которое Он предпринял для них.
Должно быть, он их первосвященник; этого он не мог бы, если бы не был уподоблен им во всем. Он знал, чего ему это будет стоить, каких неприятностей,
горе, страдание, в этом соответствии им он должен пройти; с какими страданиями он должен бороться всю свою жизнь; каким завершением должно было стать его паломничество по земле; через какие горестные искушения ему пришлось пройти: все лежало перед ним открытое и обнаженное. Но его любовь, оттененная для нас любовью Иакова к Рахили, была такова, что он был готов подчиниться любым условиям, подвергнуться любым условиям, чтобы спасти свою возлюбленную церковь и наслаждаться ею. См. Еф. 5:25, 26. И, конечно же, тот, кто был так силен в своей любви, не менее постоянен в ней; и он не оставил ничего невыполненного, что было бы необходимо, чтобы привести нас к Богу. Но нам еще предстоит продолжить объяснение этих слов.
Τὰ πρὸς τὸν Θεόν. 5. Апостол, утвердив священство Христа, описывает в пятом месте природу самого служения, как оно было ему предоставлено: и делает это двумя способами. (1) Общим описанием объекта или того, ради чего оно осуществляется: Τὰ πρὸς τὸν Θεόν,
«То, что относится к Богу». (2) В частном случае, взятом из конца его священства и великого дела, которое он совершил посредством него:
«Для примирения за грехи народа».
(1) Он должен был быть Первосвященником в «делах, относящихся к Богу», то есть либо в том, что должно было быть сделано для Бога с людьми, как говорит апостол: «Мы — послы Христа, как хотя Бог и просил тебя через нас», 2 Кор. 5:20; или в том, что должно было быть сделано с Богом для людей.
Ибо было две основные части служения первосвященника: первая — председательствовать в доме и совершать богослужение, совершать дела Божии с людьми. Это пророк приписывает Иисусу Первосвященнику особый прообраз Христа, Зах. 3:7: «Так говорит Господь Саваоф: если ты пойдешь путями Моими и будешь хранить заботу Мою, то и будешь судить дом Мой, и будешь охранять дворы Мои»; и самому Христу: «Он построит храм Господень, и будет носить славу, и воссядет, и царствовать на престоле Своем, и будет священником на престоле Своем», гл. 6:13, то есть «Первосвященник исповедания нашего».
Евр. 3:1. Он был поставлен властно над домом Божьим, чтобы заботиться о том, чтобы все богослужения перед ним совершались согласно его назначению, и объявлять людям Его постановления и постановления.
И в этом смысле Господь Христос есть и Первосвященник Своей Церкви, τὰ
πρὸς τὸν Θεόν, кормящий и управляющий ими во имя и власть
Боже, Мик. 5:4. Однако это не та часть его служения, которую здесь имеет в виду апостол. Другая часть служения первосвященника заключалась в том, чтобы совершать для Бога дела, которые должен был совершать народ. Так Иофор советует Моисею, Исх. 18:19, ה אַ
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עָָ — «Будь для народа пред Богом», как сказано в LXX. воздайте, Γίνου σὺ τῷ λαῷ τὰ πρὸς τὸν Θεόν, во фразе, употребленной здесь апостолом: «Будь для народа в том, что принадлежит Богу». И это была основная часть должности и обязанностей первосвященника, а остальные были лишь следствием этого. А что это было так в отношении служения Христа, апостол показывает в особом ограничении, которое он прикладывает к этому общему утверждению; он был «первосвященником в делах Божиих, εἰς τὸ ἱλάσκεσθαι τὰς ἁμαρτίας τοῦ λαοῦ», — «примирять» (то есть «примирять») «за грехи народа».
(2) В этих словах следует учитывать два момента: [1] Цель священнического действия, возложенная здесь на Господа Христа; [2] Само действие, которое, как сказано, он совершает в связи с этим.
[1] Первое — ὁ λαός, «народ». Это, скажут некоторые, семя Авраама, о чьем интересе к посредничеству Христа и об их привилегиях в нем говорит апостол, чтобы побудить евреев к постоянству в их вере и исповедании. А так еще и срок ограничивают
«братья» раньше использовалось; не то, что они говорят, что избранные среди язычников исключены, а то, что он прямо упоминает только о начатках у иудеев. Но этот смысл не обязательно заложен в словах. Намерение апостола в этом выражении состоит лишь в том, чтобы пролить некоторый свет на действие священства Христа, начиная с служения первосвященника по Ветхому Завету и его освобождения; ибо как у Него был особый народ, который Он искупил, так и у Христа, то есть всех избранных Его.
Ἱλάσκεσθαι ἁμαρτίας. [2] Приписываемое ему действие выражено в этих словах: Εἰς τὸ ἱλάσκεσθαι τὰς ἁμαρτίας, которые не лишены трудности, поскольку конструкция глагола несовместима с его естественным и собственным значением. Ἱλάσκομαι правильно и обычно у всех писателей, священных и других, означает «умилостивить», «искупить», «угодить», «умилостивить», «умилостивить».
"примирить." Но следующее слово, по-видимому, не допускает в этом месте этого значения: τὰς ἁμαρτίας·, ибо как можно сказать, что кто-то угождает или искупает,
или примирить грех? Поэтому некоторые, делая упор выражения на конструкции, регулируют смысл глагола существительным, действия — дополнением; и таким образом это будет означать искупление, очищение и уничтожение греха, очищение грехов людей, уничтожение грехов людей. В народной латыни слово «repropitio» переводится как «ut repropitiaret»; которое, как говорит нам Ансельм (и у него есть последователи), состоит из «re», «prope» и «cieo» — варварской этимологии варварского слова. «Пропитио» — латинское слово, которое использовалось не только Плавтом, но и Светонием и Плинием, и оно использовалось для «успокоения», «искупления»,
«пожалуйста» или «отвратительный гнев». В большинстве переводов это слово передается как «expio», «ad expiandum peccata»; но значение этого слова также сомнительно. Действительно, иногда его используют для «очистки», «очистки» и «удаления греха»; но никогда ни у одного хорошего автора, кроме как в отношении искупления, чтобы отнять его посредством жертвы, публичного наказания, посредством людей, посвящающих себя разрушению. Итак, Ливий, lib.i.cap. xxvi., говоря о Горации, убившей свою сестру: «Ita ut caedes манифест aliquo tamen piaculo lueretur, imperatum patri, ut filium expiaret pecunia publica».
«Expiare» — это то же самое, что и «luere piaculo», которое означает устранение вины за преступление путем смягчения наказания. Тогда эти слова могут иметь двойной смысл: 1-й. Совершить искупление и примирение греха, умиротворив гнев и ярость Божию на него; 2 раза в день. Удалить и устранить грех либо путем очищения и освящения грешника, либо любыми средствами, уговаривающими его не продолжать грешить. Против первого смысла возражается конструкция слова с τὰς ἁμαρτίας, «грехи»; против последнего — постоянный смысл самого слова, от которого нельзя отказываться. Следовательно, мы принимаем и подтверждаем именно первый смысл.
(1-й.) Постоянное употребление этого слова всеми хорошими авторами греческого языка не допускает иного. Ἱλάσκομαι имеет активное значение и означает «propitium facio», «placo», как мы заметили ранее, «успокоить».
и «искупить». Именно этим язычники обычно выражали свои усилия отвратить гнев своих богов, умилостивить их; а затем употребляют его переходно, с винительным падежом дополнения; как Гомер, Илиада. я. 386:—
Ἐγὼ πρῶτος κελόμην Θεὸν ἱλάσκεσθαι·—
«Чтобы умилостивить» или «умилостивить Бога».
И Илиада. я. 443–445:—
——Φοίβῳ θʼ ἱερὴν ἑκατόμβην
Ῥέξαι ὑπὲρ Δαναῶν ὂφρʼ ἱλασσώμεθʼ ἂνακτα
Ὃς νῦν Ἀργείοισι πολύστονα κήδεʼ ἐφῆκεν·—
«Чтобы предложить гекатомбу Аполлону за греков и умилостивить того, кто наслал на них столько скорбей», или «искупить его».
А когда к нему присоединяется винительный падеж лица, то оно не может нести никакого другого смысла. Итак, Плутарх, Ἵλασο θυσίαις ἥρωας: и Лукиан, Ἱλάσατο τὸν Θεόν, «чтобы умилостивить Бога». Иногда оно употребляется с дательным падежом, как у Плутарха в «Публике», Ἱλασόμενος τῷ ᾅδῃ, и тогда оно имеет отношение к жертве, посредством которой совершается искупление и отвращается гнев; и переводится как «piaculare sacum facere», «приносить пиакулярное жертвоприношение». Так что слово постоянно имеет отношение к гневу и гневу какого-либо человека, который осуждается, отворачивается, умиротворяется посредством достигнутого примирения.
(2 раза.) Использование этого слова в LXX. подтверждает это в этом смысле.
Обычно они передают еврейское ר כּ.
פַָ, этим; что, когда речь идет о Боге
всегда означает «искупление» и «искупление». Итак, существительное Пс. 49:8: «Никто не может выкупить брата своего,
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ἐξιλάσωμαι περὶ τῆς ἁμαρτίας ὑμῶν, — «чтобы искупить грехи ваши».
И именно Бог является объектом акта умиротворения или искупления: «чтобы искупить перед Богом грех ваш». Итак, Числ. 28:22, 30, Неем. 10:33.
Когда-то в Ветхом Завете оно использовалось транзитивно, а его объектом был поставлен грех: Дан. 9:24, ן ע
וָֹ ר כ
פֵַּ וּ
לְ , καὶ τοῦ ἐξιλάσασθαι ἀδικίας, — «искупить
грех», или «неправда», то есть ἐξιλάσασθαι τὸν Θεὸν περὶ τῆς
ἀδικίας — «чтобы искупить грех перед Богом». И так же они выражают
человек с περί, за которого совершается искупление: Ἐξιλάσασθαι περὶ
αὐτοῦ, αὐτῶν, ψυχῆς αὐτοῦ, Исх. 30:15, 16, Лев. 1:4, 4:20, 26, Чис.
15:25, 26. И все же Бога почитают как того, кого обижают и с кем следует примириться; как сказано в Лев. 10:17, καὶ ἐξιλάσησθε περὶ αὐτῶν
ἔναντι Κυρίου, — «искупит их пред Господом». А иногда добавляют, чем совершается искупление, а именно приношениями или жертвами того или иного рода, Лев. 8:17. И они хорошо передают нам смысл этого слова в другом месте: Притч. 16:14: «Гнев царя подобен вестнику смерти, ἀνὴρ δὲ σοφὸς ἐξιλάσεται αὐτόν» — «мудрый человек умилостивит его»; имея в виду то, что оригинал делает с царем в его гневе, נָּ
ה פּ
רְֶ יְ
כַ, «отвернется», то есть умиротворив его. Таким образом, под этим словом всегда подразумевается: [1-е] Преступление, преступление, вина или долг, которые следует устранить; [2 раза.] Человека обидевшего нужно умиротворить, искупить, примирить; [3-й.] Человек, совершивший преступление, должен быть помилован, принят; [4-е.] Жертвоприношение или другие средства искупления.
Иногда выражается одно, иногда другое, но употребление этого слова уважительно ко всем. И напрасно притворяется Креллий, ad. Грот. рекламная шапка. VII. п. 360, что ἱλάσκεσθαί τινα и ἱλάσκεσθαι περί τινος суть одно и то же и обозначают одно и то же: первое всегда обозначает обиженного человека, второе — человека, совершившего преступление, или само преступление. Одно предназначено для того, чтобы искупить или умилостивить другого, другое — для того, чтобы искупить другого; которые, несомненно, достаточно различны.
(3-й.) Иудеи, которым писал Павел, знали, что основная работа первосвященника заключалась в искуплении перед Богом греха, следствием чего было их искупление и освобождение от него; и поэтому они понимали этот поступок и обязанность соответственно, поскольку это обычное выражение, которое применяет к нему апостол. Они знали, что великая работа их первосвященника заключалась в том, чтобы искупить их грехи и преступления, чтобы они не умерли и чтобы наказание, грозящее законом, не постигло их, как полностью заявлено в Лев. 16:10, 21.
И апостол теперь наставляет их в сути того, что они прежде изучали в образах и тенях. В Писании нет и упоминания об искуплении греха иначе, как через искупление, и это слово никогда и нигде не означает настоящего очищения от греха, присущего грешнику; так что последний предлагаемый смысл не соответствует ему.
Трудность, предполагаемая при построении, не имеет никакого значения. Поскольку смысл и постоянное употребление слова, как мы показали, должно быть предполагаемым многоточием, и ἱλάσκεσθαι τὰς ἁμαρτίας по смыслу то же самое, что и ἱλάσκεσθαι τὸν Θεὸν περὶ τ ῶν ἁμαρτιῶν,— «примириться с Богом за грехи»; как эта же фраза объясняется и в других местах.
6. Существует еще одно двойное усиление необходимости того, что было подтверждено ранее, относительно того, что Он «уподобился братьям Своим во всем» в отношении Его священства; первое взято из того, что он сделал или претерпел в этом состоянии, другое — из выгод и выгод, которые из этого вытекали; первое в этих словах: «Ибо в этом он сам пострадал, будучи искушенным».
Ἐν ᾧ. Ἐν ᾧ γάρ, «за это». То есть, говорят некоторые, «по той же природе», он пострадал и во плоти, которую принял, испытывая искушение. Но эти слова кажутся скорее всего лишь иллюстрацией того, что апостол заключает или выводит из того, что он изложил ранее: שׁ
ר ֶ אֲכַּ, «тогда как», «поскольку», «видя это». Поэтому часто используются и ἐφʼ ᾧ, и ἐν ᾧ, Рим. 5:12.
Πέπονθε πειρασθείς. Здесь о Христе утверждается, что πέπονθε
πειρασθείς, «он пострадал от искушения»; не то, что «ему случилось быть искушенным», что мы ранее отвергли. Народная латынь и толкователи, следующие за этим переводом: «Он страдал и был искушен». Но "и"
вставленное, как мы показали, лишнее; и это признается Эразмом, Эстием и Лапидом, хотя Тена и некоторые другие борются за его сохранение. Здесь подразумеваются не страдания Христа вообще, и не упоминается о цели Его страданий вообще, которая должна была совершить примирение; но помощь и облегчение искушаемым, что касается страданий, постигших его в искушениях. Не его страдания, абсолютно рассмотренные, и не его искушение специально предназначены, но его страдания в его искушении, как было замечено ранее. Итак, чтобы узнать, каковы были эти страдания, мы должны узнать, каковы были его искушения и как они повлияли на него.
«Искушение» и «искушения» сами по себе являются вещами безразличной природы и не содержат в себе абсолютно никакого морального зла. Что бы ни
посещает их такого рода, происходит либо от намерения искусителя, либо от состояния искушаемых. Поэтому сказано, что Бог искушает людей, но не склоняет их ко греху, Быт. 22:1, Иак. 1:13. Зло, происходящее при искушении, исходит от самих искушенных. Более того, хотя искушение кажется активным, однако само по себе оно по большей части просто нейтрально. Следовательно, оно включает в себя любую вещь, состояние или условие, посредством которого человек может быть испытан, упражнён или искушен. И это прольет нам свет на различные искушения, под которыми пострадал Господь Христос; ибо хотя все они были внешними и вызваны внешними впечатлениями, тем не менее они не ограничивались нападками сатаны, которые главным образом рассматриваются под этим именем. Некоторые из них мы можем кратко перечислить:
(1) Его состояние и состояние в мире. Он был беден, презирался, преследовался, порицался, особенно от начала и до конца своего общественного служения. В этом заключалось еще одно продолжающееся искушение; то есть испытание его послушания всевозможными невзгодами. Поэтому он называет все это время временем своих искушений: «Вы остались со мной в моих искушениях»; или в деле, которое он совершал в постоянном искушении, вытекающем из его внешнего состояния и состояния. См. Иакова 1:2; 1 Пет. 5:9. В этом искушении он терпел голод, нищету, усталость, скорбь, поношение, стыд, презрение; чем глубоко затронула его святая душа. И он принял это с радостью, потому что это должно было стать условием для тех, чье сохранение и спасение в качестве первосвященника он взял на себя, как мы увидим. И его опыт здесь — источник их комфорта и безопасности.
(2) Пока он находился в этом состоянии, на него постигли бесчисленные отдельные искушения, от которых он страдал: сострадательное сердце к скорби; [2.]
От своих последователей, оставленных ими после проповеди тайн Евангелия; [3] Из избранных Его учеников, все из которых оставили Его, один отрекся от Него, а другой предал Его; [4] От тоски его матери, когда «меч пронзил ее душу» в его страданиях; [5.]
От его врагов всякого рода, — от всех, о которых подробно рассказывается в Евангелии: от всех, от которых его страдания были невыразимы.
(3) Сатана играл решающую роль в искушениях, от которых он страдал.
Он напал на него в самом начале его служения, непосредственно от него самого, и следовал за ним на протяжении всего его служения с помощью инструментов, которые он приводил в действие. Ему также было предоставлено время, час тьмы, когда он должен был применить против него всю свою силу и политику; под этим нападением с его стороны он пострадал, как было предсказано от основания мира, либо от удара в пяту, либо от временного разрушения всех своих забот.
(4) То, что Бог оставил его, было еще одним искушением, от которого он страдал. Поскольку это было самым загадочным, то и страдания, связанные с этим, были для него величайшим недоумением (Пс. 22:1, 2, Евр. 5:7.
Это некоторые из главных и источников тех разнообразных и бесчисленных искушений, в которых и под которыми пострадал Господь Христос.
Снова; Благословенный эффект и последствия этого выражены в таких словах: «Он силен помочь искушаемым». Здесь мы имеем: (1) описание тех, ради которых Господь Христос подвергся этому состоянию; (2) Способность, которую он получил благодаря этому, помогать им; и (3) Преимущество, которое они благодаря этому получают.
Οἱ πειραζόμενοι. (1) Те, ради кого он подвергся этому состоянию, — это те, кого он примирил с Богом своей жертвой в качестве первосвященника, но здесь они описаны с особой заботой об их послушании, которое, порождая все их скорби и скорби, заставляет их постоянно нуждаться в помощи и содействии. Они οἱ πειραζόμενοι,
«искушаемые». Несмотря на их примирение с Богом через смерть Христа, им предписан путь послушания. На этом пути они встречаются со многими трудностями, опасностями и скорбями, все из-за искушений, с которыми они сталкиваются. Отсюда и такое описание их: они искушаемые и сильно страдают из-за этого. Другие мало озабочены искушениями.
Внешне, может быть, что касается опасностей, у них не так уж много опасностей; а если и есть, то они видят именно беду, а не искушение; внутри, как греху, они подчиняются ему; но беда от искушения состоит в противодействии ему. Искушаемыми в первую очередь являются примирившиеся люди, тем более что искушения рассматриваются как
причина страданий. Они — знак сатаны и мира, против которого направлены все их стрелы и копья, предмет, над которым Сам Бог испытывает свои испытания. И, кроме всего этого, они ведут внутри себя постоянную борьбу против искушений в остатках своей собственной развращенности. Так что они общаются с ними, внутри и о них на протяжении всей своей жизни. Более того, в этой постоянной и вечной борьбе им выпадают, по святому и мудрому промыслу Божию, определенные времена, когда искушения становятся высокими, сильными, стремительными и даже готовы погубить их. Как у Христа был час тьмы, с которым нужно было бороться, так и у них тоже. Таково было состояние верующих евреев, когда Павел написал им это послание. Что из-за гонений, в которых они претерпели «великую борьбу со скорбями», и что из-за обольщения лжебратьев, соблазняющих их к отступничеству от иудаизма и молчаливому согласию с Моисеевыми церемониями, они были даже готовы быть полностью уничтоженными. Поэтому к ним, а через них и ко всем другим, находящимся в подобном состоянии, апостол относится с почтением, описывая тех, кому Господь Христос готов помочь; они искушаемые. Это собственное имя верующих. Как сатана, по тому, что он делает, называется искусителем; так и их, по тому, что они терпят, можно назвать искушенными. Их призвание – противостоять искушениям, а их жизнь – конфликт с ними. Поскольку первосвященник претерпел с ними то же самое, они имеют твердое основание утешения во всех своих искушениях и страданиях; что он подтверждает тем, что добавлено во-вторых, а именно своей способностью помочь им.
Δύναται. (2) Δύναται, «он может». Эта способность такова, что возникает из того особого милосердия, к которому он расположен из того опыта страданий под искушением, который он имел, - моральная сила, а не естественная. Это не δύναμις ἐνεργητική, исполнительная власть, сила действия или действия, не сила руки, а δύναμις
συμπαθητική, сила сердца и воли, способность в готовности ума, приписываемая здесь Христу. Именно последнее, а не первое, было следствием его искушений и страданий. Милостивая, готовая широта сердца и постоянная склонность к помощи искушаемым – вот способности, которые здесь предназначены; ибо, поскольку эта сила изначально и радикально была заложена в человеческую природу Христа посредством сообщения Ему всей привычной благодати, так и ее следующая склонность к
проявлять себя в соответствующих действиях, с постоянным действительным возбуждением к этому, которое он имел из-за своих страданий в искушениях: ибо -
[1] Благодаря этому Он имел особый опыт слабости, скорбей и страданий человеческой природы под натиском искушений; он попробовал это, почувствовал это и никогда этого не забудет.
[2] Благодаря этому его сердце склоняется к состраданию и знает, что может принести облегчение. На своем престоле вечного мира и славы он видит своих бедных братьев, трудящихся в той буре, через которую с таким душевным трудом прошел он сам, и его глубоко трогает их состояние. Таким образом, Моисей побуждает израильтян к состраданию к чужеземцам, исходя из того, что они сами пережили скорби своего сердца: «Ты знаешь сердце чужеземца». И иудеи говорят нам, что םירטש, или офицеры, которых он поставил над народом в пустыне, были из тех старейшин, к которым так злобно умоляли надсмотрщики в Египте; чтобы на основании своих собственных страданий они могли научиться проявлять нежность к своим братьям, ныне находящимся под их властью.
[3] Это сострадание трогает и воодушевляет Его, принося им облегчение и помощь.
Это и есть надлежащий эффект милосердия и сострадания. Он заставляет власть работать над облегчением тех, на чье состояние оно влияет. Так сказала она:
«Non ignara mali miseris succurrere disco» — Вирг. Аэн. я. 634.
Будучи сама утомлена злом и бедами, она постаралась облегчить несчастным, насколько это было в ее силах. Вот способность, приписываемая нашему первосвященнику, — сострадание и милосердие, возникающие из переживания страданий и опасностей человеческого естества при искушениях, возбуждающие его силу для облегчения искушаемых.
(3) Наконец, преимущество братьев отсюда заключается в помощи, которую Он таким образом может им оказать. Это вообще, как мы показали, состоит в скорейшем пришествии с облегчением к тем, которые, находясь в беде, взывают или призывают о нем. Есть три вещи, в которых действительно нуждаются искушенные верующие и о которых они взывают: [1] Сила противостоять их искушениям, чтобы они не одолели их. [2.]
Утешение, чтобы поддержать их дух под ними. [3.] Сезонно
избавление от них. Для этого подходит помощь, оказываемая нашим первосвященником. И оно применяется к ним по-разному; как, 1-й. Своим словом или обещаниями. 2 раза в день. Своим Духом; и это: (1) сообщая им запасы благодати или духовной силы; (2 раза в день) Сильное утешение; (3-й раз.) Обличая их искусителей и искушения. 3 раза. Своим провидением распорядив все вещи к их благу и выгоде в этом вопросе. И что более того, в словах будет проявляться и в последующих наблюдениях, взятых из них.
I. Главной задачей Господа Христа как нашего Первосвященника, из которой вытекают все остальные Его действия в этом служении, было примирение или искупление греха.
Об этом говорит Иоанн в 1 Послании. 2:1, 2: «Мы имеем Ходатая пред Отцом,
… и Он есть умилостивление за грехи наши». То, что Он делает для нас на небесах как наш Ходатай, зависит от того, что Он делал на земле, когда Он был умилостивлением за наши грехи. Это дело было тем, что главным образом рассматривалось в первом обетовании. (Быт. 3:15), а именно то, что он должен был сделать своими страданиями. Чтобы оттенить и представить это древней церкви, были установлены все жертвы закона и само типичное священство. Все они направляли верующих к Ждать и верить в искупление, которое должно было быть совершено им, и чтобы это было основанием всех других его действий как первосвященника, было необходимо:
1. Со стороны его избранных, ради которых он принял на себя эту должность. По своей природе они были «врагами» Бога и «детьми гнева». Если бы для них прежде не был заключен мир и примирение, они не могли бы ни иметь ни ободрения пойти к нему со своим послушанием, ни принять от него какую-либо милость или принятие с ним; ибо, будучи врагами, они не могли ни думать о том, чтобы служить ему, ни надеяться угодить ему. Здесь лежат первые мысли всех, кто серьезно задумал предстать перед Богом или иметь с Ним дело: «На чем нам предстать перед Ним?» как нам добиться примирения с ним?» Пока на этот вопрос не будет дан ответ и он не будет удовлетворен, они найдут тщетным заниматься чем-либо еще и не смогут получить никакого основания надеяться на получение чего-либо хорошего из руки Божией. Такой порядок вещей устанавливает апостол, Рим. 5:8–10.
Первое, что нужно было сделать для нас, — это примирить нас с Богом, хотя мы были «грешниками» и «врагами». Это было сделано смертью, кровью
Христа, когда он, как наш Первосвященник, принес Себя в жертву за нас.
Совершая это, мы имеем обильную причину и поощрение к послушанию, а также и справедливое основание ожидать всего остального, способствующего нашему спасению, как он также утверждает, Рим. 8.
2. То же самое было и с его стороны. Если бы это не было сделано заранее, он не смог бы совершить для нас никакого другого действия своего священнического служения. То, что Господь Христос делает на небесах ради нас, было прообразом входа первосвященника во святилище. Он не мог этого сделать, если прежде не принес свою искупительную жертву, кровь которой он принес с собой в присутствие Бога. Все его ходатайство за нас, его бдение ради нашего блага, как милостивого первосвященника над домом Божьим, основаны на примирении и искуплении, которые он совершил; его заступничество, действительно, было не чем иным, как благословенным изображением крови искупления. Кроме того, это требовалось от него в первую очередь, а именно, чтобы он «принес свою душу в жертву за грех» и сделал в уготованном для него теле то, чего не могли произвести все жертвы и всесожжения древности. выполнить. И поэтому от этого зависели все обещания, данные ему относительно успеха его посредничества; так что без исполнения он не мог претендовать на их выполнение.
3. Так было и со стороны Бога; ибо именно в этом Он главным образом намеревался проявить Свою праведность, благодать, любовь и мудрость, которыми он и прославится: Рим. 3:25: «Он поставил Его для умилостивления, для возвещения праведности Его». Праведность Божия наиболее ярко прославилась в примирении, совершенном Христом, когда Он был умилостивлением за нас или искупил нас Своей кровью. И здесь также «Бог выражает Свою любовь к нам», Рим. 5:8; Иоанна 3:16; 1 Иоанна 4:9. И что может быть лучше этого, чем послать Своего Сына умереть за нас, когда мы были врагами, чтобы мы могли примириться с Ним? Все действия Божии по отношению к нам, правда, полны любви, но все они суть потоки из этого источника или реки из этого океана. И апостол суммирует всю благодать Евангелия в том, что «Бог во Христе примирил с Собою мир», и что этим путем искупления
«Не знавшего греха, сделав за нас грехом, чтобы мы в Нем сделалися праведными пред Богом», 2 Кор. 5:19, 21. И так же он заявляет
что это была «тайна воли Его, в которой Он преизобиловал перед нами всякой мудростью и разумением», Еф. 1:8–10. Так что во всем великая слава, которую Бог задумал при посредничестве Христа, основана только на том деянии Его священства, которым Он совершил примирение за грехи Своего народа. И поэтому,-
(1) Те, кто ослабляет, противостоит или разрушает это примирение, являются врагами спасения людей, чести Христа и славы Божьей. У людей они забирают надежды и счастье; от Христа, Его должности и чести; от Бога, Его благодати и славы. Я знаю, что они допустят примирение на словах, но оно принадлежит людям к Богу, а не Богу к людям.
Они хотели, чтобы мы примирились с Богом верой и послушанием; но они отрицают примирение Бога с нами через жертву, удовлетворение и искупление. Что же в таком случае должны были делать бедные грешники? они враги Богу. «Идите, — говорят они, — и примиритесь с ним; оставьте свою вражду и не будьте больше его противниками». 'Но увы! он также и наш враг; мы — «дети гнева», ненавистные проклятию, как нарушители Его закона, и как нам избавиться от грядущего гнева?» «Не обращайте на это внимания; нет у Бога такой справедливости, нет такого негодования на грех и грешников, как вы себе представляете». «Но наша совесть говорит нам иное, закон Божий говорит нам иное, все Писание свидетельствует об обратном, и вся тварь наполнена знаками и доказательствами этой справедливости и негодования Божия на грех, который вы отрицаете. И хотите ли вы, чтобы мы отдали вам должное, вопреки постоянному велению нашей собственной совести, приговору закона, свидетельству слова, голосу всего творения, и что в деле такой важности и вечности нас беспокоит? Что, если все это окажется правдой, а вы окажетесь лжецами, — не должны ли мы погибнуть навеки, полагаясь на ваше свидетельство? Разумно ли, чтобы мы обратились к вам в этом вопросе? Идите со своими софизмами к людям, которые никогда не были отягощены чувством вины за грех, чей дух никогда не воспринимал чувство недовольства Бога этим грехом, которые никогда не были порабощены приговором закона, которые никогда не были принуждены к совершению греха. восклицают в горечи и тоске своей души: «Что нам делать, чтобы спастись? Чем нам предстать пред Господом или преклониться пред Богом Вышним?» и, может быть, они будут запутаны и соблазнены вами; но для тех, кто таким образом в какой-то мере познал ужас
Господь, они будут защищены от Тебя Его благодатью». Кроме того, на каком основании такие люди оставляют Господу Христу стоять, так сказать, в Его ходатайстве за нас на небесах? Не берут ли они с руки его кровь, которую он несет во святилище? И как лишают его чести, отстраняясь от работы! Жалкое занятие!
когда люди будут учиться и приложат все усилия, чтобы убедить себя и других, что Христос не сделал для них того, что Он сделал для всего, что принадлежит Ему, и что, если Он не сделал для них, они должны погибнуть навеки. Стоит ли им ослаблять веру, любовь и благодарность Христу? От кого такие люди могут ожидать своей награды? Можно ли поклоняться правильному разуму, или внутреннему свету, иначе, как принеся ему в жертву кровь Христа, и не возвести на престол иначе, как свергнув его с должности и лишив его работы из его рук; и из ужасной неблагодарности, зная, что никто другой не сможет выполнить эту работу, прийти к выводу, что в ней нет необходимости? Неужели люди настолько решили не быть признательными Иисусу Христу, что вместо того, чтобы признать, что Он примирил нас Своей кровью, они будут отрицать необходимость такого примирения? О глубины сатаны! О глупость и слепота людей, которые «взяты им живыми и уведены в плен по его воле!»
(2) Те, кто придут к Богу через Христа, смогут увидеть, о чем им следует заботиться в первую очередь. В самом деле, если они однажды будут приведены в такое состояние, когда они будут серьезно заботиться о нем, они не смогут смотреть оттуда, хотя какое-то время, возможно, они и не захотят смотреть на него. Им необходимо примирение, иначе у них не будет мира. Это лежит прямо перед ними. Возможно, они готовы взглянуть на правую и левую руку, чтобы увидеть, есть ли рядом с ними что-нибудь, что принесет им облегчение; но все напрасно. Если что-то еще дает им облегчение, это дает им яд; если это дает им мир, это приносит им гибель.
Примирение кровью Христовой – единственное облегчение для их души. И ничто более не открывает тщеславие большей части той религии, которая существует в мире, чем небрежность людей в заботе о ней, которая является краеугольным камнем любого прочного здания в делах Божьих. Они сделают то и то, но о том, как они будут заинтересованы в примирении, совершенном за грех, они не беспокоятся.
II. Господь Христос пострадал при всех своих искушениях, не согрешил ни в одном.
Он страдал, будучи искушенным; не согрешил, будучи искушен. У него было человеческое сердце, человеческая привязанность, и притом в высшей степени чувственности и нежности. Каким бы страданиям ни подвергалась душа человека: горем, скорбью, стыдом, страхом, болью, опасностью, потерей, какими бы то ни было мучительными страстями внутри или впечатлениями силы извне, он претерпел, он все это почувствовал. Поскольку он всегда был в благосклонности Бога и был уверен в нерасторжимости союза своей личности, мы склонны думать, что то, что с ним произошло, настолько перевешивалось блаженством его отношений с Богом, что не вызывало никаких великая беда ему. Но мы ошибаемся, когда думаем так. Никакие горести не были похожи на его, никакие страдания не были похожи на его. Он не укреплял себя против них, но поскольку они были просто наказанием; он обнажил свою грудь для их ударов и открыл свою душу, чтобы они могли проникнуть в ее сокровенные части, Ис. 50:6.
Он совершенно отказался от всех тех облегчений и развлечений этой жизни, которыми мы можем воспользоваться для облегчения наших печалей и страданий. Во всей природе печали и страдания он не оставил ничего, чего бы он не испытал и не испытал. Действительно, во всех его страданиях и искушениях его поддерживали мысли о предлежавшей ему славе; но наши мысли о его нынешней славе не должны отвлекать нас от созерцания его прошлых настоящих страданий. Все преимущество, которое он имел над нами благодаря превосходству своей личности, заключалось только в том, что скорби его сердца благодаря этому увеличивались, и он делался способным к большему претерпеванию без греха. И с ним должно было быть так:
1. Потому что, хотя участие человеческого естества было необходимо лишь для того, чтобы он мог быть первосвященником, однако страдания его при искушениях были для того, чтобы он мог быть милостивым первосвященником для искушенных страдальцев. Такие люди нуждаются не только в спасении Его искуплением, но и в облегчении, благосклонности и утешении Его благодатью. Они не просто хотели, чтобы за них взялись, но чтобы за них брались с заботой, жалостью и нежностью. Их состояние требовало доставки с состраданием. Бог тем путем спасения, который Он им обеспечивает, имеет в виду не только их окончательную безопасность на небесах, но и то, чтобы в смысле начатков ее в этом мире они могли прославить Его верой и благодарным послушанием. С этой целью было необходимо, чтобы им была предоставлена помощь в
нежность и сострадание их первосвященника; они не могли иметь большего залога, чем видеть, как он ради них подвергает себя страданиям, с которыми им приходится бороться, и поэтому всегда нести то чувство их, которое это впечатление наверняка оставит в его душе.
