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ЖИЗНЬ ВЕРЫ
Автор: AW Pink
Введение
Лучшими произведениями Артура Пинка являются те, в которых он объясняет практические аспекты христианской жизни. Он знал, что интерес многих исповедующих христианство в тот период, когда он жил, был сосредоточен на доктринальных вопросах, в частности, на неисполнившихся пророчествах. Кроме того, он считал большую часть практического учения поверхностным и не соответствующим требованиям Священных Писаний. Чтобы бороться с этим, он подчеркнул в своем журнале «Исследования Писаний» тот факт, что верующие должны жить согласно Писаниям, а также верить истине, которой они учат.
Сегодня доступно несколько книг Пинка, из которых, пожалуй, самая известная его работа — «Суверенитет Бога». Большинство из них — статьи, взятые из его журнала. Он писал на самые разные темы, включая атрибуты Бога, личность и дело Христа, Святого Духа, общение с Богом, духовный рост и библейских персонажей. Некоторые другие статьи из «Исследований Священных Писаний» никогда не переиздавались.
Эта публикация под названием «Жизнь веры» представляет собой подборку из опубликованных книг и журнальных статей. Намерение состоит в том, чтобы подчеркнуть основные акценты Пинка, начиная с того, что Бог сделал для своего народа, а затем сосредоточив внимание на определенных аспектах христианской жизни.
В главе 1 показан замысел Бога, задумавший убить Христа от имени Его народа. Глава 2 раскрывает работу Духа в христианском устроении; в то время как в главе 3 ясно говорится о природе христианской уверенности.
Остальные главы посвящены различным аспектам христианской жизни. Глава 4
подчеркивает необходимость духовного развития, а Пинк делает интересные наблюдения о значении постепенного освящения. В главе 5 Пинк объединяет две важные индивидуальные духовные дисциплины: чтение Библии и молитву. В главе 6 описывается отношение верующего к небесному нравственному закону, кратко изложенному в Десяти заповедях.
В главе 7 Пинк исследует общую черту христианского опыта – отступничество и восстановление, как это видно из жизни Давида. Глава 8 также рассматривает человека, Елисея, чтобы увидеть, как верующие и, в частности, служители могут быть испытаны Богом. Христианское подчинение — тема девятой главы — отношение, которое необходимо вырабатывать во всех жизненных отношениях. Последняя подборка, «Благодать, готовящаяся к славе», представляет собой призыв жить подобающим образом в свете Второго пришествия Иисуса.
Общая тема – обеспечение сбалансированного подхода к жизни по-христиански.
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Было сделано небольшое редактирование, но каждый фрагмент по сути такой, каким его изначально написал Пинк.
Первоисточник избранных глав:
Глава 1: Удовлетворение Христа (1930-31)
Глава 2: Святой Дух (1933–37)
Глава 3: Святой Дух (1933–37)
Глава 4: Духовный рост (1944-46)
Глава 5: Польза от Слова (1930–32)
Глава 6: Крупицы Исхода (1924–29)
Глава 7: Жизнь Давида (1932–39)
Глава 8: Жизнь Елисея (1943–45)
Глава 9: Исследования Священных Писаний, 1946 г.
Глава 10: Исследования Священных Писаний, 1936 г.
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ЖИЗНЬ ВЕРЫ



Глава 1
ДИЗАЙН ТОНЕМ МЕНТА
С какой целью Вечные Трое послали Христа Иисуса в этот мир? Что должно было совершить воплощение Сына Божьего? К чему были призваны его страдания и послушание? По поводу этого важнейшего вопроса выдвигались самые ошибочные идеи, идеи, прямо противоречащие Священному Писанию, идеи, наиболее бесчестящие Бога. Даже там, где эти ужасные заблуждения не были полностью поддержаны, их злой закваски было получено достаточно, чтобы исказить чистую истину, которой придерживались многие хорошие люди. В других случаях, когда этот великий предмет в значительной степени игнорировался, выдвигались лишь самые смутные и туманные концепции. Печально видеть, какое малое место занимает сейчас эта жизненно важная тема на большинстве кафедр, а также в мыслях и исследованиях большинства исповедующих христианство.
«Вественны Богу все дела Его от начала мира» (Деяния 15:18).
Все, что делает Бог, происходит по замыслу: все является исполнением «вечной цели, которую Он определил во Христе Иисусе, Господе нашем» (Еф. 3:11). У Бога был замысел при творении (Отк. 4:10). У него есть план провидения (Рим. 8:28). И у него есть замысел или цель в Удовлетворении, совершенном Христом (1 Пет. 1:20). Какова же была эта цель? Это не умозрительный вопрос, а один из важнейших моментов. Несомненно, правильным ответом на этот вопрос должен быть тот, который поддерживает славу Божью. Поэтому любой ответ, который несет в себе неизбежные последствия обесчещенного Отца, опозоренного Спасителя и побежденного Святого Духа, не может быть правильным. Искупление — это слава всех дел Божьих, но было бы вечным позором с их стороны, если бы оно не привело к тому, что было предназначено совершить.
Одно из представлений, широко распространенное в настоящее время, состоит в том, что Христос пришел сюда, чтобы устранить определенные барьеры, стоявшие на пути Божьей благодати, изливающейся к падшим созданиям. Эта теория состоит в том, что смерть Христа устранила то препятствие, которое Божественная справедливость поставила милосердию, распространяемому на преступников закона. Сторонники этой точки зрения полагают, что великое Искупление было просто предоставлением Богу права на прощение грехов. Слова Арминия таковы: «Бог имел ум и волю творить добро человечеству, но не мог из-за греха, так как Его справедливость была на пути; после чего он послал Христа, чтобы устранить это препятствие, чтобы он мог, на предписывая, какое условие ему угодно, и как оно через них исполнится, помилуй их». Печально видеть, что сегодня так много людей повторяют ошибки этого заблудшего человека.
Ошибка в приведенной выше теории легко обнаруживается. Если бы это было правдой, что целью удовлетворения Христа было приобретение права на Своего Отца, чтобы, несмотря на Свою справедливость, Он мог спасти грешников, тогда Он скорее умер бы, чтобы искупить свободу перед Богом, чем свободу
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от зла своему народу; чтобы дверь могла быть открыта для Бога, чтобы прийти к нам с милостью, а не чтобы нам был открыт путь, чтобы войти к Нему. Это, конечно, переворот всего с ног на голову. И где, мы можем спросить, есть ли в Писании слово, подтверждающее такую гротескную идею? Говорит ли Писание, что Бог послал Своего Сына из любви к Себе или из любви к нам? Подтверждает ли Писание, что Христос умер, чтобы обеспечить что-то для Бога или для Своего народа? Учит ли Писание, что препятствия были устранены Божественной справедливостью или что Христос пришел сюда устранить наши грехи?
На эти вопросы может быть только один ответ.
Опять же: эта теория свела бы всю работу Христа к дорогостоящему эксперименту, который может увенчаться успехом, а может и не увенчаться успехом, поскольку, согласно этой концепции, все же существует некоторое условие, которое должен выполнить сам грешник, прежде чем он сможет получить пользу от той милости, которую Бог дает ему. одарил бы его. Но это прямое отрицание фатальных последствий грехопадения, отрицание полной испорченности человека. Те, кто духовно мёртв во грехах, совершенно неспособны выполнять какие-либо духовные состояния. Предложить слепому человеку тысячу долларов при условии, что он увидит, то же самое, что предложить что-то духовное тому, кто не способен это различить: см. Иоанна 3:3, 1 Коринфянам 2:14. Подобная точка зрения так же далека от истины, как свет от тьмы. Такой взгляд, сведенный к простым выражениям, сводится к следующему: если грешник верит, то Христос умер за него; если грешник не верит, то Христос не умер за него; таким образом, действие грешника становится причиной своего собственного объекта, как если бы его вера могла сделать бывшим то, чего в противном случае не было бы.
К таким безумным нелепостям доводятся противники благодати.
Как отличается простое учение Слова! Христос пришел сюда, чтобы исполнить свое соглашение в Вечном Завете. В этом завете была предписана определенная работа. За его выполнение было обещано определенное вознаграждение. Эта работа заключалась в том, чтобы Христос доставил полное удовлетворение Богу от имени каждого и всего Своего народа. Эта награда заключалась в том, что все блага, добытые и купленные им, должны были непременно быть дарованы каждому из его людей.
Бог из Своей бесконечной любви к Своим избранным в полноту времени послал Своего дорогого Сына, которого Он обещал в начале мира; заплатить выкуп бесконечной ценности и достоинства, чтобы приобрести вечное искупление и привести к Себе всех и каждого из тех, кого Он прежде предназначил к вечной жизни, для восхваления Своей славы. Таким образом, свобода от всего зла, от которого мы избавлены, и наслаждение всеми благами, дарованными нам в нашем переводе от смерти к жизни, от ада и гнева к раю и славе, являются истинными результатами и последствиями смерть Христа, как похвальная причина их всех (Джон Оуэн).
Теперь мы готовы ответить на наш вступительный вопрос. Целью «Удовлетворения Христа» было
1. Чтобы Бог мог быть возвеличен.
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«Господь все сотворил для Себя» (Прит. 16:4). Великая цель, которую Бог преследует во всех Своих делах, — это содействие Его собственной провозглашающей славе: «Ибо все из Него, Им и к Нему, Ему слава вовеки. Аминь» (Рим. 11: 36). Должно быть, так и есть.
Нет ничего вне его самого, что могло бы дать ему какой-либо мотив к действию. Утверждать обратное значило бы отрицать его самодостаточность. Цель Бога в творении, в провидении и в искуплении — возвеличить Себя. Все остальное подчинено этому первостепенному соображению. Мы настаиваем на этом, потому что живем в эпоху неверности и практического атеизма.
Бог предопределил Свой народ к «славе благодати Своей» (Еф. 1:6). Христос имеет
«принял нас в славу Божию» (Рим. 15:7). Все Божественные обетования для нас – в Господе «Аминь, в славу Божию» (2 Кор. 1:20). Наследство, которое мы получили во Христе, предназначено для того, чтобы «мы были в похвале славы Его» (Ефесянам 1:12). Святой Дух дан нам как залог нашего наследия «в похвалу славы Его» (Еф. 1:14). Сама радость верующего происходит «в надежде славы Божией».
(Рим. 5:2). Наша благодарность заключается в том, чтобы «сослужить славу Божию» (2 Кор. 4:15).
Это единственный смысл всех благ, которые мы получаем от Удовлетворения Христа, ибо «мы наполнены плодами праведности, сущими на небесах, в славу и похвалу Божию» (Флп. 1:11). Пока еще язык «исповедует, что Иисус Христос Господь в славу Бога Отца» (Флп. 2:11).
Послав Христа в этот мир, Бог имел как подчиненный, так и высший замысел: высший замысел заключался в том, чтобы показать Свою славу, вспомогательный замысел заключался в том, чтобы спасти избранных Своих для Его собственной славы. Первое было достигнуто посредством проявления его благословенных качеств, что является главным замыслом всех его произведений, особенно в его величайших и величайших произведениях из всех. Оставшуюся часть главы вполне можно было бы посвятить развитию этой мысли. Через послушание и смерть Христа Бог возвеличил Свой закон (Ис.
42:21). Закон Божий был более прославлен подчинением ему Сына, чем он был обесчещен непослушанием всего рода Адама. Бог увеличил Свою любовь, послав Любимца из Своего лона, чтобы искупить никчемных червей земных. Он возвеличил Свою справедливость, поскольку, когда грех (путем вменения) был обнаружен на Его Сыне, Он призвал меч, чтобы поразить Его (Зах. 13:7). Он возвеличил свою святость: его ненависть ко греху ярче проявилась на Кресте, чем в огненном озере. Он увеличил свою силу, выдержав Посредника под таким бременем, которое было возложено на него. Он возвеличил Свою истину, выполнив свои обязательства по завету и воскресив из мертвых великого Пастыря овец (Евр. 13:20). Он возвеличил Свою благодать, вменив нечестивцам все заслуги Христа. Таким образом, в этом и заключалась главная цель Бога в Искуплении: возвеличить Себя.
2. Чтобы прославился Богочеловек.
Христос — Центр всех советов Божества. Он одновременно Альфа и Омега их замыслов. Все мысли Божии обо всем на небе и на земле начинаются и заканчиваются в Господе. «Бог сотворил все небесами» (Еф. 3:9), и все было создано «для Него» (Кол. 1:16). Как Посредник, он является единственным посредником союза и общения между Богом и творением. «Что в устроение полноты
6

время он мог собрать в одно все, что в Господе, и что на небесах, и что на земле; в Нем» (Еф. 1:10). Христос есть единая вселенская Глава, в которой Бог собрал все. Поэтому Ему было дано изумительное дело искупления, чтобы Он мог примирить с Собою все на небе и на земле и это для того, чтобы к нему пришла слава.
Человек Христос Иисус был воспринят в союз с существенным и вечным Словом, Богом Сыном, чтобы он мог стать «собратом» Иеговы (Зах. 13:7). Человеку Христу Иисусу была предопределена неизреченная честь соединения со вторым Лицом Троицы. Таким образом, Он является главой всего избрания благодати, названного Отцом «Избранником Моим, в котором благоволит душа Моя» (Ис. 42:1). Как Богочеловеку, Отец заключил с ним завет, назначил его Поручителем и поручил ему свою работу. Как Богочеловек, он имел заветное существование до того, как воплотился. Это ясно из Иоанна 6:62: «Что, если вы увидите Сына Человеческого восходящим туда, где Он был прежде?» Это было как Богочеловек Отец «послал» Христа с поручением милосердия и ради Его личной славы.
Когда Иуда вышел предать Его, Христос сказал: «Ныне прославился Сын Человеческий» (Иоанна 13:31). Через несколько часов его колоссальное предприятие будет завершено. Посредник был удостоен чести, высочайшей чести, потому что Бог поручил Ему самую могущественную работу из всех, работу, которую никто другой не был способен выполнить. Ему была поручена задача прославлять Бога здесь, на земле; победы над своим заклятым врагом, Дьяволом; искупления избранных Своих. На это он ссылается в Иоанна 17:4: «Я прославил Тебя на земле, совершил дело, которое Ты поручил Мне совершить». Он завершил обширный Божий замысел, исполнил Его постановления, исполнил всю Его волю.
Так славно прославив Отца, Отец соразмерно прославил и Посредника. Он возвысился выше «всякого начальства и силы, и силы и господства, и всякого имени, именуемого не только в этом мире, но и в будущем» (Еф. 1:21). Он возведен в «правую руку Величия небесного».
(Евр. 1:3). Ему дана всякая власть на небе и на земле (Матфея 28:18). Ему дана «власть над всякой плотью, чтобы всем, кого Отец дал Ему, дать жизнь вечную» (Иоанна 17:2). Ему дано имя выше всякого имени, перед которым преклонится всякое колено (Флп. 2:11). Говоря о завершенном деле Христа и вознаграждении за него Отца, псалмопевец сказал: «Велика слава Его в спасении Твоем; честь и величие Ты возложил на Него. Ибо Ты сделал его блаженнейшим навеки; лице» (Пс. 21:5, 6).
Таков был великий замысел Троицы: прославить Богочеловека.
3. Чтобы избранные Божьи могли быть спасены.
«Ибо Сын Человеческий пришел взыскать и спасти погибшее» (Луки 19:10). Насколько отличается это простое, позитивное и безоговорочное утверждение от истории, которую сегодня рассказывают почти все проповедники! История подавляющего большинства такова: Христос пришел сюда, чтобы сделать возможным спасение грешников: он выполнил свою часть, теперь они должны сделать свою. Сводить чудесное, законченное и славное дело Христа к простому обеспечению возможности спасения – это самое бесчестное и оскорбительное для Него дело.
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Христос пришел сюда, чтобы осуществить суверенную цель Божьего избрания, чтобы спасти народ, который уже был «Его» (Матфея 1:2 1) путем заключения завета. Есть люди, которых Бог «от начала избрал ко спасению» (2 Фес. 2:13), и искупление было необходимо для исполнения этого указа. И если мы верим тому, что говорит Писание о личности Христа, то мы имеем неоспоримое доказательство того, что не может быть никакой неудачи в связи с Его миссией. Сын Человеческий, рожденный Младенец, был не кто иной, как «Бог крепкий» (Ис. 9:6). Поэтому он всеведущ и знает, где искать каждого из своих потерявшихся; он также всемогущ и поэтому не может не помочь, когда они будут найдены.
Заметьте, что в Луки 19:10 не говорится, что Христос пришел сюда взыскать и спасти всех заблудших. Конечно, это не так. Две трети человеческой истории уже прошли до рождения Иисуса. Половина человечества уже была в аду, когда он вошел в ясли Вифлеема. Именно для «потерянного» (см. греч.) он стал воплощением. Таково ужасное состояние, в котором по своей природе находятся избранные Божии. Потерянный! Они утратили всякое познание истинного Бога, всякую симпатию к Нему, все стремления к Нему. Они утратили свой образ, по которому были изначально созданы, и приобрели образ сатаны. Они утратили всякое знание о своем действительном состоянии, ибо разум их помрачен (Еф. 4:18), они духовно мертвы в преступлениях и грехах (Еф. 2:1). Совершенно не осознавая своего ужасного состояния, они не ищут Христа и не осознают своей нужды в Нем.
Христос пришёл сюда не для того, чтобы посмотреть, будет ли кто-нибудь искать Его. Конечно, нет. Послание к Римлянам 3:11 решительно заявляет: «Нет человека, ищущего Бога». Христос — ищущий. Прекрасно то, что он выразил в притче о заблудшей овце. Заблудшая собака или потерянная лошадь обычно найдут дорогу домой. Не так обстоит дело с овцой: чем дольше она на свободе, тем дальше она отклоняется от стада. Следовательно, если эту овцу когда-либо удастся вернуть, нужно идти за ней. Это то, что сделал Христос и что Своим Духом Он делает до сих пор. Как сказано в Луки 15:4, он идет «за потерянным, пока не найдет его». Но больше: Христос пришёл сюда не только искать и найти, но и спасти. Его слова таковы: «Ибо Сын Человеческий пришел взыскать и спасти погибшее». Обратите внимание: он не просто предлагает или помогает, но фактически спасает. Таково было решительное и безоговорочное заявление ангела Иосифу: «Наречешь Ему имя Иисус, ибо Он спасет народ Свой от грехов их» – не пытаясь, не наполовину сделать это, а фактически спасая их.
Христос пришел сюда с четко определенной целью, и, будучи тем, кто Он есть, в Его миссии не может быть места какой-либо неудаче. Следовательно, прежде чем он пришел сюда, Бог заявил, что он должен «увидеть труд души своей и насытиться» (Ис. 53:10). Как Посредник, он торжественно заключил завет с Отцом спасти Свой народ от грехов. Он фактически купил их Своей кровью (Деяния 20:28). Он совершил для них совершенное спасение, поэтому Он «могуще спасти» (Ис. 63:1). К счастью, это проиллюстрировано в непосредственном контексте Луки 19:10. Закхею он сказал: «Поспеши сойди, ибо сегодня Мне надлежит остаться в доме твоем… Ныне пришло спасение дому сему, ибо и он сын Авраамов» (ст. 5,9). . Да, «сын Авраамов», один из избранного семени. Поэтому мы смело говорим читателю: если ты принадлежишь к овцам Христовым, ты должен спастись, даже если сейчас ты можешь совершенно не осознавать своего погибшего состояния. Хотя, как и Савл из Тарса, вы еще можете «бороться с уколами», непобедимы.
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благодать победит тебя, ибо написано: «Народ Твой будет готов в день силы Твоей» (Пс. 110:3).
«Я пришел для того, чтобы имели жизнь и имели с избытком. Я Пастырь добрый: Пастырь добрый отдает душу свою за овец» (Иоанна 10:10,11).
Здесь мы снова ясно определили цель миссии и удовлетворения Христа. Его овцы когда-то обладали «жизнью», владели ею в своей природной голове, Адаме. Но когда он упал, они упали; когда он умер, они умерли. Как написано: «В Адаме все умирают» (1 Кор. 15:22). Но с помощью небес, через его дело и в нем своего духовного главу они обретают не только «жизнь», но и «с избытком» жизнь; то есть «жизнь», которая настолько превосходит то, что они потеряли в своем первом отце, насколько последний Адам превосходит свою Личность, первого Адама. Поэтому написано: «Первый Адам стал душой живой, последний Адам — духом животворящим» (1 Кор. 15:45).
«Как Отец имеет жизнь в Самом Себе, так и Сыну дал иметь жизнь в Самом Себе (Ин. 6:26), что говорит о Христе как о Богочеловеке, Посреднике, что ясно из слов «данный Но эта «жизнь» должна была быть «отложена» (Иоанна 10:17) и получена снова в воскресении, прежде чем она могла быть действенно дарована Его народу (Иоанна 12:24). Именно как Воскресший Христос был сотворен «животворящим духом». Первый Адам был «сделан душою живой», чтобы он мог передать естественную жизнь своему потомству; последний Адам был сотворен «духом животворящим».