И,-
2. Потому что, хотя Господь Иисус, благодаря соединению Своей личности и полному помазанию с Духом, имел привычную полноту милости и сострадания, тем не менее, Он должен был с особым энтузиазмом проявлять их по отношению к братьям через опыт, который он имел в отношении их состояния.
Его внутренняя, привычная полнота благодати и милосердия была способна внешними предметами и чувственным опытом возбуждать к соответствующим действиям. Это не добавило ему милосердия, но вызвало его готовность передать его другим и закрыть дверь для просьб об отсрочке помощи. Он все еще хранит в своем святом уме ощущение своих печалей, которыми он был охвачен во время искушений, и, видя, что его братья сталкиваются с такими же трудностями, готов помочь им; и поскольку его сила соразмерна его воле, говорят: «он может». И каково бы ни было реальное воздействие на разум Христа Его искушений и страданий сейчас, когда Он находится на небесах, я уверен, что они должны быть велики для нашей веры и утешения, когда мы считаем, что Он претерпел их ради этой самой цели и цели. что, поскольку он был назначен нашим первосвященником для совершения всех наших дел с Богом, он будет осознавать это состояние в своей собственной личности, которое он впоследствии должен будет представить Богу, чтобы ему было предоставлено облегчение.
III. Искушения подвергают души опасности.
Они нуждаются в облегчении и поддержке. Их источник, подъем, природа, тенденция, последствия — все это делает это очевидным. Многие погибают от них, многие ранены, никто из попавших в них не спасается. Их виды различны, так же как и их степени и времена года; но все опасно. Но на этом я особенно настаивал в другом месте.
IV. Великая обязанность искушенных душ – взывать к Господу Христу о помощи и утешении.
Помочь кому-либо — значит прийти к нему на помощь по его призыву и зову. Этот
обещание Христом искушаемым предполагает их искренний призыв к Нему. Если мы ленивы, если мы пренебрегаем нашими искушениями, если мы ищем другие пути для помощи, если мы доверяем или остаемся в наших собственных усилиях по их победе, неудивительно, что мы ранены ими или подпадаем под их влияние. . Это великая тайна для лечения этой болезни, единственное средство для поддержки, избавления и победы, а именно, что мы искренне и постоянно обращаемся за помощью к Господу Христу, как к нашему милостивому Первосвященнику, Который имел опыт работы с ними. Это наш долг при первом же внезапном нападении на них, которое остановит их продвижение; в этом наша мудрость в их успехе и распространенности. Что бы мы ни делали против них без этого, мы подвизаемся не законно и не получим венца. Если бы это была наша практика больше, чем сейчас, мы имели бы больше свободы от них и больше успеха против них, чем обычно. Никогда ни одна душа не терпела неудачу в искушении, которая должным образом взывала к Господу Христу о помощи, которая взывала к Нему под реальным предчувствием опасности, с верой и ожиданием облегчения. И в этом мы получили поддержку благодаря высоким качествам его личности на этом посту. Он «верен», он
«милосердный», и то, что является результатом того и другого, он «способен»; его во всех отношениях достаточно, чтобы облегчить и поддержать бедные искушенные души. У Него достаточно заботы, мудрости и верности, чтобы наблюдать и знать времена, когда нам необходима помощь; достаточно нежности, милосердия и сострадания, чтобы побудить его к этому; достаточность власти, чтобы оказать помощь, которая будет эффективной; достаточное принятие у престола благодати, чтобы добиться от Бога подходящего снабжения и помощи. Он всячески «может помочь искушаемым». Ему хвала и слава во веки веков!


ГЛАВА 3
Общая природа всего этого послания, как было заявлено в предыдущей части нашего изложения, паренетическая. И поэтому доктрины, предлагаемые и настаиваемые в нем, постоянно совершенствуются, чтобы настаивать и усиливать намеченные увещевания; как таковая цель и использование всех практических принципов в науках, особенно тех, которым нас учит Писание, которые являются мудростью и знанием жизни для Бога.
Посему наш апостол, продемонстрировав в предыдущих главах превосходство Христа (который был автором Евангелия) как в Его личности, так и в Его делах, и что как абсолютно, так и сравнительно с ангелами, самыми славными служителями, занятыми в устроении, о воле Божией древней церкви, с некоторым уважением к Иисусу Навину, вождю народа, под руководством которого они вошли в Ханаан, - во вступлении к этой главе он знакомит евреев, с какой целью он настаивал на этих вещах. а именно, чтобы, рассматривая их, они могли обрести постоянство и настойчивость в вере и поклонении Богу, провозглашенному и открытому Им. Таков план его рассуждений в этой главе. Но, как и во всем этом послании, он не только обозначил свое намерение в первом стихе, но и добавил новое усиление к своему увещеванию в конце шестого стиха. Отсюда он снова переходит к своему общему наставлению, приводя новые доводы, аргументы и выводы, взятые из соображений или принуждений, на которых недавно и иногда настаивали.
Таким образом, данная глава состоит из трех основных частей:
1. Призыв к постоянству и настойчивости в исповедании Евангелия. И в этом можно увидеть: (1) Средства выполнения долга, о котором говорится в стихах 1, 8, 9, 12, 13; (2) Природа этого, стихи 6, 14; (3) То, что противоречит этому, стихи 12, 15; (4) Польза от этого, стих 14; (5) Опасность пренебрежения им, стихи 8–11, 15–19.
2. Новое усиление увещевания, основанное на верности Христа при исполнении порученной Ему должности, стихи 2–6: где происходит: (1) Сама причина или верность Христа, утверждаемая; (2.)
манеру своего предложения, сравнивая его с Моисеем и предпочитая его выше. И там апостол [1] предотвращает возражение, которое могло еще остаться со стороны иудейского церковного государства по поводу Моисея, главного его открывателя; и [2] делает уступку в отношении верности Моисея в его доверии и работе; с [3] сравнением Его с Господом Христом относительно достоинства Его личности и дела; и [4] Выселения из-за его недостатка в этом.
3. Особые причины, относящиеся к его общим аргументам, взятые из явных свидетельств Священного Писания, стихи 7–11, и действий Бога по отношению к другим, не выполняющим возложенный на него долг; который он подробно рассматривает в следующей главе. Таким образом, вся эта глава представляет собой патетический призыв, подкрепленный многими убедительными доводами, к постоянству и настойчивости в вере и послушании Евангелию.


Евреям 3:1-2.
Вер. 1, 2. — Ὅθεν, ἀδελφοὶ ἅγιοι, κλήσεως ἐπουρανίου μέτοχοι, κατανοήσατε τὸν ἀπόστολον καὶ ἀρ χιερέα τῆς ὁμολογίας ἡμῶν, Χριστὸν
Ἰησοῦν· πιστὸν ὄντα τῷ ποιήσαντι αὐτὸν, ὡς καὶ Μωυσῆς ἐν ὅλῳ τῷ οἴκῳ
αὐτοῦ.
В простонародье отсутствует Χριστόν, «Христос»; все древние копии и переводы сохраняют его.
Ὅθεν, то есть «унде», собственно «откуда». Но эти слова используются как иллятивы; как «proinde», «itaque», «quamobrem», «quocirca», «quare»; все, что используется переводчиками в этом месте, — «почему». Следует уважать предыдущую речь, из которой апостол делает вывод о своем последующем увещевании: «Ввиду того, что дело обстоит так, автор Евангелия есть тот, кто описан».
Κλήσεως ἐπουρανίου, «vocatis coelestis», «небесного призвания».
Сыр., מ
יָּ
א ַ שׁ
ְ ןמֵדְּ, «который с небес». Некоторые переводят это как «supra-coelestis».
«выше небес»; как ἐπιχθόνια — вещи на земле, и так
над ним. И Платон, Аполог. Сократ. противопоставляет τὰ ὑπὸ γήν, «то, что под землей», и τὰ ἐπουράνια, «то, что над небом». И это слово почти характерно для нашего апостола, оно часто используется им в этом и других его посланиях, а также лишь дважды во всем Новом Завете, Мф. 18:35; Иоанна 3:12. См. 1 Кор. 15:40, 48, 49; Еф. 1:3, 20, 2:6, 3:10, 6:12; Фил. 2:10; 2 Тим. 4:18; Евр. 6:4, 8:5, 9:23, 11:16, 12:22. И как он часто употребляет это слово, противопоставляя его ἐπίγαιος, так и выражает то же самое другими словами того же значения: Фил. 3:14, ἣ ἄνω
κλήσις, «высшее призвание»; то есть ἐπουράνιος. Ибо οὐρανός, говорит Аристотель, de Mund., есть τοῦ κόσμου τὸ ἄνω, Θεοῦ οἰκητήριον, «то, что от мира вверху, жилище Бога». И как наш апостол противится τὰ ἐπουράνια, «небесному», так он делает и τὰ ἄνω,
«горнее», абсолютно, до τὰ ἐπὶ τῆς γῆς, «то, что на земле», Кол. 3:1, 2. Таким образом, эта фраза речи та же самая и характерна для нашего апостола. И оба эти выражения обозначают Бога, автора этого призвания, который есть ל מּ
עַָ מִ א
לֵ, Иов 31:28, «Бог вышний»; Θεὸς ἐπὶ
πάντων, «Бог над всем», Еф. 4:6; ἐπουράνιος, «небесный», Мф. 18:35.
Μέτοχοι, «участники», «участники»; «консорты», Беза. С той же целью, Сир., ן
ר
י
ת
וּ ִ ת
קְְאדְּ, «призванные святым призванием», опуская силу этого слова, имело целью выразить их общий интерес к одному и тому же призванию. Значение слова было объявлено в гл. 2:14. Задуманное полностью выражено тем же апостолом Еф. 4:4, Ἓν
σῶμα καὶ ἓν Πνεῦμα, καθὼς καὶ ἐκλήθητε ἐν μιᾷ ἐλπίδι τῆς κλήσεως
ὑμῶν — «Одно тело и один дух, как вы и призваны к одной надежде вашего звания»; то есть участники и соратники в одном и том же небесном призвании.
Κατανοήσατε, «внимательный», «contemplamini», — «обдумывать», «размышлять». Κατανοέω в собственном смысле слова означает «animadverto» — направлять ум на усердное наблюдение и рассмотрение, чтобы понять рассматриваемую вещь; поэтому оно часто переводится (как у Цицерона) через «intelligo» и «perspicio», «понимать» и «воспринимать». См. Рим. 4:19, где это отрицается в отношении Авраама. «Подумайте внимательно».
Τὸν ἀπόστολον, «apostolum», «legatum» — «апостол», «легат»,
«посол». Сыр., ה
נָ
א ָ ה י
חָ שׁ
לִ ְ, «hunc apostolum», «этот апостол». Он такой только; тот, кто был «послан Богом», а именно, на дело раскрытия Его через
Евангелие. И перифразом здесь он часто описывает себя, называя своего Отца τὸν ἀποστείλαντα, «пославшего Его». По-эфиопски «apostolum Vestrum», «ваш апостол».
Καὶ ἀοχιερέα, «et pontificem», «и первосвященник» или «первосвященник»;
Сыр., א מ
רֵָ כּ
וּ ד
בַ, «князь священников»; о чем мы говорили ранее, гл.2:17.
Τῆς ὁμολογίας ἡμῶν. Ὁμολογία — это, собственно, «совместное соглашение».
«согласие» или «согласие» в заявлении чего-либо. У хороших авторов оно также используется для обозначения «конвенции», «завета» или «соглашения». Сыр.
ן י
חַ וְ
דִ דּ
תְַ, «нашего исповедания»; и поэтому вульгарное «confessionis nostrae»: оба по отношению к греческому переводу Ветхого Завета, в котором ה יָ
דָ в
Hiphil, что собственно означает «прославлять», «хвалить», выражать хвалу словами, постоянно переводится как ἐξομολογέω, «исповедоваться». Отсюда и эти слова нашего апостола, 2 Кор. 9:13, Δοξάζοντες τὸν Θεὸν ἐπὶ τῇ ὑποταγῇ
τῆς ὁμολογίας ὑμῶν εἰς τὸ εὐαγγέλιον τοῦ Χριστοῦ, передаются вульгарно,
"Деум
славный
куд
субъекты
ситис

исповедь
evangelii»; «Мы прославляем Бога за то, что вы покорны исповеданию Евангелия», очень несовершенно и без какого-либо ясного смысла. Ὁμολογέω только один раз используется в Новом Завете для обозначения «исповедоваться», 1 Иоанна 1:9, любое иное, кроме как исповедоваться, совпадает в значении с исповедовать или исповедовать. И это вошло в широкое употребление; откуда учения, которые люди исповедуют или исповедуют, будучи провозглашенными, называются их исповеданием, или исповеданием веры.
«это доброе исповедание», 1 Тим. 6:12, 13; и абсолютно τὴν ὁμολογίαν,
«профессия», гл. 4:14 этого послания; и τὴν ὁμολογίαν τῆς ἐλπίδος, гл. 10:23, «исповедание надежды». И следует заметить, что это слово также присуще нашему апостолу и им часто употребляется. Это общественная или совместная профессия. В некоторых экземплярах Vulgar читается «вестра», «ваш».
профессии, но без поддержки древних копий или переводов.
τῶ ποιήσαντι αὐτόν, «facienti ipsum», «ei qui fecit ipsum» — «сотворившему его». Некоторые социниане из этих слов доказали бы, что Христос — просто творение, потому что сказано, что Бог создал его. Но не о сущности или природе Христа говорит апостол, как говорит Шлихтингий.
сам признает, но свою должность и работу. См. Деяния. 2:36, Κύριον
καὶ Χριστὸν αὐτὸν ό Θεὸς ἐποίησε, — «Бог сотворил Его и Господом, и Христом»; то же самое и с ἔθηκε, евр. 1:2: Он «создал», «назначил»,
«спроектировал», «возвысил» его. Так, на иврите используется השָׂעָ, «fecit», «он сделал».
и
применяемый
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ר ֶ אֲ
ן ה
ר
וֹ ֲאַ ת
־
וְ
אֶ, который LXX. передать, ὁ ποιήσας τὸν Μωυσῆν, «сотворивший Моисея и Аарона»; то есть ל גָ
דַ или םמֵּ ר
וֹ, «возвышенный», или «возвышенный», или
«назначил их», то есть на свою должность. Ибо кого Бог возвышает или превозносит, того Он совершает для какого-то дела и служения; и кого Он назначает на какое-либо служение, того и превозносит.
Ὡς καὶ Μωσῆς ἐν ὅλῳ τῷ οἴκῳ αὐτοῦ, «как Моисей во всем доме своем». Эти слова «во всем доме Своем» можно отнести к предыдущему выражению о Христе: «Верен Поставившему Его во всем доме Своем, как и Моисей». Таким образом, арабский перевод избавляется от этих слов. Таким образом, после Моисея следует поставить запятую или, «как и Моисей», заключить в скобки. Или же их можно отнести к Моисею, и тогда их следует перевести, как у нас, «как был Моисей»;
а затем этот смысл необходимо дополнить повторением πιστός «верный»: «Как был верен Моисей во всем доме своем». Но что касается самого вопроса, то имеются в виду и то, и другое, и те же слова используются в отношении Моисея и в другом месте, Числ.
12:7. 

Вер. 1, 2. — Итак, святые братья, участники небесного звания, подумайте [прилежно] об апостоле и Первосвященнике нашего исповедания, Христе Иисусе, который был верен [будучи верен] Тому, Кто назначил Его [сделал Его таковым], как и Моисей во всем доме своем [во всем доме своем.]
В этих двух стихах апостол приступает к применению учения, которое он провозгласил и подтвердил в двух предыдущих главах. При этом, согласно своему постоянному методу в этом послании, он уступает место тому, что ему предстояло сообщить в дальнейшем того же характера и важности.
Ὅθεν· Первое слово относится к предыдущему слову: «почему» или,
«видя, что все обстоит так, как я показал, а именно, что тот, о ком я говорю вам, так превосходен и так высоко возвышен над всеми, и что, хотя он и был унижен на какое-то время, это было невыразимо для пользы и
пользу церкви, — ваш долг не может не считаться с ним; то есть и то, чем он является сам по себе, и то, чем он является для нас». Его цель состоит в том, чтобы донести до них свой общий призыв к постоянству и настойчивости в исповедании Евангелия; но он не выражает этого в этих стихах, настаивая только на промежуточной обязанности, подчиненной основной цели. Таково их тщательное рассмотрение Иисуса Христа, того, что Он сказал о Нем и что Он еще должен был возвестить им. И он настаивает на том, что это единственный способ убедить их добиться стабильности, к которой они стремятся, и помочь ей в этом. Такова связь его рассуждения и намерения его вывода; откуда заметьте, что —
I. Все учения Евангелия, особенно те, которые касаются личности и служения Христа, необходимо совершенствовать, чтобы практиковать их в вере и послушании.
На этом пути настаивает наш апостол: изложив прежде учение о личности и служениях Христа, здесь он применяет его к их долгу и утверждению в исповедании истины. Эти вещи открываются нам не только для того, чтобы их познать, но и для того, чтобы их можно было практически использовать для целей их откровения. Мы должны знать Христа так, чтобы жить для Него в силе Его благодати и во славу Его славы. «Если вы это знаете, — говорит Он, — то блаженны, если сделаете это» (Ин. 13:17). Для нас большая честь знать их, большая привилегия; но это наше благословение – делать их. Когда люди довольствуются представлением о духовных вещах, не пытаясь выразить их силу и действенность в практическом согласии с ними своих умов и душ, это доказывает их гибель. То слово, которое проповедуется нам, должно обитать в нас. Посмотрите, что значит
«научитесь Христу» должным образом, Еф. 4:20–24. Есть жалкая профессия, в которой одни проповедуют без применения, а другие слушают без практики.
Слышать, что мы можем учиться, учиться, чтобы мы могли учиться, — это лишь часть нашего долга; действительно, сами по себе они не являются частью этого. Слушать и учиться — хорошо, но не для себя, ради них самих, а только для практики того, что мы слышим и изучаем. Апостол говорит нам о некоторых, которые «всегда учатся, но никогда не могут прийти εἰς ἐπίγνωσιν ἀληθείας», 2 Тим. 3:7; то есть к практическому признанию этого, чтобы иметь впечатление
его сила и влияние на их души. И таковы некоторые, которые являются πάντοτε μανθάνοντες. – такие, которые делают своим делом слушать и учиться, так что они почти не делают ничего другого. Евангельские истины — это «medicina animae», лекарство для больной грехом души. Какой же смысл иметь запас лекарств и снадобий и никогда их не принимать? Это уже не сбор, любой ценой и ставкой, проповедей, доктрин, наставлений, если мы их не применяем, чтобы они могли оказать на нас свою эффективность и должным образом подействовать на нас.
У некоторых бывает водянка слуха: чем больше они слышат, тем большего желают. Но они довольны этим только в настоящем и набухли на будущее, а по-настоящему не освежаются и не укрепляются. Но каждая истина имеет, как выражаются евреи, ויפב דיצ, «пищу во рту», что-то для нашего собственного питания. Нам следует взирать на проповеди так же, как Илия обращался с воронами, которые «приносили ему хлеб и мясо утром, и хлеб и мясо вечером» (3 Царств 17:6). Они приносят с собой пищу для наших душ, если мы питаемся ею; в противном случае они потеряны. Когда израильтяне собирали манну для еды, это была драгоценная пища: «хлеб с небес, мясо ангельское».
пища небесная и ангельская, то есть превосходная и драгоценная; но когда они положили его рядом с собой, он «плодил червями и вонял», Исх. 16:20. Когда Бог разбрасывает истины среди людей, если они собирают их для еды, они являются хлебом небесным, пищей ангелов; но если они делают это только для того, чтобы положить их в свои книги или в представления своего ума, они размножат червей гордости и лицемерия и сделают их оскорбительным запахом для Бога.
Поэтому, когда вам предлагается какая-либо истина, узнайте, что вас в ней интересует, и позвольте ей оказать должное и совершенное воздействие на ваши души.
Во-вторых, в манере его настойчивого увещевания происходят две вещи:
—1 Его обращение к ним в таких словах: «Святые братья». 2. Его описание их по одному свойству или привилегии: «Причастники небесного звания».
Ἀδελφοί. 1. В первом случае также можно отметить две вещи: (1) Само наименование, которое он использует: «Братья». (2) Дополнение к этому наименованию «Святой».
(1) Термин «братья» используется в Писании по-разному; иногда естественно, и это наиболее строго, для детей одного отца или матери, Быт 42:13; или, в большей степени, для близких родственников (и
у евреев почти всегда так называют потомков одного и того же деда; откуда такое выражение о братьях Господа нашего Иисуса Христа, которые были потомками деда Его по плоти, Быт 13:8, 24:27; Мэтт. 12:46, 13:55; Марка 3:31; Иоанна 2:12, 7:3, 5, 10; Деяния 1:14): или, по аналогии с этим, для всех ветвей одного общего рода, хотя бы и целого народа, да, хотя бы и многих народов. Итак, все евреи были братьями, Втор. 15:12; а идумеяне названы их братьями по потомству Авраама, Втор. 23:7. И в этом смысле в другом месте наш апостол называет всех иудеев своими братьями; то есть его родственники по плоти, Рим. 9:3. Иногда его используют в вежливых целях, и это: [1] просто по причине совместного проживания, Быт. 19:7; [2] Объединения в каком-либо обществе, как в 1-м. За зло, Быт. 49:5; 2 раза в день. Навсегда, Ездра 3:2. А иногда оно выражает совместное исповедание одной и той же религии; по этой причине иудеи называли себя братьями во всем мире, Деян 28:21. Наконец, это также выражение духовного родства, основанного на слове нашего Спасителя: «Все вы братья… и один у вас Отец, сущий на небесах», Мф. 23:8, 9. Здесь содержится намек на первое, правильное значение этого слова. Чтобы люди были братьями в полном смысле этого слова, необходимо, чтобы они имели одного отца, принадлежали к одной семье и были в равной степени заинтересованы в ее привилегиях и преимуществах. Это самые близкие узы союза, которые есть или могут быть между равными, самое прочное основание любви. То же самое происходит и с теми, кто является братьями духовно, как выяснится впоследствии.
Хотя апостол и находился в родственных отношениях с евреями по естественному признаку, тем не менее здесь он называет их братьями главным образом в последнем смысле, как духовно заинтересованных в одной и той же семье Бога с самим собой; хотя я склонен думать, что, употребляя это выражение по отношению к иудеям, апостол имел уважение и к тому братству, которое они имели между собой прежде в своем древнем церковном государстве. Так Петр, написав некоторым из них, сообщает им, что те же скорби, которые они претерпели, постигнут и τῇ ἑν κόσμῳ ὑμῶν ἀδελφότητι, «все братство их в мире», 1 Послание. 5:9; то есть все верующие евреи. И хотя из-за этого они скрывали особую и особенную взаимную любовь друг к другу, наш апостол предупреждает их, чтобы они не думали, что это отношение или любовь должны были прекратиться после их обращения ко Христу, Евр. 13:1: Ἡ φιλαδελφία μενέτω, — «Пусть продолжается та братская любовь, которая
был среди вас». Но главным образом, я полагаю, он уважает их новые отношения во Христе; что далее следует из дополнения к этому сборнику, как «святой».
Ἅγιοι (2.) «Святой». Это обычный эпитет, которым наш апостол украшает верующих (Рим. 1:7; 1 Кор. 1:2; 2 Кор. 1:1; Еф. 1:1; Фил. 1:1. И во многих местах он присоединяет к нему их призвание, которое здесь присоединяется к нему. И это характерно для Павла. То, что он подразумевает под ἅγιοι, «святые», он объясняет, называя тех же людей ἡγιασμένοι, «освященными», 1 Кор.
1:2; Еф. 5:26; 1 Кор. 5:11; 1 Фес. 5:23; Иоанна 17:19. Он считал их святыми не за внешнее разделение, как в древности все люди были святы, но и за внутреннюю, настоящую освященность и чистоту. Он считал, что в этом заинтересованы исповедующие евреи, поскольку они «призваны святым призванием». И возможно, что в нынешнем употреблении этого выражения он имеет в виду то, что ранее утверждал о верующих, а именно, что они являются ἁγιαζόμενοι, «освященными» или освященными Христом, гл. 2:11; учитывая, что отсюда он выводит их отношение ко Христу как к своим братьям, ст. 12, и, таким образом, становясь в Нем братьями друг другу, даже все они ἀδελφότης, «братство» или «братство», 1 Пет. 5:9. И этим призывом к «святым братьям» апостол демонстрирует свое высокое уважение к ним, рассматривая их как людей, освященных Духом и словом Христа, и горячую привязанность к ним как к своим братьям. Таким обращением с ними он дает большое доказательство своей искренности в обращении с ними; ибо они не могли бояться, что он что-либо навяжет им, которых почитал как святых и любил как братьев. И тем самым он прокладывает себе путь к следующему увещеванию.
Κλήσεως ἐπουρανίου μέτοχοι. 2. Он описывает их по их призванию: Κλήσεως ἐπουρανίου μέτοχοι. Это обычное явление для нашего апостола: «Призванные святыми» — «Освященные во Христе Иисусе». И это призвание или призвание он описывает прежде всего по его качеству; оно «небесное» или «сверхнебесное»; или, как и в другом месте, «призвание свыше», а затем приписывает им интерес к этому. И он называет его «небесным» (1) по источнику и главной причине его; то есть Бог, и есть Отец, который на небесах. Как наше избрание, так и наше призвание особым образом приписываются Ему, 1
Кор. 1:9; 1 Фес. 2:12; ПЗУ. 8:28–30; 1 Пет. 1:15, 2:9, 5:10; Фил. 3:14; Гал. 5:8: ибо никто не может прийти к Сыну, если Отец не привлечет его.
Действительно, верующие называются Κλἡτοι τοῦ Ἰησοῦ Χριστοῦ, Рим. 1:6: «Призванные Иисусом Христом», то есть к Нему, а не через Него; или, как исполняющий замысел и раздающий благодать Отца, 2 Кор. 5:20. (2) Что касается средств, посредством которых осуществляется это призвание, которые являются духовными и небесными, а именно, словом и Духом, сходящимися свыше, Иоанна 16:7–
11: ибо слово Евангелия во многих отношениях небесное или с неба; поэтому наш апостол называет его «гласом Говорищего с небес», Евр. 12:25. И Христос, являющийся автором этого, назван «Господом с небес», 1 Кор. 15:47; и именно поэтому Тот, Кто был на небесах, сошел с небес, чтобы открыть Евангелие, Иоанна 3:13, 6:38. Так же и Дух изливается свыше, данный от Христа после того, как Он вознесся на небо, Деян 2:33. (3) Также и о конце; то есть к небу и небесному, в чем надежда нашего призвания, Еф. 1:18, 4:4. Итак, здесь подразумевается действенное призвание от Бога свыше, по Его благодати и милости через Иисуса Христа.
Μέτοχοι. Здесь апостол приписывает участие этим евреям; они были «участниками» этого, имели в этом интерес — вместе с ним так назывались. И он делает это по нескольким причинам:
(1) Чтобы он мог показать, в чем заключалась их великая привилегия и что, как таковое, они должны были ценить. Они были склонны хвалиться привилегиями, которыми они пользовались в своем иудаизме, Иоанна 8:33, Рим. 2:17, 18; которые тоже были велики, Рим. 3:1, 2, 9:4, 5: но все они не имели никакого уважения по сравнению с тем, в чем они теперь получили интерес, по благодати Иисуса Христа, в своем высоком, святом и небесном призвании. Это он демонстрирует на примере себя, Фил. 3:4–9. Призвание Авраама, которое было основой всех их привилегий в иудаизме, было всего лишь земным призывом – на землю и к земле; но это во всех отношениях превосходнее быть небесным.
(2) Показать благодать Божию по отношению к иудеям и свою собственную веру в них, что не все они были отвергнуты Богом, несмотря на твердость и упрямство большинства из них, как Рим. 11:2, 4, 5. И, с другой стороны, он намекает, что они не должны были ограждать эту привилегию, как те, которые им были доверены в древности. Язычники, будучи их сонаследниками в этом, они были «соучастниками» других в этом «небесном призвании»; как Еф. 3:6.
(3) Он заявляет о своем собственном общении с ними в этой великой привилегии, благодаря которой они могут понять Его глубокую заинтересованность в их положении и положении.
(4) Он напоминает им об их долге, исходя из их привилегий. Будучи участниками этого призвания ко Христу, их обязанностью должно быть старательное
«рассмотреть» его; к чему он их призывает. Но мы можем сделать некоторые замечания по поводу уже раскрытых слов.
II. Распространители Евангелия должны проявлять святое благоразумие, завоевывая умы и чувства тех, кого они должны наставлять.
Так поступил Павел с этими евреями. Он напоминает им об их взаимоотношениях; называет их братьями; приписывает им привилегии святости и участия в небесном призвании – все для того, чтобы заверить их в своей любви, устранить их предубеждения против него и завоевать их расположение. И действительно, после Самого Господа нашего Иисуса Христа он является самым выдающимся образцом и примером святой мудрости, нежности, сострадания и ревности для всех служителей Евангелия. Об этом достаточно свидетельствует образ его духа, выраженный в наставлениях, данных двум его любимым сыновьям, Тимофею и Титу. Да, настолько велика была его мудрость и снисходительность в обращении со своими слушателями, что соблазнители и лжеапостолы воспользовались оттуда, чтобы сказать, что, будучи лукавым, он поймал их лукавством, 2 Кор. 12:16. Эти слова являются возражением его противников, а не его уступкой. Он показывает, как Он был нежен к ним во всем и не подвергал их ни обвинениям, ни беспокойству.
На это он предполагает ответ лжеапостолов: Ἔστω δὲ, ἐγὼ οὐ
κατεβάρησα ὑμᾶς · ἀλλʼ ὑπάρχων πανοῦργος, Δόλῳ ὑμᾶς ἔλαβον · - «Будь то, что я сам не обременял вас и не заставил вас заряжать, но в то же время хитрый, я взял вас за децитом». Это их ответ на его просьбу, а не какая-либо его уступка; ибо оба слова, πανοῦργος и δόλος, таковы, что не допускают никакого толкования в хорошем смысле, так что апостол должен приписать их себе. Но в чем заключались те хитрость и обман, которые ему вменяли? Именно в этом заключалось то, что, хотя он сам не взимал с них никакой платы, он не обременял их, однако, когда он ушел и закрепил их за собой, затем он послал к ним тех, кто должен был получить достаточно для него и для себя. до
на эту клевету отвечает апостол, стихи 17, 18, показывая ее ложность.
«Разве я, — говорит, — получил от тебя пользу от кого-нибудь из тех, кого Я к тебе посылал?» Это было то, что ему вменяли в вину и что он отвергает как ложь и клевету. И подтверждает сказанное особым примером: «Я возжелал Тита, и с ним послал брата. Разве Тит выиграл от тебя? ходили мы не в одном духе? ходили мы не одними и теми же шагами?» Так что этот упрек во всех отношениях ложный, и его можно выгнать таковым. И это истинный смысл этого места. Это был не его путь. Но он делал это всегда и при любых обстоятельствах: он свидетельствовал им о своей великой любви, о своей готовности тратить и тратиться ради них, 2 Кор.
12:14, 15. Его кротость по отношению к ним: он заботится о них, как кормилица лелеет своих детей, 1 Фес. 2:7, или как отец свой, стих 11:
отказался от того, что ему полагалось в земных делах по назначению Христа, чтобы никоим образом не обременять их, 2 Кор. 11:9–11, Деяния 20:33–
35; все претерпеть ради них, 2 Тим. 2:10, среди которых были многие, способные заставить трепетать самое отважное сердце. Его забота, боль, труд, бдительность, терпение, любовь, сострадание, усердие, которые могут заявить или достаточно восхищаться! Этими средствами он устранил или сделал неэффективным великий предрассудок оставления иудаизма, поддерживал в своих слушателях внимание к инсинуациям соблазнителей и лжеапостолов, привлекал их внимание, всячески готовил их к наставлению и привлекал их ко Христу. Благословенный Иисус! по какой причине мы должны скорбеть, когда думаем о гордыне, алчности, честолюбии, гневе, небрежении, корысти и презрении Твоей паствы, которые обнаруживаются среди многих из них, которые берут на себя роль распространителей слова Твоего, посредством чего души людей возмущаются и полны оскорблений против Твоих святых путей каждый день!