«сотворил животворящий дух», чтобы дать духовную жизнь всему своему семени. Как душа, обитавшая в теле Адама, оживила его и таким образом сделала его «живой душой», так и человек Иисус Христос, соединившись со вторым Лицом Троицы, составил его
«оживляющий дух», т. е. оживляющий свое мистическое тело как сейчас, так и в будущем. Жизнь главы – это жизнь его членов.
Христианин сначала обретает единую жизнь во Христе, прежде чем он обретет полноценную жизнь от Христа. Будучи юридически единым со Христом, это должно быть так. Когда Христос умер, Его народ умер, когда Христос был оживлен, Его люди были оживлены «вместе» с Ним (Еф. 2:5). Именно об этом союзе с жизнью Христа говорится в Послании к Римлянам 5:17: «Ибо, если преступлением одного смерть царствовала одним, то тем более принимающие обилие благодати и дар праведности будут царствовать в жизни через одного, Иисус Христос." Да, есть «гораздо больше»: обилие благодати больше, чем недостатки греха, а дар праведности превосходит тот, который был потерян в Адаме. Праведность избранных Божьих намного превосходит ту, которой они обладали в невинности от первого Адама, ибо это праведность Христа, Который есть Бог. С этим не может сравниться ни праведность Адама, ни ангелов.
Искупленные Христом не только восстанавливаются после падения, но и получают возможность
«царствование в жизни», на которое они не имели права от своего прародителя. Поскольку Христос — Царь, Его народ тоже становится «царем» (Откр. 1:6).
Тот же аспект истины снова представлен нам во 2 Коринфянам 5:14, 15: «Ибо любовь Христова объемлет нас: потому что мы так судим, что если один за всех умер, то все умерли.
И за всех он умер, чтобы жили уже не те, кто живет уже для себя, но для того, кто за них умер и воскрес» (Подстрочный текст Бэгстера). Многие полагают, что последнее предложение стиха 14 относится к тем, кто « мертвых во грехах», но это было верно вне смерти Христа! Духовная смерть падших потомков Адама не делает их способными «жить для» Христа, а как раз наоборот. Нет, это так: «Если один за всех
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умер» (т.е. для всего народа Его), то все они умерли в Нем. Затем в стихе 15 мы изложили последствия и плод этого: в результате Его воскресения из мертвых они «живут». Его деяние было: Искупительная смерть Христа на основании федерального союза и замещения была также нашей смертью (см. Галатам 2:20). Точно так же Его воскресение было, образно, нашим воскресением: см. Колоссянам 3:1. Таким образом, во Христе избранные Божьи имеют «более изобильную» жизнь, чем они когда-либо имели в непадшем Адаме.
Та же самая истина представлена нам в 1 Петра 2:24: «Он грехи наши вознес телом Своим на древо, чтобы мы, мертвые для грехов, жили для праведности». Вторая половина выражает Божий замысел, согласно которому Христос был назначен Носителем грехов Своего народа на федеральном и опосредованном уровне. Смерть Христа была их смертью: они «мертвы для грехов», а не для «греха»! Пусть читатель сравнит Послание к Римлянам 6:2 и объяснение апостола в следующих девяти стихах. Далее, воскресение Христа было их воскресением: они «живут», законно и представительно, «к праведности» в Господе, воскресшей главе своей, о Котором написано: «Он жив для Бога» (Рим. 6:10). Ниже мы цитируем ясное изложение Джона Брауна 1.
Петра 2:24.
Быть «мертвым для грехов» — значит освободиться от осуждающей силы греха; или, другими словами, от осуждающего приговора закона, по которому, если человек лжет, он не может быть святым; и от которого, если человек будет избавлен, его святость будет абсолютно обеспечена. «Жить для праведности» — это просто позитивный взгляд на то, в то время как «быть мертвым для грехов» — это негативный взгляд. «Праведность», противопоставленная «греху» в смысле вины или ответственности за наказание, как это часто бывает в писаниях апостола Павла, описывает состояние оправдания. Состояние вины – это состояние осуждения небес; состояние праведности – это состояние принятия Богом. Жить по праведности — значит в данном случае жить под влиянием оправданного состояния, состояния принятия Богом; и утверждение апостола таково: Христос Иисус Своими смертельными страданиями полностью ответил на требования закона, предъявляемые к нам, уничтожив наши грехи, чтобы мы, уверовав в Него и тем соединившись с Ним, могли быть столь же полностью освобождены от наши обязательства перед наказанием, как если бы мы в себе самом, а не он сам в своем теле претерпел их; и что мы могли бы действительно быть приведены в состояние праведности, оправдания, принятия Богом, как если бы мы, а не он, в своем послушании до смерти, возвеличили закон и сделали его почетным.
«Бог послал Сына Своего в подобии греховной плоти, и за грех осудил грех во плоти, чтобы праведность закона исполнилась в нас» (Рим. 8:3,4). Здесь снова ясно изложен замысел миссии Христа. Бог послал Своего Сына сюда для того, чтобы (1) наказание за вину Его народа было возложено на его голову, (2) чтобы Он мог удовлетворить праведные требования закона – совершенное послушание – ради нас. Эта праведность – это сказано, что они «исполнились в нас», потому что, образно говоря, мы были «в Господе».
наш Поручитель: он подчинился закону не только «ради» нашего блага, но и для того, чтобы его послушание стало действительно нашим по вменению; и таким образом Христос приобрел для нас право на небо.
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Параллельный отрывок с Посланием к Римлянам 8:3,4 можно найти во 2 Коринфянам 5:21: «Ибо Он ввел за грех за нас того, кто не знал греха, чтобы мы в Нем сделалися праведными перед Богом». Целью заместительной жизни и смерти Христа было то, чтобы совершенная праведность была совершена для Его народа и вменена ему Богом, чтобы они могли воскликнуть: «В Господе имею я праведность» (Ис. 45:24). Праведность верующего полностью объективна; то есть это нечто совершенно вне его самого.
Это ясно из противоположности 2 Коринфянам 5:21. Христос был «соделан грехом» не по своей сути, а вменительно, поскольку вина Его народа была законно переложена на Него. Подобным же образом они «сделаны праведностью Божией в Нем», а не «в себе», благодаря тому, что небесная праведность по закону засчитывается на их счет. В славе Божией Христос и Его народ составляют одну мистическую личность, следовательно, их грехи были вменены Ему, а Его праведность вменена им, и поэтому мы читаем:
«Христос есть цель закона, к праведности всякого верующего» (Рим. 10:4).
«Ибо и Христос, чтобы привести нас на небо, однажды пострадал за грехи наши, праведник за неправедных» (1 Пет. 3:18). Это чудесное заявление дает нам удивительно ясное представление о заместительном наказании, которое претерпел Христос, с целью вернуть Свой народ к священнической близости и служению небесам. Четыре вещи в нем достойны нашего самого пристального внимания.
Сначала Христос «пострадал». Грех был причиной его страданий. Если бы не было греха, Христос никогда бы не пострадал. «Страдать» означает «нести наказание», как в обычной речи мы говорим, ребенок страдает за грехи своих родителей. Христос пострадал за «нас», за все избрание благодати: именно за их грех он был наказан.
Во-вторых, он пострадал «один раз». Это не следует понимать как означающее, что его страдания ограничивались тремя часами темноты, но означает «один раз для всех», как в Евреям 9:27,28.
«Страдания», пронизавшие всю земную жизнь Христа, завершились на Кресте. Эти страдания были окончательными. Его вседостаточное Искупление имеет вечную силу.
В-третьих, сам Христос был лично безгрешен: пострадал именно «Справедливый», или «Праведный». Утверждение, что он был «праведным», означает, что он был одобрен Богом, проверенный стандартом закона. Он был не только безгрешным, но и человеком, чья жизнь была приспособлена к Божественным требованиям. Таким образом, он страдал: чистый за нечистого, невинный за виновного. Его страдания были не из-за него самого и не из-за неизбежного хода событий или законов зла в грешном мире; но они были прямым и неизбежным следствием того, что он опосредованно занял место своих виновных людей. Христос получил наказание, которое они должны были понести. Ему заплатили причитавшуюся им плату за грех.
В-четвертых, целью заместительных страданий Христа было привести Его народ к Богу. Это стало возможным только через устранение их грехов, отделявших их от Трисвятого (Ис. 59:2). Своими страданиями Христос обеспечил нам доступ на небо.
«Но во Христе Иисусе вы, бывшие иногда далеко, приблизились Кровью Христовой» (Еф. 2:13). «Чтобы Он привел нас к Богу» — это наиболее полное выражение, используемое в Писании для описания цели Удовлетворения Христа. Оно включает в себя выведение Его народа из тьмы в чудесный свет: из состояния отчуждения,
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страдания и гнев в единство благодати, мира и вечного общения с Богом. По природе они находились во вражде, но Христос Своей смертью примирил их (Рим. 5:10).
По природе они были «детьми гнева» (Еф. 2:3), ненавистными Божьему судебному неудовольствию; но по благодати они были приняты в Его благосклонность (Рим. 5:2). По природе они были духовными прокаженными, но одним приношением Христос «навеки сделал совершенными освящаемых» (Евр. 10:14).
Вот, вкратце, Божественный замысел в Удовлетворении Христа; чтобы прославить самого Бога; чтобы прославился Христос; чтобы избранные могли быть спасены через оставление их грехов, дарование им жизни с избытком, вменение им совершенной праведности и их приведение в Божье благоволение, присутствие и общение.
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ЖИЗНЬ ВЕРЫ



Глава 2
Пришествие Духа
Очень важно, чтобы мы внимательно наблюдали за тем, как каждый из Вечных Трех прилагал значительные усилия, чтобы обеспечить честь других Божественных Личностей, и мы должны быть столь же внимательными, чтобы воздать им эту честь соответственно. Как заботился Отец о том, чтобы должным образом охранять неизреченную славу Любимца Своего недра, когда Он отложил видимые знаки своего Божества и принял на себя образ слуги: затем не раз слышался его голос, провозглашающий: «Это мой любимый сын». Как постоянно воплотившийся Сын отвлекал внимание от себя и направлял его на Пославшего Его. Подобным образом, Святой Дух здесь не для того, чтобы прославить себя, а для того, чей наместник и защитник он является (Иоанна 16:14). Блаженно отмечать, как ревностно Отец и Сын заботились о сохранении славы и чести Святого Духа.
Если Я не уйду, Утешитель не придет» (Иоанна 16:7); он не будет совершать этих дел, пока Я здесь, и Я все вверил Ему. Как Отец Мой видимо «препоручил весь суд Сыну ; чтобы все чтили Сына, как чтут Отца» (Иоанна 5:22, 23), поэтому Я и Отец Мой пошлем Его, вверив Ему все это, чтобы все люди чтили Духа Святого, даже как они чтут Отца и Сына.Так осторожно и осторожно каждая из Личностей заботится о чести друг друга в наших сердцах (Томас Гудвин, 1670).
Публичное пришествие Духа с целью установления и управления новым заветом было вторым по важности после воплощения нашего Господа, которое было призвано положить конец старому домостроительству и заложить основы нового. . Когда Бог задумал спасение Своих избранных, Он предусмотрел два великих средства: дар Своего Сына для них и дар Своего Духа им; тем самым прославляется каждое из Лиц Троицы. Таким образом, с самого начала греха у обетований, данных Богом Своему народу, было две великие главы: послание Своего Сына повиноваться и умереть, и послание Своего Духа, чтобы осуществить плоды первого. Каждый из этих Божественных даров был дарован таким образом, который соответствовал как самому августейшему Дарителю, так и выдающемуся характеру даров. Многочисленны и заметны параллели соответствия между пришествием Христа и пришествием Духа.
1. Бог постановил, что при сошествии каждого с небес на землю должен поступать сигнал для выполнения порученной ему работы. Точно так же, как Сын присутствовал с искупленными израильтянами задолго до Своего воплощения (Деяния 7:37, 38; 1 Кор.
10:4), однако Бог предопределил для него видимое и более формальное пришествие, которое весь его народ
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знал; поэтому, хотя Святому Духу было дано возрождать людей на протяжении всей эпохи Ветхого Завета (Неем. 9:20 и т. д.), и он побуждал пророков доносить свои вести (2
Домашний питомец. 1:21), тем не менее Бог предопределил, чтобы его приход был торжественным, сопровождаемым видимыми знамениями и славными последствиями.
2. И пришествие Христа, и Духа были предметом предсказаний Ветхого Завета. За последнее столетие много было написано о мессианских пророчествах, но обетования, данные Богом относительно пришествия Святого Духа, представляют собой тему, которой обычно пренебрегают. Ниже приведены основные обещания, данные Богом о том, что Дух будет дан и излит на Его святых: Псалом 68:18; Притчи 1:23; Исайя 32:15; Иезекииля 36:26,39:29; Иоиль 2:28; Аггей 2:9. В них сошествие Святого Духа было так же определенно возвещено, как и воплощение Спасителя в Исайи 7:14.
3. Как Христос имел Иоанна Крестителя, чтобы объявить о своем воплощении и приготовить ему путь, так и Святой Дух имел самого Христа, чтобы предсказать его пришествие и подготовить сердца Своих к Его пришествию.
4. Точно так же, как только «наступила полнота времени» Бог послал Своего Сына (Гал. 4:4), так и только когда «день Пятидесятницы полностью настал», Бог послал Свой Дух (Деяния 2:1).
5 . Как Сын воплотился на святой земле, в Палестине, так и Дух сошел в Иерусалим.
6. Как пришествие Сына Божия в этот мир было благоприятно ознаменовано могущественными чудесами и знамениями, так и сошествие Бога Духа сопровождалось и засвидетельствовалось волнующими проявлениями Божественной силы. Пришествие каждого из них ознаменовалось сверхъестественными явлениями: хор ангелов (Лк. 2:13) нашел свое отражение в «звуке с небес».
(Деяния 2:1) и «слава» Шехины (Луки 2:9) в «языках огненных» (Деяния 2:3).
7. Как необыкновенная звезда отмечала «дом», где находился Младенец Христос (Матфея 2:9); так же Божественное потрясение отметило «дом», в который пришёл Дух (Деяния 2:2).
8. Пришествие Христа имело как частный, так и общественный аспект: так же было и в даровании Духа. О рождении Спасителя было известно немногим, но когда Он должен был «явиться Израилю» (Иоанна 1:31), Он был публично идентифицирован, ибо при Его крещении небеса открылись, Дух сошел на Него. в виде голубя, и голос Отца внятно признал Его как Своего Сына.
Соответственно, Дух был передан апостолам лично, когда воскресший Спаситель «воздухнул и сказал им: примите Духа Святого» (Иоанна 20:22); а позже он явился публично в день Пятидесятницы, когда все великое множество людей в Иерусалиме узнало о его сошествии (Деяния 2:32-36).
9. Пришествие Сына произошло для того, чтобы Он воплотился, когда вечное Слово стало плотью (Иоанна 1:14); так и пришествие Духа было для того, чтобы он стал
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воплотились в искупленных Христом: как возвестил им Спаситель, Дух истины
«будет в вас» (Иоанна 14:17). Это поистине чудесная параллель. Как Сын Божий стал человеком, обитая в человеческом «храме» (Иоанна 2:19), так и третье лицо Троицы приняло обитель Свою в людях, которым сказано: «Разве вы не знаете, что вы — храм Божий, и Дух Божий живет в вас»? (1 Кор. 3:16). Как Господь Иисус сказал Отцу: «Тело Ты приготовил Мне» (Евр. 10:5), так и Дух мог сказать небу: «Тело Ты приготовил Мне» (см. Еф. 2:22).
10. Когда Христос родился в этот мир, нам сказано, что Ирод «встревожился и весь Иерусалим с ним» (Матфея 2:3); подобным же образом, когда был дан Святой Дух, мы читаем: «И жили в Иерусалиме Иудеи, благочестивые люди из всякого народа под небом. Когда же это прозвучало повсюду, народ собрался вместе и возмутился». (Деяния 2:5, 6).
11. Было предсказано, что, когда появится Христос, Он будет неузнан и недооценён (Ис. 53), и так оно и произошло; подобным образом Господь Иисус заявил:
«Дух истины, Которого мир не может принять, потому что не видит Его и не знает Его» (Иоанна 14:17).
12. Когда мессианские притязания Христа были поставлены под сомнение, так же было сразу же брошено вызов пришествию Духа: «Все они изумлялись и сомневались, говоря друг другу: что это значит?» (Деяния 2:12).
13. Аналогия еще ближе: как Христа называли «пьяницей вина» (Матфея 11:19), так и об исполненных Духом было сказано: «Эти люди полны молодого вина» (Деяния 2:13)!
14. Как публичное пришествие Христа было провозглашено Иоанном Крестителем (Иоанна 1:29), так и смысл публичного сошествия Духа был истолкован Петром (Деяния 2:15-36).
15. Бог поручил Христу совершить колоссальную работу, а именно, искупить искупление Своего народа; даже в этом случае Духу была поручена важнейшая задача — эффективно применить к избранным Его добродетели и преимущества искупления.
16. Как при исполнении Своего дела Сын прославил Отца (Ин. 14:10), так при исполнении Своей миссии Дух прославляет Сына (Ин. 16:13, 14).
17. Как Отец выразил святое почтение Сыну, повелев ученикам: «Слушайте Его» (Матфея 17:5), так и Сын проявляет уважение к Своему Утешителю, говоря:
«Имеющий ухо да слышит, что Дух говорит церквам» (Откровение 2:7).
18. Как Христос вверил Своих святых под защиту Святого Духа (Иоанна 16:7; 14:16), так и Дух все же предаст этих святых Христу, как ясно подразумевает слово «принять» в Иоанна 14:3. . Мы надеемся, что читатель получит такое же духовное удовольствие, прочитав эту главу, как и автор, готовивший ее.
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В Пятидесятницу Святой Дух сошел так, как никогда раньше. Затем произошло нечто, что открыло новую эру для мира, новую силу праведности, новую основу для общения. В тот день боязливый Петр превратился в бесстрашного евангелиста. В тот день молодое вино христианства разлило старые мехи иудаизма, и Слово вышло на множестве языков язычников. В тот день, кажется, по-настоящему возродилось больше душ, чем за все три с половиной года публичного служения Христа. Что произошло? Недостаточно сказать, что Дух Божий был дан, ибо Он был дан задолго до этого как отдельным людям, так и народу Израиля (Неем. 9:20; Аггей 2:5); нет, насущный вопрос, в каком смысле ему тогда давали? Это заставляет нас внимательно задуматься о значении пришествия Духа.
1. Это было исполнение Божественного обещания.
Во-первых, самого Отца. Во время ветхозаветного устроения он снова и снова заявлял, что изольет Духа на свой народ (см. Притч. 1:23; Ис. 32:15; Иоиль 2:28 и т. д.); и теперь эти милостивые заявления осуществились.
Во-вторых, об Иоанне Крестителе. Когда он взволновал сердца толпы своим призывом к покаянию и требованием крещения, многие подумали, что он, должно быть, тот долгожданный Мессия, но он заявил им: «Я крещу вас в воде, но придет тот, кто сильнее меня». язычка обуви которого я недостоин развязать: Он будет крестить вас Духом Святым и огнем» (Луки 3:15, 16). Соответственно, он сделал это в день Пятидесятницы, как ясно показано в Деяниях 2:32, 33.
В-третьих, Христа. Семь раз Господь Иисус клялся, что даст или пошлет Святого Духа: Луки 24:49; Иоанна 7:37-39; 14:16–19; 14:26; 15:26; 16:7; Деяния 1:5, 8. Из них мы можем особенно отметить: «Когда приидет Утешитель, которого Я пошлю вам от Отца... он будет свидетельствовать о Мне» (Иоанна 15:26): «Полезно ради тебя Я уйду; ибо, если Я не уйду, не придет к вам Утешитель; а если уйду, пошлю Его к вам» (Иоанна 16:7). То, что произошло в Иоанна 20:22 и в Деяниях 2, было исполнением этих обещаний. В них мы видим веру Посредника: Он усвоил обетование, данное Ему Отцом: «Итак, будучи вознесен десницей Божией и приняв от Отца обетование Святого Духа, излил то, что вы ныне видите и слышите» (Деяния 2:33) – Господь говорил так, как в приведенном выше отрывке, по предвкушению веры.
Святой Дух был Божьим даром вознесения на небо, чтобы он мог быть дарован небесами как Его дар вознесения церкви. Поэтому Христос сказал: «Вот, Я посылаю вам обетование Отца Моего». Это был обещанный дар Отца Сыну и обещанный дар Спасителя Его верующему народу. Как легко теперь примирить кажущееся
противоречие ранних и поздних слов Христа: «Я умолю Отца, и даст вам другого Утешителя»; а затем, после: «Если я уйду, я пошлю его к вам». Дух был ответом Отца на молитву Сына; и так дар был перенесен им в мистическое тело, главой которого он является (А. Т. Пирсон в «Деяниях Святого Духа»).
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2. Это было исполнение важного прообраза Ветхого Завета.
Именно это объясняет нам, почему Дух был дан в день «Пятидесятницы», который был одним из главных религиозных праздников Израиля. Подобно тому, как смерть небес в день Пасхи имела глубокое значение (что дает нам прообраз Исх. 12), так и сошествие Духа на пятидесятый день после воскресения Христа имело огромное значение. Этот тип записан в книге Левит 23, и здесь мы можем сделать лишь самое краткое упоминание. В книге Левит 23:4 мы читаем: «Это праздники Господни». Первый из них — Пасха (ст. 5), а второй — «опресноки» (ст. 6 и т. д.). Эти двое вместе говорят о безгрешном Христе, принесшем себя в жертву за грехи Своего народа. Третий — это «сноп потрясания (ст. 10 и т. д.), который был «первыми плодами жатвы» (ст. 10), представленными небу «на следующий день после (иудейской) субботы» (ст. 11), фигура воскресения Христа (1 Кор. 15:23).
Четвертый — это праздник «недельниц» (см. Исх. 34:22; Втор. 16:10, 16), названный так из-за семи полных недель из Левит 23:15; также известный как «Пятидесятница» (что означает
«Пятидесятый») из-за «пятидесяти дней» Левит 23:16. Именно тогда начали собирать остаток урожая. В этот день Израиль должен был представить Богу «два хлеба возношения», которые также обозначались как «пятидесятый день». «первое: плоды Господу» (Лев. 23:17).
Прообразом которого было спасение трёх тысяч в день Пятидесятницы.
«первые плоды» искупления Христа (ср. Иак. 1:18). Первый хлеб представлял искупленных из среды иудеев, второй хлеб был предварительным и указывал на собирание избранных Божиих из язычников, начавшееся в Деяниях 10.
3. Это было начало нового устроения.
На это ясно намекает образ Левит 23, поскольку в день Пятидесятницы Израиль определенно должен был принести «новое хлебное приношение Господу» (ст. 16). Еще более ясно это было предсказано в еще более важном и значительном виде, а именно в начале Моисеева домостроительства, которое произошло только тогда, когда народ Израиля официально вступил в заветные отношения с Иеговой на Синае. Чрезвычайно поразительно наблюдать, что с того времени, как евреи вышли из дома рабства, до получения ими закона из уст Моисея прошло всего пятьдесят дней. Они вышли из Египта в пятнадцатый день первого месяца (Числ. 33:3) и прибыли на Синай в первый день третьего месяца (Исх. 19:1, обратите внимание: «в тот же день»), то есть в сороковой день. шестой. На следующий день Моисей взошел на гору, а через три дня был дарован закон (Исх.
19:11)! И как от освобождения Израиля из Египта до начала Моисеева домостроительства прошел период в пятьдесят дней, так такой же промежуток времени последовал за воскресением Христа (когда Его народ был избавлен от ада) до начала христианского домостроительства. !
То, что новое устроение началось в Пятидесятницу, далее видно из «языков, подобных огненным» (Деяния 2:1). Когда Иоанн Креститель объявил, что Христос будет крестить «Духом Святым и огнем», последние слова могли бы навести на мысль о сожжении материала любому народу, кроме евреев, но в их умах пробудились совсем другие мысли. Им это напомнило бы сцену, когда их великий прародитель спросил у Бога, обещавшего
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он должен унаследовать ту землю, в которой он был странником: «Господи, пойди, чтобы узнать, что я унаследую ее?» Ответ был: «Вот дымящаяся печь и горящая лампада...»
(Быт. 15:17). Это напоминало бы огонь, который Моисей видел в горящем кусте. Это напоминало бы «огненный столп», который вел ночь, и Шекину, которая спустилась и наполнила скинию. Таким образом, в обещании крещения огнем они сразу узнали бы приближение нового проявления присутствия и силы Божией!
Опять же, когда мы читаем, что «явились им разделяющиеся языки, как бы огненные, и почили по каждому из них» (Деяния 2:2), мы обнаруживаем дальнейшее свидетельство того, что теперь началось новое устроение.
Слово «сат» в Писании обозначает окончание и начало. Процесс подготовки закончен и наступил установленный порядок. Это знаменует конец творения и начало нормальных сил. «За шесть дней сотворил Господь небо и землю, море и все, что в них, а в день седьмой почил». В господине нет усталости. Он не отдыхал от усталости: это значит, что вся творческая работа завершена. Тот же образ использован в отношении Искупителя. О нем сказано: «Когда он совершил очищение от грехов, (будь) сел по правую руку Величия на высоте». Никакое другое священство не садилось. Священники Храма служили стоя, потому что их служение было временным и подготовительным, притчей и пророчеством. Служение Христа было частью подготовки к пришествию Духа. Пока Он не «сел» во славе, не могло быть никакого устроения Духа… Когда дело искупления было завершено, Дух был дан, и когда Он пришел, Он сел. Он царствует в Церкви, как Христос царит в Церкви. небеса.
Есть несколько случаев, более показательных, чем тот, который описан в «последнем дне праздника» в Иоанна 7:37-39. Праздник был праздником Кущей. Сам праздник длился семь дней, в течение которых весь Израиль жил в шатрах.
Приносились особые жертвы и соблюдались особые обряды. Каждое утро один из священников приносил воду из купальни Силоам, и под звуки труб и другие проявления радости вода лилась на жертвенник. Обряд был праздником и пророчеством. Он напоминал чудесное снабжение водой в пустыне и свидетельствовал об ожидании пришествия Духа. На седьмой день церемония литья воды прекращалась, но восьмой день был днем священного собрания, величайшим днем из всех.
В тот день вода не лилась на жертвенник, и именно в безводный день Иисус стоял на месте и воззвал, говоря: «Кто жаждет, иди ко Мне и пей». Затем он добавил такие слова: «У того, кто верует в Меня, как сказано в Писании, изнутри потекут реки живой воды». Апостол добавляет поясняющий комментарий: «Но Он говорил о Духе, которого должны были получить верующие в Него, ибо Дух не был дан, потому что Иисус еще не был прославлен».
«Как сказано в Писании». В Священном Писании нет такого отрывка, который процитирован, но пророческая часть водной церемонии была основана на
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некоторые символы и пророчества Ветхого Завета, в которых вода текла из Сиона, чтобы очистить, обновить и оплодотворить мир. Изучение Иоиля 3:18 и Иезекииля 47 даст ключ к пониманию значения как обряда, так и обещания нашего Господа. Святой Дух «еще не был дан», но Он был обещан, и Его пришествие должно произойти от места пролития крови, жертвенника. Голгофа открыла источник, из которого излилось благословение Пятидесятницы (Сэмюэл Чедвик «Путь к Пятидесятнице»). )).
Мы рассмотрели значение сошествия Духа и указали, что это было исполнение Божественного обетования, свершение ветхозаветных прообразов и начало нового устроения. Это также была Благодать Божья, излившаяся на язычников.
Но сначала давайте посмотрим и восхитимся чудесной благодатью Божией, проявленной к самим евреям. В своем поручении апостолам Господь Иисус повелел, чтобы «во имя Его проповедовалось покаяние и прощение грехов среди всех народов, начиная с Иерусалима» (Луки 24:47), а не потому, что у иудеев больше не было завета. перед Богом – ибо народ был оставлен им еще до распятия – см. от Матфея 23:38 – но для того, чтобы показать свое несравненное милосердие и суверенное милосердие.
Соответственно, в Деяниях мы видим, как Его любовь сияет посреди мятежного города.
На том самом месте, где был убит Господь Иисус, теперь проповедовалось полное Евангелие, и три тысячи человек были оживлены Святым Духом.
Но Евангелие больше не должно было ограничиваться только евреями. Хотя апостолам предстояло начать свое свидетельство в Иерусалиме, славное и вседейственное Имя Христа должно было быть провозглашено «среди всех народов». Залогом этого было то, что «благочестивые люди из всякого народа под небом» (Деяния 2:5) восклицали: «Как мы слышим каждый на своем языке?» (ст. 8). Это была совершенно новая вещь. То, что произошло во 2-й главе Деяний, было частичной противоположностью и благословенным контрастом с тем, что записано в 11-й главе Бытия. Там мы находим, что «языки разделились, чтобы разрушить злое единство и показать святую ненависть Бога к беззакониям Вавилона. В Деяниях 2 мы видим благодать в Иерусалиме и новое и драгоценное единство, намекающее на другое здание (Матфея 16:18), из живых камней – контрастируйте с «кирпичами» Бытия 11:3 и его башней» (П. У. Хьюард). В Бытии гибкое разделение языков означало суд; в Деяниях 2 разделяющиеся языки находились в благодати; и в Откровении 7:9, 10 мы видим людей на всех языках во славе.
Далее мы рассмотрим цель сошествия Духа.
1. Свидетельствовать о возвышении Христа.
Пятидесятница была Божьей печатью на мессианстве Иисуса. В доказательство своего удовольствия и принятия жертвенного дела Своего Сына Бог воскресил Его из мертвых, превознес Его одесную Себя и дал Ему Духа, чтобы даровать Его Церкви (Деяния 2:33). Другой прекрасно отметил, что на краю ефода, который носил первосвященник Израиля, были золотые колокольчики и гранаты (Исх. 28:33, 34). Звук колоколов (а их языки давали им звук) свидетельствовал о том, что он был жив во время служения в святилище. Первосвященник был прообразом Христа (Евр. 8:1); святое место было образом неба (Евр. 9:24); «звук с небес» и
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говорящие «на языках» (Деяния 2:2, 4), были свидетелями того, что наш Господь был жив на небесах и служил там как Первосвященник Своего народа.
2. Занять место Христа.
Это ясно из его собственных слов, обращенных к апостолам: «И Я умолю Отца, и даст вам другого Утешителя, да пребудет с вами вовек» (Иоанна 14:16). До этого времени Христос был их «Утешителем», но вскоре ему предстояло вернуться на небеса; тем не менее, как он продолжал уверять их: «Я не оставлю вас сиротами, Я приду к вам» (перевод Иоанна 14:18 на полях); он действительно «пришел» к ним коллективно после своего воскресения, но он «пришел» к ним духовно и постоянно в лице своего заместителя в день Пятидесятницы. Таким образом, Дух заполняет место на земле нашего отсутствующего Господа на небесах с тем дополнительным преимуществом, что во дни его плоти тело Спасителя удерживало его в одном месте, тогда как Святой Дух, не приняв тело, как способ его воплощения — одинаково и везде пребывает и пребывает с каждым верующим.
3. Для продвижения Дела Христа.
Это ясно из его заявления об Утешителе: «Он прославит Меня» (Иоанна 16:14). Слово «Утешитель» (переведенное на протяжении всего Евангелия как «Утешитель») также переведено как «Защитник» в 1 Иоанна 2:1, а «защитник» — это тот, кто выступает представителем другого. Святой Дух здесь, чтобы истолковывать и оправдывать Христа, чтобы служить Христу в Его Церкви и Царстве. Он здесь, чтобы осуществить свою искупительную цель в мире. Он наполняет мистическое Тело Христово, направляя его движения, управляя его членами, вдохновляя его мудростью, снабжая его силой. Святой Дух становится для верующего индивидуально и для церкви в целом тем, чем был бы Христос, если бы Он остался на земле. Более того, он ищет каждого из тех, за кого умер Христос, оживляет их к обновленной жизни, обличает их во грехе, дает им веру, чтобы они могли ухватиться за Христа, и заставляет их возрастать в благодати и становиться плодоносными.
Важно понимать, что миссия Духа состоит в том, чтобы продолжить и завершить миссию Христа. Господь Иисус провозгласил: «Я пришел ниспослать огонь на землю: и что Я буду, если он уже зажжен? (Луки 12:49, 50). Проповедь Евангелия должна была быть подобна «огню на земле», дающему свет и тепло человеческим сердцам; это было
«загорелся» тогда, но позже распространился гораздо быстрее. До своей смерти Христос был
«стеснённый»: в цель Божью не входило проповедовать Евангелие более открыто и широко; но после воскресения Христа оно распространилось на все народы.
После вознесения Христос больше не был «стеснен» и Дух излился во всей полноте Своей силы.
4. Наделить служителей Христа.
«Ожидайте в Иерусалиме, доколе не облечетесь силой свыше» (Луки 24:49) – было слово Христа Своим апостолам. Достаточно, чтобы ученик был таким же, как его Учитель. Он
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ждал, ждал, пока ему исполнится тридцать лет, прежде чем он был «помазан на благовествование» (Ис.
61:1). Слуга не выше своего Господа: если он был обязан Духу силой своего служения, апостолы не должны предпринимать свою работу без помазания Духа.
Соответственно, они ждали, и Дух сошел на них. Все изменилось: смелость вытеснила страх, на место слабости пришла сила, невежество уступило место мудрости, и через них совершились великие чудеса.
Избранным Им апостолам воскресший Спаситель «повелел им не отходить от Иерусалима, но ожидать обетования Отца», уверяя их, что «вы примете силу после того, как приидет к вам Дух Святой; и будете Мне свидетелями в Иерусалиме и во всей Самарии и даже до края земли» (Деяния 1:2, 4, 8). Соответственно, мы читаем: «И когда настал день Пятидесятницы, все они были единодушно в одном месте» (Деяния 2:1): их единство разума, очевидно, было обращено к повелению и обетованию Господа, и их доверительное ожидание их исполнения. Еврейский «день» длился от захода солнца до следующего захода солнца, и поскольку то, что происходило здесь, во 2-й главе Деяний, происходило в ранние утренние часы – вероятно, вскоре после восхода солнца, – нам сказано, что день Пятидесятницы был
"полностью пришел.
Внешних признаков пришествия Духа было три: «звук с неба, как от несущегося сильного ветра», «разделяющиеся языки, как бы огненные» и говорение «на иных языках, как Дух давал им провещевать». относительно точного значения этих явлений и их практического значения для нас сегодня существуют большие разногласия, особенно с начала этого столетия, поскольку сам Бог не счел нужным предоставить нам полное и подробное объяснение. о них всем переводчикам надлежит говорить сдержанно и почтительно.Согласно нашей собственной мере света, мы постараемся кратко указать на некоторые из тех вещей, которые кажутся наиболее очевидными.
Во-первых, «несущийся сильный ветер», наполнявший весь дом, был собирательным знаком, в котором, по-видимому, разделялись все сто двадцать героев Деяний 1:15. Это был символ непобедимой энергии, с которой Третье Лицо Троицы воздействует на сердца людей, сметая перед собой все противодействия, способом, который невозможно объяснить (Иоанна 3:8), но который сразу становится очевидным. очевидно по производимым эффектам. Подобно тому, как ход урагана можно ясно проследить после того, как он прошел, так и преобразующая работа Духа в возрождении безошибочно проявляется для всех, кто имеет глаза, чтобы видеть духовные вещи.
Во-вторых, «явились им разделяющиеся языки, как бы огненные, и почили на каждом из них» (Деяния 2:3), то есть на Двенадцати, и на них одних. Доказательство этого является убедительным. Во-первых, в Луки 24:49 Господь говорил только с апостолами. Во-вторых, только им Он Духом дал заповеди после Своего воскресения (Деяния 1:2).
В-третьих, только им он дал обещание Деяний 1:8. В-четвертых, в конце первой книги Деяний мы читаем: «Он (Матфий) был причислен к одиннадцати апостолам». Деяния 2 начинаются с «И».
связывая это с 1:26, и говорит: «Все они (двенадцать) были единодушно в одном месте», и на них теперь «сидел Дух» (Деяния 2:3). В-пятых, когда изумленный народ
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Собравшись вместе, они воскликнули: «Не все ли говорящие Галилеяне?» (Деяния 2:7), а именно «мужчины» (по-гречески «мужчины») Галилеи» из 1:11! В-шестых, в Деяниях 2:14 , 15 читаем,
«Но Пётр, став с одиннадцатью, возвысил голос свой и сказал им: Галилеяне и все жители Иудеи! да будет это известно вам и слушайте слова мои: ибо они не пьяны» – слово « «эти» могут относиться только к «одиннадцати», стоящим вместе с Петром!
Эти «разделяющиеся языки, подобные огненным», сошедшие на апостолов, были личным знаком, Божественным удостоверением того, что они были уполномоченными посланниками восседающего на престоле Агнца. Крещение Святым Духом было крещением огнем.
Наш Бог – огонь поядающий. Избранным знаком Его присутствия является незажженный от земли огонь, а избранным символом Его одобрения является священное пламя: завет и жертва, святилище и устроение были освящены и утверждены схождением огня. «Бог, отвечающий огнем, Он есть Бог» (3 Царств 18:24). Это последнее и универсальное испытание Божества.
Иисус Христос пришел принести огонь на землю. Символ христианства – не Крест, а Огненный Язык (Сэмюэл Чедвик).
В-третьих, публичным знамением было то, что апостолы говорили на иных языках. В 1 Коринфянам 14:22 говорится, что «языки предназначены для знамения не для верующих, но для неверующих», и, как и в предыдущем стихе (где Исаия 28:11) так ясно показывает, что они были знамением для неверующего Израиля. Яркую иллюстрацию и доказательство этого можно найти в Деяниях 11, где Петр пытался убедить своих скептически настроенных братьев в Иерусалиме, что Божья благодать теперь излилась на язычников; именно его описание сошествия Святого Духа на Корнилия и его семью (Деян. 11:15-18 и ср. 10:45, 46) убедило их. Очень важно, что пятидесятнический тип Левит 23:22 разделил жатву на три степени и этапы: «жатва» или основная часть, соответствующая 2-й главе Деяний.
в Иерусалиме; «углы поля», соответствующие Деяниям 10, в «Кесарии Филипповой».
который находился в углу Палестины; и «собирание» для «пришельца», соответствующее Деяниям 19, в Ефесе из язычников! Это были единственные три случая использования «языков», записанных в Деяниях.
Некоторым из наших читателей хорошо известно, что в течение последнего поколения многие искренние души были глубоко затронуты так называемым «пятидесятническим движением», и часто возникает вопрос, действительно ли странная сила, проявляемая на их собраниях, издавать непонятные звуки, называемые «языками», — это истинный дар Духа. Те, кто присоединился к движению - мы верим, что некоторые из них - благочестивые души -
настаивайте на том, что этот дар не только подлинный, но и обязанность всех христиан стремиться к нему.
Но, похоже, такие люди упускают из виду тот факт, что апостолы говорили не на каком-то «неведомом языке»: иноземцы, слышавшие их, без труда понимали сказанное (Деяния 2:8).
Если только что сказанного недостаточно, то давайте обратимся ко 2 Тимофею 3:16, 17. Бог теперь полностью открыл нам Свой разум: все, что нам нужно, «полностью снабдить» нас.
«на всякое доброе дело» уже в наших руках! Лично писатель не стал бы брать
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ему было трудно пройти в соседнюю комнату и услышать, как кто-то произносит послание, которое, как он утверждал, было вдохновлено Святым Духом; имея в своем распоряжении законченные Писания, больше ничего не требуется, кроме как Духу, чтобы истолковать и применить их. Следует также должным образом заметить, что во всех посланиях Нового Завета нет ни одного увещевания о том, что святые должны искать «новой Пятидесятницы», нет, даже к плотским Коринфянам или законным Галатам.
В качестве примера того, во что верили ранние «отцы», мы цитируем следующее: Августин говорит: «Чудеса когда-то были необходимы, чтобы заставить мир поверить в Евангелие, но тот, кто сейчас ищет знамение, в которое он может поверить, является чудом, да, чудовище». Златоуст делает вывод на том же основании, что
«Теперь в Церкви нет необходимости творить чудеса», и он называет его «лжепророком», который теперь берется за их совершение (Уильям Перкинс, 1604 г.).
В Деяниях 2:16 мы видим, что небеса побудили Петра дать общее объяснение только что произошедшим великим чудесам. В это время праздника Иерусалим был наполнен большим скоплением народа. Внезапный звук с неба, «как бы от порыва сильного ветра, наполнивший дом, где собрались апостолы, вскоре привлек туда множество людей; и, когда они в изумлении услышали, как апостолы говорили на своих разных языках, они спросили: «Что это значит?» (Деяния 2:12). Затем Петр заявил: «Это то, о чем говорил пророк Иоиль». Пророчество, данное Иоилем (2:28-32), теперь начало исполняться, последнюю часть, по нашему мнению, следует понимать символически.
И какое значение все это имеет для нас сегодня?» Мы ответим в одном предложении: пришествие Духа последовало за возвеличением Христа: если тогда мы желаем наслаждаться большей силой и благословением Духа, мы должны дать Христу престол наших сердец и венчаем Его Господом жизни нашей.