III. Все верующие связаны друг с другом теснейшими и строжайшими узами равноправия. Все они братья, «святые братья».
Итак, Святой Дух призывает их в истине; так упрекающий мир называет их с презрением. У них «один Отец», Матф. 23:8, 9; один старший брат, Рим. 8:29, которые «не стыдятся называть их братьями», Евр. 2:11; и имеют «один дух, и призваны к одной надежде призвания», Еф. 4:4, что является духом усыновления, Рим. 8:15, объединяет их всех в одну семью, Еф. 3:14, 15, благодаря чему они становятся «сонаследниками Христу»,
ПЗУ. 8:17. Обязанности единства, любви, полезности и сострадания, которые
зависят от этого отношения, более известны, чем практикуются, и на них следует постоянно настаивать, Пс. 133:1, Евр. 13:1. Действительно, в древности язычники говорили о христианах пословицей: «Посмотрите, как они любят друг друга!» в форме восхищения. Сейчас преобладает противоположное мнение, к стыду и пятну профессии в эти последние дни. Что из-за разногласий и разногласий среди тех, кто действительно заинтересован в привилегии сыновства; что из-за явного, видимого дефекта в каком-либо отношении к Богу как отцу или к Господу Христу как старшему брату у большинства из них, называемых христианами, мы утратили предназначенное, и имя стало срок упрека. Но когда умножится беззаконие, любовь охладеет. Между тем, было бы хорошо, если бы те, кто действительно являются братьями, могли жить как братья, любить как братья и соглашаться как братья. Мотивы для этого велики и многочисленны. То, что упомянуто в деле Авраама и Лота, кажется мне важным: Быт. 13:7, 8: «Произошла ссора между пастухами скота Аврама и пастухами скота Лота; и жили тогда Хананеи и Перизеи в И сказал Аврам Лоту: да не будет раздора между мною и тобой, и между пастухами моими и пастухами твоими, ибо мы люди братья». Авраам и Лот были братьями по природе, как близкие родственники, ибо Авраам был дядей Лота; и духовно, как дети Божии. Когда между их пастухами происходит разногласие, Авраам, как мудрый человек, опасается, как бы оно не привело к некоторому расхождению и разногласиям между ними. При этом он принимает во внимание положение вещей в том месте, где они находились. «Хананеи и феризеи, — говорит он, — находятся в этой земле». .' Это побудило их продолжать взаимную любовь, и следует делать то же самое с другими. Но наше положение печально, хотя то описание, которое Святой Дух дает людям, пока незваным и неверующим, подходит тем, кто называет себя христианами. См. Тит. 3:3.
IV. Все истинные и настоящие проповедники Евангелия освящены Святым Духом и сделаны по-настоящему святыми.
Так Павел называет здесь этих евреев, проявляя к ним суд милосердия, объявляя, какими они должны быть и что они исповедуют.
кем они были, какими, по его мнению, они были и кем они были на самом деле, если бы они были живыми членами Христа. Это правда, что некоторые из тех, кто исповедует святость, могут быть на самом деле не святыми. Но, во-первых, если они не заявляют об этом так, чтобы не быть убежденными никакими евангельскими средствами в обратном, то их вообще нельзя считать профессорами, Деян. 8:20–23; Фил. 3:18, 19; 2 Тим. 3:5.
Во-вторых, если та святость, которую люди исповедуют в своей жизни, не реальна в их сердцах, они не имеют права на привилегии, сопутствующие исповеданию, Иоанна 3:5.
V. Никто не приходит к полезному и спасительному познанию Иисуса Христа в Евангелии иначе как благодаря действенному небесному призванию.
Эти евреи стали «святыми братьями», детьми Божьими, соединенными со Христом своим участием в «небесном призвании». Мы «призваны из тьмы в Его чудный свет», 1 Пет. 2:9; и это не только посредством внешнего призыва слова, причастником которого становятся многие, никогда не достигающие спасительного познания Христа, Мф. 20:16, но с тем действенным призывом, который, будучи дарован для достижения Божьей цели избрания, Рим. 8:28, сопровождается энергичной, животворящей силой Святого Духа, Еф. 2:5, давая очи, чтобы видеть, уши, чтобы слышать, и сердце, чтобы слушаться слова, согласно обетованию завета, Иер.
31:33, 34. И таким образом ни один человек не может прийти ко Христу, если Отец не привлечет его, Иоанна 6:44.
VI. Действительным небесным призванием верующих является их великая привилегия, которой они имеют повод радоваться и которая всегда должна напоминать им об их долге перед Призвавшим их.
Ибо эти две цели имеет в виду апостол, что евреи участвуют в небесном призвании: во-первых, чтобы они могли считать привилегию, которой они пользовались благодаря Евангелию, намного выше всего, чем они хвалились под законом; и, во-вторых, чтобы он мог побудить их к исполнению своего долга с верой и послушанием, как того требует Бог от призванных. И этот призыв окажется сигнальной привилегией, если мы учтем: — 1. Состояние, из которого призваны люди, которое есть состояние смерти, Еф. 2:1; и тьмы, Кол. 1:13, 1 Пет. 2:9; и вражды против Бога, Кол. 1:21, Еф. 4:18, Рим. 8:7; и гнева, Иоанна 3:36, Еф. 2:3. Это состояние всех тех страданий, в которых заключена природа человека.
способный или неприятный в этом мире или в вечности. Или: 2. Кем они призваны, а именно Богом вышним или на небесах, Отцом Господа нашего Иисуса Христа, 1 Кор. 1:9, Рим. 8:28, 1 Пет. 1:15, Фил. 3:14, Гал. 5:8. И, 3.
Откуда и по какому побуждению он их зовет; что происходит от его собственной любви и незаслуженной благодати, Тит. 3:3–5. И, 4. Дискриминация лиц в этом призыве. Не все так называются, а только те, которые в вечной цели любви Божией предназначены для столь великой милости, Рим. 8:28, 31, 32. И 5. Внешнее состояние большей части призванных, которое бедно и презренно в этом мире, 1 Кор. 1:26–28, Иакова 2:5. И 6. Средства этого призвания — святое Слово и Святой Дух, Иоанна 17:17, 1 Кор. 6:11, 2 Фес.
2:14. И 7. К чему призваны люди; то есть освещать, 1 Пет. 2:9, Кол.
1:13; и к жизни, Иоанна 5:24, 25; к святости, Рим. 1:7, 1 Кор. 1:2, 1 Фес.
4:7; и к свободе, Гал. 5:13; в мир Божий, Кол. 3:15, 1 Кор.
7:15; и в Царство Его, 1 Фес. 2:12, Кол. 1:13; к праведности, Рим. 8:30; и к милости, Рим. 9:23, 24; и к вечной славе, 1 Пет.
5:10. Верующие становятся причастниками всех этих благ, а также привилегии поклонения Богу благодаря своему небесному призванию.
И это напоминает им обо всем их долге: (1) Путем справедливости, представляя его им достойным, равным и праведным, 1 Пет. 1:15; (2) Из признательности или признательности за столь великую милость, 1 Иоанна 3:1, 1 Пет. 3:9; (3) Ободрения и т. д. Мы снова переходим к объяснению слов.
Хорошо. «Подумайте об Апостоле и Первосвященнике нашего исповедания, Иисусе Христе». Слова можно прочитать либо: «Подумайте о Христе Иисусе, Апостоле и Первосвященнике нашего исповедания», и таким образом личность Христа ставится как непосредственный объект требуемого рассмотрения, а другие слова добавляются только как описание его у его офисов; или,
«Подумайте об Апостоле и Первосвященнике нашего исповедания, Иисусе Христе».
и тогда апостол и первосвященник нашего исповедания являются надлежащими объектами этого рассмотрения, и добавленное имя лишь указывает на отдельного человека, который был облачен в эти обязанности.
Это непосредственный долг, к которому апостол здесь налагает их, а именно, внимание к тому апостолу и первосвященнику нашего исповедания, чье величие, слава, превосходство и превосходство во всех
вещи, которые он заявил. И здесь нам представлены природа долга и его цель.
Во-первых, о природе этого слова «рассматривать». Некоторые полагают, что в это слово подразумеваются или включены вера, доверие и уверенность. Но κατανοέω нигде не употребляется в таком смысле, и нынешний замысел апостола не допускает такого толкования в этом месте; ибо долг, к которому он призывает, заключается в вере и постоянстве в ней. И это есть не что иное, как усердное усилие ума в своих размышлениях, мыслях, размышлениях и представлениях об Иисусе Христе, чтобы они могли понять и уразуметь правильно, кто и что Он есть, и что последует, если Он станет таковым. И это рациональное соображение имеет исключительное значение для предложенной цели. И поскольку впоследствии он упрекает их за нерадивость и отсталость в изучении учения Евангелия, гл. 5:11–14; поэтому здесь он, по-видимому, намекает, что они недостаточно взвесили и не обдумали природу и качества личности Христа и Его служения, и в результате этого остались в своих путях иудаизма. Поэтому он теперь призывает их к этому, направляя их умы на прилежное, разумное, духовное рассмотрение того, что он сообщил и что еще должен был сообщить о нем и о них.
VII. Духовные тайны Евангелия, особенно те, которые касаются личности и служения Христа, требуют глубокого, усердного и внимательного рассмотрения.
Вот к чему здесь призываются евреи: Κατανοήσατε,
«Рассмотрите внимательно» или «прилежно». Это указано как одно из средств обращения Лидии (Деяния 16:14). Προσέχει, — она прилежно внимала тому, что говорил Павел, как следствие благодати Божией, открывшей ее сердце. Небрежные, сторонние слушатели Слова не получают от него никакой пользы, Мф.
13:19. Их природа и ценность, а также наше собственное состояние требуют этого долга.
1. По своей природе они тайны; то есть вещи глубокие, сокровенные и полные божественной мудрости: 1 Кор. 2:7, Σοφία Θεοῦ ἐν μυστηρίῳ, — «Мудрость Божия в тайне»; как ангелы желают поклониться (не из снисхождения, но из старания, ἐπιθυμοῦσι παρακύψαι) и вглядеться, 1 Пет. 1:12. Ибо во Христе и через Него в Евангелии (εἰς ἐπίγνωσιν τοῦ
μυστηρίου τοῦ Χριστοῦ, ἐν ᾧ, «к познанию тайны
Христа; в котором» или «в котором») «сокрыты все сокровища мудрости и познания» (Кол. 2:2, 3). ее, как серебро, искать ее, как спрятанное сокровище» (Прит. 2:3, 4); и не считать эти вещи легкодоступными для всякого блуждающего глаза и ленивого путника. Такие люди не находят ни рудников серебра, ни спрятанных сокровищ В качестве примера для этого поиска предлагаются пророки и святые мужи древности (1 Пет. 1:10, 11). нам заповедано делать, если мы намерены достичь вечной жизни, Иоанна 5:39. По большей части люди довольствуются чрезмерным размышлением об этих вещах. Это πάρεργον их жизни, — то, что они делают мимолетно или когда им больше нечего делать, в результате чего они узнают о них не больше, чем должны, хотят они того или нет, - что, по сути, вообще ничего не значит. Плотская леность – это не путь к знакомству с духовными вещами и тайнами.
2. Ценность и важность этих вещей свидетельствуют о том же долге.
Вещи могут быть темными и загадочными, но не весомыми и достойными, так что они не возьмут на себя обязанность усердного поиска их.
Купцы Соломона не пошли бы в Офир, если бы там не было золота, а также обезьян и павлинов. Но здесь все в безопасности.
В этих тайнах есть неисследимые сокровища, Еф. 3:8, πλοῦτος
ἀνεξιχνίαστος, — богатства, которых нет в этом мире, чтобы их можно было отыскать до совершенства.
Ни один язык не может полностью выразить их, ни один ум не может их полностью постичь. Их корень и источник лежат в божественной природе, которая бесконечна, а потому невыразима и неисчерпаема. В них есть μαργαρίτης πολύτιμος, Мф. 13:46, «чрезвычайно драгоценная жемчужина», жемчужина великой и бесценной цены; камень, который, хотя некоторые и отвергают, тем не менее почитается Богом.
«избранный и драгоценный»; то же самое и с верующими, 1 Пет. 2:6, 7. «Товар его лучше серебряного товара, и прирост от него лучше золота чистого: он дороже рубинов», Прит. 3:14, 15.
Все, что имеет ценность и ценность для славы Божией и вечного блага душ грешников, окутано этими тайнами. Итак, презирается (по крайней мере сравнительно) всякая вещь, которая не ценится по достоинству. Несомненно, таковы эти вещи для большинства из тех, кому они проповедуются.
3. Наше собственное состояние требует усердия в исполнении этого долга. Мы большей частью подобны этим евреям, νωθροὶ ταῖς ἀκοαῖς, гл. 5:11,
— «ленивый» или «тупой на слух». У нас есть естественная неготовность к тому слушанию, посредством которого приходит вера, о чем здесь и говорится; и поэтому не может в достаточной степени пробудить наш дух и разум для выполнения нашего долга здесь. То, как большинство людей прислушиваются к тайнам Евангелия, должно вызывать нашу скорбь здесь, как и их (если не предотвратить) в вечности.
Во-вторых, объектом этого рассмотрения является Иисус Христос, Апостол и Первосвященник нашего исповедания. Вместе с особым упоминанием человека, названного под его именем, «Христос Иисус», мы имеем описание его, поскольку по его должностям он должен считаться
«апостол» и «первосвященник»; с их ограничением «нашей профессии».
Τὸν ἀπόστολον. 1. О нем сказано, и здесь только сказано, что он «апостол».
или «апостол». Апостол – это посланник, легат, посол или посланник. И это одна из характерных черт Мессии.
Он послан Богом с великим поручением к детям человеческим, Его апостол. Говоря о себе посредством своего Духа, Ис. 48:16, говорит он: וְ
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, — «Господь послал меня», а именно:
согласно обетованию, что Бог пошлет Его в церковь спасителем, Ис. 19:20. И это он говорит церкви, чтобы они могли собраться и узнать благодаря его любви и заботе, а именно, что Господь Бог послал его, Зах. 2:8,9 — что он был его легатом, его апостолом. И поскольку Бог обещал от создания мира послать Его таким образом, это стало перифразом или основным обозначением Его: «Тот, кого пошлет Бог»; то есть его великий легат. Поэтому Моисей, кажется, проявил уважение к этим словам, Исх. 4:13, ח שׁ
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руку того, кого ты пошлешь», а именно: «быть избавителем и спасителем народа твоего». Поэтому в старой церкви его стали называть ὁ ἐρχόμενος, — «тот, кто должен был прийти», «который должен был быть послан».
Итак, когда Иоанн послал своих учеников к Иисусу спросить, Христос ли Он, он сделал это следующими словами: Σὺ εἰ ὁ ἐρχόμενος: «Ты ли Тот, Кто должен прийти?» то есть быть посланным Богом, Мф. 11:3, Иоанна 11:27. И отсюда древний латинский перевод передает ל
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שׁ, «Сило», Быт. 49:10,
«qui mittendus est», «тот, кого следует послать», — возможно, это слово ошибочно происходит от ח שׁ.
לַָ «посылать». Но это хорошо отражает распространенное представление о Нем в церкви после дарования первого обетования: «Тот, Который должен быть послан». И в Евангелии он сам чаще всего упоминает о чем-либо, кроме того, что он послан Богом или что он Его апостол. «Тот, кого послал Бог», — так он описывает себя, Иоанна 3:34; и его он называет τὸν ἀποστείλαντα, «пославшего его», или сделавшего своим апостолом, Мф. 10:40. И это чаще всего повторяется в Евангелии от Иоанна, чтобы мы знали, какое значение имеет рассмотрение этого: см. гл. 3:17, 34, 4:34, 5:23, 24, 30, 36–38, 6:29, 38–40, 44, 57, 7:16, 28, 29, 8:16, 18, 29, 42, 9:4, 10:36, 11:42, 12:44, 45, 49, 13:20, 14:24, 15:21, 16:5, 17:3, 18, 21, 23, 25, 20:21. Таким образом, в это выражение или название включены две вещи: (1) Авторитет, который он имел в своей работе. Он пришел не от себя, но был послан Богом и Отцом; и поэтому говорил от Его имени и накормил церковь «силой Господней, в величии имени Господа Бога Его», Михей 5:4. И как он стал апостолом Отца, будучи послан от Него, так и, посылая других во имя Свое, Он сделал их Своими апостолами, Иоанна 20:21. Поэтому в этом вопросе следует принимать во внимание как любовь, так и авторитет Отца. (2) Сама его работа, которая здесь включена и подробно описана в других местах. Это должно было открыть и возвестить волю Отца детям человеческим, возвестить Самого Отца, Иоанна 1:18, и Его имя, гл. 17:6, 26; то есть тайну Его благодати, завета и всей воли относительно нашего послушания и спасения, Евр. 1:1, 2. Для этой цели Он был Апостолом и посланником Отца, посланным Им в мир, Мал. 3:1. Короче говоря, в этом заглавии подразумевается пророческое служение Христа в отношении Его непосредственной властной миссии Отца.
И здесь ему присвоено не только звание, но и почетное звание. Поэтому нечестивые мусульмане, когда они хотят убедить или принудить кого-либо перейти в свою секту, не требуют от него ничего, кроме того, чтобы он признал Мухаммеда «Ресулом Эллахи», «Апостолом Бога». В этом смысле Господь Христос назван «Апостолом нашего исповедания», поскольку Он был послан Богом, чтобы объявить о своих намерениях и воле от Его имени и с Его властью, как это обычно делают послы по отношению к те, кто их посылает.
Но тогда как Господь наш Иисус Христос был особым образом, что касается
время его общения во плоти и его личного откровения воли Божией, посланной иудеям, и поэтому говорит Мф. 15:24, что «Он был послан только к погибшим овцам дома Израилева», то есть для его личного служения на земле; и наш апостол утверждает, что он был «служителем обрезания, ради истины Божией, для подтверждения обетований, данных отцам», Рим. 15:8; и будучи только в этом месте евреями названы апостолом, - я оставляю на рассмотрение, не может ли быть какого-то особенного уважения к его особой миссии, в его личности и служении им, подразумеваемой в его имени и титуле, данном только здесь. ему.
Τὸν ἀρχιερέα. 2. К этому добавляется «первосвященник» — и то, и другое, поскольку также обещаны царство и священство, Зах. 6:13. И евреям, и нам теперь предстоит все искать в Нем. Эти должности в старину состояли из нескольких человек. Моисей был апостолом или послом Бога, который объявлял народу Его волю и закон; Аарон был первосвященником, чтобы совершать святыни в богослужении. Это была бедность прообразов, в которой никто не мог даже представить работу между Богом и церковью. Я не буду отрицать, что Моисей был необычным священником до учреждения священства Ааронова; но его служение в этой должности было лишь временным явлением, не принадлежащим состоянию иудейской церкви, и наш апостол не учел его, сравнивая его с Христом. Поэтому, чтобы показать евреям, что Господь Христос имеет первенство во всем, он наставляет их, что как служение апостола, которое в древности исполнялось Моисеем, так и служение первосвященника, переданное Аарону, были возложены на него одного, стремясь впоследствии показать, насколько он превосходил их обоих и насколько превосходными были его служения по сравнению с их, хотя они и носили одно и то же имя.
Τῆς ὁμολογίας ἡμῶν. 3. Прилагаемое ограничение гласит: «нашей профессии»:
«Апостол и первосвященник нашей профессии». Слова можно понимать объективно и пассивно: «Апостол и Первосвященник, которого мы исповедуем», то есть верим, заявляем и признаем таковым; или они могут активно обозначать «автора нашего исповедания» — «апостола и первосвященника, который открыл и провозгласил веру, которую мы исповедуем, религию, которой мы владеем, и при этом осуществляет в своем личном служении служение
священство». В этом смысле Он назван «Начальником и совершителем веры нашей», гл. 12:2. Наша вера объективно и наша профессия одинаковы.
Наша профессия — это вера и поклонение Богу, которое мы исповедуем. Это наше ὁμολογία, то есть Евангелие, с необходимыми в нем поклонением и послушанием. И Господь Христос был и есть Апостолом этого исповедания, так как Он открыл нам волю Божию в Евангелии, как Он явил тем самым жизнь и бессмертие, уча и наставляя нас во всей воле Божией, как это делал Моисей. евреи древности. Он также является первосвященником нашей профессии, поскольку он сам принес единственную жертву, которой в нашей религии мы владеем и исповедуем, и продолжает в одиночку исполнять в ней всю должность священника, как это делали Аарон и его преемники. в том, что касается евреев. В обязанности первосвященника не входило устанавливать и назначать что-либо в поклонении Богу, но только исполнять свой долг, принося жертвы и ходатайствуя за людей. Так и Господь Христос, который, как Апостол нашего исповедания, установил в нем все поклонение Богу, как наш Первосвященник только приносит жертву Церкви и ходатайствует за людей.
Слово «наш» добавлено для различения и регулируется приведенным выше побуждением и описанием: «Святые братья, участники небесного звания, он есть апостол и первосвященник нашего исповедания» — «Что бы он ни говорил другим». будьте почитаемы, он таков для нас; и наша неоценимая привилегия и честь в том, что он такой».
Это нынешнее увещевание апостола. В конечном итоге он стремится добиться того, чтобы эти евреи твердо придерживались начала своей уверенности до конца. С этой целью он увещевает, предостерегает и поручает им всеми узами взаимной любви и нежности, величием привилегии, которой они стали участниками, и невыразимой их заинтересованностью в ней, чтобы они сосредоточились на прилежное внимание к тому, кому славно принадлежат все те должности, которые сейчас в нашей профессии, - которые в древности были разделены между многими в результате низкого, плотского управления ими, - славно возложены. Насколько это было бы полезно для них и в чем состоит это соображение, станет ясно впоследствии. А пока сделаем некоторые замечания по открытым отрывкам текста.
VIII. Дело Бога с грешниками не могло быть решено иначе, как путем переговоров и послания Сына.
Он должен стать нашим апостолом; то есть быть посланным к нам. Действительно, он неоднократно посылал в мир слуг и гонцов по поводу своего дела с нами; но хотя они никогда не могли этого сделать, «последним из всех послал Он Сына Своего», Мф. 21:37; Евр. 1:1, 2. В этом деле было тройное величие, с которым никто не мог справиться, кроме Сына Божьего:
1. Величие благодати, любви и снисхождения. То, что великий и святой Бог должен послать лечить грешников ради целей Своей вести, ради мира и примирения, — это то, чем должно восхищаться все творение, и это будет навеки. Он во всех отношениях свят, добр, праведен и благословен во веки веков. Он не нуждался ни в грешниках, ни в их служении, ни в их послушании, ни в их существовании. Но они справедливо разозлили его, их отступничеством и бунтом против него, и это привело к невыразимому негодованию. Его справедливость и закон требовали их наказания и уничтожения; что, как он мог бы нанести своей собственной вечной славе, так и они ничем не сделали и не могли никакими средствами попытаться отвлечь его от этого. Тем не менее, в этом состоянии Бог пошлет послание этим бедным, погибающим мятежникам, посольство, чтобы договориться с ними о мире и примирении. Но это дело настолько велико, включает в себя такую бесконечную благодать, любовь и снисхождение, что грешники не знают, как поверить этому. И действительно, кто способен засвидетельствовать им это? Возражения, возникающие против него, способны поколебать кредит и репутацию любого ангела на небесах. Поэтому Бог вручает это послание Своему Сыну, Своему единородному Сыну, делает его Своим апостолом, посылает Ему с этими вестями, чтобы им поверили и приняли: 1 Иоанна 5:20: «Пришел Сын Божий и дал такое понимание. ' Это правда, что раньше Бог посылал других с некоторыми частями этого послания; ибо «Он говорил устами святых пророков Своих от начала мира», Луки 1:70; но, тем не менее, как первое обетование было дано самим Сыном Божьим, как я заявлял в другом месте, так и все вести пророков по этому вопросу или по этому поводу зависели от их подтверждения, которое он впоследствии должен был дать от своего лица. . Так говорит наш апостол: Рим. 15:8: «А я говорю, что Иисус Христос был служителем обрезания, ради истины Божией, для подтверждения обетований, данных отцам». Истина Божия в этом вопросе, доставленная
Кроме того, пророки должны были быть засвидетельствованы Иисусом Христом, на свидетельство которого они ссылались. И в связи с этим он говорит фарисеям, что если бы Он не пришёл и не говорил с ними, то они не имели бы греха. Если запечатанная книга пророчеств о суде Божием в Откровении имела такое большое значение, что «ни один человек ни на небе, ни на земле, ни под землёй», то есть ни одно творение, «не мог открыть её». или взгляните на него», Отк. 5:3, до тех пор, пока Сам Агнец не предпринял это, стихи 6–8, насколько менее было какое-либо существо подходящее или достойное открыть вечные тайные советы лона Отчего относительно всего дела Его любви и благодати, а только Сына! Благодать этой вести была слишком велика, чтобы грешники могли ее принять без немедленного свидетельства Сына Божьего.
2. Величие самой работы, возложенной на апостола Божьего, требовало, чтобы в ней участвовал Сын Божий; ибо (1) Как посланник или апостол Отца он должен был в совершенстве представлять нам личность Отца. Это должен сделать посол; он несет и представляет личность того, кем он послан. И ни один король не может больше опозорить себя, чем послать на эту должность человека, который из-за какого-либо недостатка будет недостоин этого. Бог, как было сказано, послал к детям человеческим других посланников; но все они были лишь посланниками небес, «антеамбулонами» — некоторые из них бежали вперед как особые посланники, чтобы известить о пришествии этого великого апостола или посла Божьего. Но сами они не должны были представлять его личность и не могли этого сделать. См. Мэл. 3:1. Действительно, однажды по особому делу он сделал Моисея своим особым легатом, чтобы тот представлял его перед фараоном; и поэтому он говорит ему:
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«вместо Бога» — «тот, кто может представлять меня в моем ужасе и строгости перед ним», но это было в одном конкретном случае и деле. Но кто мог бы полностью представить личность Отца грешникам в этом великом деле? Никто, конечно, но тот, кто есть «сияние славы Своей и образ личности Своей», Евр. 1:3; и таким образом представляет нам святость, благость, благодать, любовь Отца, которым Он был послан. Поэтому он говорит своим ученикам, что видевший Его видел Отца, Иоанна 14:9; и что, поскольку Он таков в Отце и Отец в Нем, Он полностью представляет Его нам, стих 10. Он есть «образ Бога невидимого», Кол. 1:15; то есть Отец, который в
Его собственная личность обитает во свете, к которому не может приблизиться ни одна тварь, явил и выразил нам славные свойства Своей природы в лице Своего Сына, как выразил это наш апостол 2 Кор. 4:4. Никто, кроме него, не был достоин быть этим великим апостолом, ибо только он мог полностью представить нам Отца. Любое другое существо, выполняющее эту работу, могло бы привести нас к ложным представлениям и представлениям о Боге. И великая мудрость веры состоит в том, чтобы научить нас познавать Отца, Его природу и волю, Его святость и благодать, в лице воплотившегося Сына, как Его апостола и посланника к нам; ибо, видя Его славу, «славу Единородного Сына Божия, полного благодати и истины», мы видим и славу Его Отца. Итак, Он и Отец — одно.
(2) Величие работы требует, чтобы тот, кто ее берется, был близко знаком со всеми тайными замыслами Бога, сокрытыми в Его бесконечной мудрости и воле от вечности. Никто другой не мог бы взять на себя роль Божьего апостола в этом вопросе. Но кто это должен быть? Это правда, что Богу было угодно открыть Своим слугам, пророкам, различные конкретные вещи, результаты Своих советов; но, тем не менее, именно о них говорит Святой Дух (Ин. 1:18): «Бога никто не видел никогда; Единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он явил Его». Лучшие из них имели лишь частичное знакомство с Богом.
Моисей видел лишь мельком часть своей спины, проходя перед ним; то есть имел лишь темное и неясное откровение о своем разуме и воле, которого было достаточно для его работы и занятий. Этого недостаточно тому, кто должен управлять всем договором между Богом и грешниками. Кто же тогда это сделает? «Единородный Сын, сущий в лоне Отчем». «В его груди»;
то есть не только в его особой любви, но и в его самых сокровенных и тайных советах. Такое расположение места должно быть его смыслом: из этого следует: «Он открыл Его» — «Он открыл Его; он явил его в своей природе, своем имени, своей воле, своей благодати; Он показал Его видимым верою, ибо Он только может сделать это, будучи на лоне Его; то есть, знакомый с его природой и участник его самых сокровенных советов». Без этого никто не мог бы в этом вопросе быть апостолом Божьим; ибо работа такова, что Бог откроет и сделает известной не ту или иную часть Своей воли, но Себя и все вечные замыслы Своего разума, обо всем, что Ему придется делать с грешниками в этом мире, и всю славу, к которой он стремится,
вечность. На такое познание Бога и Его советов не было способно ни одно существо. Таким образом, только Сын знает Отца и Его разум. Если бы было иначе, если бы наш апостол не знал всей воли Божией в этом деле, всего, что у него в сердце и разуме, то невозможно, чтобы в этой великой заботе грешники не остались бы под бесконечными страхами и сомнениями. , чтобы что-то еще не осталось и не было сохранено в неисследимой бездне божественного разумения и воли, что могло бы разрушить все их надежды и ожидания. Их грех, вина и бесполезность все равно будут вызывать у них подобные мысли и страхи. Но в этом посольстве Сына нам дается полное и полное удовлетворение от того, что вся волю Божия была изначально известна Ему; так что нет никаких оснований ни для малейшего подозрения, что в замыслах Бога относительно нас есть какая-то тайна, которую Он не открыл.
(3) Для этой цели также было необходимо, чтобы эти советы Божьи всегда пребывали с ним, чтобы во все времена и при любых обстоятельствах он мог возвещать намерения и волю Божьи. Недостаточно того, что первоначально, поскольку он был Богом, он знал всё Божие, но также, поскольку он был послан, поскольку он был апостолом Божьим, совет Божий должен был постоянно пребывать с ним. Это другое дело; ибо мудрость и познание Христа как посредника, действующее в человеческой природе, отличались от его познания, поскольку он сам по себе был Богом над всем, благословенным навеки. А без этого никто не мог бы быть достойным апостолом от Бога для грешников; ибо как еще он мог бы открывать им волю Божию во всех случаях и случаях? Когда заседал Тридентский собор и между ними решалось какое-либо трудное дело (да и почти любое дело), его вожди, не зная, что делать, всегда посылали в Рим к папе и его кардиналам для решения. Когда это дошло до них, они провозгласили это в обычной форме: «Это угодно Святому Духу и нам». Отсюда в народе выросла поговорка, что Святой Дух раз в неделю приходит из Рима в Трент в чемодане. Но когда какие-либо люди недостаточно подготовлены сами к исполнению своего долга, в зависимости от множества случаев и чрезвычайных ситуаций, с которыми они могут встретиться, они подвергнут себя, как и те, с кем им приходится иметь дело, большим трудностям. и огорчает. Поэтому было необходимо, чтобы Божий апостол для грешников при полном исполнении своего служения был снабжен
с полным пониманием всей мысли Божией относительно порученного Ему дела. На это никогда никто не был и никогда не может быть способен, кроме Иисуса Христа, Сына Божия. Это полностью превосходит способность любого просто созданного человека сразу постичь и поселиться в нем всю волю и разум Бога в Его делах с грешниками; ибо, несмотря на все свои достижения и общение с Богом, они все еще знают лишь частично. Это правда, что они могут быть в состоянии знать настолько много о намерениях Бога, что могут возвестить другим весь их долг, - поэтому Павел говорит старейшинам Ефеса, что он «не упускал возвещать им все советы Бога». Бог» (Деяния 20:27), но что касается полного, привычного понимания всей мысли Божией в этом вопросе, чтобы пребывать с ними, отвечая на все случаи и чрезвычайные ситуации, и что изначально и непосредственно, чтобы ни одно простое творение не было способен. Но как это было нужно великому апостолу, так это нашлось и в Иисусе Христе, Сыне Божием. «Дух Господень почил на нем» (не сходил на него временами, но почивал на нем, оставался на нем, Иоанна 1:32, 33), «Дух премудрости и разумения, Дух совета и силы, Духа ведения и страха Господня, и сделал его быстрым разумом в страхе Господнем» Ис. 11:2, 3. Возможно, вы скажете: «Это произошло только в некоторых степенях или в единственной мере больше, чем в других». Более того, «не мерой дал Ему Бог Духа» (Ин. 3:34), когда он был послан говорить слова Божии; не так, чтобы он имел только большую меру Духа, чем другие, но совершенно иначе, чем они получили. Итак, когда сказано, что он был «помазан елеем радости более соучастников своих», Евр. 1:9, имеется в виду не только то, что он получил Духа в степени выше них, но тот же Дух в другом роде; ибо «Отцу угодно было, чтобы в Нем обитала всякая полнота» (Кол. 1:19) – всякая полнота премудрости и совета, в полном постижении всей воли и помысла Божия. И соответственно, «в Нем были сокрыты» (сохранены в безопасности) «все сокровища мудрости и познания», Кол. 2:3. Это тоже было необходимо этому великому апостолу, и это можно было найти только в Сыне Божием.
(4) Характер работы требовал, чтобы посланник Божий к грешникам был способен сделать так, чтобы его послание поверили и были приняты ими. Без этого вся работа и предприятие могли бы оказаться невозможными.
расстроенный. Недостаточно также сказать, что сама весть настолько велика, настолько превосходна и настолько полезна для грешников, что нет никаких сомнений в том, что при первом же ее предложении они примут ее и примут ее; ибо мы находим обратное благодаря умноженному опыту. И не только это, но несомненно также, что ни один грешник не может сам по себе и своими силами принять это или поверить в это; ибо «вера не от нас, она есть дар Божий». Итак, если этот посол, этот апостол от Бога не имеет силы дать людям возможность принять его послание, то весь замысел Божий должен быть в этом разрушен. И кто осуществит или осуществит это? Разве это дело человека – оживить мертвого, открыть слепые глаза, убрать каменное сердце, создать новый духовный свет в уме и жизнь в воле? все, что необходимо, чтобы весть Божия грешникам могла быть спасительно принята. Это также мог сделать только Сын Божий; ибо «никто не знает Отца, кроме Сына, и кому Сын откроет Его», Мф. 11:27. И это он делает посредством действенной работы Своего Духа, устроение которого полностью поручено Ему, как было заявлено в другом месте. Через него он пишет закон своего послания на плотских скрижалях сердец тех, к кому он послан, 2 Кор. 3:3, как Моисей написал свое послание или написал его на каменных скрижалях. Итак, природа этой работы требовала, чтобы она была посвящена Сыну Божьему. И так и сделал —
3. Конец. Это было не что иное, как провозглашение и установление мира между Богом и человеком. Здесь не место показывать, насколько старой, устойчивой, продолжительной и универсальной была эта вражда; и тем не менее, каким великим, превосходным и драгоценным по средствам, причинам и природе был тот мир, который послал Бог. Эти вещи известны и исповедуются. Эти вещи были такими, в которые никто не мог вмешиваться, кроме одного Сына Божьего. Только тот, кто заключил этот мир, был достоин объявить его. «Он наш мир»; и он
«пришел и проповедовал мир», Еф. 2:14, 17. И в связи с выполнением этой работы он назван ὁ Λόγος, «Словом Божьим», Отк. 19:13, Иоанна 1:1, как тот, через которого был возвещен Бог; и ם פּ
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«завета»; как здесь, «Апостол нашей профессии».