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ЖИЗНЬ ВЕРЫ



Глава 3
ДУХ УБЕЖДАЮЩИЙ
Мы не предлагаем говорить об уверяющем Духе в злободневном и общем виде, а ограничимся тем, что Он внушает христианину ощущение своего усыновления в семью Божью, ограничиваясь двумя или тремя отдельными отрывками, которые конкретно говорят об этом. . В Послании к Римлянам 8:15 мы читаем: «Ибо вы не опять приняли духа рабства страха, но получили Духа усыновления, которым мы взываем: Авва, Отче». Восьмая глава Послания к Римлянам всегда пользовалась большой любовью у народа Господня, поскольку она содержит большое количество сердечных средств для их ободрения и укрепления в бегстве того небесного побега, который отмечен и предложен им в Слове Божьем. Здесь апостол пишет тем, кто благодатью и силой Святого Духа был приведен к познанию Господа Иисуса и уверовал в него, и кто благодаря общению с Ним побудил обратить свою любовь на то, что выше.
Во-первых, давайте заметим, что Послание к Римлянам 8:15 начинается словом «Ибо», которое не только предполагает тесную связь с тем, что предшествует, но и намекает на то, что теперь представлено доказательство того, что только что было подтверждено. В стихе 12 апостол сказал: «Итак, братия, мы должники не плоти, чтобы жить по плоти»: «Итак» — это вывод, сделанный из всех соображений, изложенных в стихах 1-11. Далее апостол заявил: «Ибо если вы будете жить по плоти, то умрете; но если духом умерщвляете дела телесные, то будете жить» (ст. 13); это означает, что, во-первых, вы должны продолжать «жить» жизнью благодати сейчас; и, во-вторых, за этим последует «жизнь» славы на протяжении вечности. Затем апостол добавил: «Ибо все, водимые Духом Божиим, суть сыны Божии» (ст. 14), что является подтверждением и расширением стиха 13: никто не живет жизнью благодати, кроме тех, кто «водимые Духом Божьим» — внутренне контролируются и внешне управляются Им: ибо только они являются «сынами Божьими».
Освобожден от рабства
Теперь, в стихе 15, апостол одновременно усиливает и подтверждает то, что он сказал в стихе 14: там он показывает реальность тех отношений с Богом, которые проявляет наше возрождение – послушное подчинение Ему, как дорогим детям; здесь он представляет нам еще одно доказательство нашего Божественного сыновства — избавление от рабского страха, проявление сыновнего доверия. Давайте сначала рассмотрим отрицательное: «Ибо вы не приняли снова духа рабства для страха». По своей природе мы были в «рабстве» греха, сатаны, мира; однако они не произвели в нас духа «страха», поэтому они не могут быть (как некоторые предполагали) тем, о чем имел в виду апостол: скорее, это то, что произвел в нас Дух, обличающий нас во грехе. Когда Он применяет закон к совести, наше самодовольство разбивается вдребезги, наше ложное
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мир разрушен, и мы ужасаемся мысли о праведном гневе Божием и перспективе вечного наказания.
Когда душа приняла жизнь и свет от Духа Божия, так что она осознала бесконечную чудовищность и мерзость греха, а также полную испорченность и испорченность каждой способности своей души и тела, тогда тот дух законности, который есть во всех людях, по природе одновременно волнуется и встревожен, так что умом овладевают тайные сомнения и подозрения о милости Божией во Христе спасающем; и тем самым душа приводится в состояние законного рабства и страха. Когда душа впервые пробуждается Святым Духом, она подвержена различным страхам; однако отсюда не следует, что он вызывает эти страхи или является их автором: скорее, их следует приписать нашему собственному неверию. Когда Духу угодно обличать грех и дает совести почувствовать вину за него, это значит показать грешнику его нужду во Христе, а не доводить его до отчаяния.
Несомненно, в отрывке, который мы сейчас рассматриваем, есть и устроительный намек.
Во времена Моисеевой экономики верующие израильтяне в значительной степени находились под духом юридического рабства, поскольку жертвы и омовения левитских институтов не могли искупить грехи. Предписания церемониального закона были столь многочисленны, столь разнообразны и столь обременительны, что евреи находились в вечном рабстве. Следовательно, мы видим, что Петр говорит об этом как о «иге, которого не могли нести ни отцы наши, ни мы».
(Деяния 15:10). В устроении Ветхого Завета многое имело тенденцию к духу закона. Но верующим, благодаря Евангелию, дано более ясное, полное и славное проявление и откровение Божьей благодати в личности и делах Господа Иисуса Христа, а Евангелие раскрывает замысел и достаточность Его законченной работы, чтобы теперь все сделано для того, чтобы избавить их от всякого рабского страха.
Вечные отношения
Обратимся теперь к положительной стороне: верующие «приняли Духа усыновления, которым они взывают: Авва, Отче»: они получили тот неизреченный Дар, который свидетельствует и возвещает им об их усыновлении небесами. Прежде основания мира Бог предопределил их «к усыновлению детей с небес Себе» (Еф. 1:5).
Но более того: избранные были не только предопределены к усыновлению детей – чтобы действительно и открыто пользоваться этой неоценимой благосклонностью во времени – но само это благословение было предоставлено и даровано им в Вечном Завете благодати, в котором они не только имели обещание этих отношений, но были даны в этом завете небесам именно под этим характером. Поэтому Господь Иисус говорит: «Вот Я и дети, которых дал Мне Бог» (Евр. 2:13).
Следует внимательно отметить, что об избранных Божиих говорится как о «детях» до того, как Святой Дух был послан в их сердца: «Ибо вы сыны, послал Бог Духа Сына Своего в сердца ваши» (Гал. 4). :6). Таким образом, они не становятся детьми благодаря новому рождению. Они были «детьми» до того, как Христос умер за них: «Он пророчествовал, что Иисус умрет за тот народ, и не только за тот народ, но и что Он соберет в одного детей Божиих, которые были рассеяны» (Иоанна 11). :51, 52). Таким образом, они не стали детьми благодаря тому, что сделал для них Христос. Да, они были «детями».
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еще до того, как Господь Иисус воплотился: «Ибо, как дети суть причастники плоти и крови, так и Он сам принял участие в них» (Евр. 2:14). Таким образом, было бы большой ошибкой смешивать усыновление и возрождение: это две разные вещи; последнее является одновременно следствием и свидетельством первого. Усыновление произошло по воле Божией в вечности; возрождение происходит по действию Его благодати во времени.
Если бы не было усыновления, не было бы и возрождения: однако первое не является полным без второго. Через усыновление избранные вступали в отношения детей; путем возрождения им придается природа, подходящая для этого отношения. Столь высока честь быть принятым в семью Божью и столь чудесна привилегия иметь Бога своим Отцом, что нам необходимо какое-то необычайное благо, чтобы уверить в этом наши сердца. Это мы имеем, когда получаем Дух усыновления. Для Бога дать нам Свой Дух — это гораздо больше, чем если бы Он дал нам весь мир, поскольку последний был бы чем-то вне его, тогда как первый — это он сам. Смерть Христа на кресте была демонстрацией любви Бога к Своему народу, однако это произошло без них; но в связи с тем, что мы сейчас рассматриваем, «любовь Божия излилась в сердца наши Духом Святым, данным нам» (Рим. 5:5).
Дивным и благословенным фактом является то, что Бог проявляет Свою любовь к членам Своей Церкви точно так же, как Он проявил свою любовь к ее главе, когда воплотился, а именно через трансцендентный дар Своего Духа. Дух сошел на Иисуса Христа как доказательство Божьей любви к нему, а также как видимое проявление Его Сыновства. Дух Божий сошел, как голубь, и поселился на нем, и тогда послышался голос Отца, говорящий: «Это Сын Мой возлюбленный, в котором Мое благоволение».
(сравните Иоанна 3:34,35). Во исполнение молитвы Христа: «Я открыл им имя Твое и объявлю его, чтобы любовь, которою Ты возлюбил Меня, была в них»
(Иоанна 17:26), Дух дан искупленным, чтобы показать одинаковость любви Отца к Его Сыну и к Его сыновьям. Таким образом, обитание Духа в христианине является одновременно вернейшим признаком отцовской любви Божией и доказательством Его усыновления.
«Ибо, так как вы сыны, послал Бог Духа Сына Своего в сердца ваши, вопиющий: Авва Отче» (Гал. 4:6). Потому что они были навеки предопределены к усыновлению (Еф. 1:4, 5); поскольку в Вечном Завете они действительно были даны на небо под этим именем (Иоанна 11:52; Евр. 2:13), в назначенное Богом время Дух Святой посылается в их сердца, чтобы дать им познание того чудесного факта, что они имеют место в самой семье Бога и что Бог является их Отцом. Именно это побуждает их сердца любить его, восхищаться им и возлагать на него всю свою зависимость.
Великая цель Евангелия состоит в том, чтобы открыть любовь Бога Своему народу и тем самым восстановить их любовь к Богу, чтобы они могли снова полюбить Того, Кто первым возлюбил их. Но простое откровение этой любви в Слове не обеспечит этого, пока «любовь Божия не изольется в сердца наши Духом Святым, данным нам» (Рим. 5:5).
Именно благодаря милостивой работе Святого Духа избранные возвращаются от плоти и мира к Богу. По природе они любят себя и мир выше Бога; но Дух Святой сообщает им новую природу и Сам вселяется в них, так что они теперь любят Бога и живут для Него. Именно это подготавливает их поверить и присвоить
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Евангелие. Результатами вхождения Духа как Духа усыновления являются свобода, уверенность и святое наслаждение. Поскольку они «получили» от первого Адама «дух рабства» — законнический дух, который произвел «страх», то получение ими Духа усыновления тем более благодарно: свобода становится слаще из-за прежнего плена. Закон совершил свою работу в сознании, и теперь они могут оценить благую весть Евангелия:
откровение удивительной любви и благодати Божией в Иисусе Христе. Дух любви воспитывается в них теперь познанием того же самого.
Сыновний дух
Благодатный плод принятия Духа усыновления состоит в том, что в них рождается детская привязанность к Богу и детская уверенность в Нем: «Чем мы взываем: Авва Отче». В оригинале апостол использует два разных языка. «Авва» — сириец, а «Отец» — грек, один из которых знаком евреям, другой — язычникам. Тем самым он указывает на то, что верующие евреи и язычники — дети одной семьи, одинаково имеющие привилегию приближаться к Богу как к своему Отцу.
Христос, мир наш, разрушив стоявшую посреди преграду между ними; и теперь, в одном и том же престоле милости, еврей-христианин и верующий язычник, оба едины в Господе Иисусе, встречаются, когда лучи света сходятся и сливаются в одном общем центре - у ног примирившегося Отца (Октавиус Уинслоу) .
Будучи Духом усыновления, Святой Дух наделяет оживленную душу сыновним духом: Он действует в унисон с Сыном и дает ощущение нашего сыновнего родства. Освобождаясь от того рабства и страха, которые вызвало в нас применение закона, он приводит нас к радостной свободе, которую дарует принятие Евангелия. О блаженство избавления от Завета Дел! О, какое блаженство читать наш приговор о помиловании в крови Эммануила! Именно благодаря тому, что мы получили Духа усыновления, мы восклицаем: «Отче! Отче!» Это крик нашего сердца, желание нашей души попасть на небеса. И все же наш дух не порождает его: без непосредственного присутствия, действия и благодати Святого Духа мы не хотели бы и не могли бы познать Бога как нашего «Отца». Дух является Автором всего в нас, что исходит вслед за Богом.
Этот сыновний дух, который принял христианин, проявляется по-разному. Во-первых, через святое почтение к Богу, нашему Отцу, как естественный ребенок должен чтить или почитать своего человеческого родителя. Во-вторых, через доверие к Господу нашему Отцу, как естественный ребенок доверяет и полагается на своего земного родителя. В-третьих, любовью к нашему Отцу, как естественный ребенок нежно относится к своему родителю. В-четвертых, через подчинение Богу, нашему Отцу, как естественный ребенок повинуется своему родителю. Этот сыновний дух побуждает его приближаться к Богу с духовной свободой, так что он прижимается к Нему с уверенностью младенца и опирается на Него со спокойным отдыхом маленького ребенка, лежащего на родительской груди. Допускает самую тесную близость. К небу, как своему «Отцу», христианин должен всегда обращаться, возлагая на него всю свою заботу, зная, что Он печется о нем (1 Петра 5:7). Это должно проявляться в нежном подчинении (послушании) Ему, «как детям возлюбленным» (Ефесянам 5:1).
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Дух усыновления — это Дух Божий, исходящий от Отца и Сына и посланный ими, чтобы излить любовь Божию в сердце, дать истинное наслаждение ею и наполнить душу радость и мир в вере. Он приходит свидетельствовать о Христе; и, взяв принадлежащее ему имущество и показав его своему народу, он привлекает к себе их сердца; и, открывая им свободу и полноту Божественной благодати, а также чрезвычайно великие и драгоценные обетования, которые Бог дал Своему народу, он ведет их к осознанию своей заинтересованности в Господе; и помогает им во имя Его, кровь и праведность приблизиться к своему Небесному Отцу со святой радостью (С. Э. Пирс).
Джон Гилл отмечает, что слово «Авва» читается задом наперед так же, как и вперед, подразумевая, что Бог является Отцом Своего народа как в невзгодах, так и в процветании. У христианина есть неотчуждаемые отношения: Бог в такой же степени является его «Отцом», когда он наказывает, как и когда он радуется, в такой же мере, когда он хмурится, как и когда он улыбается. Бог никогда не откажется от своих детей и не лишит их наследства как наследников. Когда Христос учил своих учеников молиться, он велел им подойти к престолу милосердия и сказать: «Отче наш, сущий на небесах». Сам Он в Гефсимании воскликнул: «Авва, Отче» (Марка 14:36), выражая свою уверенность и зависимость от Него. Обращение к Богу как к «Отцу» укрепляет веру, укрепляет надежду, согревает сердце и пробуждает его привязанность к Тому, Кто есть сама Любовь.
Далее отметим, что этот сыновний дух зависит от состояния и места, в котором еще находится христианин. Некоторые полагают, что если мы получили Дух усыновления, то должна возникнуть устойчивая и постоянная уверенность, непрекращающийся огонь, горящий на жертвеннике сердца. Не так. Когда Сын Божий воплотился, Он снизошел поддаться всем безгрешным немощам человеческого естества, так что Он алкал и ел, утомлялся и спал. Подобным же образом Святой Дух благоволит подчиниться законам и обстоятельствам, которые обычно регулируют человеческую природу. На небесах прославляется человек Христос Иисус; и на небесах Дух в христианине будет сиять, как вечная звезда. Но на земле Он обитает в наших сердцах, как мерцающее пламя; никогда не угасать, но не всегда ярко светиться и нуждаться в защите от резких порывов ветра, или почему велели нам «не угашать Духа» (1 Фес. 5:19)?
Таким образом, Дух не дает верующему уверенности, независимо от его собственной осторожности и усердия. «Да будут чресла ваши препоясаны, светильники ваши горят» (Лк. 12:35): последнее во многом определяется первым. Христианин не всегда наслаждается детской уверенностью. И почему? Потому что он часто виновен в том, что «оскорбляет» Дух, и тогда он отказывается от большей части своего утешения. Этим мы можем удостовериться в нашем общении с Богом и тогда, когда оно прерывается, когда Он доволен или недоволен нами, – движением или удалением утешения Духа. Обратите внимание на порядок в Деяниях 9:31: «Ходите в страхе Господнем и в утешении Святого Духа»; и снова в Деяниях 11:24 «он был человек добрый и исполненный Святого Духа». Следовательно, когда наша уверенность в «Отце» затуманена, нам следует поискать свои пути и выяснить, в чем дело.
Пустые профессора фатально введены в заблуждение ложной уверенностью, самодовольным принятием как должного того, что они настоящие христиане, хотя они никогда не рождались свыше. Но многие
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истинных обладателей мучает ложная неуверенность, сомнение в том, христиане ли они вообще. Никто не оказывается так неразрывно в сетях ложной уверенности, как те, кто не подозревает о своем заблуждении и не осознает своей неминуемой опасности. С другой стороны, никто так далек от этой ложной уверенности, как те, кто трепещет, как бы не дорожить ею.
Истинная неуверенность — это недоверие к самому себе. Истинная уверенность — это полное упование на Христа, и это всегда сопровождается полным отречением от себя. Самоотречение — это сердечное признание того, что мои решения, все усилия, вера и святость — ничто перед Богом и что Христос должен быть моим Всем.
Во всех подлинных христианах сочетается настоящая уверенность и ложная неуверенность, потому что, пока они остаются на этой земле, в них есть корень веры и корень сомнения. Поэтому их молитва такова: «Верую, Господи, помоги неверию моему (Марка 9:24). У некоторых христиан вера преобладает больше, чем у других; у некоторых неверие более активно, чем у других. более устойчивая уверенность, чем другие. О присутствии обитающего в нас Духа во многом свидетельствует наше частое обращение к Отцу в молитве — часто со вздохами, рыданиями и стонами. Сознание Духа усыновления внутри нас во многом регулируется тем, насколько мы подчиняемся его правительству.
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ЖИЗНЬ ВЕРЫ



Глава 4
НЕОБХОДИМОСТЬ ДУХОВНОГО РОСТА Никто не сможет добиться какого-либо прогресса в христианской жизни, если сначала не станет христианином. Действительно поразительно отметить, что этот титул используется Святым Духом двояко: во-первых, он означает «помазанник»; в подчиненном смысле оно обозначает «ученика Христа».
Тем самым поистине чудесным образом соединяются воедино Божественная и человеческая стороны. Наше «помазание» Духом — это действие Бога, в котором мы совершенно пассивны; но наше становление «учениками Христа» — это наш добровольный и сознательный акт, посредством которого мы свободно подчиняемся господству Христа и подчиняемся Его скипетру. Именно благодаря последнему мы получаем свидетельство первого. Никто не уступит отталкивающим от плоти условиям христианского «ученичества», за исключением тех, в ком была совершена Божественная работа благодати, но когда это чудо произойдет, обращение последует так же неизбежно, как причина будет производить свои последствия. Создавший новое творение Божественным чудом нового рождения желает и с радостью старается удовлетворить святые требования Христовы.
Вот корень духовного роста: сообщение душе духовной жизни.
Вот что делает возможным христианский прогресс: человек становится христианином сначала по помазанию Духа, а затем по своему собственному выбору. Это двойное значение термина
«Христианин» — это главный ключ, открывающий нам предмет христианского прогресса или духовного роста, ибо его всегда необходимо созерцать как с Божественной, так и с человеческой стороны. Его необходимо рассматривать как с точки зрения Божьих действий, так и с точки зрения исполнения наших обязанностей. При данном аспекте нашей темы следует также иметь в виду двойное значение титула «христианин», поскольку, с одной стороны, прогресс не является ни необходимым, ни возможным, в то время как в другом весьма реальном смысле он одновременно желателен и необходим. Божье «помазание» не подлежит усовершенствованию, будучи совершенным; но наше «ученичество» состоит в том, чтобы стать более разумными и продуктивными в добрых делах. Игнорирование этого различия привело к большой путанице, и мы посвятим первую половину этой главы отрицательной стороне, указав на те аспекты, в которых прогресс или рост не достигаются.
1. Христианский прогресс не означает продвижения в пользу Господа.
Рост благодати верующего не способствует его росту в глазах Господа ни на йоту. Как это могло быть, ведь Бог — Податель его веры и Тот, кто «совершил в нас все дела наши».
(Ис. 26:12)! Благосклонность Бога к Своему народу возникла не из чего-либо в нем, реального или предвидимого. Божья благодать абсолютно бесплатна и является спонтанным проявлением Его собственного простого удовольствия. Причина его применения полностью лежит внутри него самого. Целенаправленная благодать Божия – это та добрая воля, которую Он имел к Своему народу от вечности: «Который спас нас и призвал нас званием святым, не по нашему
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делам, но по Своему изволению и благодати, данной нам во Христе Иисусе прежде начала мира» (2 Тим. 1:9). А раздаяющая благодать Божия есть не что иное, как исполнение Его замысла, служение народу Своему: таким образом, мы читаем: «Бог дает больше благодати», более того, «Он дает больше благодати» (Иак. 4:6) Это совершенно безвозмездно, суверенно даровано, без какого-либо побуждения в его объекте.
Более того, все, что Бог делает и дарует Своему народу, делается ради добра. Речь идет ни в коем случае не об их заслугах, а о заслугах Христа или о том, что Он заслужил для них.
Как Христос — единственный путь, посредством которого мы можем приблизиться к Отцу, так и Он — единственный канал, через который к нам течет Божья благодать. Поэтому мы читаем о «благодати Божией и даре благодати (т. е. оправдывающей праведность) одним человеком, Иисусом Христом» (Рим. 5:15); и еще: «благодать Божия, данная вам небесами» (1 Кор. 1:4). Любовь Божья к нам – во «Христе Иисусе, Господе нашем» (Рим. 8:39). Он прощает нас «ради благости» (Еф. 4:32). Он восполняет все наши нужды «по богатству Своему в славе во Христе Иисусе» (Флп. 4:19). Он приводит нас на небеса в ответ на молитву небес (Иоанна 17:24). Однако, хотя Христос заслужил для нас все, первопричиной была суверенная благодать Божия.