И, следовательно, мы можем видеть великую обязанность, лежащую на нас, слушать это послание не только ради самого послания, но и ради того, кто его несет. Сама весть «достойна всякого принятия», и вечное горе будет тем, кто ее отвергнет. Тот, кто отказывается от мира с Богом, будет иметь от Него войну и гнев вовеки, и это заслуженно. Но Бог ожидает, что большое значение следует придавать рассмотрению человека, который его приносит. "Конечно,"
говорит он: «почитают Сына Моего». Возможно, люди подумают в своем сердце, что если бы они услышали, как сам Христос произносит это послание, если бы они услышали, как он проповедует этот мир, они, несомненно, приняли бы и приняли его. Так действительно думали древние евреи, что если бы они жили во времена прежних пророков, то не поступили бы с ними так, как поступали их предки, а поверили бы их слову и повиновались бы их повелениям, — как думал богач. что его братья покаются, если кто-нибудь воскреснет из мертвых и будет проповедовать им. Все люди оправдываются своим нынешним неверием и полагают, что, если бы не они, они поступили бы иначе. Но все они тщеславны и глупы, как это показал Господь Иисус в прежних примерах с евреями и богачом в аду. Здесь не может быть никаких претензий такого характера; ибо этот великий апостол и посланник Божий продолжает говорить с нами и доносить до нас свое послание. Так говорит наш апостол, гл. 12:25: «Смотрите, не отвратитесь и вы от говорящего. Ибо как нам спастись, если отвратимся от говорящего с небес?» Он не только говорил в древности, но продолжает говорить, говорит до сих пор; он по-прежнему говорит словом Евангелия и применяет его согласно своему разуму и воле. Когда оттуда нас заставляют поверить и принять условия мира, которые Бог приготовил для нас и предлагает нам, и если мы отказываемся от них, мы отвергаем этого великого апостола, которого Бог послал к нам, чтобы договориться с нами во имя Его. . И каков будет конец таких людей? какой будет конец для всех нас, если вина за это будет установлена на нас? Эти слова дадут нам еще одно наблюдение, согласно предыдущему изложению, которое будет упомянуто лишь вкратце, а именно:
IX. Особые привилегии не принесут пользы людям без особой благодати.
Господь Христос был особым Апостолом для иудеев. К
их он послал немедленно. И ими ограничивалось его служение во плоти. Никто не мог получить большей привилегии. И в чем была проблема? «Он пришел к своим, и свои Его не приняли» Иоанна 1:11. Несравненно большая часть из них отвергла его и весть о мире, которую он пришел принести. Достойны вашего внимания те, кому доверены все евангельские привилегии. Они вас не спасут, они могут вас погубить. Заботьтесь о благодати, чтобы сделать ее действенной, чтобы она не оказалась
«запах смертоносный на смерть» любому из вас. Еще раз, из приписывания обеих этих должностей Господу нашему Иисусу Христу:
X. Господь Христос есть все во всем в Своей Церкви и для Своей Церкви: царь, священник и ее апостол или пророк, все в одном.
Итак, наш апостол говорит нам, что Христос есть τὰ πάντα καὶ ἐν πᾶσι для верующих,
— «все и во всем», Кол. 3:11; восполняющий все нужды, отвечающий на все привилегии, источник всякой благодати, совершающий всякую милость: так что в Нем одном они являются полными, как гл. 2:10 того же послания. Здесь он предлагает это как привилегию и преимущество, которое мы имеем в нем, по сравнению с тем, чем мы пользовались в Ветхом Завете. И это состоит в двух вещах:
1. То, что у них было только в прообразе, то, что мы имеем в реальности и сущности. 2. Такова была бедность типов, что ни один из них не мог даже затмить или представить все то преимущество, которым мы действительно наслаждаемся; и поэтому они были умножены, и между ними была распределена работа, которую они должны были представлять. Это сделало их игом, причём тяжким и обременительным. Способ обучения у них и через них был труден и неясен, равно как и наблюдение за ними было трудно. Им было трудно научиться через них любви, благодати и разуму Божию.
Бог открыл себя в них πολυμερῶς, многими частями и частями, в зависимости от того, насколько они были способны воспринимать и представлять божественную мудрость, благость и благодать; откуда наш апостол говорит, что закон имел только σκίαν, «тень», а не αὐτὴν τὴν
εἰκόνα πραγμάτων, евр. 10:1 — «сам образ вещей». В нем были рассеянные оттенки, в которых великий лимнер заложил основу симметрии, но так, чтобы их можно было различить только его собственной бесконечной мудрости. Совершенный образ, в котором все части должны точно соответствовать друг другу и так ясно представлять задуманную вещь, которой она не имела. Так вот, это была работа, превосходящая их мудрость, среди этих разрозненных
кусочки и части откровения, особенно насаждаемые на плотские вещи, чтобы собрать всю благодать и благоволение Божие. Но во Христе Иисусе Бог всех собрал в одну главу, Еф. 1:10, где полностью и одновременно представлены Его личность и благодать. Таким образом, у них не было никого, кто был бы царем, священником или пророком для церкви; и не могло быть так после дарования закона, поскольку царство было обещано колену Иуды, а священство было ограничено домом Аарона из колена Левиина. Ни один типичный человек сам по себе не мог бы точно и полностью ответить на то, в чем он был типом; ибо помимо своих собственных несовершенств и недостатков, даже при исполнении своей типичной должности, —
что делало их слабым и несовершенным представителем Того, Кто был абсолютно совершенен во всем, — сами по себе они вообще не могли выполнять свою должность. Короли, которые были его типами, должны были действовать и действовали в соответствии с советами других, и те иногда были не из лучших; поскольку Давид во многом руководствовался советом Ахитофела, который был для него, как если бы он «вопросил оракула Божия», 2 Цар. 16:23. Но Христос, Царь наш, имеет в Себе все сокровища мудрости и совета, и
«не имел нужды, чтобы кто-нибудь свидетельствовал о человеке, ибо Он знал, что в человеке», Иоанна 2:25. Поэтому о нем было предсказано, что «на одном камне», краеугольном камне дома Божия, «будет семь глаз», Зах.
3:9. Советники — это ὀφθαλμοὶ βασιλέων, «глаза царей». А в персидской монархии, откуда недавно пришел этот пророк, их всегда было семеро: Ездра 7:14: «Ты послан царем и из семи советников его»; и в то время исчисляются имена их, Есф.
1:14. «Но, — говорит он, — все эти взгляды должны быть устремлены на сам краеугольный камень, чтобы он никоим образом не нуждался в совете или совете других». Или, с той же целью, оно может обозначать совершенство мудрости и знания, что часто обозначается этим числом. А что касается первосвященника, то он ничего не мог сделать в одиночку. Если бы у него не было жертвенника и жертвы, огня сверху и скинии или храма, его должность была бы бесполезна. Но все это есть Господь наш Иисус, — и Священник, Евр. 4:14 и жертвенник, Евр. 13:10 и жертва, Еф. 5:2, и скиния или храм, Иоанна 2:19, 21, Кол. 2:9, и огонь, Евр. 9:14, все лично от него, как будет потом объявлено, если будет воля Божья. То же самое можно сказать и о пророках. Кто же не видит в этом великую привилегию Нового Завета, когда мы имеем все это действительно то, что они имели только в образе, и все в одном, что среди них было распределено между столь многими, и все они были слабыми и слабыми?
несовершенный.
Теперь, видя, что Он таким образом является всем для нас, естественным и необходимым образом вытекают две вещи:
1. Что нам следует искать в Нем всего. С какой целью в древней церкви были учреждены все типичные должности с их обслуживающим персоналом? разве не для того, чтобы в них одно в одном, другое в другом, они могли найти и приобрести все необходимое и полезное для поклонения Богу, своего собственного назидания и спасения? И не должны ли мы искать всего в том, кого представляли, и то лишь мрачно и немощно, всеми ими? В чем бы ни нуждался кто-либо в государстве Израильском, он мог получить полный ответ от царя, священника или пророка. И не будем ли мы полностью оправданы тем, кто действительно и существенно все в одном? Да, все наши недостатки, слабости и проблемы возникают из-за того, что мы не обращаемся к Нему с просьбой о той помощи, которую Он способен, готов и желает нам оказать.
2. Как нам надлежит идти к Нему ради всего, так нам надлежит принять и принять Его за всех, чтобы Он был всем и во всем. Мы должны обращаться к нему не только как к нашему священнику, заинтересованному в его жертве и достигнутом ею искуплении, но и как к нашему царю, чтобы управлять нами своим Духом и наставлять нас как апостолы нашего исповедания. Принимать Христа, как это делают некоторые, за пророка, апостола Божьего, но не за первосвященника или священника в собственном смысле этого слова, значит отвергать истинного Христа и создавать себе идола в нашем собственном воображении. То же самое можно сказать и о разделении его относительно любых других его должностей или частей его работы.
Изложение второго стиха еще осталось, и оно освободит место для наблюдения, которое исчерпывает основной замысел апостола в этом месте. Изложив суть своего увещевания, апостол, добавив верность Христа, переходит к сравнению Его с Моисеем в отношении его апостольского служения или легата, а затем переходит к сравнению его с Аароном в его священническом служении. .
Вер. 2. «Быть верным Поставившему его, как Моисей во всем доме его».
Приступая к сравнению Господа Христа с Моисеем, поскольку он был апостолом Божьим или посланным Им для раскрытия Его воли, он рекомендует его вере евреев согласно основным качествам человека, занимающего эту должность: «Он был верен». Поскольку это термин отношения, он далее описывает его по отношению к Богу и к тому действию Бога, на которое он ответил: «Тому, кто назначил его», а затем в целом выражает предполагаемое сравнение; 1. Назвав человека, с которым он его сравнил, «Даже как Моисей»; и 2. Предмет его работы,
«Весь дом Божий».
Πιστὸν ὄντα. Во-первых, главное качество апостола или посла – быть верным. Божий Апостол является главным управителем или распространителем Его тайн, и главным образом «от домостроителей требуется, чтобы человек оказался верным», 1 Кор. 4:2. Ἀπόστολος ἐν οἴκῳ, «апостол в доме» — это οἰκόνομος, управитель и распределитель всего, что находится в доме и для него.
Вот это, следовательно, апостол выражает прежде всего, и то абсолютно и сравнительно. Он был «верен» и «верен, как Моисей». О Его верности как первосвященника и о том, в чем заключалась эта верность, мы заявили в гл. 2:17, 18. Здесь, хотя выражение πιστὸν ὄντα, будучи «верным», прилагается к упоминанию двух должностей, апостольской и священнической, тем не менее, как следует из последующего рассуждения, оно относится только к первой.
Верность легата, посла или апостола состоит главным образом в полном раскрытии и заявлении всех мыслей и воли того, кем он послан, относительно цели, для которой он послан, и ничего в его имя, но что такое его ум и воля. Таким образом, наш апостол, чтобы заявить о своей верности в своем апостольском служении, подтверждает, что он
«не утаил ничего» от тех, к кому Он был послан, «что было полезно для них», Деяния 20:20, и «не упускал возвещать им всю волю Божию», стих 27.
В верности есть две вещи: во-первых, доверие; и, во-вторых, их разрядка. Верность уважает доверие. Наш Господь, следовательно, должен иметь доверие, вверенное Ему, в котором Он был верен; что Он также имел, ибо Отцу было угодно собрать в Нем «все сокровища мудрости и познания», Кол. 2:3, – доверить ему всю тайну Своей воли и благодати, и поэтому послал Его заявить о себе, Иоанна 1:18; и его
«имя», Иоанна 17:6, — чтобы объявить последнее полное заявление о своих намерениях и воле относительно своего поклонения, с послушанием и спасением церкви, Евр. 1:1, 2, и тем самым «запечатать видение и пророчество»,
Дэн. 9:24, что никакое новое или дальнейшее откровение воли Божией никогда не должно быть сделано или добавлено к тому, что было создано Им, Отк. 22:18, 19. Когда ему доверяют эту работу, провозглашается его власть в ней, Отец, повелевший с небес всем «слушать Его», Мф. 17:5, который был таким образом послан им. И этим «он получил от Бога Отца честь и славу», 2 Пет. 1:17, он был объявлен тем великим пророком, которого все должны были услышать под страхом полного истребления, Втор. 18:18, 19; Деяния 3:22, 23.
В этом заключалось доверие Господа Христа, и в исполнении этого заключалась Его верность. И это он проявил в трёх вещах:
В том, что в этом великом деле он искал не своей славы, но славы Пославшего Его, Иоанна 8:50; заявляя, что Он пришел не во имя Своего, но во имя Отца Своего, Иоанна 5:43. Он обратил свое послание не к своей выгоде, а к выгоде или чести того, кто его послал. 2. В том, что он объявил свое слово или послание не своим собственным, то есть изначально или главным образом, но своим Отцом: «Слово, которое вы слышите, не Мое, но пославшее Меня Отца», Иоанна 14:24. 3. В том, что он провозгласил всю волю или слово Божие, которое было поручено ему для упомянутой цели:
«Я дал им слова, которые Ты дал Мне», Иоанна 17:8; свидетельствуя в этом о добром исповедании, 1 Тим. 6:13, запечатлев истину Своей кровью, о которой Он пришел в мир, чтобы засвидетельствовать, Иоанна 18:37.
И большей верности нельзя было выразить.
Во-вторых, эту верность он проявил по отношению к «тому, кто назначил его». Апостол, ясно упоминая чины Христа, добавляет к каждому из них свое назначение или назначение: к Его царскому чину, Евр. 1:2: «Он был назначен наследником или господином всего»; своему священнослужителю, гл. 5:5: «Он не принимал на себя служения священника без призвания Божия»; а здесь, что касается его апостольского или пророческого служения: «Он был назначен Богом». И это он делает для двух целей: во-первых, чтобы доказать, что Господь Христос не взял на Него ничего в доме Божием без призвания или власти; во-вторых, чтобы мы могли видеть любовь и заботу Бога и Отца в посредничестве Господа Христа,
как назначив его на всю свою должность и работу.
Τῷ ποιήσαντι αὐτόν. «Тому, кто назначил его». Это назначение Христа, или его назначение Апостолом Божьим, состоит в пятикратном действии Бога в связи с этим:
1. В вечном назначении его на свою работу и должность; ибо как он вообще был προεγνωσμένος πρὸ καταβολῆς κόσμου, 1 Пет. 1:20, «предназначен прежде создания мира», так и Бог специально предназначил его быть Своим апостолом для наставления Своей Церкви, Ис.
48:16; Зах. 6:13; Пров. 8:22–31. Отсюда та вечная жизнь, которую он должен был явить, 1 Иоанна 1:2, и раскрыть посредством Евангелия, 2 Тим. 1:10 сказано, что «обетовано прежде начала мира», Тит. 1:2, даже из-за этой цели послать Сына, чтобы возвестить это; поэтому и сказано, что оно было у Отца прежде, чем было явлено Им, 1Иоан.1:2.
И в этом лежит основание назначения Христа на Его должность.
2. В торжественном обещании, данном с самого начала, послать его с этой целью. Это дало ему фактически закон-конституцию, благодаря чему он, как ее пророк, стал объектом веры и ожиданий церкви. И это было включено в первое обещание, Быт. 3:15. Тьма, слепота и невежество, обрушившиеся на нас из-за греха, Тот, Кто должен был избавить нас от всех его последствий и последствий, по необходимости должен быть нашим наставником в свете и познании Бога. Но первым открытым и ясным выражением этого в виде обетования является Второзаконие. 18:18; что подтверждается следующими бесчисленными обещаниями. См. Ис. 11:1–5, 40:11, 42:1–7, 49:1–4, 8, 9, 52:15; Зах. 6:12, 13; Мал. 3:1–4.
3. Послав Его в мир, чтобы он был «светом человекам», Иоанна 1:4, и «явил ту вечную жизнь, которая была у Отца», 1 Иоанна 1:2; с этой целью Он предоставил Ему Свой Дух и все его дары во всей полноте для исполнения Его служения, Ис. 11:2, 3, 61:1–3. Ибо для этой цели он не мерой получил Духа, Ин 3:34, но был «помазан елеем радости более последователей Своих», Евр. 1:9; о таком помазании мы подробно говорили раньше.
4. В заявлении, которое он сделал о себе как о своем апостоле и посланнике,
видимый знак. Это произошло при сошествии на него Святого Духа в образе голубя, Иоанна 1:32, 33.
И этим Бог передал ему свою обязанность и доверие, которые он должен был хранить и охранять, Зах. 6:12, 13. Будучи таким образом послан Господом Саваофом, Зах. 2:8, и в нем облачен в Его имя, власть и величие, Мих. 5:4, он во всем действовал как Его посланник и Апостол – Своим поручением и властью, во имя Его и во славу Его.
5. Наконец, к этим действиям своего назначения Бог добавил свое повеление и объявил его с небес всем, чтобы слушать и повиноваться Ему, как великому учителю, посланному от Бога, как его апостолу, говорящему от Его имени, Матф. 17:5.
Этим путем Господь Христос был назначен Апостолом Божьим; и «он был верен тому, кто его назначил», как было заявлено.
Ὡς καὶ Μωυσῆς. В-третьих: «Как и Моисей во всем доме его». Последнее в этих словах — дальнейшее утверждение верности Христа сравнением с Моисеем, который был «верен во всем доме своем». Мы уже заметили ранее, что неясно, к кому непосредственно относятся эти слова. Но кого бы они ни уважали, они принадлежат и другому; ибо и тот, и другой были верны во всем доме Божием. Но апостол, по-видимому, прямо выражает слова, сказанные самим Богом о Моисее, Числ. 12:7: ןמָ נֶ
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וּ; — «In totâ domo meâ fidelis ipse» — «Он верен во всем доме моем». И поэтому здесь они относятся в первую очередь к нему. Таким образом, в этих словах важны три вещи: 1. Похвала Моисея:
он был «верным». 2. Степень его верности: она была «во всем доме Божием»; то и другое выражено в словах. 3. Сравнение, подразумеваемое между Христом и Им.
1. «Моисей был ןמָ נֶ
אֱ «верный». Это правда, что он лично потерпел неудачу в своей вере, и Бог обвинил его в том, что он не поверил ему, Числ. 20:12; но это было связано с его собственной верой в какую-то конкретную вещь, и это не является обвинением в его верности в той особой должности, которую он намеревался выполнить. Поскольку он был апостолом, послом Бога, раскрывающим свои мысли и устанавливающим поклонение, он был абсолютно верным; ибо Он возвестил и сделал все согласно
его воля и назначение, по свидетельству Самого Бога, Исх. 40:16,
«Он сделал все, что повелел ему Господь». Он ничего не утаил из того, что Бог открыл или повелел, и ничего к этому не добавил; и в этом заключалась его верность.
Ἐν ὅλῳ τῷ οἴκῳ. 2. Мера его верности была во «всем доме Божием» — ἐν ὅλῳ τῷ οἴκῳ, то есть, говорит Златоуст, ἐν ὅλῳ τῷ λαῷ, — «во всем народе». «В его доме»; то есть в своем доме, в своей семье: Деяния 2:36, Ἀσφαλῶς γινωσκέτο πᾶς οἶκος Ἰσραήλ· — «Пусть узнает весь дом Израилев»; то есть вся семья, потомство Иакова, или Израиля.
См. «дом» вместо «домашнего хозяйства», Деяния 16:15; 1 Кор. 1:16; 2 Тим. 1:16.
«Дом Божий» — это его дом, его семья, его церковь; позвонил своему
«дом» — (1) Путем присвоения; его жребий, его доля, как для человека дом. Втор. 32:9: «Часть Господа — народ Его; Иаков — удел наследия Его». (2) Из-за своего обитания. Он обитает в Своей церкви благодаря Своему особенному и славному присутствию, как человек в своем собственном доме (Отк 21:3). Оба являются источниками заботы, любви и восторга. В этом доме был верен Моисей. И эту похвалу Моисея евреи отмечают во всех случаях. Так делают в своих гимнах в обрядах субботы, в Махзоре, часть, т. е. л. 49. תראפת לילכ ולתארק ןמאנ דבע יכ
תרימש הב בותכו ודיב דירוה םינבא חוחול ינשו יניס רה לע ךינפל ודמעב ת תנ ושארב
תבש; — «Ты назвал его верным рабом Твоим, и возложил славный венец на голову его, когда он стоял пред тобою на горе Синай, и разрушил две каменные скрижали, на которых было написано соблюдение субботы» и т. д. .
3. Что касается сравнения в этих словах «как Моисей», мы можем рассмотреть:
(1) Что апостол теперь вступал в бой с величайшими силами евреев и что с ними следует обращаться наиболее осторожно и нежно; ибо, хотя они и допускали, что ангелы были в некотором отношении выше Моисея, тем не менее они придерживались своих старых установлений главным образом из-за него, как человека, о котором столь выдающимся образом свидетельствовал Сам Бог. Он был видимым интернунцием и посредником между Богом и их праотцами, когда было возведено их церковное государство, и они получили возможность пользоваться теми привилегиями, благодаря которым они были возвышены над всеми народами мира. Поэтому апостол не имеет прямого отношения к ним в этом вопросе до тех пор, пока не сделает такое заявление о
личность Христа и доказал, что Он настолько несравненно превознесен над ангелами, что у них не могло быть справедливого предубеждения, если бы он предпочел Его также и Моисею; и то, что он должен был сделать, было необходимой необходимостью для его замысла.
(2) В то время как, говоря об ангелах, он призывает к свидетельствам о них, которые касаются их служения и подчинения, говоря о Моисее, он дает самое высокое и самое почетное свидетельство, какое дано о нем во всем Писании. И тем самым он и тотчас же признает все, о чем они должны были судить о нем в этом деле, и отстраняет от себя всякое подозрение, как если бы он намеревался умалить что-либо от него; от зависти, от которой он много страдал, как известно, среди иудеев. Более того, он обнаруживает соответствие между истинной честью Моисея и превознесением Христа, которого многие из них еще не понимали, но думали, что, если Христос и Евангелие утвердились, то Моисей должен быть отвергнут и осужден.
(3) В этом сравнении он напоминает им, что Господь Иисус был великим обещанным Пророком Церкви, которому они должны были служить под страхом быть отлученными от народа Божьего. Бог говорит Моисею (Второзаконие 18:18):
«Я воздвигну пророка מ
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«подобный тебе», «как ты есть». И все же сказано: Втор. 34:10, что «не было пророка в Израиле השֶׁמכְּ», «подобного Моисею» или «как Моисей». Должен был быть воздвигнут один выдающийся пророк, похожий на него; то есть, кто должен дать церкви новые законы и постановления, чего не делал ни один другой пророк.
И таким образом апостол вступает в задуманное им доказательство преимущества или превосходства Христа над Моисеем: 1. Он допускает, что они оба были пророками, оба апостолами Божиими, посланными им, чтобы возвещать Его мысли и волю; 2. Что они оба были верны в исполнении своего служения и доверия; 3. Это доверие распространялось на всю церковь и на все, что должно было быть сделано в ней для поклонения Богу. В чем заключалась разница, он объявляет в следующем стихе.
И в этих двух стихах мы можем увидеть многое из той мудрости, которую Петр приписывает Павлу при написании этого послания. Он, как было сказано, вступает в самую сильную позицию евреев, в которой они обитали.
наиболее настойчиво соблюдали свои церемониальные установления, а именно достоинство и верность Моисея. Поэтому в начале этой речи он использует принуждение, проявляющее свою сильную любовь к ним и заботу о них, называя их своими «братьями»; и при этом напоминает им о той выдающейся привилегии, «причастниками» которой Иисус Христос сделал их, а именно о «небесном призвании», которое они получили благодаря Евангелию. Затем, приступив к намеренному сравнению между Христом и Моисеем, в котором Он должен был быть предпочтительнее Его, он делает это не раньше, чем докажет, что Он не только превосходнее ангелов, но и намного превознесен над всем творением Божьим. и, кроме того, автор таких несравненных и невыразимых милостей, которые иначе не могли быть переданы людям. Опять же, он дает им понять, что он настолько далек от того, чтобы умалить что-либо честь и авторитет Моисея, в чем его ложно обвинили, что он признает о нем столько же и приписывает ему столько же, сколько кто-либо из них самих. могли бы справедливо предоставить или приписать. И поэтому в начале своей речи он заявляет, что был легатом, апостолом или послом Бога к народу в том смысле, в котором говорилось выше; и что при исполнении своей должности и долга он вел себя с той верностью, которую одобрял сам Бог. Такова сумма того, о чем иудеи говорили в отношении Моисея, и все это признается и подтверждается апостолом. Насколько подходил этот курс процедуры для устранения их предубеждений, информирования их умов, расположения их чувств, и, следовательно, какая мудрость была использована при этом, открыто и очевидно. Остается рассмотреть наблюдение, которое главным образом подразумевается в словах, оставляя другие для дальнейшего выражения.
XI. Прилежное и внимательное рассмотрение личности, служения и дела Иисуса Христа является наиболее эффективным средством освобождения человеческих душ от всех путаниц заблуждений и тьмы и сохранения их постоянства в исповедании истины.
Вот те цели, к которым здесь призывает апостол. Эти евреи все еще запутались в своем старом иудаизме и из-за своих искушений, предрассудков и гонений были готовы отступить от истины. Чтобы освободить их от одного и предотвратить другое, апостол призывает их к размышлению о том, что он совершил и что он сделал.
еще предстоит рассказать о личности, служении и деле Христа. Поскольку это основная цель данного места, мы остановимся немного на подтверждении и применении нашего наблюдения.
То, что в этом долге рассматривается субъективно, было заявлено в изложении слов; то, что заключается в его манере исполнения и особенной цели, должно быть теперь раскрыто дальше. И,-
1. Из этого следует следующее:
(1) Прилежное исследование слова, в котором нам открывается Христос.
Это само указывает на Иоанна 5:39. Писания открывают его, возвещают о нем, свидетельствуют о нем. С этой целью их следует исследовать, чтобы мы могли узнать и узнать, о чем они так заявляют и свидетельствуют. И это, как говорит нам Петр, было сделано древними пророками, 1 Пет. 1:10, 11. Они «прилежно исследовали» откровение, данное им Духом личности, страдания и благодать Христа, со славой, которая последовала за этим. Христос явлен нам в Евангелии; которое поэтому называется «Евангелием Христовым» и
«Слово Христово», то есть о Нем, как заявляет наш апостол, Рим. 1:1–3. И древние пророки, говорит он, и Евангелие говорят о Сыне Божием, Иисусе Христе, Господе нашем. В этом и состоит первая часть этого великого долга. «ИЗУЧАЙТЕ Писания», со всеми преимуществами предоставляемой помощи, чтобы вы могли найти, различить и понять, что открыто о Нем в них, поскольку Он есть цель закона и полнота Евангелия, центр в котором встречаются все их пророчества, обетования, правила и повеления. Без этой цели в нашем чтении, слушании, исследовании слова мы трудимся напрасно и спорим неуверенно, как люди, бьющие воздух. К Нему и познанию Его следует отнести все наше изучение Священного Писания. И причина, по которой некоторые, читая ее, не получают больше света, пользы или преимуществ, заключается в том, что они не испытывают большего уважения ко Христу в своих исследованиях. Если однажды он исчезнет из наших глаз, исследуя Писание, мы не будем знать, что мы делаем и куда идем, так же, как моряк в море не знает, что такое Полярная звезда. Истины, в которые нужно верить, подобны самим верующим. Вся их жизнь, сила и порядок состоят в их отношении ко Христу; отделенные от него, они мертвы и бесполезны.
(2) Размышление над тем, что нам открыто, также включено в это
долг. Когда благословенной деве, его матери, было дано откровение о Христе и Его деяниях, она, как сказано, хранила слова «и размышляла о них в сердце своем», Луки 2:19; как Елифаз советует всем поступать, Иов 22:22.
И апостол призывает нас позаботиться о том, чтобы «слово Христово обитало в нас обильно» (Кол. 3:16); чтобы оно не проходило через наш разум с каким-то преходящим эффектом, как это происходит при чтении и слушании, если оно лишь проливает свет на разум и движения на чувства; но поселись ему и обитай с нами, то есть постоянным размышлением. Но об этом долге говорят многие, и достаточно разъясняется зло пренебрежения им.
(3) Духовное усилие в этом поиске и размышлении привести душу в соответствие с тем откровением, которое дано от Христа в Слове. Вот их истинный эффект, если им уделять должное внимание (2 Кор.
3:18. Слава Христа раскрывается в Евангелии, как лицо изображено в зеркале. Мы видим это посредством духовного поиска и размышления над этим. Благодаря этой интуиции мы уподобляемся явленной таким образом славе. Тем самым Святой Дух приносит в наши сердца то самое подобие и образ, которые мы так созерцаем. И хотя, собственно говоря, это скорее следствие рассматриваемого долга, чем какая-либо его часть, тем не менее, поскольку это то, к чему мы должны постоянно стремиться, и без достижения которого мы трудимся напрасно, я отношу это к этому. Когда образ Христа сотворится в наших сердцах и смерть и жизнь Христа явятся в нас, 2
Кор. 4:10, то эта обязанность имеет совершенное действие.
2. Необходимо учитывать цель. В нашем предложении, следуя за апостолом, это ограничивается его личностью, его служением и его работой. Об этом он говорит с евреями.
(1) Он говорит о Своей личности и в связи с этим предлагает особо рассмотреть две вещи: [1] Его славное превосходство; [2.]
Его снисходительность и милость. Одно — единственная тема первой главы; другой - главный предмет второго. [1] Он призывает их задуматься о славном превосходстве личности Христа. Он объяснил им, что в Своей Божественной природе Он был вечным Сыном Божьим,
«сияние славы Его и образ личности Его», которым были сотворены миры; и потому заслуженно возвысился, даже как посредник, будучи воплощенным, несравненно выше самых славных существ
всего творения Божьего. На это он хотел бы обратить особое внимание, учитывая его мнение. Так поступали и апостолы древности. Они считали Его славу «единородным от Отца», следовательно, «полным благодати и истины»,
Иоанна 1:14. Это превосходство личности Христа проявляется во многих случаях, и их здесь не следует перечислять. В общем, может быть достаточно, что это будет основной целью нашей медитации. Откровение, которое он сделал о себе в Ветхом Завете, имело особое уважение к этой славе. Таково его описание в Пс. 68:17, 18, применительно к нему, Еф. 4:8; как и это, Ис. 6:1–3, применительно к нему, Иоанна 12:41. И это знаменательное обещание, что под благовествованием мы «увидим царя в красоте его», Ис. 33:17, или верою увидеть нетварное превосходство и славу этого царя святых. И действительно, вера святых Ветхого Завета главным образом уважала славную личность Мессии. В других вещах они были очень темными, и из Писания мало что можно почерпнуть из того, какое духовное понимание они имели в отношении других вещей, которыми они были наставлены; но их умы и вера были четко сосредоточены на Его личности и Его пришествии, оставив Его работу и тайну искупления Его собственной мудрости и благодати. Поэтому им было даровано так много славных описаний о Нем; которые всегда должны были поддерживать в своих сердцах желание и ожидание Его. И теперь, в Новом Завете, это величайшее испытание веры, независимо от того, является ли она евангельской, подлинной и процветающей, а именно уважением, которое она оказывает к личности Христа. Если это является его непосредственной и главной целью, если оно уважает другие вещи по отношению к нему и подчиняется ему, то оно, несомненно, имеет небесное происхождение; в противном случае это можно справедливо заподозрить.
Это та золотая голова, которой восхищается супруга в своем возлюбленном Канте.
5:11. И невыразимо влияние, которое размышления об этом славном превосходстве Христа, сопровождаемом бесконечной мудростью и силой, оказывают на наше сохранение в истине. [2] Его благодать и снисхождение.
На этом настаивает апостол, Евр. 2. Его намерение состоит в том, чтобы показать, чему подчинился этот славный и превосходный человек, чтобы спасти и освободить грешников. И он очень настаивает на этом, Фил. 2:5–8. Сей славный смирил себя в образ человека, раба, на смерть, смерть крестную. Правильное сочетание величия и благодати или доброты является самым сильным притягательным и магнитным камнем привязанностей.
Следовательно, конечным объектом их является Бог, бесконечно великий и бесконечно добрый. В лице Христа несравненно и неповторимо,
так что в творении нет ничего, что могло бы затмить его для нас. См. Преп.
1:5, 6, 11, 13–16. Тот, кто есть Альфа и Омега, первый и последний, князь царей земных, возлюбил нас и омыл нас Своей кровью. Следовательно, для верующей души он становится «белым и румяным, главным из тысяч», Пес. 5:10. См. Пс. 45:2–4. Это средство консервации. Поэтому апостол удивляется галатам, что они отступили от истины после того, как Иисус Христос явно предстал перед их глазами, распятый среди них, Гал. 3:1; ибо очевидное заявление о нем и представление о его любви в проповеди Евангелия являются достаточным средством, чтобы уберечь людей от таких выкидышей. Мы видим, какую горячую, естественную, слепую преданность пробудят в папистах суеверные изображения Христа, имеющиеся у них среди них. И если ложные средства будут эффективны, чтобы разжечь ложную любовь и преданность, не должны ли истинные, надлежащие, установленные средства представления славы Христа в Евангелии быть эффективными, чтобы породить постоянство и настойчивость в вере и послушании? ? Апостол отклоняет эти вещи в отношении своей личности, чтобы их можно было улучшить для достижения намеченных целей.
(2) Рассмотрите его обязанности. В этих стихах апостол напоминает евреям о своем пророческом и священническом служении; но он также направляет их к своему царю, о котором говорил в гл. 1. Он не так непосредственно заботится о самих должностях, как о качествах своей личности, связанных с ними. Его власть как царя, его милосердие как нашего первосвященника и его верность как пророка или Божьего апостола – вот то, о чем он хотел бы, чтобы они подумали.