Хотя заслуги Христа являются (обеспечивающей) причиной нашего спасения, они, тем не менее, не являются причиной нашего предназначения ко спасению. Они являются причиной покупки всего, что нам предписано, но не они являются причиной, которая первой побудила Бога предписать нам эти вещи (Томас Гудвин).
Христианина не принимают из-за его «благодатей», ибо сами благодати (как следует из их названия) дарованы ему Божественной щедростью и не достигаются никакими его усилиями. И насколько эти благодати не являются причиной, по которой Бог принимает его, они являются плодами его бытия «избранным в Господе прежде создания мира» и, по указу,
«благословен всяким духовным благословением на небесах во Христе» (Еф. 1:3, 4). Итак, мой читатель, раз и навсегда запомни себе, что рост в благодати не означает возрастания в благоволении Божием. По сути, это папистское заблуждение, и хотя оно и льстит тварям, оно ужасно бесчестит Христа. Поскольку избранные Богом «приняты в возлюбленных» (Еф. 1:6), невозможно, чтобы какое-либо последующее изменение, произведенное или достигнутое ими, могло сделать их более превосходными в Его уважении или продвинуть их в Его любви.
Когда Отец объявил о воплощенном Слове: «Это Сын Мой возлюбленный (не «с которым», но), в котором Мое благоволение», он выразил свою радость по поводу всего избрания благодати, ибо он говорил о Христе в его федеральный характер, как последний Адам, как глава его мистического тела.
Христианин не может ни увеличивать, ни уменьшать благосклонность Бога, и все, что он делает или не делает, не может ни в малейшей степени изменить или повлиять на его совершенное положение в Господе. Но пусть из этого не следует делать вывод, что его поведение не имеет большого значения или что отношения Бога с ним не имеют никакого отношения к его повседневному хождению. Избегая римского высокомерия человеческих достоинств, мы должны остерегаться антиномианской распущенности. Как нравственный Правитель этого мира, Бог замечает наше поведение и различными способами выражает свое одобрение или неодобрение: «Ничего доброго не удержит Он от поступающих непорочно» (Пс. 84:11), пока еще не Своему народу Бог говорит: «Грехи ваши лишили вас добра» (Иер. 5:25). Так и как Отец Он утверждает
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дисциплинирует свою семью, и когда его дети сопротивляются, он применяет розгу (Пс. 89:3-33). Особые проявления Божественной любви даются послушным (Ин. 14:21, 23), но удерживаются от непокорных и нерадивых.
2. Христианский прогресс не означает, что работа возрождения была неполной.
Необходимо проявлять большую осторожность в изложении этой истины духовного роста, чтобы мы не отвергли совершенство нового рождения. Когда в этом мире рождается нормальный ребенок, естественно, он представляет собой целое существо, законченное во всех своих частях, обладающее полным набором телесных членов и умственных способностей. По мере роста ребенка происходит укрепление его тела и ума, развитие его членов и расширение его способностей с более полным использованием одних и более ясным проявлением других; тем не менее, к нему не добавлено и не может быть добавлено ни одного нового члена или дополнительного преподавателя. Именно так духовно. Духовная жизнь или природа, полученная при новом рождении, содержит в себе все «чувства» (Евр. 5:14) и благодати, и хотя их можно питать, укреплять и увеличивать упражнениями, но не путем добавления, нет, не в самое небо. «Я знаю, что все, что ни сделает Бог, будет вовек: ничто не может быть приложено к нему и ничего от него не может быть отнято» (Еккл. 3:14). Бога как самого зрелого «отца» в Господе.
Возрождение – это более радикальное и революционное изменение, чем прославление. Одно — переход от смерти в жизнь, другое — вход в полноту жизни. Первый — это появление «нового человека, который по Богу создан в праведности и истинной святости» (Еф. 4:22). другой – это достижение полного возраста нового человека.
Один — это переход в Царство возлюбленного Сына Божьего (Кол. 1:13), другой — введение в высшие привилегии этого Царства. Одно — рождение нас к живой надежде (1 Пет. 1:3), другое — осуществление этой надежды. При возрождении душа делается «новой тварью в Господе, так что древнее прошло, теперь все новое» (2 Кор. 5:17). Возрождённая душа является причастницей всякой благодати Божией. Духа, чтобы он был «совершен во Христе» (Кол. 2:10), и никакой рост на земле или прославление на небесах не могут сделать его более чем совершенным.
3. Христианский прогресс не обеспечивает права на небеса.
Совершенное и неоспоримое звание каждого верующего – в заслугах Христа. Его заместительное исполнение закона, посредством которого он возвеличил и прославил его, обеспечило всем, вместо кого он действовал, полную награду закона. Именно на вполне достаточном основании того, что совершенное послушание Христа засчитывается в его счет, верующий оправдывается небесами и получает уверенность в том, что он «воцарится в жизни» (Рим. 5:17). Если бы он прожил на земле еще сто лет и безупречно служил Богу, это ничего не добавило бы к его титулу. Небеса – это
«купленное владение» (Еф. 1:14), купленное для своего народа всем искупительным делом Христа. Его драгоценная кровь дает каждому верующему грешнику законное право «войти во святилище» (Евр. 10:19). Наше право на славу принадлежит только Господу. Об искупленных ныне на небесах сказано: они «омыли одежды свои и убелили одежды свои в крови Агнца; и потому они находятся пред престолом Божьим и служат Ему день и ночь в храме Его» (Откр. 7: 14, 15).
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Не было в достаточной степени осознано, что Божье заявление об оправдании — это нечто гораздо большее, чем просто чувство оправдания или неосуждения. Оно включает также положительное вменение праведности. Как прекрасно это проиллюстрировал Джеймс Херви:
«Когда этот шар впервые появляется на востоке, какие последствия происходят? Не только тени ночи рассеиваются, но и свет дня рассеивается. Так происходит, когда Автор спасения проявляется душе: он приносит одновременно прощение и принятие».
Не только снимаются с нас «запачканные лохмотья», но на нас надевается «лучшая одежда» (Лк. 15:22), и никакие наши усилия и достижения не могут ничего прибавить к такому Божественному украшению. Христос не только избавил нас от смерти, но и купил нам жизнь; Он не только уничтожил наши грехи, но и заслужил для нас наследие. Самый зрелый и продвинутый христианин не имеет ничего, что могло бы просить перед Богом о своем принятии, кроме праведности Христа: ничего, кроме этого, и ничего к этому не прибавленного, как его совершенного права на Славу.
4. Христианский прогресс не позволяет нам попасть на небеса.
Многие из тех, кто более или менее ясно разбирается в трех рассмотренных выше пунктах, далеки от этого в этом вопросе, и поэтому мы должны остановиться на нем подробнее.
Тысячи людей научили верить, что когда человек был оправдан Небесами и вкусил блаженства «человека, чье преступление прощено, чей грех покрыт»,
еще многое предстоит сделать душе, прежде чем она будет готова к небесным судам. Преобладает широко распространенное мнение, что после своего оправдания верующий должен пройти процесс очищения освящения и что для этого он должен быть оставлен на время среди испытаний и конфликтов враждебного мира; да, эта точка зрения настолько прочна, что некоторые, вероятно, возразят против последующего. Тем не менее, такая теория отвергает тот факт, что именно новая творческая работа Духа не только дает возможность душе воспринимать и наслаждаться духовными вещами сейчас (Иоанна 3:3, 5), но и экспериментально подготавливает ее для вечного плода. Бога.
Кто-то думал, что те, кто совершает упомянутую выше ошибку, будут исправлены своим собственным опытом и тем, что они наблюдали у своих собратьев-христиан.
Они откровенно признают, что их собственный прогресс их совершенно не удовлетворяет, и у них нет возможности узнать, когда этот процесс будет успешно завершен. Они видят, как их собратья-христиане отсекаются, очевидно, на самых разных стадиях этого процесса. Если сказать, что этот процесс завершается только со смертью, то мы укажем, что даже на смертном одре самые выдающиеся и зрелые святые свидетельствовали о том, что они были наиболее унижены своими достижениями и совершенно недовольны собой. Их окончательный триумф был не тем, какими благодать сделала их самих по себе, а тем, кем Христос был создан для них. Если бы такая точка зрения, как изложенная выше, была верна, то как мог бы верующий лелеять желание отойти и быть со Христом (Флп. 1:23), в то время как сам факт того, что он все еще был в теле, был бы доказательством (согласно этой идее) что процесс еще не завершен, чтобы подготовить его к своему присутствию!
Но могут спросить, не существует ли такой вещи, как «прогрессирующее освящение»? Отвечаем: все зависит от того, что подразумевается под этим выражением. По нашему мнению, это вопрос, который необходимо тщательно и точно определить, иначе Бог, скорее всего, будет сильно обесчещен, а Его народ серьезно ранен, будучи поставлен в рабство самым жестоким народом.
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неадекватный и дефектный взгляд на освящение в целом. Есть несколько существенных и фундаментальных аспектов, в которых освящение не является «прогрессивным», в котором оно не допускает никаких степеней и не способно к увеличению, и эти аспекты освящения необходимо ясно сформулировать и ясно понять, прежде чем рассматривать второстепенный аспект.
Во-первых, каждый верующий был тайно освящен Небесами Отцом прежде основания мира (Иуды 1). Во-вторых, он был заслуженно освящен Богом-Сыном в искупительном деле, которое Он совершил вместо и от имени Своего народа, так что написано: «Он одним приношением навсегда сделал совершенными освященных» (Евр.
10:14). В-третьих, он был жизненно освящен Богом Духом, когда Он оживил его к обновленной жизни, соединил его с небом и сделал его тело своим храмом.
Если под «постепенным освящением» понимать более ясное понимание и более полное понимание того, чем Бог сделал Христа для верующего, а также Его совершенного положения и состояния в нем; если под этим понимать верующего, живущего все больше и больше в наслаждении и силе этого, с соответствующим влиянием и эффектом, который это окажет на его характер и поведение; если под этим понимать рост веры и увеличение ее плодов, проявляющихся в святом хождении; тогда у нас нет возражений против этого термина. Но если по
«Прогрессирующее освящение» предназначено для того, чтобы сделать верующего более приемлемым для Бога или сделать его более пригодным для небесного Иерусалима, тогда мы без колебаний отвергнем это как серьезную ошибку. Не только не может быть увеличения чистоты и приемлемости святости верующего перед Богом, но не может быть и прибавления к той святости, обладателем которой он стал при новом рождении, ибо новая природа, которую он тогда получил, существенно и безупречно святой.
«Младенец в Господе, умирая как таковой, так же способен к такому же высокому общению с Богом, как и Павел в состоянии славы» (С. Э. Пирс).
Вместо того, чтобы стремиться и молиться, чтобы Бог сделал нас более подходящими для небес, насколько лучше присоединиться к апостолу и «благодарить Отца, сподобившего нас быть причастниками наследия святых во свете» (Кол. 1:12), а затем старайтесь поступать достойно такой привилегии и достоинства! Это значит, что святые должны «владеть своим имуществом» (Авдия 17); другой — быть украденным плохо замаскированным католицизмом. Прежде чем указать, в чем состоит соответствие христианина небу, заметим, что небо здесь названо «наследством». Наследство же не является чем-то, что мы приобретаем самоотречением и умерщвлением плоти, или приобретением своими трудами или добрыми делами; скорее, это то, чего мы законно добиваемся благодаря нашим отношениям с другим человеком. Прежде всего, это то, чего ребенок достигает в силу своего родства с отцом или как сын короля наследует корону. В этом случае наследство принадлежит нам, поскольку мы являемся сыновьями Божьими.
Петр провозглашает, что Отец «родил нас к надежде живой… к наследию нетленному, чистому и неувядающему» (1 Пет. 1:4). Павел также говорит о том, что Святой Дух свидетельствует нашему духу, что мы — дети Божии, а затем указывает: «а если дети, то и наследники, наследники Божии и сонаследники Христу» (Рим. 8:16, 17). ). Если вникнуть повнимательнее, что представляет собой это «наследство» детей Божиих»?
Колоссянам 1:13 говорит нам, что это царство возлюбленного Сына Божьего. Те, кто совместно-
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наследники со Христом должны разделить Его царство. Он уже сделал нас «царями и священниками Божиими» (Откр. 1:5), а наследие царей — это венец, престол, царство. Блаженство, лежащее перед искупленными, заключается не только в том, чтобы быть подданными Царя царей, но и сидеть с Ним на Его престоле, царствовать с Ним вечно (Рим. 5:17; Откр.
22:4). Таково дивное достоинство нашего наследия: по размеру мы являемся сонаследниками тому, кого Бог «поставил наследником всего» (Евр. 1:2). Наша судьба связана с его. О, если бы вера христиан поднялась над их «чувствами», «конфликтами» и «переживаниями» и овладела их имуществом.
Право христианина на наследство — это вмененная ему праведность Христа; в чем же тогда состоит его «встреча»? Во-первых, поскольку это соответствует наследству, они должны быть детьми Божьими, и такими они становятся в момент возрождения. Во-вторых, поскольку это «наследство святых», они должны быть святыми, и в этот момент они уверуют во Христа, ибо тогда они освящаются той самой кровью, в которой имеют прощение грехов (Евреям 13:12). ). В-третьих, поскольку это наследие «во свете», они должны стать детьми света, и такими же они становятся, когда Бог призвал их.
«из тьмы в чудный свет Свой» (1 Пет. 2:9). И это характерно не только для некоторых особо почитаемых святых; «все вы сыны света» (1 Фес. 5:5). В-четвертых, поскольку наследие представляет собой вечное Царство, чтобы наслаждаться им, мы должны иметь вечную жизнь; и этим тоже обладает каждый христианин: «верующий в Сына Божия имеет жизнь вечную» (Иоанна 3:36).
«Ибо все вы дети Божии по вере в Господа Иисуса» (Гал. 3:26). Являются ли они детьми по названию, но не по природе? Что за вопрос! С таким же успехом можно было бы предположить, что они имеют право на наследство, но при этом не отвечают ему, а это означало бы, что наше сыновство было фикцией, а не реальностью. Совершенно иным является учение Слова Божьего: оно утверждает, что мы становимся Его детьми, рождаясь свыше (Иоанна 1:13). И возрождение состоит не в постепенном улучшении или очищении старой природы, а в создании новой. Становление детьми Божьими – это вовсе не длительный процесс, а мгновенный процесс. Всемогущим деятелем ее является Дух Святой, и очевидно, что рожденное от Него не нуждается ни в улучшении, ни в усовершенствовании. «Новые многие» сами «созданы в праведности и истинной святости» (Еф. 4:22), и, конечно же, они не могут нуждаться в
«Прогрессивная работа должна быть произведена в нем! Правда, старая природа противостоит всем стремлениям и действиям этой новой природы, и поэтому, пока верующий остается во плоти, он призван «через Духа умерщвлять дела тело», однако, несмотря на болезненный и утомительный конфликт, новая природа остается незагрязненной мерзостью, среди которой он обитает.
Духовная жизнь, которую он получил при возрождении, делает христианина достойным или делает его пригодным для небес, ибо это жизнь или природа Бога (Иоанна 3:5; 2 Пет.
л:4). Эта новая жизнь или природа пригодна христианину для общения с Богом, для присутствия Божия – в тот же день, когда умирающий разбойник получил ее, он был со Христом в раю! Это правда, что пока мы остаемся здесь, его проявление скрыто, как солнечный луч, сияющий сквозь непрозрачное стекло. Однако сам солнечный луч не является тусклым, хотя и кажется таким тусклым из-за неподходящей среды, через которую он проходит; но стоит убрать это непрозрачное стекло, и оно сразу предстанет во всей своей красе. То же самое и с духовной жизнью христианина: есть
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никакое поражение в самой жизни, кроме его проявления, печально не заслоняется смертным телом; все, что необходимо для явления его совершенств, — это избавление от порочной среды, через которую оно теперь действует. Жизнь Божья в душе делает человека достойным славы: никакие наши достижения, никакой рост в благодати, которую мы испытываем, не могут подготовить нас для рая в большей степени, чем они могут дать нам право на него.
Если возрождение христиан будет полным, если их действенное освящение будет осуществлено, если они уже готовы для неба, то почему Бог все еще оставляет их здесь, на земле?
Почему бы не взять их к себе немедленно, как только они родятся свыше?
Наш первый ответ: в этом нет никакого «если». Писание ясно и ясно утверждает, что и теперь верующие «совершены во Христе» (Кол. 2:10), что Он «навеки сделал совершенными освящаемых» (Евр. 10:14), что они «сделаны пригодными для наследие святым во свете» (Кол. 1:12). и более чем «полным», «идеальным» и «соответствующим» никто никогда не будет. Что касается того, почему Бог — обычно, хотя и не всегда — оставляет младенца в Господе в этом мире на более длительный или более короткий период: даже если бы не удалось предложить никакой удовлетворительной причины, это ни в малейшей степени не лишило бы силы то, что было продемонстрировано, ибо когда какая-либо истина ясно установлена, сотни возражений не смогут ее опровергнуть. Однако, хотя мы и не претендуем на понимание замысла Бога, следующие последствия более или менее очевидны.
Оставив свой народ здесь на время, дается возможность: 1. Богу проявить Свою сохраняющую силу не только во враждебном мире, но и во грехе, все еще обитающем в верующих.
2. Чтобы продемонстрировать достаточность Своей благодати: поддержав их в их слабости.
3. Чтобы сохранить себя свидетелем в сцене, которая лежит на Нечестивом.
4. Продемонстрировать свою верность в удовлетворении всех их нужд в пустыне, прежде чем они достигнут Ханаана.
5. Показать Свою многогранную мудрость ангелам (1 Кор. 4:9; Еф. 3:10).
6. Действовать как «соль» в сохранении расы от морального самоубийства: посредством очищающего и сдерживающего влияния, которое они оказывают.
7. Чтобы сделать очевидной реальность их веры: доверяя Ему в самых суровых испытаниях и самых мрачных устроениях.
8. Дать им повод прославить Его в том месте, где они его обесчестили.
9. Проповедовать Евангелие тем избранным, которые еще не верят.
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10. Доказать, что ему будут служить в самых невыгодных обстоятельствах.
11. Чтобы углубить их понимание того, что Он приготовил для них.
12. Иметь общение со Христом, который претерпел крест прежде, чем был увенчан славой и честью.
Прежде чем показать, почему христианский прогресс необходим, напомним читателю еще раз о двойном значении термина «христианин», а именно «помазанник» и «ученик Христа», и о том, как это дает главный ключ к предмету. перед нами, намекая на его двойственность. Его «помазание» Духом Божьим — это действие Бога, в котором он полностью пассивен, но его становление «учеником Христа» — это его собственный добровольный акт, в котором он подчиняется Господству Христа и решает подчиняться Его скипетр. Только если мы будем должным образом помнить об этом, мы убережемся от ошибок с обеих сторон при переходе от одного аспекта нашей темы к другому. Так как двойной смысл имени
«Христианин» указывает как на Божественные действия, так и на человеческую деятельность, поэтому в христианском прогрессе мы должны помнить об осуществлении Божьего суверенитета и исполнении нашей ответственности. Таким образом, с одной стороны, рост не является ни необходимым, ни возможным; от другого это и желательно, и необходимо. Именно под этим вторым углом мы теперь будем рассматривать христианина, излагая в нем его обязанности.
Проиллюстрируем сказанное выше о двойственности этой истины несколькими простыми комментариями к известному стиху: «Итак научи нас считать дни наши, чтобы нам приложить сердца наши к мудрости» (Пс. 90:12). . Во-первых, это подразумевает, что в нашем падшем состоянии мы своенравны сердцем и склонны следовать по пути безумия; и таково наше нынешнее состояние по своей природе. Во-вторых, это подразумевает, что народу Господа стало известно об их прискорбном положении, и они осознают свою греховную неспособность исправить его; это опыт всех возрожденных. В-третьих, это означает признание этой унизительной истины, взывание к небесам о помощи. Они просят, чтобы их «так научили», чтобы получить реальные полномочия.
Другими словами, это молитва о даровании благодати. В-четвертых, оно выражает поставленную цель: «чтобы мы могли приложить наши сердца к мудрости» — выполнять свой долг, выполнять свои обязательства, вести себя как «дети мудрости». Благодать должна быть улучшена, обращена на пользу, с ней можно торговать.
Все мы знаем, что подразумевается под «приложением ума» человека к учебе, а именно, что он собирает свои блуждающие мысли, сосредотачивает свое внимание на находящемся перед ним предмете, концентрируется на нем. Столь же очевидно и то, что человек «прикладывает руку» к какому-либо ручному труду, а именно, что он берется за дело, принимается за предстоящую ему работу, искренне старается выполнить ее хорошо. В любом случае подразумевается: в первом случае ему дан здравый ум, во втором — что у него здоровое тело. И в обоих случаях общепризнано, что один должен так использовать свой разум, а другой — свою телесную силу. Столь же очевидным должно быть значение и обязанность «приложить наши сердца к мудрости», то есть старательно, пылко, искренне сделать мудрость своим поиском и идти ее путями. Поскольку Бог дал
«новое сердце» при возрождении, его следует использовать таким образом. Если Он оживил нас в
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обновлению жизни, то нам следует возрастать в благодати. Если Он сделал нас новыми творениями в Господе, мы должны прогрессировать как христиане.
Поскольку это будут читать самые разные классы читателей, и мы стремимся помочь всем, мы должны рассмотреть здесь возражение, для устранения которого мы процитируем знаменитого Джона Оуэна.
Скажут, что если не только начало благодати, освящения и святости от Бога, но и продолжение их и увеличение их будет от Него, и не только вообще, но и все действия благодати и каждое ее действие являются непосредственным действием Святого Духа, тогда какая необходимость в том, чтобы мы сами прилагали какие-либо усилия в этом деле или использовали свои собственные усилия, чтобы возрастать в благодати и святости, как нам повелено? Если Бог производит в нас всего Самого Самого, и без Его действенного действия в нас мы ничего не можем сделать, то для нашего усердия, долга и послушания не остается места.
Ответ: (1) Это возражение мы должны ожидать на каждом шагу.
Люди не поверят, что между действенной благодатью Божией и нашим прилежным послушанием существует соответствие; то есть они не поверят тому, что ясно, ясно и ясно открыто в Писании и что соответствует опыту всех истинно верующих, потому что они, возможно, не могут постичь это в рамках плотского разума.
(2) Пусть апостол хоть раз ответит на это возражение: «Его Божественная сила дала нам все необходимое для жизни и благочестия, через познание Того, Кто призвал нас к славе и добродетели; великие и драгоценные обетования, чтобы чрез них мы могли бы стать причастниками Божественного естества, избежав тления, существующего в мире похотью» (2 Пет. 1:3,4). Если все, что относится к жизни и благочестию, среди которых, несомненно, сохранение и приумножение благодати, будет дано нам силой Божией; если от Него мы получаем ту Божественную природу, посредством которой наши развращения покоряются, то, молю, какая нужда в каких-либо наших собственных усилиях? Кажется, что вся работа освящения совершается в нас, и это силой Божией: поэтому мы можем оставить ее в покое и предоставить ее Тому, Кому она принадлежит, в то время как мы небрежны, защищены и спокойны. Нет, говорит апостол, не для этого следует использовать благодать Божию. Рассмотрение этого вопроса является или должно быть главным мотивом и поощрением всех усилий по возрастанию святости в нас. Ибо так сразу же прибавляет: «Но и ради сего» (греч.) или по милостивому действию Божественной силы в нас; «приложив всякое усердие, приложи к вере твоей добродетель» и т. д. (ст. 5).
Эти противники и этот апостол имели весьма разногласия в этих вопросах: то, что они делают непреодолимым препятствием для усердия в послушании, он делает для этого величайшим мотивом и поощрением.
(3) Я говорю, что из этого соображения неизбежно вытекает, что нам следует постоянно ожидать и полагаться на Бога в обеспечении Его Духа и благодати.
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без которого мы ничего не можем сделать; что Бог по Своей благодати более Автор наших добрых дел, чем мы сами (не я, но благодать Божия, которая была со мной); что нам следует быть осторожными, чтобы своими небрежностями и грехами мы не провоцировали Святого Духа удержать Свою помощь и помощь и, таким образом, оставить нас самим себе, в таком состоянии мы не можем делать ничего духовно хорошего; эти вещи. Я говорю, что неизбежно последует доктрине, объявленной ранее; и если кто-нибудь обидится на них, то не в нашей власти оказать им облегчение.
Теперь перейдем непосредственно к потребностям духовного роста или христианского прогресса.
Это не является факультативным, а обязательным, поскольку нам прямо велено «возрастать в благодати и познании Господа и Спасителя нашего Иисуса Христа» (2 Пет. 3:18) – возрастать от младенчества до силы юности и от ревность юности к мудрости зрелости. И еще: «созидать себя в святейшей вере вашей» (Иуды 2л). Недостаточно укрепиться и утвердиться в вере, поскольку мы должны возрастать в ней все больше и больше. При обращении мы берем на себя «иго» Христа, а затем Его слово: «Научитесь от Меня», что должно стать опытом всей жизни. Став учениками Христа, мы лишь вступаем в Его школу: не для того, чтобы оставаться в детском саду, а для того, чтобы прогрессировать под Его руководством. «Мудрый человек услышит и приумножит знания» (Притч. 1:5) и постарается правильно использовать свои знания.
Верующий еще не достиг неба: он уже в пути, путешествует туда, бежит из города разрушения. Вот почему христианскую жизнь так часто сравнивают со скачком, а верующего — с бегуном: «забывая заднее и простираясь к переднему, стремлюсь к цели за наградой» (Флп.
3:13, 14). 

1. Только так прославляется триединый Бог.
Это настолько очевидно, что не нуждается в спорах. Богу не приносит славы то, что Его дети будут карликами. Как солнечный свет и дождь посылаются для питания и плодоношения растительности, так и средства благодати предоставляются нам, чтобы мы могли возрастать в своем духовном состоянии. «Как новорожденные младенцы желают чистого молока Слова, чтобы от него возрасти» (1 Пет. 2:2) – не только в интеллектуальном познании его, но и в практическом соответствии ему. Это должно быть нашей главной заботой и нашей главной задачей: лучше узнать Бога, чтобы сердце было более занято и затронуто Его совершенствами, стремиться к более полному познанию Его воли, регулировать таким образом свое поведение. и таким образом «возвещаем хвалу Призвавшему нас из тьмы в чудный свет Свой» (1 Пет. 2:9). Чем больше мы доказываем свое сыновство, тем больше мы ведем себя, как подобает детям Божиим перед Богом. развращенное поколение, тем больше мы чтим Того, Кто возложил на нас Свою любовь.
То, что наш духовный рост и прогресс прославляют Бога, ясно видно из молитв апостолов, ибо никто не заботился о Его славе больше, чем они, и ничто не занимало столь видное место в их ходатайстве, как это. Здесь будет достаточно одной-двух цитат. У ефесян Павел молился: «чтобы вы исполнились всей полноты Божией» (3:19). Для филиппийцев: «чтобы любовь ваша еще более и более возрастала в познании и всяком суждении… исполняясь плодов праведности»
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(1:9-11). Для колоссян: «чтобы вы поступали достойно Господа всем угождая, принося плод во всяком добром деле и возрастая в познании Бога» (1:10, 11).
Из чего мы узнаем, что наша привилегия и обязанность — приобретать более духовные взгляды на Божественные совершенства, рождая в нас возрастающее святое наслаждение Им, делая более приемлемым наше хождение. Должно происходить растущее знакомство с превосходством Христа, возрастающая в нашей любви к Нему и более живое проявление нашей благодати.
2. Только так мы доказываем свое возрождение.
«Тем прославится Отец Мой, если вы принесете много плода: так будете учениками Моими» (Иоанна 15:8). Это не означает, что мы становимся учениками Христа в результате нашей плодотворности, но это значит, что мы показываем, что мы Его, принося свои плоды. Те, кто не приносит плода, не имеют жизненного союза со Христом и, как бесплодная смоковница, находятся под Его проклятием.
Это очень торжественно, и по такому критерию каждый из нас должен мерить себя. То, что совершается христианином, не должно ограничиваться тем, что во многих кругах называется «служением» или «личной работой», но имеет отношение к тому, что возникает в результате применения всех духовных благодатей. Так: Любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим вас и молитесь за обижающих вас и преследующих вас; чтобы вы были сынами Отца вашего Небесного» (Матфея 5:44, 45), то есть чтобы вы могли показать себе и ближним, что вы стали «причастниками Божеского естества».
«Дела плоти явны, таковы» и т. д., «а плод духовный есть любовь, радость, мир, долготерпение, кротость, благость, вера, кротость, воздержание» (Гал. 5:19). , 22, 23). Речь идет не непосредственно о том, что производит Святой Дух, а, скорее, о том, что рождено от «духа» или новой природы, Автором которой Он является (Иоанна 3:6). Это очевидно из того, что это противопоставляется «дела плоти»
или старая природа. Именно посредством этого «плода», этих прекрасных милостей возрожденные проявляют присутствие в себе сверхъестественного принципа. Тем более таких "фруктов"
изобилует, тем яснее наши доказательства того, что мы родились свыше. Полное отсутствие таких плодов доказывает, что наша профессия была пустой. Другие часто указывали, что то, что исходит из плоти, называется «работами», поскольку машина может производить их; но то, что приносит «дух», есть живой «плод» в отличие от «мертвых дел» (Евр. 6:1; 9:14). Это принесение плода необходимо для того, чтобы засвидетельствовать новое рождение.
3. Только так мы подтверждаем, что стали участниками действенного призвания и находимся в числе избранных Божиих.
«Братья, старайтесь утвердить свое призвание и избрание» (2 Пет. 1:10) – вот Божественное наставление, которое многих озадачило. Однако этого не следует делать: цель состоит не в том, чтобы закрепить это за Богом (что невозможно), а в том, чтобы сделать это более надежным для вас самих и ваших братьев. И как это осуществить?» Почему, приобретя более ясное и полное свидетельство того же: духовным ростом, ибо рост есть доказательство присутствия жизни. Такое толкование определенно устанавливается контекстом. После перечисления даров Божественных благодать (ст. 3, 4) говорит апостол, теперь вот ваша ответственность: «И, кроме того,
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сие, приложив всякое усердие, прибавит к вашей вере (приведя ее в действие) добродетель; и использовать знания; и к знанию воздержания; и умеренность в терпении; и к терпению благочестия; и к благочестию братолюбие; и к братской доброте любовь»
(ст. 5-7). Сама вера всегда должна действовать, но в зависимости от обстоятельств и в свое время пусть проявляется каждая из ваших благодатей, и пропорционально тому, как они есть, в душе продвигается жизнь святости и происходит пропорциональный духовный рост (ср. полковник
3:12, 13). 

4. Только так мы украшаем учение, которое исповедуем.
Истина, которую мы утверждаем, что приняли в наши сердца, — это «учение, соответствующее благочестию» (1 Тим. 6:3), и поэтому, чем больше наша повседневная жизнь соответствует этому учению, тем яснее мы даем доказательство того, что наш характер и поведение регулируется небесными принципами. Нас узнают по плодам (Матфея 7:16), ибо «всякое доброе дерево приносит добрый плод». Таким образом, только будучи «плодом во всяком добром деле» (Кол. 1:10), мы показываем, что являемся «деревами Господними» (Пс. 104:16). «Теперь вы свет в Господе, поступайте, как дети света» (Еф. 5:8). Не характер нашего хождения дает нам право стать детьми света, а показывает, что мы таковы. Поскольку мы дети Того, Кто есть свет (1 Иоанна 1:5), мы должны избегать тьмы. Если мы «освящены в Господе Иисусе» (1 Кор. 1:2), то от нас должно исходить только то, что «подобно святым» (Еф. 5:3). Чем больше мы преуспеваем в благочестии, тем больше мы украшаем свою жизнь. профессия.
5. Только так мы испытываем более подлинную уверенность.
Мир становится более устойчивым, а радость возрастает по мере того, как мы возрастаем в благодати и познании Господа и Спасителя нашего Иисуса Христа и становимся более сообразными практически с Его святым образом. Именно потому, что многие люди небрежно используют средства благодати и так мало стараются возрастать во Христе «во всем» (Еф. 4:16), сомнения и страхи овладевают их сердцами. Если они не «приложат все старания к умножению своей веры» (2 Пет. 1:5), развивая в себе различные благодати, им не следует удивляться, если они далеки от «уверенности» в своем Божественном призвании и избрании. «прилежная душа», а не медлительный, «ожиреет» (Притч. 13:4).
Тот, кто делает совесть послушанием и соблюдает заповеди Христа, удостоен от Него знаков любви (Иоанна 14:21). Существует неразрывная связь между нашим «ведением (вперед) Духом Божьим» — что подразумевает наше добровольное согласие — и Его «свидетельством духу нашему» (Рим. 8:14, 16).
6. Только так мы убережемся от тяжкого отступления.
Учитывая многое из сказанного выше, это должно быть совершенно очевидно. Сам термин
«Откат назад» означает неспособность добиться прогресса и идти вперед. Отречению Петра от Христа во дворце первосвященника предшествовало то, что он последовал за Ним «издалека» (Матфея 26:5-8), и это записано для нашего обучения и предостережения. Тот же принцип снова проиллюстрирован в связи с ужасным падением Давида. Хотя это было «в то время, когда короли
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идти в бой», он эгоистично и лениво расслаблялся и, будучи столь небрежным, поддался искушению (1 Цар. 11:1, 2). Если мы не «продолжим познавать Господа» и не научимся пользоваться оружием то, что Он предоставил, мы легко будем побеждены врагом.
Только если наши сердца будут здоровыми и наша привязанность будет направлена на горнее, мы сможем стать невосприимчивыми к привлекательностям этого мира. Мы не можем оставаться на месте: если мы не будем расти, мы придем в упадок.
7. Только так мы сохраним дело Христово от поругания.
Отступление его народа заставляет его врагов богохульствовать – как многие воспользовались случаем для этого из печального случая Давида! Когда мир видит, что мы останавливаемся, он испытывает удовлетворение, укрепляясь в своей идее, что благочестие — это всего лишь поза, притворство. По этой причине, среди других причин, христианам призвано «быть непорочными и невинными, сынами Божиими, необличенными среди народа лукавого и развратного, среди которого вы сияете, как светила в мире» (Фил. 2: 15). Если мы пойдем назад, а не вперед – а мы должны сделать то или другое – тогда мы сильно обесчестим мир и наполним его врагов нечестивым ликованием. Напротив, это «воля Божия, чтобы мы добрыми делами заставили замолчать невежество глупых людей» (1 Пет. 2:15). Чем дольше они остаются в этом мире, тем более очевидным должен быть контраст между детьми света и теми, кто является подданными Князя тьмы. Поэтому по многим соображениям очень необходим наш рост в благодати.
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ЖИЗНЬ ВЕРЫ



Глава 5
ПИСАНИЕ И МОЛИТВА
Христианин без молитвы представляет собой противоречие в терминах. Как мертворожденный ребенок является мертвым, так и верующий человек, который не молится, лишен духовной жизни. Молитва — это дыхание новой природы в святом, как Слово Божие — его пища. Когда Господь заверил Дамасского ученика Ананию, что Савл из Тарса действительно обратился, Он сказал ему: «Вот, он молится» (Деяния 9:11). Много раз этот самодовольный фарисей преклонял колени перед Богом и совершал свои «предания», но это был первый раз, когда он по-настоящему молился. Это важное различие необходимо подчеркнуть в наши дни бессильных форм (2 Тим. 3:5). Те, кто довольствуются формальными обращениями к небу, не знают Его; ибо «дух благодати и моления» (Зах. 12:10) никогда не разделяются. У Бога нет немых детей в Его возрожденной семье: «не отомстит ли Бог избранным Своим, вопиющим к Нему день и ночь?» (Луки 18:7). Да, «взывайте» к Нему, а не просто «говорите» свои молитвы. .
Но удивится ли читатель, когда писатель заявит, что, по его глубокому убеждению, народ Божий, вероятно, больше грешит в своих усилиях молиться, чем в связи с каким-либо другим делом, которым он занимается? Какое лицемерие там, где должна быть реальность! Какие самонадеянные требования там, где должна быть покорность! Какая формальность там, где должно быть сокрушение сердца! Как мало мы на самом деле чувствуем грехи, которые исповедуем, и как мало чувства глубокой потребности в милостях, которые мы ищем! И даже там, где Бог дарует меру избавления от этих ужасных грехов, сколько холодности сердца, сколько неверия, сколько своеволия и самоугодия нам приходится оплакивать! Те, у кого нет совести в этих вещах, чужды духу святости.
Теперь Слово Божье должно быть нашим руководством в молитве. Увы, как часто мы ставили свои плотские наклонности правилом своих просьб. Священное Писание дано нам, «да будет совершен человек Божий, ко всякому доброму делу приготовлен» (2
Тим. 3:17). Поскольку от нас требуется «молиться в духе» (Иуды 20), отсюда следует, что наши молитвы должны соответствовать Писанию, поскольку Он является их Автором во всем.
Равным образом следует, что по мере того, как Слово Христово обитает в нас
«обильно» (Кол. 3:16) или скудно, тем более или менее наши просьбы будут в согласии с помыслом Духа, ибо «от избытка сердца говорят уста»
(Матфея 12:34). Насколько мы сокроем Слово в наших сердцах, и насколько оно очищает, формирует и регулирует нашего внутреннего человека, будут ли наши молитвы приемлемыми в глазах Господа. Тогда мы сможем сказать, как это сделал Давид в другом отношении: «Мы от Твоего дали Тебе» (1 Пар. 29:14).
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Таким образом, чистота и сила нашей молитвенной жизни являются еще одним показателем, по которому мы можем определить, какую пользу мы получаем от чтения и исследования Священного Писания. Если наше изучение Библии, по благословению Духа, не обличает нас в грехе безмолития, не открывает нам место, которое молитва должна занимать в нашей повседневной жизни, и фактически не побуждает нас проводить больше времени в тайном месте Всевышний; если оно не учит нас тому, как более приемлемо молиться Богу, как присвоить себе Его обетования и отстаивать их перед Ним, как приспособить Его наставления и превратить их в прошения, тогда не только время, которое мы тратим на Слово, было слишком мало или никакого обогащения души, но само знание, которое мы приобрели из ее буквы, только усилит наше осуждение в грядущий день. «Будьте исполнителями слова, а не только слушателями, обманывая самих себя» (Иак. 1:22) относится и к его молитвенному наставлению, как и ко всему остальному в нем. Теперь выделим семь критериев.
1. Мы получаем пользу от Священного Писания, когда осознаём глубокую важность молитвы. Действительно следует опасаться, что многие современные читатели (и даже исследователи) Библии не имеют глубокого убеждения в том, что определенная молитвенная жизнь абсолютно необходима для ежедневного хождения и общения с Богом, как и для избавления от власти. внутреннего греха, соблазнов мира и нападок сатаны. Если бы такое убеждение действительно охватило их сердца, не провели ли бы они гораздо больше времени ниц перед Богом? Ответить: «Множество обязанностей, которые необходимо выполнить, вытесняет молитву, хотя и во многом против моего желания», — это хуже, чем праздно». Но факт остается фактом: каждому из нас требуется время для всего, что мы считаем необходимым. Кто когда-либо жил более занятой жизнью, чем наш Спаситель? Но кто нашел больше времени для молитвы? Если мы действительно стремимся быть просителями и ходатаями перед Богом и использовать все свободное время, которое у нас есть сейчас, Он так распорядится для нас, что у нас будет больше времени.
Отсутствие позитивной убежденности в глубокой важности молитвы ясно проявляется в совместной жизни исповедующих христианство. Бог ясно сказал: «Дом Мой домом молитвы наречется» (Матфея 21:13). Заметьте, не «дом проповеди и пения», а молитвы. Однако в подавляющем большинстве даже так называемых православных церквей молитвенное служение стало незначительным. Еще проводятся евангелизационные кампании и конференции по изучению Библии, но как редко можно услышать о двух неделях, отведенных для особой молитвы! И сколько пользы принесут эти «библейские конференции», если молитвенная жизнь церквей не укрепится? Но когда Дух Божий в силе применяет к нашим сердцам такие слова, как: «Бодрствуйте и молитесь, чтобы не впасть вам в искушение»
(Марка 14:38), «Во всем в молитве и прошении с благодарением открывайтесь небу» (Флп. 4:6), «Пребывайте в молитве и бодрствуйте в ней с благодарением» (Кол. 4:2), тогда мы получаем пользу от Писания.
2. Мы получаем пользу от Священного Писания, когда чувствуем, что не знаем, как молиться. «Мы не знаем, о чем нам молиться, как должно» (Рим. 8:26). Как очень немногие исповедующие христианство действительно верят в это! Наиболее широко распространена идея, что люди достаточно хорошо знают, о чем им следует молиться, но они небрежны и нечестивы и поэтому не могут молиться о том, что, как они полностью уверены, является их долгом. Но такая концепция находится в прямом противоречии с вдохновенным заявлением в Римлянам 8:26. Следует заметить, что это смиряющее плоть утверждение обращено не просто к людям вообще, но и к святым Божиим.
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в частности, к числу которых апостол, не колеблясь, причислил и себя: «Мы не знаем, о чем нам молиться, как должно». Если таково состояние возрожденного, то тем более положение невозрожденного! Однако одно дело — читать и мысленно соглашаться с тем, что говорит этот стих, но совсем другое — экспериментально реализовать это, чтобы сердце почувствовало, что то, что Бог требует от нас, он должен сам совершать в и через себя. нас.
Я часто молюсь.
Но молюсь ли я когда-нибудь?
И исполняй желания моего сердца
Следовать моим словам?
Я могу также встать на колени
И поклоняться каменным богам,
Как предложение живому Богу
Молитва только из слов.