[1] Его власть как царя, господина и наследника всего, гл. 1:1–3. Его отношения с евреями сводились главным образом к установлению новых постановлений богослужения и отмене старых. Для этого требовалась верховная власть. Это было дано Господу Христу как Сыну, как наследнику и господину всего. Должное рассмотрение данного положения полностью устранило бы все сомнения и сомнения в этом вопросе. И пренебрежение этим является причиной всей той путаницы и беспорядка, которые существуют в настоящее время в мире в отношении поклонения Богу. Люди, не принимая во внимание авторитет Христа ни как устанавливающий евангельские таинства, ни как осуждающий их пренебрежение и злоупотребления, небрежно относятся к ним или не соглашаются с Его
удовольствие от них. Это привело к гибели многих церквей, которые, пренебрегая властью Христа, заменили ее своей. Поэтому рассмотрение людьми этой царственной, законодательной власти Господа Христа в отношении их настоящего долга и будущего долга должно быть действенным средством сохранения их в истине и от отступлений. См. Рим. 14:9–12; 2 Кор. 5:9, 10.
[2] Его милосердие как первосвященника Своей Церкви. Это он утверждал, гл. 2:17, и это после полной и очевидной предыдущей демонстрации. Считайте его таким, какой он есть. Он часто настаивает на этом, ввиду его важности (гл. 4:14–16, 7:25–28, 9:11–14, 10:21, 22. И это особенно полезно для сохранения верующих от упадка и упадка сил в исповедании истины; ибо из его милосердия можно получить невыразимое ободрение, силу и утешение в послушании и исповедании Евангелия, как и в нашем прогрессе, с помощью Бога, мы проявим это. Отсутствие должного улучшения этого поощрения и помощи, которую можно с его помощью получить, является причиной всех упадков и отступлений, которые встречаются среди профессоров. Что может процветать в душе, если пренебречь любовью, заботой, добротой и способностью спасать, которые есть во Христе, — всем, что входит в это милосердие?
[3] Его верность. Это относится к его пророческому служению, которое апостол приписал ему и подтвердил в этих стихах.
Да, это то, что он хотел бы, чтобы они немедленно и в первую очередь рассмотрели и что, однажды зафиксировав в их умах, другие вещи должны будут оказать на них более действенное влияние. Ибо если он будет абсолютно верен в своем деле, то к его авторитету и милосердию, несомненно, следует прилежно прислушиваться. Для этого апостол в этих стихах сравнивает его именно с Моисеем, а в следующем превозносит его над ним. И нельзя было найти лучшего средства, чтобы удовлетворить евреев, которые были достаточно убеждены в верности Моисея. Таким образом, тому, кто в конечном итоге откроет волю Божью и будет абсолютно верен в этом, нужно уделять внимание. Отсюда люди могут научиться тому, что им следует делать в церкви и поклоняться Богу, – даже соблюдать и делать все, что Он повелел, и ничего больше, Мф. 28:20; Откр. 1:5, 3:14.
(3) Как Его личность и обязанности, так и Его дело предлагаются нашим
рассмотрение для упомянутых целей. Об этом полностью говорит апостол, гл. 2:9, 10, 14, 15, 17, 18. Особенности этой работы слишком многочисленны, чтобы их можно было здесь подробно перечислить. Вообще, любовь и благодать, которые были в нем, величие его, польза, которую мы получаем от него, слава мудрости, благости, благодати, святости и праведности, сияющая в нем, являются главными непосредственными объектами нашего наша вера и внимание.
Эти вещи мы привели в частности, как те, которые, будучи очень важными сами по себе, также направляются нами в ряде бесед апостола; но мы упоминаем о них не исключительно ради других дел Господа Христа. Мы должны старательно рассматривать всего Христа и всего Его, чтобы мы могли достичь и достигнем целей, изложенных в предшествующем наблюдении: ибо —
1. Наша вера и наше послушание — это наше хождение с Богом, Быт. 17:1, или наше хождение в истине, 2 Иоанна 4; 3 Иоанна 4: и то, что главным образом возлагается на тех, кто хочет идти прямым путем, — это внимательно относиться к своему пути. Таков путь Христа, Иоанна 14:6. «Я есть путь», говорит он; «никто не приходит к Отцу, как только через Меня»: на таком пути не заблудятся путники, Ис. 35:8; такой «образ жизни», как и руководство. Поэтому, следуя Ему, мы не ошибемся и не ошибемся. И как все ошибки в вере возникают из-за отсутствия должного уважения к Нему как к истинному пути приближения к Богу, так и все отклонения в доктрине или богослужении возникают из-за пренебрежения должным вниманием к Его личности и служению, в котором все истины do центр, благодаря чему они становятся эффективными и могущественными.
2. Те, кто рассматривают Его в объясненном виде и манере, не могут не принять Его как своего единственного наставника в делах Божьих. См. Иоанна 1:14 с гл. 6:68, 69. К кому еще им следует пойти или отправиться? Это предсказано о нем, Ис. 42:4. И для этого долга у нас есть повеление Божие, Мф. 17:5: «СЛУШАЙТЕ ЕГО». Это сделают те, кто почитает его. И для тех, кто так поступает, ему дано быть путеводителем и руководителем, Ис. 55:4; и свет, гл. 51:4; и пастырь, чтобы с заботой и нежностью направлять их на свежие пастбища Евангелия, гл. 40:11.
И ни одна душа не потерпит неудачу под его руководством и не попадет в опасность под его опекой. Но здесь кроется корень человеческих неудач в этом вопросе:
они ищут истины о себе и о других людях, но не о Христе.
Они получают то, что они могут узнать своими собственными усилиями, что другие люди учат их или навязывают им. Лишь немногие имеют ту веру, любовь и смирение и предаются тому прилежному созерцанию Господа Христа и Его превосходств, которые требуются от тех, кто действительно ожидает Закона Его, чтобы научиться от Него истине.
Если еще спросить, не могут ли еще те, кто должным образом почитают Иисуса Христа, ошибиться в истине и впасть в заблуждения? Я отвечаю: могут; но,-
(1) Не во что-либо пагубное. Он, несомненно, убережет таких людей от разрушительных ошибок. Как он не молился о том, чтобы они были взяты из мира, но сохранены в нем, так и Он не лишает их всякой возможности ошибок или ошибок, но только от тех, которые могут нанести вред вечному состоянию их душ.
(2) Они не должны совершать свои ошибки и заблуждения с духом зависти, злобы и беспокойства по поводу истины; ибо никто из тех, кто должным образом почитает Иисуса Христа, не может быть пленен силой такого склада духа, поскольку нет ничего более непохожего на Него.
(3) Даже их ошибки происходят из-за неуважения к Господу Христу, как в самом деле, так и в манере. Либо они не ищут Его с тем духовным усердием, которое им надлежит, либо не размышляют над открытиями, сделанными от Него в Слове, либо не трудятся над ассимиляцией и соответствием Ему; и неудивительно, что из-за этих пренебрежений возникают ошибки и ошибки.
3. Потому что «все сокровища мудрости и познания сокрыты во Христе»,
Кол. 2:3; и поэтому от него одного их можно получить и только у него можно научиться. И мудрость, и знание оба относятся к истине. Там, где они обретены, обитает сама истина.
Благодаря должному вниманию Господа Христа эти сокровища открыты для нас. И хотя мы не можем сразу ясно и полностью распознать их, тем не менее мы находимся на правильном пути, чтобы познать их и обладать ими. Не существует ни малейшей линии истины, как бы далеко она ни простиралась и какой бы маленькой она ни казалась в конце концов, но источники ее лежат в личности Христа. И тогда мы правильно научимся этому, когда научимся этому весной, или как это у него, Еф. 4:21; что, когда мы это сделаем, мы сможем безопасно проследить его
вниз и следуйте за ним до предела. Но тот, кто смотрит на евангельские истины как на споры, разбросанные вверх и вниз независимо друг от друга, – кто не видит корня, центра и узла их в Иисусе Христе,
— весьма вероятно, что, собирая их для себя, он возьмется и за вещи совершенно иной природы. Говорят, что все нравственные добродетели сплетены в одну, то есть в праведность; так что тот, кто имеет это, имеет все остальное, по крайней мере радикально и виртуально. Я знаю, что все духовные истины сплетены и сосредоточены в Том, Кто есть «истина»; и те, кто «научили Его», как говорит апостол, Еф. 4:20, получили с Ним семена всякой истины, которые, если их поливать и ухаживать за ними, как следует, в свое время прорастут во все свои надлежащие ветви и плоды; ибо все собрано в Нем в одну голову, Еф. 1:10.
4. Правильное исполнение этого долга оживляет, возбуждает и действует все те благодати и благодатные чувства, которые способны сохранить нас в истине и удержать нас от упадка в нашем исповедании. Поскольку Господь Христос является их надлежащим объектом, и это соображение, заключающееся в применении способностей нашей души к этой цели, посредством должного проявления этих благодатей, они должны быть увеличены и расширены посредством этого; поскольку всякая благодать растет и процветает в ее проявлении, и обычно не иначе. И когда какая-либо благодать применяется ко Христу так, чтобы духовно коснуться Его, добродетель исходит от Него для ее укрепления. Пренебрежение этим также неизбежно должно произвести противоположный эффект (Ин 15:5,6).
Таким образом, в частности, возрастает вера; ибо в зависимости от того, как объект ее проясняется, проявляется, представляется подходящим и желанным для души, настолько возбуждается, возбуждается и укрепляется сама вера. Это делается только тогда, когда душа получает возможность милостиво поразмыслить о личности и служении Христа. Там он находит все необходимое, чтобы сделать его счастливым и блаженным, – обеспечить ему прощение, мир, праведность и славу. Эта вера принимает и совершенствуется благодаря ей. Так сообщает нам апостол, 2 Кор. 3:18. Имея в Евангелии нам смелость и свободу рассматривать и созерцать славу Христа, мы тем самым преобразовываемся в Его подобие и образ, а именно, посредством возрастания веры, благодаря чему мы «возрастаем в Того, Кто есть Глава ." И это влечет за собой увеличение всех других благодатей, посредством чего мы сохраняемся в
профессия и практика истины.
Посредством этого также в сердцах верующих открывается источник благочестивой скорби; это драгоценная благодать, Зах. 12:10. Сознание Господа Христа, пронзенного за нас или нами, растопит и смирит душу, иначе она никогда не подчинится никакому постановлению Божьему.
Подобным же образом и супруга в «Песнях песней», отдавая отчет в своей великой и несравненной любви к возлюбленному, показывает, что она возникла из точного уважения, которое она принимала к его личности и всему, что к ней принадлежало, гл. 5:9–16. То же самое можно сказать и обо всех других милостях; и благодаря этому мы должны сохраниться или полностью потерпим неудачу. Что касается использования этих вещей, —
(1) Отсюда мы можем увидеть причину, по которой столь многие отступают и отступают от истины и путей Евангелия. Они перестали уделять должное внимание Иисусу Христу, Его личности, служению и посредничеству и, таким образом, потеряли средства своего сохранения. Они устали от него, не видя в нем формы и красоты, которой он должен был бы желать.
Какой печальный пример мы имеем в этих бедных обманутых созданиях, которые, пренебрегая им, притворяются, что нашли весь свет и жизнь внутри себя! Это их Вефиль, начало их преступления; ибо когда люди пренебрегают личностью Христа, стоит ли удивляться, что они презирают Его пути и постановления, как и их манеры? Действительно, таинства Евангелия, его богослужение и установления не имеют в себе ни превосходства, ни красоты, кроме того, что вытекает из их связи с личностью и служениями Христа; и если ими пренебрегать, это должно быть обременительно и тяжело. И поскольку напрасно привлекать людей к объятиям тех, кто не знает Его, кто не знаком с Ним, поскольку они кажутся им самым тяжким и невыносимым из всего, что может быть им навязано; так и те, кто по каким-либо причинам перестают верить в него, каким он представлен им в Евангелии, не могут долго оставаться в своем наблюдении.
Дайте таким людям преимущества свободы и поддержания профессиональной репутации без них (которое, как они полагают, им предоставит новое и исключительное мнение), и они быстро сбросят их как бремя, которое невозможно нести. И так же, как и с поклонением Евангелию, то же самое происходит и со всеми догматами веры или важными истинами, в которые мы должны верить. Центр и узел всего этого находится в личности Христа. Если они однажды оторвутся
отсюда, если их союз в Нем будет расторгнут, если люди больше не будут стремиться познать «истину, какая она есть в Иисусе», или познать волю Бога, поскольку Он «собрал в Нем все воедино». ,"
они разбегаются как бы сами собой из своего ума; так что, возможно, они не удерживают никого из них, или если они делают это, но не так, чтобы иметь опыт их силы в послушании.
Это причина отступничества среди нас; Христом пренебрегают, не принимают во внимание, не улучшают. Вместо него восседает свет внутри или формальное поклонение снаружи; и отсюда сами собой возникают всевозможные заблуждения и зло. Поступайте с каждым, кто, как вы видите, пренебрегает его путями и истинами, и вы обнаружите, что с ними происходит следующее: они перестали ценить и уважать личность Христа; или они никогда не были с ним знакомы. И напрасно спорить с людьми о ручьях, когда они презирают источник. Апостол показывает нам тройную ошибку в религии (Кол. 2:18): [1] Притворство добровольного, неконтролируемого смирения, мнимое умерщвление, а на самом деле простое прикрытие низкой и нечистой гордости; [2] Поклонение ангелам, пример выражения всякого ложного, самоизобретенного поклонения; и [3] Любопытство к тщетным рассуждениям, или когда люди вторгаются в то, чего они не видели, излагая вещи напыщенными тщеславными словами, с которыми они на самом деле не знакомы и в которых у них нет опыта. И все они, говорит он в стихе 19, происходят отсюда, что они «не держатся Главы»; они отпустили Господа Христа, от которого должны быть получены все истины, а следовательно, и всю истину. Здесь кроется источник наших частых отступлений.
(2) Опять же, таким образом мы можем исследовать и испытать себя. Находим ли мы когда-нибудь какие-либо пути, установления или таинства Христа огорчительными или обременительными для нас? находим ли мы к ним тайную неприязнь или нет того восторга от них, которым мы прежде наслаждались? Если мы вникнем в корень наших недугов, мы обнаружим, что наши сердца и дух не упражнялись с тем вниманием к личности и служению Христа, которого требует наш долг. Нас не держали в постоянном преклонении перед его величеством, в преклонении перед его превосходительством, в восторге от его красоты, в радости от его начинания, в святой вдумчивости всего его посредничества. Это предало нас в нашей теплоте и равнодушии и сделало нас слабыми и утомленными на Его путях. Отсюда и все усилия по выздоровлению от
такая система, учитывающая только те частные случаи, которые мы осознаем, вяла и безуспешна. Тот, кто чувствует себя слабым или утомленным каким-либо путем Христа или любыми обязанностями послушания Ему, или кто обнаруживает недооценку какой-либо из истин Евангелия в отношении их использования или важности, и думает восстановить себя и восстановить свой дух, только посвятив себя тому конкретному, в чем он осознает свою неудачу, будет трудиться в огне и бесполезно. Может быть, через несколько дней, месяцев или лет он окажется в еще большей растерянности, чем когда-либо; и это потому, что хотя он и подвизается, но подвизается не законно. Если мы хотим восстановиться, мы должны пойти к источнику и началу нашего распада.
(3) Это имеет прямое отношение к нашему наставлению в эти опасные дни, какими, согласно предсказаниям, будут последние дни. Сегодня показаны все средства, которые дьявол когда-либо использовал от создания мира, чтобы отвлечь или удержать людей от послушания Евангелию. Мир улыбается отступникам и обещает им изобилие всего того, что порочная природа человека считает желательным. Заблуждения и ложное богослужение с искушениями от них распростерлись крыльями славных притворств по лицу всей земли. Испытания, беды, бури, гонения присутствуют и угрожают со всех сторон; и «только тот, кто претерпит до конца, спасется». Тот, кто, как Иона, спит в этой буре, находится на пороге гибели; тот, кто защищен от опасности, находится в наибольшей опасности падения из-за безопасности. Что же нам делать? какие средства мы должны использовать для нашего сохранения? Воспользуйтесь советом нашего благословенного апостола: «Святые братья, участники небесного звания, подумайте об апостоле и первосвященнике исповедания нашего»; и еще раз, гл.
12:3: «Помыслите о Том, Кто претерпел такое противоречие грешников против себя, чтобы вам не утомиться и не изнемогать умом вашим». Уделяйте много внимания личности, служению и делу Христа. Это подстроит вас под него, черпает от него силу, вооружит вас тем же разумом, который был в нем, увеличит все ваши благодати, сохранит вас от усталости и даст вам гарантированную победу. Он этого заслуживает, вам это нужно; пусть это не будет опущено.
5. Это даст направление тем, кто призван к работе по обучению других. Личность и служение Христа — это то, на чем они в первую очередь должны настаивать; ради того, что является главным объектом
Вера церкви должна быть главным предметом нашей проповеди. Так Павел говорит галатам, что в его проповеди Христос, очевидно, был распят на их глазах (Гал. 3:1. Он предложил им на рассмотрение Христа распятого, «решив», как он говорит в другом месте, «не знать среди них ничего, кроме Иисуса Христа, и притом распятого». Ибо если размышление о Христе является такой важной обязанностью для верующих, то, конечно же, и проповедники должным образом предлагают Его вниманию к ним. Только Христа следует проповедовать абсолютно, а также все другие истины, поскольку они начинаются, заканчиваются и концентрируются в Нем. Представлять Господа Христа как любезного, желательного, полезного и во всех отношениях достойного принятия — это великий долг распространителей Евангелия.
Я дольше настаивал на этом замечании, потому что оно составляет основной смысл слов апостола, а также имеет исключительную пользу для всех, исповедующих Евангелие. Те, что останутся, будут только названы.
XII. Союз верующих заключается в их совместном исповедании веры в личность и служение Христа, при участии в одном и том же небесном призвании. Так описано у апостола; и добавление к этому других вещей по мере необходимости бесполезно.
XIII. Порядок всего в церкви зависит от суверенного назначения Отца. Он назначил Господа Христа на свою власть и свое служение в церкви.
XIV. Верность Господа Христа в исполнении возложенного на Него доверия является великим основанием веры и уверенности верующих в поклонении Евангелию. С этой целью об этом упоминает апостол.
XV. Все, что касается поклонения Богу, во всей церкви или доме, ныне подчиняющемся Евангелию, не менее совершенно и полностью упорядочено и установлено Господом Иисусом Христом, чем это было Моисеем под законом. Сравнение следует воспринимать не только субъективно, но и объективно, иначе оно не будет соответствовать цели апостола. Как верность Моисея распространялась на все поклонение Богу и все, что с ним связано в Ветхом Завете, так и верность Христа должна распространяться на все поклонение Богу и все, что связано с ним в Новом Завете.
Это правда, что верность Христа была бы не меньшей, чем верность Моисея, если бы Он открыл все, что было поручено Ему Отцом Его для этой цели, ибо Моисей больше не сделал; но в этом Моисей был бы предпочтительнее его, если бы все, что в каком-либо смысле необходимо или полезно для Бога или для поклонения Богу, в материальном отношении и в образе, было поручено Ему, так что к этому ничего нельзя было добавить, а не Иисусу Христу; чего, конечно, не допускают ни замысел апостола в этом месте, ни аналогия с верой.


Евреям 3:3–6.
Апостол, вступив в задуманное им сравнение между Христом и Моисеем и показав в общих чертах, в чем они похожи, а что касается его цели, равной (что необходимо для того, чтобы сравниваемые вместе были в некоторых вещах), он продолжает демонстрировать преляцию Христа и Его превознесение над Ним в различных показательных примерах, причем дело главным образом направлено на:
Вер. 3–6.— Πλείονος γὰρ δόξης οὗτος παρὰ Μωυσῆν ἠξίωται, καθʼ ὅσον
πλείονα τιμὴν ἔχει τοῦ οἴκου ὁ κατασκευάσας αὐτόν· πᾶς γὰρ οἶκος
Если вы хотите, чтобы это произошло, и вы можете сделать это, пожалуйста. Καὶ
Μωυσῆς μὲν πιστὸς ἐν ὅλῳ τῷ οἴκῳ αὐτοῦ, ὡς θεράπων, εἰς μαρτύριον
τῶν λαληθησομένων, Χριστὸς δὲ ὡς υἱὸς ἐπὶ τὸν οἷκον αὐτοῦ· οὗ οἶκός
ἐσμεν ἡμεῖς, ἐάνπερ τὴν παῤῥησίαν, καὶ τὸ καύχημα τῆς ἐλπίδος μέχρι
τέλους βεβαίαν κατάσχωμεν.
Πλείονος. Вульг. Лат.: «Amplioris enim gloriae iste prae Moyse dignus est habitus». Сохраняя падеж греческого существительного, латынь испорчена, как отмечают Валла, Эразм и Ватабл. Но смысл не затемняется.
Сирийский язык вообще не передает ἠξίωται, а читает слова «Для славы».
(или «честь») «этого человека больше» (или «больше») «чем у Моисея».
Эразм и Беза добавляют «танто» в начале стиха, чтобы ответить на καθʼ ὅσον, которое они переводят как «кванто», в следующих словах; или они используют это выражение, чтобы ответить «танто», «кванто». Наше, «в квантовом»,
«поскольку» правильно.
Οὗτος, «исте», «этот человек». Указательное местоимение, иногда используемое в форме презрения, как, например, в Иоанна 9:29, Τοῦτον οῦκ οἴδαμεν πόθεν ἐστίν, где мы передаем это слово как «Этот парень», как сказано с презрением; но чаще в смысле превосходства, например: Οὗτος ἐστὶν ὁ Δημοσθένης, — «Это тот самый Демосфен». Итак, Лукиан, Δείξει σὲ τῳ δακτύλῳ, οὗτος ἐκεῖνος
λέγων· — «Он укажет на тебя и скажет: вот тот превосходный человек».
Что выражает поэт:
«At pulchrum est digito monstrari et dicier, Hic est». — Перс. Сидел. я.28.
Чаще всего оно просто указательное и отличительное, как в этом месте: «Этот человек, о котором мы говорим», или «человек».
Слова сравнения удваиваются: Πλείονος παρὰ Μωυσῆν, вместо ἠ
Μωυσῆς, или τοῦ Μωυσέως; или совсем, Δόξης παρὰ Μωυσῆν. А вот соединение παρά с прилагательным сравнительным, как не необычно, так и выразительно, и обозначает величие преляции Христа над Моисеем.

Ἠξίωται, «dignus habitus est» — «является» (или «был») «считается достойным». Но это слово означает не только простое существо, считающееся достойным, но и обладание тем, чего почитают достойным. Ἀξιωθεὶς δωρῶν
не только «достоин даров» или «наград», но и тот, кто «muneribus donatus quibus dignus censetur»; то есть обладает наградами, которых он достоин. Итак, ἀξιωθεὶς τιμῆς и δόξης — это тот, кто имеет ту честь и славу, которой он почитается достойным. И поэтому сирийский язык опускает это, а именно «уважение» или «отчет», и выражает то, что в основном подразумевается: «Слава Его была больше славы Моисея».
Πλείονα τιμὴν ἔχει τοῦ οἴκου. Вульг. Лат.: «Quanto ampliorem Honorem Habet domûs, qui Fabricavit Illam». Если передать греческую конструкцию тем же падежом, οἴκου by domus, то не только речь окажется варварской, но и извратится и смысл; тем не менее, ремисты сохраняют эту двусмысленность: «Славой большей, чем дом, который построил его». Но πλείονα τιμὴν ἔχει τοῦ οἴκου — это «majorem» или «ampliorem habet».
Honorem quam ipsa domus;» — «имеет больше чести, чем дом», или
«сам дом».
Δόξη и τιμή, «слава и честь», употребляются апостолом как ἰσοδυναμοὺντα, слова того же значения и значения; и поэтому они часто используются в других местах Писания.
τοῦ οἴκου, «дом». Многие из старых переводчиков переводят это слово как «храм».
потому что древний храм часто называли ת
ה
בַַּ, «дом». Но
Упоминание апостола касается любого дома и его строительства.
И Моисей был верен ὡς θεράπων, «tanquam famulus»; Сыр., אד ע
בְַ,
«сервус», «слуга». Θεράπων — это собственно и чаще всего тот, кто «inservire Saris», который присматривает за святынями и служит им, λειτουργός. Так, у язычников θεραπεύειν τοὺς θεούς и ἡ περὶ τοὺς θεοὺς θεραπείκ — «священное служение богам». Итак, Поллукс Ономаст. либ. я., Ὀνόματα τοὺς θεοὺς θεραπευόντων· τῶν θεῶν
θεραπευταὶ ἱερεῖς, νεωκόροι, то же со священниками, священнослужителями. Это слово используется в Новом Завете только в этом месте; θεραπεία и θεραπεύω часто, но всегда для исцеления или исцеления больных и немощных; это еще один смысл этого слова. И в этом смысле оно происходит от еврейского א ר.
כָָּ, «исцелять»; откуда ם א
יִ ר
כְָּ иногда переводится
«врачи», иногда «мертвецы». Θεραπεύειν, когда оно используется в другом месте для обозначения «служить», применяется к служению свободному человеку и является более почетным, чем δουλεύειν, хотя оно также переводится как почетное использование в Евангелии от объекта, господина или автора это: Δοῦλός Ἰησοῦ Χριστοῦ, ἀφωρισμένος εἰς εὐαγγέλιον, Рим. 1:1; — «Раб Иисуса Христа, посвященный на служение Евангелию».
Ὁ κατασκευάσας, «qui praeparat», «приготовляет», «оформляет»; а что касается τὸν οἴκον, дома, «построил его».
«Если мы будем держаться τὴν παῤῥησίαν». Вульг. лат., «фидуциам», «доверие» или
"уверенность." Сыр., א אַ
כֵּ ת י
וּ גַּ
לְ, «откровение» или «открытие лица»;
ссылаясь на слова апостола, 2 Кор. 3:18, Ἀνακεκαλυμμένῳ προσώπῳ,
«Открытым лицом созерцайте славу Божию»: еврейское слово, обозначающее уверенность.
Беза, «loquendi libertatem», «свобода» (или «смелость») «говорить с Богом». Таким образом, παῤῥησιάζομαι чаще всего используется, чтобы говорить открыто или
смело. И поскольку παῤῥησία здесь соединено с καύχημα, «прославление», или
«хвастовство» может иметь именно такой смысл. А возникновение слова относится к говорению. Оно происходит от ῥῆσις, «dictio», «высказывание», или «говорение», от εἴρω,
«дико»; и это что-то вроде πανρησία, высказывание всего, что есть или должно быть сказано; «fandi libertas», «свобода слова» и «смелость в словах», несмотря на сопротивление и опасность. Так он у поэта:
«Dicam equidem, licet ille mihi mortemque minetur»;
«Он говорил правду, даже если это стоило ему жизни».
Итак, παῤῥησίαν διδόναι — дать свободу слова. Смелость и уверенность абсолютно θάῤῥος. Наши покидают Безу (что делают редко), и передают это слово "доверие". Он часто используется в Новом Завете; иногда наречие, означающее «смело», «открыто», «откровенно»,
особенно Иоанном в Евангелии; иногда по существу, т.
«смелость» или «уверенность»; но постоянно в безразличном смысле.
Нигде оно не обозначает никакой христианской благодати, а только в этом послании Павла и первом послании Иоанна.
Καὶ τὸ καύχημα τῆς ἐλπίδος. Вульг. Лат. «et gloriam spei» — «слава надежды». Итак, ремисты. «Gloriationem spei», «прославление» (или
"хвастовство") "надежды", Арии, Эразм., Ватаб. Наша, «радость надежды»,
желая найти слово, передающее «gloriatio»; обычный, [т. е. равнодушный] и не ограничивающийся дурным смыслом. А καύχημα иногда используется для ἀγαλλίαμα.
Беза, «Spem illam de qua gloriamur», «та надежда, которой мы хвалимся». Это слово присуще Павлу и используется в Новом Завете не им, а им часто; как и καυχάομαι и καύχησις. И это слово, как и предыдущее, ἐκ τῶν μέσων, имеет индифферентный смысл и значение и может быть применено как к добру, так и ко злу. Некоторое καύχημα, или «хвастовство», нехорошо, Иакова 4:16; и есть καύχημα
то, что здесь и в других местах восхваляет наш апостол, — это радость или ликование о добре.
Τῆς ἐλπίδος. Сыр., הרֵ ס
בְַדְּ, «его надежды»; то есть надежда, которую мы имеем на Него.
Эфиоп.: «Если мы будем твердо держаться нашей благодати, нашей радости и нашей надежды».
Βεβαίαν κατάσχωμεν, «firmam retinuerimus». βεβαίαν правильно
упоминался παῤῥησίαν, не согласуясь ни с καύχημα по роду, ни с ἐλπίδος по падежу; к какому последнему оно еще может иметь отношение, предполагая траекторию в словах. Наши переводчики удачно передали эти слова, говоря: «твердо держим нашу надежду»; ибо «твердость» касается вещи, которую мы держим, а не того, как мы ее держим. Беза полагает, что это должно быть βεβαίον, но без необходимости (поскольку подобные домыслы несли в себе единственную ошибку этого великого толкователя), поскольку оно относится главным образом к παῤῥησίαν. Сирийский язык этого не выражает.
Остальные слова просты и очевидны. Только народная латынь часто спотыкается в этом стихе. Оно передает ου οἶκός ἐσμεν, «quae domus sumus nos», как это называли ремисты; «какой мы дом» вместо «чей мы дом».
Переводчик, по-видимому, читал ὅς, а не ου: и поэтому Беза утверждает, что нашел его в одном греческом экземпляре.
И еще: «Христос как сын in domo sua», «в своем доме»; это ἔν οἴκω
αὐτοῦ, вместо ἐπὶ τὸν οἴκον, «над своим домом». Ремисты сохраняют «в своем доме», искажая смысл.
Αὑτοῦ, а не αὐτοῦ, «свой дом», а не «свой дом»; или, если относительное слово сохраняется, оно относится ко Христу: «Я, — говорит он, — построю Церковь Мою», — а не к Богу Отцу.
Вер. 3–6. — Ибо этот [человек] удостоился большей славы [был более почётным], чем Моисей; ибо построивший дом [дом] имеет больше чести, чем дом. Ибо каждый дом строится каким-нибудь человеком; но Тот, Кто построил все, есть Бог. И Моисей воистину [был]
верен во всем доме своем, как раб, во свидетельство того, чему надлежит говорить. Но Христос [был верен] как сын в своем доме; чей мы дом, если твердо держимся уверенности и радости [или хвалимся] надеждой до конца.
В этих словах апостол продолжает свое намерение доказать превосходство и превосходство Христа над Моисеем, как он это делал прежде в отношении ангелов и всех других открывателей воли Божией для церкви, сохраняя особое внимание к Тому, Кто был особого уважения у евреев. При этом он выражает причину своего желания, чтобы его всерьез «рассматривали», а именно в его лице.
и офисы.
Для правильного понимания этих слов и значения апостола в них следует иметь в виду две вещи:
Во-первых, что он сейчас имеет дело с евреями как последний и величайший пример превосходства Евангелия, если принять во внимание его личность, через которую оно было открыто; ибо здесь он предпочитает его Моисею, достоинство которого было последней мольбой и предлогом евреев сохранить свое старое церковное государство и обычаи. Но никакие мольбы или притворства не придадут авторитета и чести Иисусу Христу.
Во-вторых, предмет, о котором он здесь говорит, не является его высшим намерением; но он использует его как аргумент или средство, чтобы убедить их в постоянстве и настойчивости, как это видно из последующих стихов.
Γάρ. Связь речи обозначается первым словом «ибо», причинным соединением, которое иногда дает причину того, что было сказано раньше; иногда направляет к выводу о том, что будет представлено далее, как мы видели в гл. 2:10, 11. В этом месте очевидно, что апостол не объясняет причины того, что он утверждал в последний раз:
а именно, что Христос был верен во всем доме Божием, как и Моисей, —
видя, что он переходит непосредственно к новому аргументу в пользу своей общей цели и цели, а именно к достоинству Христа над Моисеем; которое он проявляет в различных примерах. Это слово также не учитывает последующего доказательства превосходства Христа, утверждаемого, как если бы он сказал: «Он достоин большей славы, чем Моисей, потому что тот, кто строит дом» и т. д. Но в этом есть ретроспектива. к первому стиху, и причина этого побудила евреев так усердно рассматривать «апостола нашего исповедания», а именно из-за его славы, чести и достоинства, превосходящих славу, честь и достоинство Моисея. «Посмотрите на него, — говорит он, — ибо он достоин большей славы, чем Моисей». что он демонстрирует в этих четырех стихах, а затем снова возвращается к своему увещеванию. Таков порядок беседы; и в нем есть предложение и два аргумента в пользу его подтверждения, которые содержат его предмет.
Предложение, изложенное апостолом в этих стихах, просто и ясно.
очевидный; то же самое можно сказать и о доводах, которыми он это подтверждает. Но иллюстрации, которые он делает из них, и выводы, которые он делает из них, имеют значение. Поэтому мы постараемся пролить некоторый свет на эти вещи в целом.
Суть в том, что «Христос удостоился большей славы, чем Моисей». Первое доказательство этого положения содержится в словах 3-го стиха: «Потому что построивший дом имеет больше чести, чем дом»; и это он далее подтверждает или иллюстрирует в стихе 4: «Ибо всякий дом построен из некоторых, а построивший все есть Бог»; последнее прямо в стихах 5, 6, о которых далее.
Что касается способа рассуждения, использованного здесь апостолом, то он вытекает из предыдущих стихов. Сравнивая Христа и Моисея, он позволил Моисею быть верным, доказав это свидетельством самого Бога, который сказал, что он «верен во всем своем доме». Церковь или народ Божий находятся в этом свидетельстве, названном «Домом Божьим», и что, благодаря самому Богу, апостол пользуется этой метафорой, чтобы выразить достоинство Христа в Его отношении к церкви под этим выражением
«Дом Божий»; ибо не только сами вещи, но и способ их выражения в Писании имеют большое значение, и при должном рассмотрении этого можно достичь большой мудрости и большого знакомства с замыслом Божьим. И к этому дому он приписывает ему двойное отношение, которое является основными отношениями, присущими любому дому вообще. Первый относится к строителю, откуда он берет свой первый аргумент, стихи 3, 4; другой принадлежит владельцу, жителю и владельцу, откуда он берет свой второй (стихи 5,6). И это основные черты любого дома: без первого его нет; а без последнего оно бесполезно.