Прошло много лет с тех пор, как писатель учил этим строкам свою мать, которая теперь «присутствует у Господа», но их проницательное послание до сих пор с силой доходит до него. Христианин не может молиться без прямого участия Святого Духа так же, как он не может творить мир. Так и должно быть, ибо настоящая молитва — это ощущаемая потребность, пробуждаемая в нас Духом, чтобы мы просили Бога в мире о том, что соответствует Его святой воле. «Если просим чего по воле Его, Он слушает нас» (1 Иоанна 5:14). А просить чего-то, что не по воле Божией, — это не молиться, а предполагать. Правда, открытая воля Божия раскрыта в Его Слове, но не так, как в кулинарной книге содержатся рецепты и указания по приготовлению различных блюд. В Священном Писании часто перечисляются принципы, которые требуют постоянного упражнения сердца и Божественной помощи, чтобы показать нам их применение в различных случаях и обстоятельствах. Таким образом, мы получаем пользу от Священного Писания, когда нас учат нашей глубокой потребности взывать: «Господи, научи нас молиться» (Луки 11:1), и мы фактически вынуждены просить Его о духе молитвы.
3. Мы получаем пользу от Священного Писания, когда осознаём свою нужду в помощи Духа. Во-первых, чтобы Он мог открыть нам наши истинные нужды. Возьмем, к примеру, наши временные потребности. Как часто мы находимся в каком-нибудь внешнем затруднении; Вещи извне давят на нас, и мы жаждем избавиться от этих испытаний и трудностей. Наверняка здесь мы
«знаем» сами, о чем молиться. Нет, действительно; отнюдь не! Истина в том, что, несмотря на наше естественное стремление к облегчению, мы настолько невежественны, настолько притуплены наши проницательности, что (даже там, где есть упражнённая совесть) мы не знаем, какого подчинения Его воле может потребовать Бог или как Он может освятить эти страдания к нашему внутреннему благу. Поэтому прошения большинства, ищущих облегчения от внешних испытаний, Бог называет «воем», а не вопием к Нему сердцем (см. Ос. 7:14). «Ибо кто знает, что хорошо для человека в этой жизни?» (Еккл. 6:12). Ах, нужна небесная мудрость, чтобы научить нас нашим временным
«нужды», чтобы сделать их предметом молитвы по замыслу Божьему.
Пожалуй, к только что сказанному следует добавить несколько слов. О мирских вещах можно молиться согласно Писанию (Матфея 6:11 и т. д.), но с этим тройным ограничением. Во-первых, попутно, а не в первую очередь, ибо это не то, чем христиане в основном занимаются.
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обеспокоен (Матфея 6:33). Именно небесного и вечного (Кол. 3:1) следует искать в первую очередь, как нечто гораздо более важное и ценное, чем временное. Во-вторых, второстепенно, как средство достижения цели. Искать материальные блага у Бога следует не для того, чтобы мы могли получить удовлетворение, а для того, чтобы помочь нам лучше угождать Ему.
В-третьих, покорно, а не диктаторски, ибо это было бы грехом самонадеянности. Более того, мы не знаем, действительно ли какая-либо временная милость будет способствовать нашему высшему благу (Пс. 105:18), и поэтому мы должны предоставить решение этого Богу.
У нас есть внутренние потребности, а также внешние. Некоторые из них можно распознать в свете совести, например, вина и осквернение греха, грехов против света и природы и простой буквы закона. Тем не менее познание, которое мы имеем о себе посредством совести, настолько темное и запутанное, что без Духа мы никак не можем обнаружить истинный источник очищения. То, о чем верующие делают и должны обращаться прежде всего к Богу в своих мольбах, — это внутреннее состояние и духовные установки их души. Таким образом, Давид не был удовлетворен признанием всех известных преступлений и своего первородного греха (Пс. 51:1-5), а также признанием того, что никто не мог понять его ошибок, поэтому он желал очиститься от «тайных ошибок» (Пс. 19:12); но он также просил Бога предпринять внутреннее исследование его сердца, чтобы выяснить, что в нем не так (Пс. 139:23, 24), зная, что Бог главным образом требует
«истина во внутренностях» (Пс. 51:6). Таким образом, учитывая 1 Коринфянам 2:10-12, нам обязательно следует искать помощи Духа, чтобы мы могли молиться Богу угодно.
4. Мы получаем пользу от Священного Писания, когда Дух учит нас правильной цели молитвы.
Бог установил таинство молитвы, по крайней мере, тройное. Во-первых, чтобы можно было почтить великого триединого Бога, поскольку молитва – это акт поклонения, выражение почтения; к Отцу как Подателю, во имя Сына, через Которого только мы можем приблизиться к Нему, посредством движущей и направляющей силы Святого Духа. Во-вторых, смирение наших сердец для молитвы призвано привести нас в состояние зависимости, развить в нас чувство нашей беспомощности, признав, что без Господа мы ничего не можем сделать и что мы нищие на Его милостыню на все. мы есть и есть. Но насколько слабо это осознается (если вообще осознается) кем-либо из нас, пока Дух не возьмет нас в свои руки, не устранит от нас гордыню и не предоставит Богу Его истинное место в наших сердцах и мыслях. В-третьих, как средство или способ получить для себя те блага, о которых мы просим.
Следует опасаться, что одна из основных причин, почему так много наших молитв остаются без ответа, заключается в том, что мы преследуем неправильную, недостойную цель. Наш Спаситель сказал: «Просите, и дано будет вам» (Матфея 7:7), но Иаков о некоторых утверждает: «Просите, и не получаете, потому что просите не на добро, чтобы употребить это для своих похотей» ( Варенье.
4:3). Молиться о чем-либо, а не о цели, которую задумал Бог, — значит
«спрашивать не напрасно», а значит, бесполезно. Как бы мы ни были уверены в своей мудрости и честности, если мы предоставлены самим себе, наши цели никогда не будут соответствовать воле Божьей. Если Дух не сдерживает плоть внутри нас, наши собственные естественные и неспокойные чувства смешиваются с нашими мольбами и, таким образом, становятся тщетными.
«Все, что вы делаете, все делайте в славу Божию» (1 Кор. 10:31), однако никто, кроме Духа, не может дать нам возможность подчинить все наши желания славе Божией.
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5. Мы получаем пользу от Священного Писания, когда нас учат, как ссылаться на Божьи обещания.
Молитва должна быть с верой (Рим. 10:14), иначе Бог не услышит ее. Теперь вера имеет уважение к небесным обетованиям (Евр. 4:1; Рим. 4:21); если, следовательно, мы не понимаем, что Бог обещает дать, мы вообще не сможем молиться. Обетования Божьи содержат суть молитвы и определяют ее меру. О том, что обещал Бог, обо всем, что Он обещал, и ни о чем другом, мы должны молиться: «Сокровенное принадлежит Господу Богу нашему» (Втор.
29:29), но провозглашение Его воли и откровение Его благодати принадлежат нам и являются нашим правилом. Нет ничего, в чем мы действительно нуждались бы, но Бог обещал предоставить это, но таким образом и с такими ограничениями, которые сделают это хорошим и полезным для нас. Так и нет ничего из обещанного Богом, но мы нуждаемся в этом или тем или иным образом заинтересованы в этом как члены мистического Тела Христова. Следовательно, чем лучше мы знакомы с Божественными обетованиями и чем больше мы способны понять благость, благодать и милость, приготовленные и предложенные в них, тем лучше мы подготовлены к приемлемой молитве.
Некоторые из Божьих обещаний носят скорее общий, чем конкретный характер; одни условны, другие безусловны; одни реализуются в этой жизни, другие – в мире грядущем. Мы также не можем сами распознать, какое обетование наиболее подходит для нашего конкретного случая, нынешней чрезвычайной ситуации и нужды, или принять его верой и правильно отстаивать его перед Богом.
Поэтому нам прямо сказано: «Ибо кто знает, что в человеке, кроме духа человеческого, живущего в нем»? Так и Божие никто не знает, но Дух Божий. Теперь мы получили не дух мира сего, но Дух, который от Бога; чтобы мы познали, что даровано нам от Бога» (1 Кор. 2:11,12).
Если кто-то ответит: «Если для приемлемой молитвы требуется так много, если мы не можем правильно молиться Богу, не испытывая гораздо меньших затруднений, чем вы указываете, то немногие будут продолжать долго выполнять этот долг», тогда мы отвечаем, что такой возражающий не знает, что значит молиться. и, похоже, он не желает учиться.
6. Мы получаем пользу от Священного Писания, когда приходим к полному подчинению Богу. Как говорилось выше, один из Божественных намерений назначить молитву таинством состоит в том, чтобы мы могли смириться. Внешне это обозначается, когда мы преклоняем колени перед Господом. Молитва – это признание нашей беспомощности и взор к Тому, от кого исходит вся наша помощь. Это признание Его достаточности для удовлетворения всех наших потребностей. Это сообщение о наших «просьбах» (Флп. 4:6) Богу; но просьбы сильно отличаются от требований. «Престол благодати устроен не для того, чтобы мы могли приходить и изливать свои страсти перед Богом» (Уильям Гурналл). Мы должны изложить наше дело перед Богом, но предоставить Его высшей мудрости предписать, как с этим поступить. Не должно быть никакого диктата, и мы не можем ничего «требовать» от Бога, поскольку мы — нищие, зависящие только от Его милости. Во всех наших молитвах мы должны добавлять: «Однако не как Я хочу, но как Ты хочешь».
Но разве вера не может ссылаться на Божьи обетования и ожидать ответа»? Конечно, но это должен быть ответ Божий. Павел трижды просил Господа удалить его жало из плоти; вместо этого Господь дал ему благодать перенести это (2 Кор. 12). Многие из Божьих обещаний носят скорее беспорядочный, чем личный характер. Он обещал Своей Церкви пасторам, учителям и евангелистам, однако многие поместные общества Его святых долго томились без них.
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Некоторые из Божьих обетований носят неопределенный и общий характер, а не абсолютный и универсальный; как, например, Ефесянам 6:2, 3. Бог не обязал Себя давать ни в виде, ни в виде дара, чтобы дать конкретное, о чем мы просим, даже если мы просим с верой. Более того, он оставляет за собой право определять подходящее время и сезон для проявления своей милости. «Взыщите Господа, все кроткие на земле... может быть, вы укроетесь в день гнева Господня» (Соф. 2:3). Просто потому, что «может быть» воля Божия дарует определенную временную милость ко мне, мой долг - обратиться к нему и умолять об этом, но при этом полностью подчиняясь его благоволению к исполнению этого.
7. Мы получаем пользу от Священного Писания, когда молитва становится настоящей и глубокой радостью. Просто «молиться» каждое утро и вечер — это утомительная задача, обязанность, выполнение которой приносит вздох облегчения, когда она выполняется. Но действительно войти в сознательное присутствие Бога, созерцать славный свет Его лика, причащаться с Ним у престола милости, есть предвкушение вечного блаженства, ожидающего нас на небесах. Тот, кто благословлен этим переживанием, говорит вместе с псалмопевцем: «Благо мне приблизиться к небу» (Пс. 73:28). Да, хорошо для сердца, ибо оно успокаивается; хорошо для веры, ибо она укрепляется; хорошо для души, ибо она блаженна. Именно отсутствие этой души общения с Богом является корнем причина наших безответных молитв: «Утешайся и ты Господом; и даст тебе по желанию сердца твоего» (Пс. 37:4).
Что же, по благословению Духа, производит и усиливает эту радость в молитве?»
Во-первых, это радость сердца о Боге как Предмете молитвы и особенно признание и осознание Бога как нашего Отца. Поэтому, когда ученики попросили Господа Иисуса научить их молиться, Он сказал: «Итак молитесь так: Отец наш, сущий на небесах». И еще: «Бог послал Духа Сына Своего в сердца ваши, взывающего: Авва (по-еврейски «Отец»), Отче» (Гал. 4:6), что включает в себя сыновнюю, святую радость о Господе, такие, какие дети имеют в своих родителях в самых нежных обращениях к ним. Итак, в Ефесянам 2:18 нам сказано для укрепления веры и утешения наших сердец: «Ибо через Него (Христа) мы оба имеем доступ к Отцу, в одном Духе». Какой мир, какая уверенность, какую свободу это дает душе: знать, что мы приближаемся к Отцу нашему!
Во-вторых, радости в молитве способствует постижение сердца и видение души Бога, как на престоле благодати, — зрелище или перспектива, не плотского воображения, а духовного просвещения, ибо именно верой мы «видим Того, Кто невидима» (Евр. 11:27); вера есть «очевидность невидимого» (Евр. 11:1), делающая свою цель очевидной и доступной верующим. Такое видение Бога на таком « «Престол» не может не волновать душу. Поэтому нас призывают: «Итак приступим с дерзновением к престолу благодати, чтобы получить милость и обрести благодать для помощи во время нужды» (Евр. 4:16).
В-третьих, как следует из последнего цитированного места Писания, свобода и радость в молитве стимулируются сознанием того, что Бог через Иисуса Христа желает и готов раздать благодать и милость просящим грешникам. В нем нет сопротивления, которое нам нужно преодолеть. Он более готов давать, чем мы готовы получать. Так он представлен
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в Исаии 30:18: «И посему Господь ждет, чтобы помиловать вас».
Да, он ждет, чтобы его искали; ждет, пока вера овладеет его готовностью благословлять. Его ухо всегда открыто для криков праведников. Тогда «приступим с искренним сердцем, с твердой верою» (Евр. 10:22); «Во всем, в молитве и прошении с благодарением открывайтесь Богу», и мы обретем тот мир, который превосходит всякое понимание, охраняя наши сердца и помышления через Христа Иисуса (Флп.
4:6, 7). 
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ЖИЗНЬ ВЕРЫ



Глава 6
Десять заповедей
Сегодня среди тех, кто говорит о «законе», царит большая путаница. Это термин, который требует тщательного определения. В Новом Завете используются три выражения, которые необходимо четко различать. Во-первых, есть «закон Божий» (Рим. 7:22, 25 и т. д.). Во-вторых, есть «закон Моисеев» (Иоанна 7:2; Деяния 13:39, 15:5 и т. д.). В-третьих, есть «закон Христов» (Гал. 6:2). Эти три выражения ни в коем случае не являются синонимами, и только когда мы научимся различать их, мы сможем надеяться прийти к какому-либо ясному пониманию предмета «закона».
«Закон Божий» выражает замысел Творца и обязателен для всех разумных существ. Это неизменный моральный стандарт Бога, регулирующий поведение всех людей. В некоторых местах «закон Божий» может относиться ко всей открытой воле Бога, но обычно он имеет отношение к Десяти Заповедям, и именно в этом ограниченном смысле мы будем использовать здесь этот термин. Закон с самого начала был запечатлен в нравственной природе человека, и хотя теперь он пал, он по-прежнему показывает, что его действие записано в его сердце. Этот закон никогда не был отменен и по самой природе вещей не может быть отменен. Для Бога отменить моральный закон означало бы погрузить всю вселенную в анархию. Послушание Закону Божьему – первая обязанность человека. Вот почему первая жалоба, которую Иегова предъявил Израилю после того, как они покинули Египет, звучала так: «Как долго вы будете отказываться соблюдать Мои заповеди и Мои законы?» (Бывший.
16:2, 27). Вот почему первыми законами, которые Бог дал Израилю после его искупления, были Десять заповедей, то есть моральный закон. Вот почему в первой речи Христа, записанной в Новом Завете, Он заявил: «Не думайте, что Я пришел нарушить закон или пророков: Я пришел не нарушить, но исполнить» (Матфея 5:17). ), а затем приступил к разъяснению и обеспечению соблюдения морального закона. И именно поэтому в первом из Посланий Святой Дух подробно учит нас отношению закона к грешникам и святым в связи со спасением и последующим хождением спасенных: слово «закон»
встречается в Послании к римлянам не менее семидесяти пяти раз, хотя, конечно, не все ссылки относятся к закону Божьему. И именно поэтому грешники (Рим. 3:19) и святые (Иак. 2:12) будут судимы по этому закону.
«Закон Моисея» — это вся система законодательства, юридического и церемониального, которую Иегова дал Израилю во время его пребывания в пустыне. «Закон Моисея» как таковой не является обязательным ни для кого, кроме израильтян. «Закон Моисея» не был отменен, поскольку в течение Тысячелетия он будет соблюдаться небесами. «Из Иерусалима выйдет Закон и Слово Господне из Иерусалима» (Ис. 2:3). То, что «закон Моисеев» не является обязательным для язычников, ясно видно из Деяний 15.
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«Закон Христов» — это моральный закон Божий в руках Посредника. Это закон, под которым «подчинился» сам Христос (Гал. 4:4). Это закон, который был «в сердце его» (Псалом 40:8). Это закон, который он пришел «исполнить» (Матфея 5:17). «Закон Божий» теперь называется «законом Христовым» применительно к христианам. Как существа, мы связаны узами с
«служите закону Божию» (Рим. 7:25): как искупленные грешники, мы «рабы Христовы».
(Еф. 6:6), и поэтому нашей прямой обязанностью является «служить Господу Христу» (Кол. 3:2б). Связь между этими двумя наименованиями: «закон Божий» и «закон Христов» ясно подразумевается в 1 Коринфянам 9:21, где апостол заявляет, что он не был «без закона для неба», ибо он был «под законом для неба». Смысл этого очень прост. Как человеческое существо, апостол все еще был обязан подчиняться нравственному закону Бога, своего Создателя, но как спасенный человек теперь принадлежит небесам, Посреднику искупления.
Христос купил его, он принадлежал ему, следовательно, находился под «законом Христовым». Таким образом, «закон Христа» — это всего лишь моральный закон Божий, находящийся теперь в руках Посредника — ср.
Исход 34:1 и всё, что следует!
Если кто-то возражает против нашего определения различия, проводимого между моральным законом Бога и «законом Моисея», мы просим его внимательно следить за изложенным ниже. Бог приложил особые усилия, чтобы показать нам четкую демаркационную линию, которую Он сам провел между ними. Нравственный закон был включен в закон Моисея, однако резко отличался от него.
Во-первых, Десять Заповедей и единственные из всех законов, которые Бог дал Израилю, были провозглашены голосом Божьим среди самых торжественных проявлений и знаков Божественного присутствия. Во-вторых, Десять заповедей и единственные из всех постановлений Иеговы, данных Израилю, были написаны непосредственно перстом Бога, написаны на каменных скрижалях и написаны таким образом, чтобы обозначить их вечную и нетленную природу. В-третьих, Десять заповедей отличались от всех других законов, которые имели лишь местное применение к Израилю, тем, что только они были положены в ковчег. По особому указанию Бога была приготовлена скиния, и внутри нее был помещен ковчег, в который были положены две каменные скрижали. Ковчег, сделанный из прочнейшего дерева, был внутри и снаружи обложен золотом. Над ним был установлен престол милости, который стал престолом Иеговы среди его искупленного народа. Лишь после того, как была возведена скиния и в ковчег был помещен закон, Иегова поселился среди Израиля. Так Господь показал Израилю, что моральный закон является основой всех Его правительственных отношений с ними!
Таким образом, совершенно очевидно, что Десять заповедей следует резко отличать от «закона Моисея». «Закон Моисея», за исключением включенного в него Нравственного Закона, не был обязательным ни для кого, кроме израильтян или прозелитов-язычников. Но
«Закон Божий», в отличие от Моисея, обязателен для всех людей. Как только это различие будет осознано, многие мелкие трудности прояснятся. Например: кто-то говорит: если мы хотим соблюдать день субботний святым, как это делал Израиль, то почему бы нам не соблюдать другой день субботний?
«субботы» — субботний год, например»? Ответ таков: потому что только моральный закон обязателен для язычников и христиан. Но почему, можно спросить, не применяется смертная казнь за осквернение субботнего дня ( Исх. 31:14 и т. д.) всё равно получите»? Ответ таков: потому что, хотя это и было частью Моисеева закона, это не было
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часть нравственного закона, т. е. оно не было начертано на каменных скрижалях: следовательно, оно не касалось никого, кроме израильтян. Давайте теперь рассмотрим отдельно, но кратко, каждую из Десяти Заповедей.
Порядок Заповедей наиболее важен. Первые четыре касаются ответственности человека перед Богом; последние пять наших обязательств по отношению к человеку, тогда как пятый удачно соединяет эти два, поскольку в определенном смысле родители занимают по отношению к своим детям место Бога.
Мы можем также добавить, что содержание каждой заповеди находится в полном соответствии с ее числовым местом в Декалоге. Человек выступает за единство и превосходство, поэтому в первой заповеди настаивается на абсолютном суверенитете и превосходстве Творца.
Поскольку Бог такой, какой он есть, он не потерпит ни одного конкурента или соперника: Его претензии к нам имеют первостепенное значение.