В его первом аргументе, стихе 3, выражено только предложение, включено предположение, а заключение оставлено для очевидного вывода; ибо в данном случае апостол рассуждает явно силлогистически.
Суть в следующем: «Тот, кто строит дом, имеет больше чести, чем дом».
Сюда входит следующее предположение: «Но Христос построил дом, а Моисей был только частью дома или его частью: и поэтому у него было больше славы, чем
Моисей."
То, что это предположение включено в эти слова, очевидно как из необходимости этого, чтобы сделать вывод о цели апостола, так и из его второго аргумента с той же целью, стихи 5, 6: ибо там предложение предполагается, как и прежде, по существу, выраженное; и это предположение ясно изложено как содержащее новое средство, на котором он настаивает.
Суть аргумента в этих стихах такова: «Сын в своем доме более честен, чем слуга в доме другого». Это только предполагается.
Предположение выражено словами: «Но Христос есть сын своего дома; Моисей был только слугой в чужом доме», откуда вывод ясен и очевиден.
Следовательно, как предполагается в последнем аргументе, так и в первом аргументе.
В подтверждение первого аргумента вставляется четвертый стих: «Ибо всякий дом построен из некоторых, а Построивший все есть Бог».
Некоторые говорят, что эти слова произведены в подтверждение положения первого аргумента: «Тот, кто строит дом, имеет больше чести, чем дом»; и поэтому в них задуман Бог Отец. Ибо, чтобы доказать, что тот, кто строит дом, более почетен, чем дом, он приводит пример того, кто является великим строителем или творцом всего сущего, даже самого Бога, который бесконечно славнее всего, что построено им; которое справедливо пропорционально всем другим строителям и их зданиям. Другие говорят, что это подтверждается второстепенным положением, а именно: «Христос построил дом»; поскольку это дом, его должны построить некоторые; и, будучи таким домом, он не мог быть построен никем, кроме Того, Кто есть Бог. И они полагают, что Сына можно выразить этим именем «Бог». И есть некоторые, которые хотели бы иметь в виду не какое-либо доказательство в этих словах, а просто иллюстрацию того, что было сказано ранее, путем сравнения между Христом и Его делами о Своем доме, и Богом и Его домом в сотворении всего; в какую сторону
Социниане берут. Истинные намерения апостола мы надеемся раскрыть в последующем изложении.
«Ибо этот [человек] удостоился большей славы [был более почётным], чем Моисей». Здесь лежит положение, которое предлагается для подтверждения; при этом происходят две вещи: 1. Предположение, что «Моисей удостоился славы»; 2. Утверждение: «что Господь Христос гораздо более достоин славы».
1. Апостол допускает и предполагает, что Моисей был ἀξιωθείς δόξης,
«считается достойным славы»; или «воистину славный и почетный». Слава
«excellentis virtutis fama cum laude» — «блестящая слава превосходительства, получившая похвалу». И в этой славе есть две вещи: во-первых, превосходство, заслуживающее чести; и, во-вторых, слава и репутация этого превосходительства. Где и то, и другое совпадает, там есть человек ἀξιωθείς
δόξης, «достойный славы» и действительно почетный. Итак, слава самого Бога состоит в Его существенных превосходствах и их проявлениях.
Что касается Моисея, то оно состоит главным образом в двух вещах:
Во-первых, на работе, на которой он был занят. Сама работа была славной, и сделал таковым того, кто был занят ею. Так наш апостол заявляет, 2 Кор. 3:7: «Служение смерти, написанное и высеченное на камнях, было славно, так что сыны Израилевы не могли смотреть на лицо Моисея от славы лица его». Это было великолепно, и сделало его таким; и одна часть этого служения называется «славой»,
ПЗУ. 9:4. Дарование закона, возведение видимого церковного государства в потомстве Авраама, сопровождаемое всем тем славным богослужением, которое было установлено в нем, было делом чрезвычайной славы. В этой работе был задействован Моисей, причем настолько высоко и почетно, что он был единственным посредником между Богом и народом (Гал. 3:19; как он сам говорит, Втор. 5:5: «Я стоял между Господом и вами в то время, чтобы показать вам слово Господне». Его особая слава заключалась в том, что Бог выделил его среди всего потомства Авраама для такого использования.
Во-вторых, в его верности в исполнении своей работы и служения. Это
исключительное превосходство, добавленное к прежнему достоинству, делает его завершенным. Не слава для человека, если он занят славным делом и потерпит неудачу в нем; скорее это кончится его бесчестием и позором: как он в басне, которому нужно было управлять колесницей Солнца, закончился тем, что сломал ему шею. Лучше никогда не заниматься делом Божьим, чем поступать неверно в нем. Но великолепное доверие и великая верность делают положение человека действительно превосходным. Так было и с Моисеем, как было сказано в предыдущих стихах. Как бы он ни мог потерпеть неудачу лично в своей вере как верующий, он не потерпел неудачу в своей служебной верности как «интернунциус» между Богом и Его народом; и каждый личный недостаток веры не ставит под сомнение служебную верность человека или его верность в своем служении. В этих делах он был превосходен. Очень славно быть верными в служении, порученном нам Богом.
Во-вторых, Он имел известность и репутацию этих превосходителей по двум причинам:
Во-первых, в свидетельстве, данном ему самим Богом о его верности в выполнении возложенного на него доверия. Это Бог дал ему при жизни, как было показано, и неоднократно после его смерти. Это великая основа всей его славы. И какая большая честь может быть оказана какому-либо созданию, чем быть украшенным таким прославленным свидетельством Самого Бога?
Никогда не было большей чести, кроме Того единственного, с кем его сравнивают.
И таким образом Бог дает благодать и славу – благодать быть верными и славу за то, что люди таковы.
Во-вторых, Он имел славу в той чести и уважении, которые сохранялись к Нему в церкви до тех пор, пока не пришел Сам Сын. До этого времени вся Церковь Божия была строго обязана соблюдать установленные Им законы и постановления; и от этого зависело все их счастье в этом мире и в будущем. Таково было условие их временного и вечного благополучия. Пренебрежение этим подвергло их всем страданиям от Бога и человека. Это было поручение, которое Бог возложил на них на протяжении всех их поколений: «Помните закон Моисея, раба Моего, который Я заповедал ему на Хориве, для всего Израиля, с постановлениями и законами» (Мал. 4:4. Это сделало его имя и память почтительными для церкви, а греховное злоупотребление им впоследствии превратило его в сеть, искушение и вред для церкви.
недоверчивые евреи; по пророческому проклятию псалмопевца: «Пусть трапеза их станет сетью перед ними, и то, что должно было быть для их благополучия, станет ловушкой» (Пс. 69:22: что, как утверждает наш апостол, произошло с ними из-за их отклонения Евангелия из-за упрямой приверженности букве закона Моисея, Рим.
11:7–10. Однако мы можем заметить, что при всей той чести, которую Бог оказал Моисею в церкви, он никогда не приказывал и никогда не позволял, чтобы кто-либо поклонялся ему или поклонялся ему, молился ему или делал его изображения. Давать эту честь святым, ангелам и другим людям – это человеческое изобретение, а не Божье установление. Бог знает, как прославить Своих слуг, не передавая им Свою собственность, царственность Своего венца: «Не даст Он славы Своей иному».
В этом и заключалась слава Моисея; и если мы добавим к этому другие заботы о нем, они сделают это еще более заметным. Такова была забота Бога о нем в его младенчестве, его чудесное призвание на свою должность, честь, которую он имел в мире, чудеса, которые он творил, и знаменательное свидетельство, данное ему от Бога во всех спорах о его служении; и многое подобное можно было бы добавить. Но в первую очередь предназначено то, что относится к его должности и ее исполнению.
Апостол допускает это, чтобы он не дал ни малейшего подозрения евреям, что он умалит должное восхваление и честь Моисея, как его обычно уговаривали среди них.
См. Деяния 21:28, 25:8. Неверующая часть их действительно хвалилась Моисеем, к презрению Господа Христа: Иоанна 9:29: «Мы знаем, что Бог говорил с Моисеем; а сего не знаем, откуда он». И обычно они думали, что преобладание Евангелия унижает его честь и закон (Деян 13:45, 50). Но это не побудило его частично действовать в истине. Он воздает Моисею должную честь и славу и, тем не менее, утверждает превосходство Христа над ним, очевидно показывая последовательность этих вещей, поскольку нет и не может быть никакого противоречия или противоречия между какими-либо постановлениями или установлениями Божьими. И отсюда мы можем заметить:
I. Каждый, кто занят служением Богу в своем доме, верен в выполнении своей работы и доверяет ей, достоин
честь: так было и с Моисеем.
Иное не соответствует ни величию, ни благости Бога. И Он утвердил это вечным законом. «Прославляющих Меня, — говорит он, — Я прославлю; а презирающих Меня будут пренебрегать» (1 Цар. 2:30. Почитание Бога в служении Его дому – это то, что ратифицировано и подтверждено этим неизменным указом о его почитании. Те, кто чтят этим Бога, будут прославлены, ибо уста Господни изрекли это. Они благородны; для,-
Во-первых, Их работа такова. Репутация, слава и честь сопровождают благородные дела. Эта работа – Божья. Церковь есть «Божья нива, Божье строение», 1 Кор. 3:9. У них в руках великое дело, Божье дело; и иметь славного συνεργός, или «соратника», самого Бога. Бог так действует через них, что и Он действует с ними, и они суть συνεργοὶ Θεοῦ,
— «соработники у Бога». Они также действуют во имя и от имени Бога, 2 Кор. 5:20. Итак, какую бы славу и честь ни мог принести кому-либо в силу характера работы, в которой он занят, все это принадлежит ему. Поэтому апостол повелевает нам «очень высоко ценить таковых с любовью за дела их», 1 Фес.
5:13. Их работа делает их достойными оценки, даже «двойной чести», 1 Тим. 5:17. Что именно это может быть, неизвестно; но несомненно, что речь идет не об обычной чести, не о всеобщем уважении или почтении, а о том, что двойное или избыточное.
Во-вторых, на них отражается честь от того, кто идет впереди них в их работе, и от их особого отношения к нему. Это Иисус Христос, великий строитель церкви. Пастыри ли они или пастыри? — он есть ἐπίσκοπος τῶν ψυχῶν, «епископ душ», 1 Пет. 2:25; и ἀρχιποιμήν, «начальник» (или «князь») этих пастырей, гл. 5:4. И быть связанным со Христом в Его работе, участвовать в служении под Его началом, в конце концов, окажется почетным. Царица Савская считала счастливыми и благословенными тех, кто был слугами Соломона, и стояли перед ним, 2 Пар. 9:7; и что это за те, кто стоит перед тем, кто бесконечно больше и мудрее Соломона! Господь поможет бедным служителям поверить в свою связь с Господом Христом и в Его участие в их работе, чтобы они могли получить поддержку против тех бесчисленных разочарований, с которыми они сталкиваются!
В-третьих, особый характер их работы и занятий является для них еще одним источником чести. Она лжет о вещах святых, духовных, таинственных и превосходящих все вещи этого мира. Их работа — открывать и выводить на свет «неисследимое богатство», Еф.
3:8; открывать и возвещать «всю волю Божию», Деяния 20:27; приготовить и приготовить невесту для Агнца; собирать доходы славы Божьей и т. д.
В-четвертых, результаты их работы также приносят им честь. Они таковы, это все то, от чего зависит вся слава Божия в заботах о душах человеческих в вечности. Служение слова – это единственное, посредством чего Бог обычно обращается с душами людей, и использует средства для их обличения, обращения, освящения и спасения. Следовательно, эти вещи зависят от их работы и являются ее последствиями. И в них слава Божья будет главным образом касаться вечности; в них воссияют во славе Его благость, праведность, благодать, милосердие, терпение и все другие достоинства Его природы. Все они проявляются в Его обращении с душами людей по Его слову.
В-пятых, Их особая честь однажды проявится в их особой награде: Дан. 12:3, םי י
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צְַ וּ, «и оправдывающие многих», те, которые делают их праведными в служении, открывая им познание и праведность Христа, посредством которых они оправдываются, Ис. 53:11, «как звезды во веки веков». Если у них не больше славы, чем у других, тем не менее они будут иметь особую славу; ибо, когда явится князь пастырей, он даст пастырям своим ἀμαράντινον
τῆς δόξης στέφανον, 1 Пет. 5:4 — такой своеобразный венец, которым обыкновенно увенчивались великие победоносные завоеватели.
Только следует заметить, что ничего из всего этого не говорится просто в отношении того, чтобы их так или иначе, действительно или притворно, использовали в этом доме Божием, а только в отношении верности в исполнении возложенного на них доверия. кто так занят. Моисей был достоин чести не потому, что у него была работа, а потому, что он был «верен» в
его доверие и занятость. Двенадцать соглядатаев, посланных в Ханаан для обыска земли, были одинаково назначены и наняты; но только двое из них были удостоены чести, остальные умерли в своих грехах, так как не исполнили добросовестно свое доверие, но пронесли злую молву о земле обетованной, - как многие делают о доме Божием, одним способом или другие лица, которые заняты его обслуживанием. И они настолько далеки от того, чтобы быть достойными чести, что не заслуживают ничего, кроме поношения, презрения и стыда; ибо, как говорит Бог по этому поводу: «Кто прославит Меня, того прославлю»; поэтому он добавляет: «И тот, кто презирает Меня, будет пренебрежен». Такие люди отвергаются Богом и не могут быть приняты на свою должность, Ос. 4:6; и, как неприятную соль для самого дома, ее следует выбросить в навозную кучу, Мф. 5:13. Это рабы, которых, когда придет их Господь, Он растерзает и отдаст им долю лицемерам, Мф. 24:50, 51. Таким образом, лица, которые берутся быть строителями в доме Божьем, не получили никаких навыков или способностей от мастера-строителя, или небрежно относятся к своей работе, или портят ее, или мажут незакаленным раствором. или являются каким-либо образом неверными, какую бы двойную или тройную выгоду они ни получили от людей в этом мире, они не получат ничего, кроме стыда и смятения лица от Бога в том, что грядет.
Пусть же те, кто действительно верен в этом деле, будут удовлетворены самим делом. В конце концов это окажется хорошим доходом и благословенным наследством. Добавьте лишь ту награду, которую приносит с собой Господь Христос, к награде чести, заключенной в самом деле, и она будет вполне удовлетворительна. Мы бесчестим нашего господина и показываем, что мало что понимаем в нашей работе, когда заботимся о каком-либо другом вознаграждении.
И это также послужит укреплению таких людей во всех препятствиях, с которыми они сталкиваются, и во всех разочарованиях, с которыми они сталкиваются при исполнении своего долга. Достаточно оказать им святое презрение и презрение ко всему худшему, что может с ними случиться. И это также может научить других их долгу по отношению к ним; которые по большей части они не желают слышать и еще более не желают практиковать.
2. Вернемся теперь к рассмотрению того, что положительно утверждается в этом утверждении, с его доказательством.
Οὗτος. «Этот человек», οὗτος, указательное местоимение, обозначающее человека, о котором идет речь. Оно переводится как «этот человек», но уважает его не просто как человека, но обращается к его личности, Богу и человеку, поскольку он прямо назван Богом в следующем стихе, как мы покажем.
Δόξης πλείονος παρὰ Μωυσῆν. «Был удостоен большей славы», —
гораздо больше славы. Δόξης πλείονος παρὰ Μωυσῆν. Посмотрите объяснение слов. Говоря о служении Христа и Моисея, 2 Кор. 3:10 он говорит: «Ибо даже прославившееся не имело славы в этом отношении из-за славы превосходящей». Таким же образом использованное здесь выражение подразумевает, что слава Христа настолько превосходит славу Моисея, что по сравнению с ней может даже показаться «нет славы».
Ἠξίωται. «Достоин» — более почитаем, имел больше славы от Бога и в церкви был более славен.
И эта слава, хотя и сопутствовала личности Христа, тем не менее, это не то, что причитается Ему в связи с Его личностью (как будет более подробно показано впоследствии), а то, что принадлежит Ему в Его служении, должность, которую он выполнял по отношению к церкви (в этом только его и следует сравнивать с Моисеем, ибо в своей личности он прежде был превознесен выше всех); но это такое, что никто не мог выполнить, кроме того, чья личность была настолько превосходной, как он заявляет в стихе 4. Это положительно утверждает апостол, а затем переходит к доказательству этого в следующих словах. Его способ доказательства, как я заметил, силлогистический, в котором выражено положение: «Тот, кто строит дом, более почетен, чем построенный дом». Предполагается и включается предположение: «Но Христос построил дом, а Моисей был лишь частью его». Сила этого аргумента проявится в начале наших слов.
Славу Христову апостол излагает метафорически, используя термины дома, его строения и строителя. Повод для этой метафоры он берет (как было сказано) из предыдущего свидетельства, в котором утверждается, что «Моисей был верен в доме Божием». Дом бывает либо естественным, то есть семьей, либо домашним хозяйством, построенным ими детьми одного родителя (как ןבֵּ, «сын», от בּ
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הָ, «строить»; поэтому Руфь 4:11: «
Сделай Господь женщину, вошедшую в дом Твой, подобной Рахили и подобной Лии,
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два построенных» («детских») «дома Израилева»); или искусственное, — здание, построенное людьми для проживания, так как каждый такой дом строится некоторыми. И в намеке на это есть дом, который нравственен. и духовное, или мистическое жилище, а именно, для Самого Бога. Такова Церковь Божия, о которой говорится в Еф 2:20–22, 1 Тим 3:15, 2 Тим 2:20, 1 Пет 2. :5; частично посредством общего намека на любой дом для проживания, частично в отношении храма, который в Ветхом Завете назывался «домом Божьим». Метафора, использованная апостолом в этом месте, относится к искусственному дому, И все, что он говорит, в первую очередь относится к нему. Приложение, которое он делает, относится к духовному дому, дому Божьему, в котором он будет обитать, и к нему также относится то, что говорится должным образом. В этом, следовательно, заключается замысел и Сила речи апостола: церковь Божья со всеми таинствами богослужения в ней есть дом, дом Божий, как видно из предыдущего свидетельства. Что же касается чести и славы, то условие дома состоит в том, что тот, кто его строит, гораздо почетнее самого дома. Но этот дом Божий был построен Иисусом Христом, тогда как Моисей был лишь частью самого дома, и поэтому никак не мог сравниться по чести и славе с тем, кто его построил.
Обе части этого рассуждения вызывают некоторые затруднения, удаление которых еще больше прояснит смысл слов и значение Святого Духа.
Во-первых, «не кажется, что положение, изложенное апостолом, является универсально истинным во всех случаях, а именно, что тот, кто строит дом, всегда более почетен, чем дом, что, тем не менее, является основанием вывода апостола в этот стих; ибо Соломон построил храм, но храм был гораздо славнее Соломона. Я не говорю об их сущности и бытии, ибо интеллектуальное, разумное существо должно быть предпочтительнее любого искусственного здания, какого бы то ни было,
— но в отношении их использования в церкви Божией; и поэтому храм намного превзошел Соломона, своего строителя».
Я отвечаю: это может случиться, когда один строит дом по поручению другого и для своих нужд, так что это не будет его собственный дом, когда он будет построен.
Но когда кто-то строит дом своей властью, для себя,
если он становится его собственным домом и полностью находится в его собственном распоряжении, то он всегда более почетен, чем сам дом. Так и в этом вопросе. Соломон действительно построил храм, но по повелению и власти Бога; он построил его как слуга; он никогда не был в его владении или пользовании, чтобы жить в нем или распоряжаться им. Во всех отношениях это был чужой. Это был дом Божий, построенный по его повелению для проживания в нем. Неудивительно, что он был более почетным, чем Соломон. Но в задуманном здании дела обстоят совсем иначе. Христос построил свой дом Своей властью, для себя, для себя, чтобы жить в нем. И в таких случаях это утверждение универсально верно. И это настолько ясно вытекает из природы самой вещи, что не нуждается в дальнейшем подтверждении.
Во-вторых, «Для доказательства намерения апостола предполагается в предположении, что Моисей не был строителем дома Божия, а лишь частью его; ибо без этого предположения утверждение о том, что Христос предпочтительнее Его как Строителя, не подтверждается. Но, по-видимому, верно обратное, а именно, что Моисей был главным строителем дома Божьего, по крайней мере, дома согласно Ветхому Завету. Павел, благодаря своей проповеди Евангелия, не боится называть себя «мудрым строителем», 1 Кор. 3:10; и разве не должна быть оказана хотя бы такая же честь Моисею? ибо что хотело сделать его строителем?
Существовали две основные части этого дома Божьего, в которых использовалось его служение: во-первых, место и место поклонения Богу, или скиния, со всей ее славной утварью и принадлежностями; во-вторых, таинства и богослужения, которые будут там совершаться. Из этих двоих, казалось, и состоял этот дом Божий; и их часто так называют.
И разве Моисей не был главным строителем того и другого? Что касается скинии и ее убранства, то он получил ее образец от Бога и дал указания по ее строительству до мельчайших деталей, как мудрый мастер-строитель. А, во-вторых, что касается таинств и богослужебных учреждений, то они были полностью его назначением. Действительно, он получил их по откровению от Бога, и поэтому Бог говорил в нем, как он говорил впоследствии в Сыне, Евр. 1:1; но Он предписал их церкви, поэтому они названы «Законом Моисеевым». Так что он, кажется, был не частью дома, а явно его строителем».
Ответ. Чтобы устранить эту трудность, мы должны рассмотреть вопрос о том, какой это дом.
что имеет в виду апостол, а также то, как это строится в применении его метафоры.
Во-первых, под домом Божьим в этом месте апостол подразумевает не дом того или иного определенного периода, при той или иной форме или управлении богослужением, но дом Божий во все века и места, начиная с основания мира до конца его: ибо, как это ясно из того, на чем он настаивает в следующем стихе в подтверждение этого, а именно, что «Устроивший все есть Бог, так этого было недостаточно для цели апостола заявить, что Христос был строителем, а Моисей — частью дома, если только он не проявит себя таковым, то есть частью дома, который построил Христос. Итак, Моисей, несомненно, не был строителем этого дома, а только часть его и занятые в служении ему только в одном периоде или сезоне.
Во-вторых, строительство дома по способу его является либо министерским, либо самодержавным. Во-первых, каждый, кто трудится по назначению Божьему, в устроение слова или иным образом, для созидания церкви, является строителем, служебным строителем; и тех, кто занят в этой работе особым и выдающимся образом, как это было с апостолами, можно назвать мастерами-строителями. И так был Моисей в доме Божием. Но это здание в другом смысле и манере, которое задумано апостолом, здание с высшей властью и для собственного использования строителя.
Прояснив и подтвердив доводы апостола в этом третьем стихе, наша следующая работа состоит в том, чтобы объяснить и подтвердить отдельные части его утверждения, частично выраженные, а частично включенные в него. А они таковы: Что Христос построил церковь или дом Божий. 2. Что он был достоин славы и чести по этой причине и имел их соответственно. 3. Что эта его слава и честь были несравненно больше, чем у Моисея.
1. Для построения дома Божия необходимы три вещи:
Во-первых, раскрытие ее конструкции, платформы и образца в ее законах, постановлениях и учреждениях, чтобы они могли соответствовать цели, для которой они созданы. Это נִ
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материалы из него и соединение их вместе, чтобы они могли вырасти в дом, святой храм, жилище для Бога; и это правильно נְ
יָ
ן
ה
בִַּ, или οἰκοδομή, «строительство дома». В-третьих, Торжественное вхождение в него присутствия Божьего для его присвоения, посвящения и освящения Богу, ה ח
נֻ
כֲָ. Эти три вещи совпадали в обоих
старые типичные дома, скиния Моисея и храм Соломона.
Прежде всего, образец был приготовлен и показан Моисею на горе: Исх. 25:8, 9: «Сделай мне святилище, чтобы я мог обитать среди них. По всему, что я показываю тебе, образец скинии и образец всех принадлежностей ее, так сделай ее». И стих 40: «Смотри, сделай их по образцу, который тебе удалось увидеть на горе». Бог позволил Моисею увидеть ת נִ
י תּ
בְַ, «подобие», «изображение» дома, который он хотел построить, а также вещей, которые к нему принадлежали. Наш апостол называет это τύπος, Евр. 8:5 — «выраженный образ» этого; который содержал не только материальную ткань, но также принадлежащие ему законы, постановления и установления поклонения Богу, ибо все это Бог показал и возвестил Моисею на горе, как выражено в этой истории. Во-вторых, после этого Моисей приготовил все материалы, пригодные для этой ткани, добровольными приношениями народа; и с помощью Веселеила и Аголиава уплотнили, пристроили и воздвигли дом, скинию или святилище.
См. Исх. 35–40. В-третьих, славное присутствие Господне вошло в воздвигнутую таким образом скинию, и Бог обитал там: Исх. 40:34: «И покрыло облако скинию собрания, и слава Господня
наполнил скинию». Пришел Бог и чудесным образом завладел этим Своим домом.
Так было и при подготовке и строительстве храма: сначала образец его, всей конструкции, а также все порядки, таинства и богослужение в нем были даны и показаны Давиду, который передал его Соломону. , его сын. Так он завершает рассказ, который дал обо всех деталях этих вещей: 1 Пар. 28:19: «Все это, — сказал Давид, — Господь объяснил мне письменно рукой Своей на мне, все дела по этому образцу». Во-вторых, Соломон приготовил в изобилии материалы и с помощью искусства Хирама сложил из них дом и всю его священную утварь, как подробно описано в этой истории. В-третьих,
Когда храм был возведен, славное присутствие Божье вошло в него, чтобы присвоить, посвятить и освятить его Богу: 3 Царств 8:10, 11: «И было, когда священники вышли из святилища, облако наполнило дом Господень, так что священники не могли стоять в служении от облака, ибо слава Господня наполнила дом Господень».
Таким образом, очевидно, что эти три вещи необходимы для строительства дома Божия, прообразом и представлением которого были эти материальные ткани. И все это было совершенным образом осуществлено Иисусом Христом, Сыном Божьим. Я уже говорил раньше, что под этим выражением подразумевается не дом или церковь того или иного века, места или поколения, но церковь Божия во все века и места, от начала до конца. Я признаю, что главным примером этой работы является церковь Нового Завета, основание которой в Себе и возведение на Себе Он предпринял специально и конкретно. «На сем камне, — говорит он, — Я построю Церковь Мою», Мф. 16:18; – прочная скала веры в себя как вечного Сына Божьего, предназначенного для великого дела Божьего по прославлению Себя среди грешников. Эту работу по строительству дома Божия всегда, с самого начала, совершал он сам. Первое, что требуется для этого, можно рассматривать двумя способами: во-первых, относительно определения или формирования этого дома в Его собственном вечном разуме, как Сына и Премудрости Отца. Он был в вечных советах Отца об устройстве и устройстве этого жилища для себя. Бог от вечности заложил сюжет и замысел этой великой ткани и все ее аспекты в идею Своего собственного разума. И там оно было сокрыто даже от всех ангелов небесных до самого его воскресения, до самого события, Еф. 3:9–11. Этот замысел и цель Его «он задумал во Христе Иисусе», то есть этот совет Бога, даже Отца и Сына, Прит. 8:31, 32, должно было исполниться в нем и через него.
И этот славный образец он помнил во все времена и принес с собой в мир, когда пришел, чтобы приложить к нему последнюю руку. Это ответило на ת נִ
י תּ
בְַ или идея, представленная Моисею на горе. Он выразил эту концепцию своего ума, когда изложил законы, правила, приказы, постановления, учреждения богослужения, весь образец дома, который нужно было возводить разными способами и в разные времена года. В Пролегоменах к первой части этих бесед я подробно показал, что именно Сын от основания
мир, тотчас же в своем лице совершал дела Божии с людьми. Туда я и отсылаю читателя. Это Он ходил в саду, когда Адам согрешил, и дал ему первое обещание; который оказался основанием дома Божьего в последующие века. Именно Он был с народом в пустыне, который дал им свои законы и постановления на Хориве и таким образом самодержавно построил дом Божий. А для церкви Нового Завета, когда он немедленно и явно совершал все дела Царства Божьего, наиболее очевидно, что он говорил со своими учениками и наставлял их во всем, что относится к Царству Божьему, Деян 1:3, — то есть дома. И как Бог повелел Моисею сделать все по образцу, показанному ему на горе, так и Христос требует от Своих учеников, чтобы они учили людей делать и соблюдать все, что Он повелел, Мф.
28:20; следовательно, это все, что принадлежит дому Божию.
Во-вторых, второе, что требуется для строительства этого дома, — это обеспечение материалами, а также их обрамление и уплотнение в дом для Бога. Это была действительно великая работа, особенно учитывая состояние всех тех людей, из которых должен был состоять этот дом. Они были мертвы по преступлениям и грехам, а дом должен был быть домом живым, 1 Пет. 2:5. Все они были врагами Бога, чужими Ему и находящимися под Его проклятием; и дом должен был состоять из друзей Бога и таких, с кем Ему было бы приятно жить. Это были мертвые камни, и дом должен был быть построен из детей Авраама.
Итак, это было великое и славное дело, и выполнить его мог только тот, кто был невыразимо более почетным, чем Моисей или все сыны человеческие. Подробности этой работы многочисленны и велики; Я кратко разделю их на четыре главы, подобные тем, которые были изображены Моисеем при строительстве скинии:
Сначала Моисей собрал материалы для скинии добровольным приношением из народа: Исх. 35:4,5: «И сказал Моисей всему обществу сынов Израилевых, говоря: вот то, что повелел Господь, сказав: возьмите от себя приношение Господу: у кого есть желающее сердце пусть принесет это жертву Господу». Таким образом, без насилия, принуждения или навязывания были внесены материалы для скинии.
Христос обеспечивает строительство церкви. Он не собирает людей силой или насилием и не объединяет их в исповедании истины мечом, как это делают Магомет и Папа со своими идолами; но Он никого не приглашает, никого не принимает, никого не допускает, кроме тех, кто охотно предлагает себя. Пришедших к Нему и предавших себя Господу и начальствующим в доме Его, Он допускает по воле Божией, и никакой иной, 2 Кор. 8:5; ПЗУ. 12:1. И здесь он демонстрирует величие Своей силы, давая им волю пришествия; ибо они не имеют этого ни сами по себе, но Он делает их «желающими в день силы Своей», Пс.
110:3. И эту работу мы могли бы назвать великой и славной, если бы мы настаивали на ее деталях.
Во-вторых, материалы для скинии, которые были предложены бесплатно, были мудро сложены и сложены вместе и превращены в святилище для жилища Господа. Это было дело Веселеила и Аголиава искусством, мудростью и мастерством. Но сотворение Христом настоящего духовного дома Божия во все века есть дело, полное таинственной мудрости и святости. Апостол выражает это в разных местах; мы можем коснуться некоторых из них: Еф. 2:20–22: «Сам Иисус Христос есть краеугольный камень, на котором все здание, сложенное вместе, возрастает в святой храм в Господе, на котором и вы устрояетесь в жилище Божие через Дух." Живые камни, собранные вместе по их собственному желанию, принося себя Господу, они с Его помощью (как в древности) складываются вместе в святой храм или жилище для Бога. Как это совершается, как он вообще говорит, что Духом, так в частности и объявляет, гл. 4:15, 16: «Во всем возрастая в Него, Который есть Глава, Христос, от Которого все тело стройно соединялось и уплотнялось тем, что каждое соединение питает, по действенному действию в меру каждого часть умножает тело для созидания себя в любви». И он снова выражает это с той же целью (Кол. 2:19). В словах имеются различные намеки, как на искусственный дом, так и на естественное тело человека.
Суть в том, что во Христе, главе этого тела, господине и строителе этого дома, обитает Дух жизни, который через Него сообщается каждому камню дома, что дает ему жизнь, полезность, соединение. главе или хозяину тела или дома, а также порядок и красота по отношению к целому; то есть будучи все одинаково соединены в
Христа, и действуя на своих местах и в порядке одним Духом, они становятся одним домом для Бога. Короче говоря, уплотнение и объединение материалов этого дома двояко: во-первых, физическое и живое; во-вторых, юридические или моральные.
Первое происходит, как было сказано, посредством сообщения одного и того же Духа. жизни им всего, что во Христе, их главе, так что все они одушевлены и действуют одним и тем же Духом. Последнее является их регулярным расположением в прекрасно организованных обществах в соответствии с правилами и законами Евангелия.
В-третьих, чтобы дом, построенный и устроенный таким образом, мог стать жилищем Богу, необходимо было совершить его искупление жертвоприношением, а также очистить и освятить его кровью. Об этом говорит наш апостол, Евр. 9:19–21: «Ибо, произнеся Моисей всему народу все повеления по закону, он взял кровь тельцов и козлов с водой, червленую шерсть и иссоп, и окропил и книгу, и все народ говорил: это кровь завета, который заповедал вам Бог. И окропил кровью скинию и все сосуды служения». То же и надлежало сделать Христу при созидании Своей Церкви, как заявляет там же апостол. Он должен был искупить его своей жертвой и полностью окропить его своей собственной кровью, чтобы оно могло быть совершено как для искупления, так и для того, чтобы оно могло быть очищено, освящено и посвящено Богу; на какой части его работы по строительству дома больше всего настаивает Писание.
В-четвертых, когда скиния была воздвигнута и окроплена кровью, она и все принадлежности ее должны были быть помазаны святым елеем; и так оно и было, Исх. 40:9, 10. «Ты возьмешь, — говорит Бог, — елей помазания, и помажешь скинию и все, что в ней, и освятишь ее и все принадлежности ее, и будет она свята. помажь жертвенник всесожжения и все принадлежности его, и освяти жертвенник, и будет он жертвенником святыней великой». Известно, что это помазание было прообразом Святого Духа; он есть «елей радости», которым должен был быть помазан Сам Христос и все Его. Об этом Господь Христос особенно заботится при строительстве Своего дома, а именно о помазании его Духом Святым. Это Он обещал им, Иоанна 16:7; и это Он совершает соответственно, 1Иоан.2:27. Это соборование со всеми
благословенные и славные последствия его дарует Господь Христос всему дому Своему. И это главы некоторых основных деяний Христа в построении дома Божия; все, что сделано им эффективно и только им одним.
Наконец, для завершения строительства этого дома для обитания Господа требовался славный вход Его присутствия в него. И это также совершается Им согласно Его обещанию, что Он будет с нами, среди нас, и обитать в нас Духом Своим до скончания мира, Мф.
28:20, 1 Кор. 3:16, 2 Кор. 4:16, Еф. 2:19–22.
Итак, мы вкратце продемонстрировали первое, выраженное в этих словах, а именно, что Христос был строителем дома, частью и членом которого был только Моисей.
2. Второе утверждение состоит в том, что Господь Христос достоин всякой славы и чести за то, что Он таким образом построил Свою Церковь, дом Божий.
Об этом также прямо учит апостол и включает в себя сравнение его с Моисеем и его предпочтение перед ним. Он достоин гораздо большей славы и почестей, чем Моисей. Какую славу имеет в виду апостол, мы должны сначала выяснить; а затем покажи обоим, что он достоин этого и также имеет это; какие вещи составляют то, что осталось от намерения апостола в этом первом аргументе.
Во-первых, Господь Христос имеет сущностную славу, такую же, как и слава Отца. Это было у него от вечности, предшествующее всему его начинанию по строительству дома Божьего. Он и его Отец — ОДНО, Джон. 10:30.
До своего уничижения «он был в образе Божием, и не почитал грабежом быть равным Богу», Фил. 2:6, — равный в достоинстве и славе, по той же природе, что и Он, который есть источник всякой божественной славы и чести. Это «слава, которую Он имел у Отца прежде бытия мира»; который был омрачен на время, когда он взял на себя
«образ раба», Фил. 2:7, он желает повторного проявления по завершении своей работы в этом мире, Иоанна 17:5, Рим. 1:3, 4. Но это не та слава, которая была задумана; ибо причиной этого является не то, что он построил дом Божий, но его божественная природа, из которой он произошел.
абсолютно неразлучны. Если бы этот дом никогда не был построен, он все равно был бы таким славным навечно.
Во-вторых, во Христе слава и честь человеческой природы, прославленной после ее послушания и страданий. Эта природа стала прославленной благодаря своему союзу с Сыном Божьим от Его воплощения, как это выражено ангелом в Луки 1:35: «Дух Святый найдет на Тебя, и сила Всевышнего осенит Тебя». посему и родившееся от Тебя Святое наречется Сыном Божиим». Но оно получило непостижимое прибавление славы, когда, став духовным и небесным и прославившись во всех отношениях сверх того, что может достичь разумение человека (ибо тогда как «наши презренные тела будут подобны славному телу Его», или мы будем уподобиться ему,
«не представляется», немыслимо, «чем нам быть», 1 Иоанна 3:2), оно было с триумфом принято на небо, Деяния 1:9, чтобы там оставаться «до времен совершения всего », гл. 3:21. И не в этом, по абсолютному мнению, подразумеваются здесь слава и честь; ибо эта слава – это не просто то, что он имеет в себе, но то, что принадлежит ему от церкви и дано ему.
В-третьих, это честь и слава, которые он получил благодаря своему возвышению как главы церкви. Что представляет собой эта слава, в чем она состоит и каковы последствия его возвышения, подробно описано в гл. 1:2, 3 и т. д. См. Матф. 28:18, Еф. 1:20–22, Кол. 1:15–18.
В этом последнем месте выражаются и природа, и причина, и следствия ее. Природа этого в том, что Он «первенец всякой твари», стих 15, или господин и наследник всего творения Божия; «глава тела», с абсолютным превосходством во всем, стих 18.
И причина, которая делает это возвышение разумным, взята из достоинства Его личности, абсолютно рассматриваемой, и бесконечности Его силы: ибо в Своей личности Он есть «образ Бога невидимого», стих 15, или «выраженный образ «Отца, как Евр. 1:3; а что касается его силы, «им было создано все, что на небе и что на земле».
стих 16, как это в общих чертах заявлено в Иоанна 1:1–3. Это делало равным то, что, выполнив возложенную на него работу, упомянутую в стихах 20–22, он должен был насладиться всей славой и честью, на которых настаивали; то есть после того, как он построил дом Божий, он таким образом возвысился.
Что представляет собой эта слава или честь Христа по отношению к церкви или дому, построенному Им, будет кратко объяснено, если предположить, как было сказано ранее, то, что уже было сказано об этом в первой главе.
И можно считать:
Во-первых, в отношении сверки этого с ним. Его слава как вечного Сына Божьего была и остается личной и естественной для Него, как и для Отца; ибо каждый человек, обладая «in Solidum» одной и той же природой, каждый из них является Богом по природе и одним и тем же Богом, имеет одну и ту же славу. Но эта слава Христа, как строителя церкви, как посредника, является следствием и дарована ему по воле и фактическому дарованию Отца. Через Него он был предназначен для Своего дела, и от Него он получил свою славу. Он «воскресил Его из мертвых и дал Ему славу», 1 Пет. 1:21: то есть не только прославил Его воскресением, поскольку Он был «провозглашен Сыном Божьим в силе, по Духу святости, посредством воскресения из мертвых», как говорится в Рим. 1:4, то есть благодаря этому чудесному божественному действию стало известно, что он является истинным, реальным Сыном Божьим, и тем самым проявилась Его божественная природа; и не только потому, что впоследствии он был «вознесен в славу», 1 Тим. 3:16,
— то есть славно и победоносно по своей человеческой природе принял на небо; но поскольку по его воле было воздано, приписано и уплачено ему слава и честь. Ибо так он говорит обо всем разумном творении: как сначала об ангелах говорит: «да поклонятся Ему все Ангелы Божии», Евр. 1:6; а для людей: «Отец весь суд отдал Сыну, чтобы все чтили Сына, как чтут Отца», Иоанна 5:22, 23. Так что эта слава и честь воздаются Господу Христу. как строитель церкви по дару, пожертвованию и воле Отца.
Во-вторых, что касается природы этой славы, то она состоит в том, что Он является объектом всего божественного религиозного поклонения и главным автором всех его законов, посредством которых оно внешне и торжественно празднуется или совершается. Следовательно, на церкви лежит двойная обязанность по отношению к тому, кто является ее строителем, нашим посредником, Иисусом Христом: 1.
Чтобы ему служили, доверяли ему, верили в него, подчинялись ему со всем религиозным подчинением души и совести. Поэтому он говорит: «Веруйте в Бога, веруйте и в Меня» (Ин. 14:1); «Веруете в Бога Отца, пославшего
меня, верьте и в меня, посланного, с той же божественной верой и упованием». Повеления и примеры для той же цели многочисленны в Священном Писании, как я подробно показал в другом месте. Иисус Христос, наш посредник, Бог и человек, строитель церкви, является надлежащим объектом нашей религиозной веры, любви и страха, как и Отец.
В Него мы верим, Его имя мы призываем, Ему мы подчиняем и вверяем наши души на вечность. Эта слава принадлежит ему, потому что он построил церковь. 2. Соблюдение всех Его повелений, законов и установлений, как великого суверенного Господа над нашими душами и совестью во всем; ибо «для того Христос и умер, и воскрес, и ожил, чтобы быть Господом и мертвых, и живых», Рим. 14:9; — верховный Господь над нами при жизни, требующий послушания всем Своим законам, как сын над собственным домом; и когда мы умрем, чтобы воскресить нас и привести к Своему судилищу, как в стихах 10, 11. И это послушание Он дает всем Своим ученикам, Мф. 28:20. И в этом заключается та особая слава, которую имеет или которой наделен Христос как строитель дома.
В-третьих, относительно этой славы можно рассмотреть два момента: 1. Это и есть формальная причина этого — то, что делает его достойным объектом церковного поклонения, а церковное поклонение — истинно божественным или религиозным. 2. Каков основной мотив, преобладающий у нас, чтобы воздать Ему эту славу и честь?
Для первого это не что иное, как божественная природа. Естественные и существенные достоинства Божества являются формальной причиной и надлежащим объектом всякого божественного поклонения. Мы поклоняемся Господу Христу, который есть Бог и человек. Он таков в одном лице; и его личность, которая есть Бог и человек, является объектом этого поклонения. Но формальной причиной и объектом этого является божественная природа этого человека. Позвольте мне сказать, что сам Бог не мог бы приказать Господу Христу поклоняться с божественным религиозным поклонением, если бы Он не был Богом по природе, ибо само это подразумевает противоречие. Религиозное поклонение есть не что иное, как присвоение той чести, которая причитается божественному превосходству; а именно, доверять, верить, бояться, подчиняться, любить и подчиняться бесконечной святости, добру, праведности, силе в первопричине, последней цели и суверенному Господу всего. Теперь, чтобы приписать славу, присущую божественным совершенствам, которые получают свою природу от своего объекта, где божественное
превосходительства нет, является откровенно противоречивым. Кроме того, Бог сказал: «Я Господь: это Мое имя, и не дам славы Моей иному».
Это. 42:8. Тот, кто не имеет имени Божьего (то есть своей природы), не будет и не сможет иметь этой славы, которая должна быть объектом упомянутого поклонения. И едва ли в мире есть больше грубых идолопоклонников, чем те, кто заявляют, что поклоняются Христу и верят в Него, одним словом, чтобы воздать Ему всю славу, причитающуюся Богу, и в то же время отрицают, что Он таков.
Теперь, когда мы поклоняемся Христу, то есть воздаем Ему славу, Его рассматривают двояко: (1) Абсолютно, поскольку Он «прежде всего Бог благословен во веки веков», Рим. 9:5. (2) Поскольку Он является посредником между Отцом и нами.
(1) В первую очередь Он является истинным и высшим объектом нашего поклонения. Мы верим в него, молимся ему; как Стефан вознес свою предсмертную молитву именно ему. Они побили Стефана камнями, молясь или взывая такими словами: «Господь Иисус, прими дух мой», Деяния 7:59. Так и мы крещены во имя Его и тем самым посвящены в служение Ему, как нашему Господу и Богу, как выразил свое исповедание Его Фома (Иоанна 20:28). Так давайте же молиться ему прямо и отчетливо, делая его личность конечным объектом нашей веры, доверия и подчинения ей души. См. Еф. 5:23–25; 2 Кор. 5:15; Тит 2:14; ПЗУ. 14:9, 18. (2) Рассматривайте Его во втором смысле, как посредника между Отцом и нами; поэтому он является непосредственным, но не конечным объектом нашего поклонения. В этом смысле «через Него мы веруем в Бога, воскресившего Его из мертвых и даровавшего Ему славу, чтобы наша вера и надежда были на Бога» 1.
Домашний питомец. 1:21. Он — средство нашей веры и надежды. Через Него «мы имеем доступ к Отцу, в одном Духе», Еф. 2:18. И по Его повелению мы просим Бога во имя Его и ради Него, Ин 16:23, 24, 26. И в этом смысле во всем нашем богослужении, внутреннем и внешнем, в нашей вере, уповании, послушании, и мольбами, Отец рассматривается как высший объект нашего поклонения, а Господь Христос Сын — как Тот, кто обеспечил нам принятие, Кто защищает наше дело, управляет нашими делами, оправдывает нашу личность и побеждает благодать и милосердие. И это самый обыкновенный и стоящий путь веры в поклонении Богу. Мы обращаемся к Отцу через Христа-Сына как посредника, считая Его облеченным своими служениями в доме Божием и над ним.
Это превосходно выразил апостол, Еф. 3:14–19. Однако мы можем обращаться с нашими прошениями непосредственно ко Христу, поскольку Он — Бог, равный
с Отцом.
И здесь мы можем увидеть разницу между нашим поклонением Христу-посреднику и поклонением папистов своим святым и ангелам. Они идут прежде всего к своим святым, особенно к Пресвятой Богородице. Ей они молятся;
что делать? Дать им благодать, милость, прощение грехов и спасение.
Действительно, многие из них делали и делают это ужасным, идолопоклонническим и богохульным образом. Но они обычно просят, чтобы они молились только святым, чтобы они молились и ходатайствовали за них перед Богом, допуская, что они могут быть посредниками в ходатайстве, но не в приношении. Итак, их молитва святым — это отдельный акт поклонения, единственным объектом которого являются святые; которые, поскольку они всего лишь создания, являются открытыми и выражают идолопоклонство. Но теперь, когда мы поклоняемся Богу через Христа, это то же самое поклонение, посредством которого мы поклоняемся Отцу и Сыну, Отцу в Сыне и через Сына; с теми же действиями веры и доверия и тем же призывом: один как объект нашего ходатайства, другой как посредник нашего принятия. Но скажут: не можем ли мы тогда помолиться Христу, чтобы Он помолился за нас Отцу, что было бы отдельным актом религиозного поклонения? Я отвечаю: (1) У нас нет прецедента в Писании и нет оснований для подобного обращения; (2) По аналогии с верой кажется неприемлемым, что мы должны молиться Христу, чтобы он верно выполнял Своё служение. Но это мы можем сделать, мы можем ясно молиться Ему о благодати, милости, прощении, потому что Он есть Бог; и мы можем молиться через Него Отцу, поскольку Он наш посредник: эти два способа божественного поклонения достаточно раскрыты в Писании.
Во-вторых, рассмотрев формальную причину настаивания на славе, мы должны затем выяснить великий мотив, по которому мы воздаем Ему эту славу, который делает Его достойным ее и обязывает нас, как особый долг, воздать ей ее Ему. Христос, наш посредник, Бог, проявленный во плоти, Бог и человек, весь Христос, Его божественная и человеческая природа в одном лице, есть предмет нашего религиозного поклонения и поклонения; и справедливо, праведно и равно, что мы должны постоянно и непрерывно поклоняться Ему, потому что Он построил дом Божий благодаря Своей посреднической работе.
Как в первой заповеди, так и в этом случае: «Я Господь, Бог твой, Который вывел тебя из земли Египетской, из дома
рабство. Да не будет у тебя других богов предо мною» (Исх. 20:2, 3).
Объявляя себя Господом Богом, он предлагает формальную причину всякого религиозного поклонения и то, что делает его абсолютно необходимым.
Но, тем не менее, чтобы побудить людей к реальному исполнению этого, он добавляет еще один великий мотив в том, что Он сделал для них: он вывел их из земли Египетской, из дома рабства. Если бы он не сделал этого, ему принадлежало бы все божественное поклонение и почести; но сделав это, они обязаны обязать их усердно соблюдать его. Вот я и говорю, что именно в этом вопросе. Христу следует поклоняться, потому что Он — Бог, но главным мотивом для этого является то, что Он сделал для нас в деле искупления. И обо всем, что мы сказали по этому поводу, у нас есть совместное свидетельство всех святых и ангелов Божиих: Откр. 5:8–13: «И когда он взял книгу, четыре животных и двадцать четыре старца пали пред Агнцем, имея все гусли и золотые чаши, наполненные благовониями, которые суть молитвы святых, и пели новую песнь, говоря: достоин ты взять сию книгу и снять печати ее. ибо Ты заклан, и кровью Твоей искупил нас Богу из всякого родства и языка, и народа и племени, и соделал нас царями и священниками Богу нашему, и мы будем царствовать на земле.
И видел я, и слышал голос многих Ангелов вокруг престола, и животных, и старцев, и число их было десять тысяч, раз по десять тысяч, и тысячи тысяч; говоря громким голосом: достоин Агнец закланный принять силу и богатство, и премудрость, и силу, и честь, и славу и благословение. И всякое существо, находящееся на небе, и на земле, и под землёй, и находящееся в море, и всё, что в них, слышал я, говорящее: благословение и честь, и слава и сила да будет Сидящему на престоле и Агнцу во веки веков». Все, что мы утверждали, здесь подтверждается: ибо (1) Агнец здесь есть Иисус Христос, Посредник, Агнец Божий, забрал грехи мира. (2) Поклонение и честь, приписываемые Ему, святы, священны и религиозны, и это относится ко всему творению. (3) Это всего лишь одно и то же поклонение, воздаваемое Ему. Агнцу и Сидящему на престоле Отцу (4) Причина этого и великий мотив, откуда говорится, что Он достоин этого, то есть наша постоянная обязанность – выполнять Ему это — из-за великих дел, которые Он сделал для нас в нашем искуплении и спасении, то есть за строительство им дома Божия.
Из сказанного видно, в каком смысле мы поклоняемся «Человеку Христу Иисусу» с божественной честью и поклонением, как и Его человеческая природа, в силу личного соединения, существует в Личности Сына Божия, Которая Личность является надлежащим объектом нашего поклонения.
Подводя итог этому вопросу, отметим, что между Христом и Моисеем лежит огромная разница в том, что, хотя работа Моисея принесла всей чести и славы, которые он имел, своей личности, и которая, тем не менее, была всего лишь второстепенной работой, работа слуги или служебного строителя Личность Христа принесла славу и честь Своему делу, хотя оно было весьма превосходным и славным; ибо он снизошел и смирил себя до этого, Фил. 2:6–8. Но, тем не менее, проделанная работа является причиной воздания новой чести и славы Его личности.
Остается только кратко изложить причины, по которым это построение дома делает Господа Христа столь достойным славы и чести. Так оно и есть, —
Во-первых, потому что сама работа была великой и славной. Великие произведения делают их авторов знаменитыми и почетными. Отсюда и старания людей увековечить свои имена, прославиться и прославиться своими произведениями и постройками. Таков был один конец грандиозного предприятия детей человеческих по строительству Вавилона; они построят башню, чтобы сделать себе имя (Быт 11:4), – чтобы добиться известности и славы. И им подражали их потомки, которые во все времена хвалили их высказывания. Так Навуходоносор свидетельствует о себе: Дан. 4:30: «Не это ли, говорит он, Вавилон великий, который Я построил для дома царства силою могущества Моего и в честь величия Моего?» Но, увы, какими жалкими погибающими кучами стали плоды их усилий! все они уже давно стали добычей времени и беспорядка. Когда Соломон начал строить материальный прообразный дом для Бога, в своем послании к нему он говорит Хираму, царю Тира, что дом, который он построил, был очень велик; ибо, говорит он: «Велик Бог наш паче всех богов», 2 Пар. 2:5, 6. Но далее он добавляет: «Но кто может построить ему дом, когда небо и небеса небес не могут вместить его? жертву перед Ним»; «Этот дом предназначен не для того, чтобы в нем обитал Бог, а для того, чтобы мы поклонялись Ему. Не думайте, что я строю храм с такими мыслями и
опасения, когда народы строят свои страхи перед своими ложными божествами, а именно, чтобы заключить их в какое-то место и держать их там. Безмерность природы нашего Бога не допускает ничего подобного. Я имею в виду только место для его службы. Но вот это сделал Христос; он построил дом Богу, чтобы обитать в нем вечно. И это во многих отношениях было более великим делом, чем создание всего сущего из ничего. Но если из этого древнего дела творения должна была возникнуть вся слава Божия по закону природы, то сколь превосходна та честь и слава, которая возникает Иисусу Христу и через Него Богу, от этого нового творения, от Его образования. и сотворить «новое небо и новую землю, на которых обитает правда!»
Во-вторых, Оно великолепно во всех отношениях. Славен сам по себе: кто может изложить, кто может выразить славу и красоту порядка этой работы?
Скиния с древним храмом и всей ее утварью были чрезвычайно славны; но, тем не менее, они и их поклонение не имели никакой славы по сравнению с более превосходной славой этого духовного дома, 2 Кор.
3:10. 

Он славен в своем основании; который есть сам Христос. «Никто не может положить иного основания, кроме положенного, которое есть Иисус Христос», 1 Кор. 3:11.
Это камень, на котором построен этот дом, Мэтт. 16:18. Он положен «на Сионе как основание, камень, камень испытанный, драгоценный краеугольный камень, твердое основание» (Ис. 28:16 — настолько славный, что, когда его выводят, те, кто находился в здании, восклицают: «Благодать, благодать ему!»
Зах. 4:7. И оно славно в своем превосходстве; он построен из живых камней, 1 Пет. 2:4; которые также драгоценны и избранны, скреплены между собой и приведены в красоту и порядок Духом Божьим. Это также великолепно в отношении своего конца; он построен во славу Божию. Этот дом является основанием вечной славы, поскольку благодаря ему Бог будет прославлен навеки. Сначала оно заменяет собой все творение и удваивает приток славы Богу. Но об этом следует сказать позже.
Наш долг — помнить об этой чести и славе Христа, как о том, чем Он возвысился, чего Он во всем достоин. И в этом наша забота и честь. Ибо если прославляется какой-либо один член таинственного тела, с ним радуются все члены, 1 Кор.
12:26, тем более все члены имеют повод радоваться этой неизреченной чести и славе главы своей, откуда, в частности, и проистекает вся их честь!
3. Честь и слава всех, кто когда-либо был занят или когда-либо будет задействован в работе и служении дома Божьего, если рассматривать их все вместе и по отдельности, ниже, подчинены и подчинены славе и чести Иисуса Христа. , главный строитель дома. Он достоин большей чести, чем они все. Он — Сын, они — слуги. Он над домом, они в нем и его части. Они пастыри, но овцы и ягнята — Его. Он ἀρχιποιμήν, вождь или князь пастухов; вся их честь исходит от него, и если она не будет возвращена ему, она будет полностью потеряна.
Вер. 4. «Ибо всякий дом строится каким-нибудь человеком, а построивший все есть Бог».
В этом стихе апостол подтверждает и иллюстрирует то, что он ранее утверждал и доказывал. Для этого были необходимы две вещи; ибо, во-первых, тогда как все его рассуждение имело отношение к аналогии между домом и его строителем, с одной стороны, и Христом с Его церковью, с другой, - поскольку оно заключается в том, что строитель достоин большего чести, чем дом, построенный Им, так и Христос достоин большего, чем вся церковь или дом Божий, который был построен Им, - поэтому необходимо было показать, что его аргумент имел реальное основание в тех вещах, на которых основано равенство причина, на которой он настаивал, действительно возникла.
Это Он делает в первых словах: «Каждый дом строится некоторыми». Всякий дом имеет своего строителя, между которым и домом существует такое уважение, что он почетнее его. Следовательно, это одинаково справедливо и для искусственного дома, и для аналогичного. Упомянутое уважение одинаково в обоих случаях.
Во-вторых, если бы то построение дома, которое само по себе могло бы оправдать вывод и намерение апостола (а именно, что Христос был более почитаемым, чем Моисей, поскольку он построил дом, Моисей был только частью его), было бы таким, как мы описали. , строительство церкви во все времена, кто мог это осуществить? кому должна принадлежать эта работа? Почему, говорит он, «Тот, Кто построил все, есть Бог».
Здесь следует исследовать две вещи: во-первых, что подразумевается под
здесь упомянуто «все»; во-вторых, Кого задумал «Бог», который, как говорят, построил их все.
Во-первых, τὰ πάντα, «все вещи», заменено ταῦτα πάντα, «все эти вещи», — все, о чем идет речь; какие выражения часто встречаются в Писании. И поэтому Беза хорошо передает слова
«haec omnia», «все эти вещи» — весь дом и все люди, принадлежащие к нему, или его части во все времена. И таким образом τὰ πάντα
постоянно ограничивается предметом рассмотрения. Кроме того, слово κατασκευάσας, употребленное здесь апостолом, которым он выразился перед постройкой дома, ясно заявляет, что это тот же самый вид строения, о котором он еще говорит, а не абсолютное творение всех вещей, которого нигде нет. выраженное этим словом. И этого достаточно, чтобы продемонстрировать то, о чем мы говорим. Это слово нигде в Священном Писании не используется для выражения сотворения всего сущего, и оно не означает «творить», а «приготовлять».
и «строить». И его часто используют при подготовке церкви или способов поклонения Богу. См. Мэтт. 11:10; Луки 1:17, 7:27; Евр. 9:2, 6. Чтобы не было никаких претензий на применение этого к сотворению мира в этом месте. Опять же, создание всех вещей или первое творение не входит в его цель; но упоминание об этом нарушило бы последовательность его рассуждений и сделало бы их двусмысленными. Для этого нет ни причины в его замысле, ни места для этого в его рассуждениях, ни что-либо в нем не соответствует его цели.
Во-вторых, Кто здесь подразумевается под именем «Бог». Эти слова можно понимать так, что они обозначают либо то, что Бог создал или построил все эти вещи, либо то, что тот, кто создал и построил все эти вещи, есть Бог; первый смысл делает Бога субъектом, второй — предикатом предложения. Но что касается нашей цели, то они суть одно и то же; ибо если сотворивший их есть Бог, то сотворение их свидетельствует о том, что Он таков. И в этом выражении имеется в виду Господь Христос; для,-
Во-первых, если подразумевать Бога абсолютно или Бога-Отца, то «сотворением всего сущего» задумано сотворение мира; но что это не так, мы уже доказали из самих слов.
Во-вторых, абсолютное появление Бога и Его созидание всего сущего в этом месте никоим образом не служат цели апостола; ибо какой свет или доказательство это придает его главному утверждению, а именно, что Господь Христос был более почитаем, чем Моисей, и что в связи с построением Им дома Божия подтверждение чему он явно намеревается в этих словах.
В-третьих, это противоречит его цели; ибо, хотя он и не доказывает, что Господь Христос заслуженно предпочтительнее Моисея, если только он не покажет, что своей собственной силой он построил дом Божий таким образом, в котором Моисей не был занят, согласно этому толкованию слов, он здесь возлагает главное строение дома на другого, даже на Отца, и таким образом опровергает то, что Он утверждал раньше.
Вот что намеревается объявить апостол этими словами, а именно, основание и причину, по которой дом был или мог быть построен таким славным образом Христом, даже потому, что Он есть Бог и поэтому способен воздействовать на это; и благодаря этому эффекту своей силы он проявляется таким, какой он есть.
Вер. 5, 6. — «И Моисей воистину [был] верен во всем доме своем, как раб, во свидетельство того, что [после] должно было быть сказано; но Христос
[был верен] как сын в своем доме; чей мы дом, если твердо сохраним уверенность и радость надежды до конца».
В этих словах апостол переходит к другому аргументу, имеющему ту же цель, что и первый, и состоит в сравнении Христа и Моисея в отношении их отношения к дому Божию во время его постройки. В строительстве они оба были верны: Христос как главный строитель, Моисей как главная часть дома, также служившая в его строительстве. Когда дом построен, они оба верны ему во всех своих отношениях с ним: Моисей как слуга в доме Божьем; Христос как Сын над своим домом; его собственный, потому что он его построил.
Ἐπὶ τὸν οἶκον. В народной латыни в последнем месте также читается «в доме» ἐν τῷ οἴκῳ, вместо ἐπὶ τὸν οἶκον «над домом»; но коррумпировано, как было замечено. Согласие оригиналов и серии бесед апостола требует: «над домом», «Сын над домом».
Хорошо. Некоторые, используя αὐτοῦ, полагают, что Бог-Отец подразумевается «над своим домом», «домом Божьим». Но здесь, очевидно, имеется в виду другой смысл — «свой дом». Построив дом и будучи Сыном или господином над ним, он становится Его собственным домом.
Что касается Моисея, то в словах есть: 1. Его отношение к дому Божьему было отношением «слуги»; 2. Конец его служения: «Для свидетельства о том, что [после] будет сказано».
В отношении Господа Христа: 1. Утверждается, что его отношение к дому является отношением «сына» или господина «над домом». 2. Значение Его верности в этом отношении: «Но Христос как Сын»; то есть «был верен как сын». 3. Декларация о состоянии и состоянии того дома, над которым он как сын председательствует, с применением того, что было сказано о вере и послушании евреев: «Чей мы дом, если будем твердо держаться» и т. д.
Аргументация апостола в этих словах очевидна: «Сын, верный в своем доме, славнее и почетнее, чем раб, верный в доме господина своего и господина своего; но Христос, таким образом, был сыном дома, а Моисей — лишь слугой в нем».
В терминах этого аргумента есть одна трудность, которую необходимо устранить, прежде чем мы перейдем к объяснению конкретных слов; и это заключается в противопоставлении, которое здесь делается между сыном и слугой, на котором и делается акцент. Ибо Моисей не был таким уж слугой, но был еще и ребенком, сыном Божьим; и Господь Христос был не таким уж сыном, но Он также был и слугой Отца в Его деле, и в Писании его часто называют так, и соответственно Он постоянно исповедовал, что, как Он был послан Отцом, так и Он пришел к исполнять его волю, а не свою.
Ответ. Во-первых, здесь проводится сравнение не между личностями Христа и Моисея в целом, а в отношении их отношения к церкви или дому Божьему в их служениях. Моисей действительно был сыном Божьим по усыновлению (ибо «усыновление» принадлежало верующим по Ветхому Завету, Рим. 9:4); он был таким сам по себе; но он был не сыном по отношению к дому, а слугой по своему служению, и не более того. И Господь Христос, Который был Сыном Божьим в более славном смысле,
здесь не говорится, что даже сын его вечного поколения является сыном; здесь говорится не о нем как о таковом, а как о человеке, который, как сын, имел власть над домом.
Во-вторых, это правда, что Христос был слугой Отца в Его деле, но Он был и более того. Моисей был в доме слугой, и не более.
Господь Христос был настолько слугой, что Он был также сыном, господином и наследником всего. И это, что касается справедливости, изначально основано на достоинстве его личности, ибо он «прежде всего Бог благословен во веки веков», Рим. 9:5.
Он был Богом и Господом по природе, слугой по снисхождению; и поэтому стал сыном или господином по конституции Отца, как подробно заявляет наш апостол, Фил. 2:6–9. Таково же домостроительство этого дела: будучи в Себе Богом над всем, Он сделался по добровольному снисхождению, по восприятию человеческого естества, рабом Отца; и после исполнения его воли ему была оказана честь быть сыном, главой и господином всего дома. Таким образом, против силы аргумента апостола не может возникнуть никаких сомнений.
В этих словах, говорящих об отношении Моисея к дому Божию, обычно содержатся две вещи: 1. Его служение, 2. Конец этого служения, как это было замечено.
Θεράπων. 1. «Воистину, Моисей был верен как слуга во всем доме своем».
Должность, приписываемая ему, — это должность слуги, слуги Бога и народа; θεράπων, «слуга», «служитель» или «офицер» «в жертвеннике», в вещах, принадлежащих к религиозному богослужению. Это было его место, должность, достоинство и честь. И это сопровождается тройным усилением: (1) В том, что он был «верен» в своем служении; что, в чем оно состояло, было объявлено. (2) В том, что он был слугой в доме Божьем; не только в мире и по делам Его промысла (поскольку все служит воле Божией, а злые люди, как Кир и Навуходоносор, называются Его слугами), но «в доме Его», т. е. в этом служение, которое имеет для него самое близкое отношение и величайшую заботу. Служить воле Божией в любом деле – это честь, но особенно в тех, которые касаются Его дома и Его поклонения в нем. (3) В том, что он не был таким образом занят и таким образом верен в той или иной части дома Божьего, в том или ином служении в нем, но «во всем своем доме» и во всех делах, связанных с ним. В этом он отличался от всех других, кого Бог
использовался в служении своему дому по Ветхому Завету. Один был занят в одной его части, другой в другой: один учил или инструктировал ее, другой реформировал или восстанавливал ее; один, чтобы возобновить пренебрегаемое таинство, другой, чтобы дать новое наставление: никто, кроме него, не был использован в служении всему дому. Все вещи, предназначенные для использования во все времена, вплоть до наступления времени реформации, были упорядочены и назначены Им. И эти вещи красноречиво говорят о Его чести и славе; хотя, как мы увидим, они оставляют его несравненно ниже Господа Христа.
Это так. 2. «Для свидетельства о том, о чем следует говорить после». В этих словах выражен конец служения и служения Моисея. Это должно было быть εἰς μαρτυρίαν, «для свидетельства». Слово и постановления Бога часто называют Его «свидетельством», то есть тем, посредством чего Он свидетельствует и свидетельствует о Своей воле и желании сынов человеческих: ע
ד
וּ
ת ֵ,
«то, о чем свидетельствует Бог». Поэтому некоторые думают, что смысл этих слов заключается в том, что Моисей в своем служении явил свидетельство Божие; и что эти слова: «О том, что следует говорить» — это то же самое, что и слова «В и посредством того, что он говорил», которые Бог хотел бы сказать через него, в чем и заключалось его свидетельство. Но такое изложение слов сбивает с толку и приводит к прямому совпадению между свидетельством и сказанным, тогда как в тексте они различны, причем одно подчинено другому, свидетельство сказанному. Другие считают, что «свидетельство» — это тот, кто должен был дать показания; которым был долг Моисея быть и делать. Он должен был быть свидетелем слова Божьего, данного и открытого через него. И оба эти объяснения предполагают, что «сказанное» — это то, что сказал сам Моисей. Но и это, по-видимому, не отвечает замыслу Святого Духа; для,-
(1) Это свидетельство относится ко всей верности Моисея, которая не ограничивалась и не ограничивалась сказанным, но распространялась на все служение в доме, в котором он работал, а также на строительство. скинии и установления таинств как раскрытия воли Божией в Его законе.
Λαληθησομένων. (2) Λαληθησομένων уважает будущее и то, что он делал за все свое служение. Наш перевод правильно замечает это, переводя его как «То, о чем нужно было говорить после». И это тоже
порядок слов в зависимости от их важности. В своем служении он был свидетельством, или тем, что он делал в служении дому, он давал свидетельство. Для чего? К тому, что должно было быть сказано впоследствии, а именно, в полноту времени, в назначенное время, через Мессию, то есть к евангельскому. И это действительно было надлежащей целью всего, что Моисей сделал или приказал в доме Божием.
В этом важность слов, и это была истинная и правильная цель всего служения Моисея, в котором его верность была испытана и проявлена. Он упорядочил все по Божьему указанию в типичном домашнем богослужении, чтобы оно могло быть залогом и свидетельством того, что Бог впоследствии откроет и покажет в Евангелии: ибо «Христос есть конец закона, к праведности каждому». верующий», Рим.
10:4. И ему было открыто, как и другим пророкам, что не себе, но нам они служили в откровениях, которые они давали о том, о чем свидетельствовало им Духом Христовым, который был в них, 1 Пет. 1:11, 12. И хотя часто говорят, что Моисей свидетельствовал о Господе Христе и Евангелии, он делал это не столько прямыми пророчествами и обетованиями Своими, сколько всем устройством и устройством дома Божия. и все ее установления, особенно в возведении скинии и назначении прилагаемых к ней жертв: ибо, как первое свидетельствовало и представляло принятие Христом нашей человеческой природы, посредством чего ἐσκήνωσεν, «Он обитал среди нас», Иоанна 1 :14, и поэтому после того, как скиния была построена, Бог говорил только оттуда, Лев. 1:1, — так же поступил и последний с той великой жертвой, посредством которой Агнец Божий взял на Себя грехи мира. В этом Моисей был верен.
И здесь апостол прощается с Моисеем — он уже не говорит о нем; и поэтому он устраивает ему как бы почетное погребение. На могиле своей он кладет славную эпитафию: «Моисей, верный раб Господень во всем доме своем».
Вер. 6. — «А Христос как сын над своим домом». Здесь следует повторить слово «верный»: «Был верен, как сын, в своем доме». Каждое слово почти доказывает заявленное превосходство. Он сын, Моисей — слуга; он над домом, Моисей в доме; он над своим домом, Моисей в чужом доме.
В каком смысле Господь Христос назван сыном дома Своего, было настолько полно объяснено в нашем объяснении первой главы, что здесь нет необходимости на этом настаивать. Под этим выражением подразумевается абсолютная и высшая власть над всеми людьми и вещами. Все лица, принадлежащие к дому Божию, находятся в его распоряжении, и учреждение всего поклонения ему находится только в его власти. О чем, как было сказано, уже говорилось.
Οὗ οἶκός ἐσμεν. «Чей мы дом». Подтвердив свой аргумент, апостол возвращается в своей манере, чтобы применить его к евреям и улучшить его для усиления своего увещевания к постоянству и настойчивости. И здесь, во-первых, он дает объяснение метафоры, на которой он настаивал. «Я говорил это, — сказал он, — о доме и его постройке; но я имею в виду церковь, нас самих». «Чей мы дом». Во-вторых, чтобы они могли знать, в частности, кого Он имеет в виду, он добавляет дальнейшее описание их: «Если мы твердо сохраним нашу уверенность и славу надежды до конца».
«Чей мы дом»; то есть верующие, поклоняющиеся Ему согласно Евангелию, таковы. И апостол часто, как в увещеваниях, так и в применении аргументов и угроз, присоединяется к исповедующим евреи, чтобы направить их и ободрить. Итак, верующие являются домом Христовым в тройном отношении:
1. Об их личностях. В них он действительно обитает Своим Духом. Поэтому они названы «живыми камнями», и на нем будет построен «святой храм» 1.
Домашний питомец. 2:5. И как таковой Он обитает в них, Еф. 2:20–22, 1 Кор. 3:16, 2
Кор. 6:16, Иоанна 14:17.
2. Об их объединении в церковный порядок согласно Его установлению, посредством чего они созидаются, скрепляются, соединяются и становятся домом, подобным скинии или храму в древности, Еф. 4:16, Кол. 2:19.
3. Об их совместном богослужении, совершаемом в таком порядке; в чем и посредством чего Он также обитает среди них или присутствует с ними до завершения всего, Отк 21:3, Матф. 28:20.
«Если мы твердо сохраним нашу уверенность и славу надежды до конца».
Ἐάνπερ. Эти слова могут иметь двоякий смысл: во-первых, чтобы выразить условие, от которого зависит истинность предыдущего утверждения: «Мы — его дом, но при этом условии, что мы будем держаться» и т. д., во-вторых, чтобы выразить описание лиц, которые являются домом Христовым, путем ограничения и различия между профессорами, показывая, что в первом утверждении он имеет в виду только тех, кто твердо держит свою уверенность до конца.
Согласно этим интерпретациям, эти слова используются по-разному. Те, кто придерживается первого смысла, используют его, чтобы доказать возможность отпадения истинно верующих, причем полностью и окончательно, от Христа; ибо, говорят они, без предположения этого слова излишни и бесполезны. Те, кто придерживается последнего смысла, полагают, что эти слова неопровержимо подтверждают определенное постоянство в вере тех, кто истинно является домом Христовым, ибо только они являются теми, чья вера имеет в себе дополнения постоянства и стабильности. Для других, что бы они ни исповедовали, они никогда не являются по-настоящему домом Христовым; откуда, бесспорно, следует, что все истинно верующие непременно сохранят стойкость до конца.
Я не буду здесь вступать в эту полемику, так как подробно ее рассмотрел в другом месте. Только что касается первого оспариваемого смысла, я кратко замечу: во-первых, выдвинутое предположение не доказывает предполагаемый вывод; и, во-вторых, что аргумент из этого места не соответствует гипотезе тех, кто его использует. Ибо, поскольку Павел относит себя к числу тех, о ком говорится, чья вера, однако, никто не будет утверждать, что она подвержена полному краху; Таким образом, такие условные выражения евангельских высказываний, хотя они и имеют особую пользу и действенность по отношению к верующим в процессе их послушания, выражают отвращение Бога к греху и определенную связь, которая существует по Божьему вечному закону между неверием и наказанием, тем не менее они не включают в себя никаких утверждений о том, что верующие могут в любое время, учитывая все обстоятельства, как со стороны Бога, так и со стороны самих себя, действительно подпасть под эти наказания, как это было в целом продемонстрировано в других местах. Опять же, этот аргумент не соответствует гипотезе
что оно произведено в подтверждение; ибо если это условие предыдущего утверждения, от которого зависит его истинность, то никто в настоящее время не является домом Божьим, кроме как при условии их стойкости до конца. Но их мнение требует, чтобы люди действительно могли быть этим домом благодаря своей нынешней вере и послушанию, хотя впоследствии они совершенно отпадут от того и другого и погибнут навеки. Таким образом, не таков смысл слов в соответствии с их принципами, которые используют их для своих целей: ибо они говорят, что люди могут быть домом Христовым, хотя и не сохраняют своей уверенности до конца; это прямо противоречит апостолу и делает его увещевания тщетными и бесполезными.
Таким образом, эти слова представляют собой описание личностей, которые являются домом Христовым, вследствие определенного воздействия или дополнения той веры, благодаря которой они становятся таковыми. Они таковы и только таковые, которые «твёрдо сохраняют свою уверенность и прославление надежды до конца», этим они отличаются от временных профессоров, которые могут отпасть.
В этих словах можно заметить две вещи: во-первых, чего требует апостол от тех, кто является домом Христовым, а именно: «уверенности» и
«славящийся надеждой»; во-вторых, способ их удержания: мы должны держать их «крепко» и «твердо»; к чему присоединяется продолжение выполнения этого долга — оно должно быть «до конца». Во-первых, под нашей «уверенностью» большинство понимают либо саму веру, либо доверительное доверие к Богу, которое является ее неотделимым следствием. Эта благодать высоко оценивается в Писании и, как говорят, здесь подразумевается нашим апостолом. Они имеют в виду доверие, полагая наши сердца на Бога во Христе ради милости, благодати и славы; это наша христианская уверенность. А «радость надежды» — это надежда, которой мы радуемся. Надежда на вечную жизнь, обещанная Богом, купленная Иисусом Христом и ожидаемая верующими, наполняет их радостью и ликованием; как Рим. 5:5, 1 Пет. 1:8.
Это правда; но сомнительно, что апостол имел в этом месте особое намерение; да, что слова имеют другое значение и требуют другого толкования, это видно из них и контекста. Для,-
Τὴν παῤῥησίαν. Во-первых, слово παῤῥησία, переведенное как «уверенность»,
хотя это часто встречается в Новом Завете, тем не менее, оно никогда не используется для обозначения того доверительного доверия к Богу, которое является следствием веры и в котором, по мнению некоторых, заключается ее природа; ибо, за исключением тех случаев, когда оно используется наречием для обозначения «открыто», «явно», «заведомо», как это всегда происходит в Евангелии от Иоанна (см. гл. 18:20), оно постоянно обозначает свободу, свободу и постоянство. духа, говоря или делая что-либо по отношению к Богу или людям. См. Деяния 2:29, 4:13, 29; 2 Кор. 3:12; Фил. 1:20; 1 Тим. 3:13.
И мы уже показали ранее, что это истинное и естественное значение слова.
Во-вторых, подразумеваемая здесь «уверенность» относится к нашей «надежде» не в меньшей степени, чем последующее καύχημα, или «радование». Слова неправильно различаются, когда «уверенность» выделяется отдельно, а «радование» соединяется только с «надеждой». И это видно из построения слов; ибо βεβαίαν, «твердый», не согласуется непосредственно ни с ἐλπίδος, «надежды», которое относится к другому случаю, ни с καύχημα, «радование», которое имеет другой род; но с παῤῥησίαν оно согласуется в обоих случаях и регулируется этим, чего не могло бы быть, если бы
«уверенность» была соединена с «надеждой», а также «уверенностью надежды».
В-третьих, апостол имеет в виду не саму нашу надежду, но καὑχημα, «славующуюся» или «радующуюся» ею и о ней; и поэтому мы больше не верим в первое выражение.
Καύχημα τῆς ἐλπίδος. Подлинный смысл этих слов лучше всего станет очевидным из рассмотрения состояния и положения евреев, а также того, к чему их призывает и воодушевляет апостол. Это условие, как часто заявлялось, было условием преследования и опасности отступления от него. Как же тогда люди в такое время обычно склонны греховно терпеть неудачу и неудачу в своей профессии? Сначала это происходит не через прямое и открытое расставание с верой и надеждой, а через отказ от их плодов и обязанностей, которых они требуют. Итак, та надежда, которую мы имеем на благословенное бессмертие и славу Иисуса Христа, имеет два надлежащих следствия или обязанности, или она требует от нас двух вещей: во-первых, свободного, смелого и открытого исповедания той истины, которую наши На этом строится надежда, и это против всех опасностей и противодействий; ибо мы знаем, что эта надежда никогда не постыдит нас, Рим. 5:5. Это упомянутое здесь παῤῥησία τῆς ἐλπίδος;
уверенная, открытая, профессия нашей надежды. К этому нас призывают, 1 Пет.
3:15: «Будьте всегда готовы дать ответ всякому, спрашивающему у вас о причине вашего упования». Эта ἑτοιμασία πρὸς ἀπολογίαν, эта быстрота и готовность извиняться, признаваться, защищаться, защищать основания нашей надежды и есть παῤῥησία, «уверенность», или, скорее,
Здесь подразумеваются «свобода» и «смелость» профессии. Во-вторых, открытое противодействие нашей надежде или тому, на что надеются, всем трудностям, опасностям и гонениям, со святым хвастовством, прославлением или радостью в нашей участи и уделе, потому что основание нашей надежды прочно, и то, на что мы надеемся, драгоценно и превосходно, и от нас также требуется презрение ко всему, что восстает против них. Это и есть καύχημα τῆς ἐλπίδος. В этом люди склонны потерпеть неудачу в искушениях и гонениях; и когда кто-то настолько ослабевает, что теряет уверенность в своем исповедании, и когда они не могут с радостью и удовлетворением противопоставить основание и конец своей надежды этим опасностям, они близки к отступлению. И все это также неотделимо от той веры, благодаря которой мы стали домом Христовым; ибо, хотя они могут быть на какое-то время прерваны в своих действиях силой какого-нибудь сильного искушения, как это было у Петра, тем не менее радикально и привычно они неотделимы от самой веры, Рим. 10:10.
Итак, именно это имеет в виду апостол в этих словах; и, показывая, что они являются необходимыми качествами для тех, кто является домом Христовым, он молчаливо убеждает евреев заботиться о них и сохранять их в себе, до конца своего общего увещевания, изложенного ранее.
В последнем месте апостол объявляет, каким образом все это может быть обеспечено: «Если будем твердо держаться уверенности до конца». Сама обязанность, связанная с тем, как мы сохраняем эти вещи, состоит в том, чтобы «крепко удерживать их»; состояние их, в котором они должны быть сохранены, является «твердым» или
«стойкий»; и продолжительность их пребывания в этом имении — «до конца».
Κατάσχωμεν. Первое выражается словом κατάσχωμεν, которое означает осторожное, мощное удержание чего-либо против сопротивления.
Κατέχειν τὸ πλῆθος — это эффективное удержание массы в повиновении, когда ей грозит опасность мятежа. И κατέχειν φρουραῖς — удерживать, удерживать или удерживать место под охраной; как на латыни: «Oppidum praesidio tenere». Два
следовательно, вещи представлены в этом слове. Во-первых, против этого долга, против нашей твердости и постоянства в исповедании возникнет великое сопротивление. Во-вторых, в этом деле необходимо проявлять большую осторожность, усердие и усилия, иначе мы потерпим неудачу и неудачу в этом деле.
Из-за противодействия, оказываемого им, из-за насилия, которое будет использовано, чтобы вырвать их у нас, если мы не будем удерживать их крепко, то есть сохранять их заботой, усердием и бдительностью, - мы потеряем их или быть лишены их.
Βεβαίαν. Во-вторых, их следует сохранять «твердыми». Значение этого слова поясняет апостол, Евр. 10:23: «Будем твердо держаться исповедания веры нашей, непоколебимо»; βεβαίαν, то есть ἀκλινῆ, — не уклоняясь от него и не трясясь в нем. Недостаточно того, что мы сохраняем и сохраняем, более того, твердо придерживаемся своей профессии; но мы должны противостоять той неуверенности и нестабильности ума, которые склонны вторгаться в нестабильных людей и овладевать ими во время испытаний.
Εἰς τὸ τέλος. В-третьих, здесь мы должны продолжать «до конца»; то есть, пока мы живем в этом мире, – не только для настоящего времени, но и во всех будущих событиях, пока мы не придем к концу нашей веры, или к концу нашей жизни и спасения наших душ. Наблюдения из этих стихов следуют:
II. Строительство церкви — это настолько великое и славное дело, что его мог совершить только Тот, Кто был Богом. «Тот, кто построил все, есть Бог». Ему это приписывается (Деян. 20:28, 1 Иоанна 3:16). И требуется, чтобы Бог был его строителем, —
Во-первых, за мудрость его изобретения. Когда Бог поручил Веселеилу построить скинию, он говорит, что «исполнил его Духа Божия, мудрости, разумения и ведения».
Исх. 31:3; и никто не должен был быть задействован в работе с ним, кроме тех, кто был «мудрым сердцем» и в кого Бог вложил мудрость, стих 6.
И все же это было сделано только для строительства земной скинии, и не для того, чтобы изобрести ее, а только для того, чтобы сделать и воздвигнуть ее по образцу, который создал сам Бог. Они не могли этого сделать, пока не исполнились Духа Божьего в мудрости. Что же тогда должно потребоваться для создания этого славного, таинственного, духовного, небесного
дом Божий? Ничто не могло повлиять на это, кроме бесконечной мудрости. Да, в этом заключалась «многообразная мудрость Божия», Еф. 3:10; «все сокровища мудрости и познания Его», Кол. 2:3. В этой бесконечной мудрости Божией было таинственное устройство этого здания, сокрытое от основания мира, Еф. 3:9; и его появление оттуда в откровении о нем, сделанном в Евангелии, сопровождалось такой великой славой, что ангелы небесные искренне желали поклониться и взглянуть на него, 1 Пет 1:12. У нас очень мрачное представление о славе этого здания; и где оно мистически представлено нам, как Ис. 60, Иез. 40–48, Откр. 21:22, мы можем скорее восхищаться им, чем осознавать его превосходство. Но когда мы придем посмотреть, как было заложено основание его, о котором восклицали от радости все сыны Божии; как странным и чудесным действием Духа благодати все камни, предназначенные от вечности для строительства этого дома, оживлялись и оживлялись во все века и поколения; и как они от начала мира до конца его были составлены вместе, чтобы быть храмом Господу; и какова слава Божьего обитания там, - мы будем удовлетворены тем, что для этого потребовалась божественная мудрость.
Во-вторых, за силу его возведения. Это эффект божественной силы; и то, уважаем ли мы противодействие, оказываемое ему, или подготовку и приспособление самой работы. Те ангелы, которые покинули свое первое жилище, втянули все творение в заговор против строительства этого дома Божия. Ни один человек не должен был быть использован в этом деле, но был враждебно настроен против этой работы. И кто одолеет эту оппозицию? Ничто, кроме божественной силы, не могло рассеять эту комбинацию начальств и властей и разрушить взаимодействие мира и врат ада против этого замысла. Опять же, для самой работы; грехи людей должны были быть искуплены, искупление за них должно было быть совершено, цена искупления должна была быть уплачена; мертвые грешники должны были быть оживлены, слепые глаза должны были открыться, люди всех мастей должны были возродиться; будут воздвигнуты таинства и учреждения поклонения красоте и славе; должно было быть даровано снабжение Духа во все времена, во все времена и во всех местах, для увеличения благодати и святости, а также бесчисленное множество других вещей; на что могла повлиять только божественная сила. Учтите только одно: в то время как все части этого дома подвержены разрушению, люди, из которых он состоит, все умирают и должны умереть, тот, кто строит этот дом, должен быть
способен воскресить их всех из мертвых, иначе вся его работа по дому пропадет. Итак, кто может сделать это, кроме Бога? Те, кто думают, что это дело рук простого человека, ничего об этом не знают; на самом деле, ничего от Бога, от них самих, от Духа Божьего, от веры, благодати, искупления или реальности Евангелия, как они должны. Это всего лишь немного мрачный взгляд на мудрость и силу, заложенные в этой работе, и все же я не более удовлетворен тем, что на небесах есть Бог, чем тем, что тот, кто построил это, есть Бог. И здесь мы также можем увидеть, почему это здание продолжает существовать, несмотря на все противодействия, оказываемые ему.
Возьмите любого верующего от основания мира и подумайте о противодействии, которое создают грех, сатана и мир, в искушениях и гонениях, его интересам в этом доме Божьем, и не кажется ли это чудесным? что его так сохранили, что он избавился?
Как обстоят дела с нашими собственными душами, если мы принадлежим этому дому? Что мы должны быть «призваны из тьмы в чудный свет»;
что нам следует сохраниться доныне, несмотря на нашу немощь, обмороки, немощи, падения, грехи и т. д., — нет ли какой-то тайной, скрытой силы, которая действенно, неведомыми нам, невидимыми для нас способами, выставляет себя в нашу пользу ? Возьмите любую конкретную церковь в любое время и рассмотрите людей, из которых она состоит: обычно речь идет о бедных, слабых, глупых в мире и в мире. Запутывания и затруднения, с которыми оно сталкивается из-за остатков своей собственной тьмы и неверия, с упреками и гонениями, с которыми оно по большей части встречается в мире, кажутся достаточными, чтобы искоренить его или сокрушить его каждое мгновение, однако он остается твердым и стабильным. Или взгляните на всю церковь со всеми отдельными лицами, принадлежащими к ней, и то во все века, во все поколения, и подумайте, что требуется ей для сохранения ее в своем внутреннем и внешнем состоянии.
Божественная сила сияет во всех этих вещах. Ни один камень этого здания не будет брошен на землю, и тем более вся его конструкция никогда не будет поколеблена.
III. Величайшие и самые почетные из сынов человеческих, занятых в деле Божием в Его доме, суть всего лишь слуги и части самого дома: Стих 5: «Истинно, Моисей как раб».
Сам Моисей, великий законодатель, был всего лишь слугой. И если бы он был нет
Более того, конечно же, никто из последователей Ветхого Завета, будучи все ниже его (поскольку в Израиле не было пророка, подобного ему, Втор 34:10), не находился в каком-либо ином состоянии. Так заявляли о себе главные строители церкви Нового Завета. «Слуги Иисуса Христа» — было их единственным почетным титулом; и выдавали себя за служителей Церкви ради Христа, 2
Кор. 4:5. И на этом основании они отказались от всякой власти над верой и богослужением церкви, будучи лишь «помощниками в их радости», 2 Кор. 1:24;
«не господствовать над наследием Господним, но быть примером стаду», 1 Пет. 5:3;
— все согласно поручению, возложенному на них их Господом и Учителем, Мф. 20:25–27. И вот, оказывается, —
Во-первых, потому что ни один человек не может делать в этом доме ничего, кроме как по поручению того, кто является единственным его господином и правителем. Это говорит о том, что они слуги. Всех их подбирает на рыночной площади из числа простых людей Хозяин виноградника и отправляет туда. Их не отправляют туда ни отдыхать, ни спать, ни есть виноград и насыщаться, ни тем более вытаптывать и портить виноградные лозы; но работать и трудиться до вечера, когда получат плату свою.
Все ясно доказывает, что они — слуги; и поручение их записано, Мф. 28:18–20, на что следует обратить особое внимание.
Во-вторых, от них, как от слуг, требуется соблюдать и повиноваться повелениям своего Господа; и больше им нечего делать, разве что в его доме. От них требуется, чтобы они были верными; и их верность состоит в устроении тайн Христовых, 1
Кор. 4:1, 2. Сам Моисей, получивший такое свидетельство своей верности от Бога, не делал ничего, кроме того, что Он повелел ему, ничего не делал иначе, как по образцу, показанному ему на горе. Строители по новому завету не должны были учить церковь делать или соблюдать что-либо в доме Божием, кроме того, что повелел им Господь Христос, Мф. 28:20. Это обязанность верного слуги: не претендовать на свою силу и власть, чтобы распоряжаться делами в доме для поклонения и священного использования, не назначенными его Господом и Господином. В этом вопросе есть странное духовное очарование, иначе люди не могли бы в то же время называть себя слугами и в то же время не думать, что весь их долг состоит в исполнении воли своего Господа, но также и в раздаче
собственные команды, которые необходимо соблюдать. Это работа господ, а не слуг. А если это не запрещено Христом, то я не знаю, что есть.
В-третьих, как слуги они несут ответственность. Они должны дать отчет за все, что они делают в доме своего Господа. Об этом их Учитель часто и торжественно предупреждает. См. Мэтт. 24:45–51; Луки 12:42–48. Он будет иметь отчет о вверенных им талантах, об их собственных дарах и о людях или душах, вверенных им на попечение, о его овцах; отчет об их труде, страданиях, усердии и готовности действовать и страдать согласно его разуму и воле. Они должны дать отчет, Евр. 13:17, и это пастырю-начальнику, когда он придет, 1 Пет. 5:4. Следует опасаться, что это не так уж важно в мыслях некоторых людей, которые, тем не менее, очень озабочены этим.
Они подсчитывают свои прибыли, преимущества, преимущества, богатство; но об отчете, который им предстоит сделать в последний день, они, похоже, не придают особого значения. Но что думают такие мужчины? Они лорды или слуги?
Есть ли у них Учитель или нет? Будут ли они исполнять свою волю или волю другого? Сражаются ли они неуверенно и бьют по воздуху, или же перед ними стоят определенные возможности и цели? Если они имеют, то что это может быть, как не то, как они могут отдать свой отчет с радостью? свидетельство их совести об этом.
В-четвертых, как рабы, они получат свою награду, каждый свою копейку, ту, над которой он трудился; ибо хотя они и всего лишь слуги, но служат доброму, справедливому, великому и милостивому Господу, Который не забудет труда их, но даст им венец в явление Своее, 1 Пет. 5:4.
Отсюда следует смелость «Человека греха» и его сообщников, точное описание которых мы имеем в Мф. 24:48, 49 — «злой раб, который говорит в сердце своем, что Господь его медлит пришествие Его, и таким образом бьет товарищей своих, и ест и пьет с пьяными». Он действительно притворяется СЛУГОМ РАБОВ, но под этим благовидным титулом и демонстрацией добровольного смирения берет на себя роль абсолютного господина над домом Божьим. Есть только два вида власти: во-первых, власть внутренняя и духовная, над верой, душами и совестью людей; а затем то, что внешнее, над их телами и имениями: и то и другое он, этот СЛУГА РАБОВ, узурпирует в доме Божием; и
таким образом сидит в нем, выдавая себя за Бога. И есть два способа осуществления высшего господства в священных вещах и в отношении них: один — путем создания законов, постановлений и институтов, религиозных или божественных; другой — телесными наказаниями и исправлениями тех, кто их не соблюдает: и то и другое он совершает. То, что Господь Христос повелевает соблюдать в Своей Церкви, Он не соблюдает и не позволяет делать это желающим; и то, что он не назначил и не повелел, в бесчисленных случаях он повелевает соблюдать. Злой и злой раб, которого Господь в свое время призовет к ответу! Быть ли это слугой или тираном?
Другим также было бы полезно поразмыслить над тем, какой отчет они должны сделать. И у них все хорошо, их положение счастливо, чья величайшая радость в этом мире, и это вполне обоснованно, состоит в том, что они являются ответственными слугами в этой работе.
IV. Великая цель всех Моисеевых учреждений заключалась в том, чтобы представлять или прообразовать и свидетельствовать о благодати Евангелия Иисуса Христа.
Для этой цели Моисей был верен в доме Божием, а именно, чтобы свидетельствовать о том, что должно было быть сказано впоследствии. Демонстрация этого принципа является основной целью данного послания, поскольку оно носит доктринальный характер, и рассмотрение его будет приходить нам в голову во многих случаях, так что нам не придется здесь настаивать на общем утверждении.
V. Быть домом Христа или частью этого дома – выдающаяся привилегия: «Чей мы дом».
Апостол имеет в виду иудеев, чтобы ощущение своих привилегий и преимуществ, связанных с этим, могло преобладать в них при выполнении обязанностей, которые он налагает на них. И это, таким образом, является преимуществом:
Во-первых, потому что этот дом — Божье строение: 1 Кор. 3:9: «Вы — строение Божие» — дом, который Он построил, и это превосходным образом. Скиния в древности настолько соответствовала Божьему строению, что была построена по Его повелению и по образцу, который Он дал Моисею. Но это здание гораздо славнее: Евр. 9:11: «Великая и совершенная скиния, нерукотворенная, то есть не из этой
здание."
Снова; таково Божье созидание, что никто не пользуется властью для его осуществления, кроме одного Господа Христа, Сына и Господа над Своим собственным домом. И он берет это на себя: Мф. 16:18: «Я построю Церковь Мою». Но могут возразить: «Так же обстоит дело и со всем миром». Это строение Божье, и оно было построено Сыном, вечным Словом, которым было создано все, и «без которого не было ничего создано, что было создано», Иоанна 1:2, 3. Да, это было строение Божье. построенный, чтобы быть Θεοῦ οἰκητήριον, — жилищем для божественной славы в провиденциальных ее проявлениях». Я отвечаю: Все это правда. Это так, и поэтому превосходно и чудесно отражает славу Божию, как было заявлено в предыдущей главе. Но, тем не менее, этот дом, о котором мы много раз говорим, превосходит всю структуру неба и земли; для,-
Во-первых, это не просто дом, но священный дом, храм – не обычное, а святое, посвященное жилище. «Вы построены на основании Апостолов и пророков, имея Самого Иисуса Христа краеугольным камнем, на котором все здание, стройно составленное, вырастает в святой храм в Господе», Еф. 2:20, 21. Это Божий дом, когда все остальное в мире отдано в пользование сынам человеческим. Это домики для обитания плоти и крови; это место постоянного и особого проживания Бога.
Во-вторых, это особый вид храма; не такой, как построенный Соломоном в древности из камней, кедрового дерева, серебра и золота, но это духовный дом, 1 Пет. 2:5, составленный из живых камней странным и чудесным образом, храм, не подверженный тлению, но такой, который постоянно растет в каждом камне, положенном в него, и в ежедневном прибавлении к нему новых живых камней. И хотя эти камни постоянно перемещаются, некоторые из нижних комнат этого дома в благодати, на верхние этажи в славе, тем не менее ни один камень из него не потерян и не будет потерян навсегда.
В-третьих, своеобразен и способ обитания Бога в этом доме. Он действительно жил в скинии и храме в древности, но Лоу? Жертвами, плотскими таинствами и некоторыми внешними проявлениями славы. В этом доме он обитает Своим Духом: «Вы устроены в жилище Божие Духом», Еф. 2:22; и: «Разве не знаете, что вы — храм
от Бога, и что Дух Божий обитает в вас?» 1 Кор. 3:16.
Поэтому невыразима эта привилегия; как и преимущества, которые от этого зависят.
VI. Величие этой привилегии требует ответственности за долг.
Поскольку мы являемся этим домом Божьим, нам надлежит «держать уверенность до конца». Это особенно выражено; но причина та же, что и для многих других обязанностей, которые возлагаются на нас, поскольку мы являемся домом Божьим; как, — 1. Всеобщая святость, Пс. 93:5. 2.
Особая чистота души и тела, становящаяся жилищем Святого Духа, 1 Кор. 3:16, 17, 6:19, 20. 3. Старается заполнить место, состояние, состояние и отношения, которые мы имеем с домом, ради общего блага, Кол. 2:19, Еф. 4:15, 16. Ибо помимо общего интереса, который все верующие имеют в этом доме, который равен для всех и для всех, каждый имеет свое особое место и порядок в этом здании. (1) В определенное время года, эпоху или поколение, в котором ожидается наше служение в этом доме; и они требуют нескольких обязанностей, соответствующих свету, удовольствиям и испытаниям всего в них: (2) В особых местах или должностях, которые кто-либо занимает в этом доме: (3) В уважении, которое должно быть имелся к особому или особому собранию этого дома, которому принадлежит любой живой камень: (4) Что касается преимуществ, которые кому-либо доверены, для увеличения или созидания дома в вере и любви; все это требует выполнения многих особых обязанностей.
VII. Во времена испытаний и гонений свобода, смелость и постоянство в исповедании являются для нас хорошим доказательством того, что мы — живые камни в доме Божьем и обязанности, приемлемые для Него.
«Держитесь, — говорит апостол, — вашего παῤῥησίαν», — «своего свободного и смелого исповедания Евангелия и вашего ликования в надежде на великие обетования его, данные вам в нем». Эту обязанность Бог отметил особым знаком, как то, чего Он непременно требует и посредством чего Он особенно прославляется. Благословенный пример мы имеем в отношении трех товарищей Даниила. С одной стороны они увидели «vultum Instantis tyranni», «форма лица которого изменилась от ярости».
«furiis Accensus, et ira terribilis»; с другой — пылающая, поядающая огненная печь, в которую они будут немедленно брошены, если не отпустят
их профессия. Но вот их παῤῥησίαν, их «дерзновение» и
«уверенность» в своей профессии: Дэн. 3:16–18: «Они сказали в ответ царю: о Навуходоносор, мы не заботимся ответить тебе в этом вопросе. Если это так, то Бог наш, Которому мы служим, может избавить нас от горящей огненной печи, и он избавит нас от руки твоей, царь.
А если нет, то да будет известно тебе, о царь, что мы не будем служить твоим богам и поклоняться золотому истукану, которого ты поставил». Они не просят ни минуты для размышления по этому поводу. И благословенный конец Они пользовались их доверием. Тогда Бэзил ответил Юлиану, когда он хотел дать ему возможность посоветоваться. "Делай, - сказал он, - что хочешь, потому что завтра я буду таким же, как и сегодня". есть готовность и готовность с дерзновением засвидетельствовать доброе исповедание.Так наблюдается у Петра и Иоанна, Деян 4:13.Иудеи изумлялись, наблюдая за своим παῤῥησίαν
(слово в тексте, которое мы там переводим как «дерзновение»), то есть их готовность и быстроту ума и речи, в их исповедании имени Христова, когда они находились в темнице и под властью противников своих. Поэтому тех, кто не выполняет этот долг, называют δείλοι,
«боязливые» и находятся в первом ряду среди тех, кто исключен из нового Иерусалима, Отк 21:8. Петр действительно наставляет нас быть «готовыми всегда дать ответ всякому, спрашивающему нас о причине нашего упования, μετὰ φόβου», — «со страхом», 1 Послание. 3:15; то есть с почтением к Богу и святостью всего, что связано с Его именем. Но мы не должны делать это μετὰ δειλίας с «малодушным страхом», страхом перед людьми или уважением к тому, что от них может случиться с нами за наше исповедание. Эти δειλοί, «страшные», — это те «дотошные», которые трясутся и трепещут при известии об опасности; так что, когда настанет гонение, они тотчас же соблазнятся и откажутся от своего исповедания.
И в нашем исполнении этого долга очень заинтересована слава Божья.
Доход славы, которую Бог получает от любого человека в этом мире, возникает главным образом, если не исключительно, от того исповедания Евангелия и своей веры в его обетования. Тем самым они свидетельствуют о Его власти, благости, мудрости, благодати и верности. У нас нет другого способа воздать славу Богу, кроме как свидетельствовать о Его превосходстве; то есть прославляя его как Бога. Теперь, когда возникают гонения и проблемы из-за этих вещей, происходит испытание, действительно ли мы верим и доверяем тому, что исповедуем о Боге, и ценим ли мы Его.
обещания превыше всего настоящего. И этим прославляется Отец наш Небесный. Таким образом, это особая привилегия, предоставляемая верующим (Флп. 1:29.
Снова; посредством этого души святых подвергаются испытанию и опыту собственной благодати, какого бы рода они ни были; как Авраам имел свою собственную веру и послушание в великом эксперименте, который Бог дал ему, по его повелению принести в жертву Исаака. Испытанные места чрезвычайно драгоценны, 1 Пет. 1:6,7, и являются доказательством того, что те, в ком они находятся, действительно принадлежат дому Божьему.
Есть и другие наблюдения, которые доносятся до нас словами, и которые следует только назвать.
VIII. Интерес к Евангелию дает достаточную причину для уверенности и радости в любых обстоятельствах. «Держись радости надежды твоей». Богатства его неоценимы, вечны, своеобразны, такие, что превосходят все земные вещи, удовлетворительны для души, оканчивающиеся бесконечной славой; и тот, кто должным образом заинтересован в них, не может не иметь всегда обильного повода для «неизреченной радости».
IX. Так многочисленны и велики помехи и искушения, встречающиеся на пути исповедания, так велико число тех, кто разлагается на нем или отступает от него, что что касается славы Божией и главного
[открытие] ее истинности и искренности, ее следует отнять от ее постоянства до конца: «Чей мы дом, если твердо держимся уверенности и радости надежды до конца».


------
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