Первая заповедь
Если бы эта первая заповедь получила то уважение, которого она требует, послушание остальным девяти заповедям последовало бы как нечто само собой разумеющееся. «Да не будет у тебя других богов прежде меня» означает, что у тебя не должно быть другого объекта поклонения: ты не должен признавать никакой другой власти как абсолютной: ты сделаешь меня верховным в своих сердцах и жизнях. Как много всего содержится в этой первой заповеди! Помимо идолов из дерева и камня, есть и другие «боги». Деньги, удовольствия, мода, слава, обжорство и множество других вещей, которые ставят личность превыше всего, узурпируют законное место Бога в чувствах и мыслях многих людей. Недаром даже святым дается увещевание: «Дети, берегитесь от идолов» (1
Иоанна 5:21).
Вторая заповедь
Два — число свидетелей, и в этой второй заповеди человеку запрещено пытаться какое-либо видимое изображение Божества, созданное ли оно искусством художника или скульптора. Первая заповедь указывает на единственный объект поклонения; вторая говорит нам, как ему следует поклоняться – в духе и истине, верой, а не образами, обращающимися к чувствам. Цель этой заповеди — отвлечь нас от плотских представлений о Боге и предотвратить осквернение поклонения Ему суеверными обрядами. К этому прилагается самая страшная угроза и самое милостивое обещание. Те, кто нарушает эту заповедь, обрушат на своих детей праведный суд Божий; те, кто соблюдают ее, принесут милость тысячам тех, кто любит Бога. Как это показывает нам жизненно важную и торжественную важность того, чтобы родители учили своих детей чистой истине о Существе и Характере Бога!
Третья заповедь
Бог требует, чтобы величие Его святого имени было для нас нерушимо священно. Его имя нельзя использовать ни с презрением, ни непочтительно, ни без необходимости. Поразительно отметить, что первое прошение в молитве, которой Господь научил Своих учеников, звучит так: «Да святится имя Твое»! Мир должен считаться глубоко священным. В нашу обычную речь и в наши религиозные обряды не должно входить ничего, что каким-либо образом унижало бы высокое достоинство.
52

и высокая святость этого Имени. Требуется величайшая трезвость и благоговение. Следует отметить, что слово «преподобный» встречается в Библии только в Псалме 111:9, где мы читаем: «Свято и преподобно имя Его». Как непочтительно со стороны проповедников называть себя «преподобными»!
Четвертая заповедь
Здесь предписываются две вещи: во-первых, человек должен работать шесть дней в неделю. То же правило ясно соблюдается в Новом Завете: «И научитесь молчать, и делать свои дела, и работать своими руками, как Мы повелели вам» (1
Фесс. 4:11). «Ибо и когда мы были с вами, мы заповедали вам, что если кто не работает, тот не должен и есть» (2 Фес. 3:10)! Второе повеление состоит в том, что в седьмой день должна прекратиться всякая работа. Суббота должна быть днем отдыха. Шесть дней работы: один день отдыха. Их нельзя разделять: работа требует отдыха, отдых — ради работы.
Следующее, что мы заметим, это то, что суббота здесь не названа «седьмым днем недели». И в Писании об этом никогда не говорится так! Что касается Ветхого Завета, любой день, который использовался для отдыха и за которым следовали шесть дней работы, был субботой! В таком случае неверно говорить, что «субботу» можно соблюдать только в субботу. В Священном Писании нет ни слова, подтверждающего такое утверждение.
Далее, мы категорически отрицаем, что этот закон о субботе когда-либо был отменен.
Те, кто учит этому, виновны именно в том, что Спаситель так многозначительно осуждает в Евангелии от Матфея 5:19. Есть те, кто допускает, что для нас правильно и уместно соблюдать остальные девять заповедей, но они настаивают на том, что суббота прошла. Мы полностью убеждены, что именно эта ошибка была предвидена небесами в Евангелии от Матфея 5:19: «Кто нарушит одну (не «какую-нибудь») из заповедей сих малейших и научит так людей, тот малейшим наречется в Царстве». Небесный". В Послании к Евреям 4:9 говорится, что соблюдение субботы сохраняется: оно не устарело.
Суббота (как и все другие заповеди) предназначалась не только для Израиля, но и для всех людей.
Господь Иисус ясно заявил, что «суббота создана для человека» (Марка 2:27), и никакие придирки никогда не смогут сделать это подлым отношением только к евреям. Суббота была создана для человека: чтобы человек ее соблюдал и повиновался; также для благополучия человека, потому что в этом нуждалась его конституция. Один день отдыха в неделю необходим для физического, умственного и духовного благополучия человека.
Но мы не должны путать средства с целью. Мы не должны думать, что суббота предназначена только для того, чтобы иметь возможность посещать собрания. Есть люди, которые думают, что им придется проводить целый день на собраниях или частных молитвах. В результате к ночи они утомляются, и день не приносит им покоя. Количество посещенных церковных служб должно измеряться способностью человека наслаждаться ими и получать от них пользу, не утомляясь. Посещение собраний – не единственный способ соблюдать субботу. Израильтянам было приказано хранить его в своих жилищах, а также во время священных собраний. Дом, этот центр столь великого
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влияние на жизнь и характер людей, должно стать ареной истинного соблюдения субботы (Д. Л. Муди).
Пятая заповедь
Слово «честь» означает больше, чем просто повиновение, хотя послушание обязательно входит в него. «Чтить» родителя — значит отдавать ему место превосходства, относиться к нему с большим уважением, почитать его. Священное Писание изобилует иллюстрациями Божественного благословения, постигшего тех, кто почитал своих родителей, и Божественного проклятия, нисходящего на тех, кто не почитал их. Высшим примером является пример Господа Иисуса. В Луки 2:52 мы читаем: «И сошел с ними, и пришел в Назарет, и подчинился им».
На Кресте мы видим, как Спаситель почтил свою мать, предоставив ей дом у своего любимого ученика Иоанна.
Действительно печально видеть почти повсеместное пренебрежение этой пятой заповедью в наши дни. Это одно из самых поразительных из многих «знамений времени». Восемнадцать столетий назад было предсказано: «В последние дни наступят времена опасные. Ибо люди будут самолюбивы, сребролюбивы, хвастливы, горды, богохульны, родителям непокорны, неблагодарны, несвяты, лишены естественной любви» (2 Тим. 3:1, 3).
Несомненно, вина в большей части этого лежит на родителях, которые настолько пренебрегли нравственным и духовным воспитанием своих детей, что они (сами по себе) не достойны ни уважения, ни почета. Следует отметить, что обещание, связанное с исполнением этой Заповеди, как и сама заповедь, повторяется в Новом Завете (см. Еф. 6:1, 3).
Шестая заповедь
Простая сила этого заключается в том, что ты не должен убивать. Сам Бог назначил смертную казнь за убийство. Это ясно видно из Бытия 9:5,6. «И кровь души вашей взыщу Я; от руки всякого зверя взыщу ее, и от руки человека; от руки всякого брата человека взыщу душу человека. Кто прольет кровь человеческую, человеком прольется кровь его, ибо по образу Божию сотворил он человека». Этот закон, данный Богом Ною, никогда не был отменен. В Евангелии от Матфея 5:21, 22 мы имеем изложение Христом этой шестой заповеди: Он идет глубже буквы слов и передает их дух. Он показывает, что убийство не ограничивается явным действием, но относится также к душевному состоянию и гневной страсти, которая побуждает к действию (ср. 1).
Иоанна 3:15).
В этой шестой заповеди Бог подчеркивает святость человеческой жизни и Свой суверенитет над ней — только Он имеет право сказать, когда она закончится. Силе этого научил Израиль в связи с городами-убежищами. Они давали убежище от мстителя за кровь. Но они должны были приютить не убийц, а только тех, кто убил
«невольно» (РВ). Только те, кто непреднамеренно лишил жизни ближнего, могли найти в ней убежище! И это, заметьте, не считалось легким делом: даже человек, лишивший жизни «незаметно», был лишен свободы до смерти первосвященника!
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Седьмая заповедь
Это касается брачных отношений, которые были установлены в Эдеме: «Поэтому оставит человек отца своего и мать свою, и прилепится к жене своей, и будут одна плоть» (Быт. 2:24). Брачные отношения имеют первостепенное значение по сравнению со всеми остальными человеческими обязанностями. На мужчине более ответственно любить и заботиться о своей жене, чем оставаться в доме своего детства и заботиться об отце и матери. Это высшее и самое священное из человеческих отношений. Именно с учетом этой связи дается седьмая заповедь. «Не прелюбодействуй» означает: не изменяй брачным обязательствам.
Теперь, в разъяснении Господом этой Заповеди, мы видим, как Он дополняет ее и дает нам ее более глубокий смысл: «Говорю вам: всякий, кто посмотрит на женщину с вожделением к ней, уже прелюбодействовал с ней в сердце своем» (Мф. 5). :18). Неверность не ограничивается явным действием, но затрагивает страсти, стоящие за этим действием. В интерпретации Христом закона о разводе он показывает, что только одно может разрушить брачные отношения, а именно неверность со стороны мужа или жены. «Говорю вам: кто разведет жену свою, кроме блуда, и женится на другой, тот прелюбодействует, и кто женится на разведенной, тот прелюбодействует» (Мф. 19:9). Блуд — это общий термин; прелюбодеяние специфическое: первое включает в себя второе. 1 Коринфянам 7:15 не содержит исключений: если один отступит от другого, кроме как по причине неверности, ни один из них не может снова жениться.
Разделение — это не развод в библейском смысле. «Если она уйдет, пусть останется незамужней»
(1 Кор. 7:11).
Восьмая заповедь
Цель этой заповеди – привить честность во всех наших отношениях с людьми.
Воровство охватывает больше, чем воровство. «Никому ничего не должны» (Рим. 13:8). «Заботясь о честных делах не только пред Господом, но и пред людьми» (2 Кор. 8:2)
1). Я могу украсть у другого обманным путем, без применения какого-либо насилия. Если я одолжу книгу и не верну ее, это воровство — сохранение того, что мне не принадлежит. Сколько здесь виноватых! Если я неверно представлю товар для продажи, цена, которую я получу сверх его справедливой рыночной стоимости, будет украдена! Человек, зарабатывающий деньги азартными играми, получает деньги, ради которых он не проделал честной работы, и, следовательно, является вором!
Родители крайне небрежны в осуждении и наказании греха воровства. Ребенок начинает с приема сахара, может быть. Мать сначала не обращает на это внимания, и совесть ребенка оскорбляется без всякого чувства обиды. Со временем эту привычку будет нелегко остановить, потому что она растет и умножается с каждой новой комиссией (Д. Л. Муди).
Девятая заповедь
Сфера применения этих слов гораздо шире, чем обычно полагают. Самой вопиющей формой этого греха является клевета на ближних — ложь, придуманная и распространяемая злонамеренными
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намерения. Немногие формы оскорбления, нанесенного одним человеком другому, могут быть более презренными, чем эта.
Но в равной степени предосудительны и слухи, в которых не было проведено тщательное расследование для проверки зловещего сообщения. Лжесвидетельство может быть ложным, если оставить ложное впечатление в умах людей простым намеком или внушением. «Вы слышали о господине таком-то?»
"Нет." "Ах! Что ж, чем меньше сказано, тем быстрее исправлено." Опять же, когда кто-то несправедливо критикует или обвиняет другого в присутствии третьего лица, а это третье лицо хранит молчание, само его молчание является нарушением этой девятой заповеди. Лесть в отношении другой, преувеличенной хвалебной речи есть лжесвидетельство. Справедливо было сказано: «Нет слова Декалога, которое чаще и бессознательнее нарушалось бы, чем эта девятая Заповедь, и людям нужно постоянно и настойчиво молиться: Поставь стражу, Господи, перед устами моими: сохрани дверь моего губы».
Десятая заповедь
Эта Заповедь отличается от всех остальных тем, что, хотя она и запрещает оверт, она осуждает само желание действовать. Слово «жаждать» означает желание, и Заповедь запрещает нам желать чего-либо, что принадлежит ближнему. Явным доказательством является то, что эти Заповеди не имеют человеческого происхождения. Десятая заповедь никогда не была помещена ни в один человеческий свод законов! Было бы бесполезно это делать, поскольку люди не могли бы обеспечить соблюдение этого закона. Возможно, больше, чем любая другая, эта Заповедь открывает нам то, чем мы являемся, — скрытые глубины зла внутри. Желать вещей естественно, даже если они принадлежат другим. Истинный; а это только показывает падшее и испорченное состояние нашей природы.
Последняя заповедь специально предназначена для того, чтобы показать людям их греховность и потребность в Спасителе. Верующих также призывают «остерегаться любостяжания» (Луки 12:15).
Есть только одно исключение, и оно указано в 1 Коринфянам 12:3 1: «Искренне желайте лучших даров».
Пусть Святой Дух Божий закрепит эти Заповеди в памяти как писателя, так и читателя, и пусть страх Божий заставит нас трепетать перед ними.
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ЖИЗНЬ ВЕРЫ



Глава 7
Реставрация Давида
Его убеждение
Между тем, что записано во 2 Царств 11, и тем, что находится в начале 12-й главы, прошло несколько месяцев. В течение этого времени Давид был свободен в полной мере насладиться тем, что он приобрел благодаря своим проступкам. Единственное препятствие, стоявшее на пути к свободному потаканию своей страсти, было устранено; Вирсавия теперь принадлежала ему. Судя по всему, король в своем дворце был в безопасности и неуязвим. До сих пор не было никакого вмешательства Бога в суд, и на протяжении всех этих месяцев Давид оставался нераскаянным за ужасные преступления, которые он совершил. Увы, насколько тупой может стать совесть святого. Но если Давид был доволен осуществлением своих гнусных планов, то был и тот, кто был недоволен. Очи Бога заметили его злое поведение, и Божественная праведность не прошла мимо него. «Ты делал это, а Я промолчал», но прибавляет: «Но Я обличу Тебя и исправлю пред глазами Твоими» (Пс. 50:21).
Бог может позволить Своему народу потакать похотям плоти и впасть в тяжкий грех, но Он не позволит им оставаться довольными и счастливыми в таком случае: скорее они созданы для того, чтобы доказать, что «путь беззаконников труден». В 20-й главе Иова Святой Дух нарисовал наглядную картину несчастий, переживаемых злодеем. «Хотя нечестие сладко во рту его, хотя он скрывает его под языком своим, хотя он щадит его и не оставляет его, но хранит его во рту, но пища его в кишках его переворачивается, это желчь змей. в нем. Он проглотил богатство, и он снова извергнет его: Бог изгонит их из чрева его. Он будет сосать яд змей: язык змеи убьет его... Плохо будет ему, что остался от скинии Его. Небеса откроют беззаконие его» (ст. 12-16, 26, 27). Примечательно, что это относится и к отступникам, поскольку над Богом не будут бесцеремонно высмеиваться (нападать на него как на ложного).
Грубые греховные удовольствия не могут долго удовлетворять дитя Божье. Верно было сказано, что
«Никто не покупает мимолетное удовольствие от зла за такую цену и не сохраняет его так короткое время, как хороший человек». Совесть праведников вскоре вновь заявляет о себе и заставляет услышать свой сбивающий с толку голос. Возможно, он еще далек от истинного покаяния, но вскоре испытает острое раскаяние. Могут пройти месяцы, прежде чем он снова насладится общением с Богом, но отвращение к самому себе быстро наполнит его душу. Святому приходится заплатить ужасно высокую цену за то, чтобы насладиться «временными греховными удовольствиями». Украденная вода может быть сладка на мгновение, но как быстро «рот его наполняется гравием» (Притч. 20:17). Скоро виновному придется воскликнуть: «Он утяжелил мою цепь, он сделал меня опустошенным, он наполнил
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меня с горечью. . . Ты удалил душу мою от мира» (Плач. 3:7, 11, 15, 17).
Хотя вдохновенный историк не описал несчастье души Давида после убийства Урии, тем не менее мы можем получить ясное представление об этом из псалмов, написанных им после его осуждения и глубокого раскаяния. В этих псалмах говорится о угрюмом закрытии его уст: «когда я молчал» (32:3). Хотя его сердце, должно быть, часто било его, однако он не хотел говорить с небом о своем грехе; и больше ему не о чем было говорить. Они рассказывают о внутреннем смятении и смятении, которое наполнило его: «кости мои старели от рёва моего весь день» (32:3): стоны раскаяния вырывались из его ещё не разбитого сердца. «Ибо день и ночь рука Твоя тяготела на мне» (ст. 4) – чувство Божественной святости и силы тяготило его, хотя и не растопило его.
Даже дворец не может принести облегчения тому, кто полон горького раскаяния. Король может командовать своими подданными, но не может успокоить голос возмущенной совести. Независимо от того, светило ли утреннее солнце или падали тени, Давиду не было спасения. «Днем и ночью» тяжелая рука Божия тяготила его: «Моя влага превратилась в летнюю засуху», — заявил он (ст. 4), — словно его обжигало раскаленное железо: вся роса и свежесть его жизнь иссякла.
Скорее всего, он сильно страдал и телом, и душой.
Так он прожил утомительный год, стыдясь своих преступных забав, несчастный в своих самообвинениях, боясь Бога и скрываясь в тайниках своего дворца от взглядов людей.
Давид усвоил то же, что и все мы (и чем святее человек, тем быстрее и острее урок следует за его грехом), что каждое преступление является ошибкой, что мы никогда не получаем удовлетворения, которого ожидаем от любого греха. , а если и сделаем, то получим что-то такое, что все это испортит. К возбуждающему, опьяняющему напитку, который предлагает искушение, добавляется тошнотворное снадобье, и хотя его вкус поначалу замаскирован более приятным вкусом греха, его горечь остается стойкой, хотя и медленной, и цепляется за нёбо еще долгое время после того, как она полностью угасает ( Александр Макларен).
С такой же ясностью это проявляется и в 51-м псалме. «Верни мне радость спасения Твоего» (ст. 12), – взывает он, ибо духовное утешение полностью покинуло его. «Господи, открой уста мои, и уста мои возвещут хвалу Твою» (ст. 15): пыль осела на струнах его арфы, потому что Дух внутри был огорчен.
Как же может быть иначе? До тех пор, пока Давид отказывался смириться под могучую руку Божью, ища от него духа истинного покаяния и открыто исповедуя свое великое зло, для него не могло быть больше мира, никакого счастливого общения с Богом, никакого дальнейшего роста. в благодати. О мой читатель, мы хотели бы искренне подчеркнуть, насколько важно вести короткий отчет перед Богом. Не позволяй вине накапливаться на твоей совести: поставь перед собой задачу каждую ночь рассказывать ему о грехах дня и стараться очиститься от них. Любой великий грех, давно лежащий на совести,
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нераскаяние или нераскаяние, в зависимости от обстоятельств, только способствует нашей внутренней испорченности: пренебрежение приводит к ожесточению сердца. «Раны мои смердят и растлеваются от безумия моего» (Пс. 38:5): это была его глупая небрежность, когда он своевременно обратился за исцелением ран, нанесенных грехом, о чем он там оплакивает.
В конце 2-й главы 11 главы мы читаем: «Но то, что сделал Давид, неугодно Господу», на что Мэтью Генри говорит: «Можно было бы подумать, что следует следовать тому, что Господь послал врагов, чтобы вторгнуться в него, ужасы, чтобы овладеть им. и вестники смерти арестовали его. Нет, он послал к нему пророка» — «И послал Господь Нафана к Давиду»
(12:1). Мы здесь для того, чтобы созерцать несметное богатство Божественной благодати и милосердия: такое
«богатства», о которых роптали законные и самодовольные сердца, как об облегчении греха —
настолько неспособен природный человек различать духовные вещи: они для него «глупость». Давид далеко забрел, но не заблудился. «Хотя праведник и падет», но написано: «не унится окончательно» (Пс. 37:24). О, как нежно Бог наблюдает за Своими овцами! Как верно Он преследует и возвращает их, когда они заблудились! С какой удивительной добротой Он исцеляет их отступничество и продолжает свободно любить их!
«И послал Господь Нафана к Давиду» (12:1). Следует должным образом отметить, что не Давид послал за пророком, хотя никогда он не нуждался в его совете так остро, как сейчас.
Нет, инициативу взял на себя Бог: так всегда бывает, ибо мы никогда не ищем Его, пока Он не ищет нас. Так было с Моисеем, когда он бежал в Мадиаме, с Илией, когда он бежал от Иезавели, с Ионой под можжевеловым деревом, с Петром после его отречения (1 Кор. 15:5).
О чудо! Как это должно растопить наши сердца. «Если не верим, то Он пребывает верным: он не может отречься от себя (2 Тим. 2:13). Хотя Он говорит: «жезлом накажу преступление их и ранами – беззаконие их», тут же добавляется ,
«Но милости моей не отниму у Него совершенно, и верности Моей не допущу» (Пс. 89:32,33). Так было и здесь: Давид все еще был заинтересован в этом вечном завете, «устроенном во всем и надежном» (2 Цар. 23:5).
«И послал Господь Нафана к Давиду». Вероятно, прошло около года с того, что записано в начале предыдущей главы, поскольку прелюбодейный ребенок уже родился (12:14). Мэтью Генри справедливо заметил: «Хотя Бог может позволить Своему народу впасть в грех, Он не позволит Своему народу оставаться в нем». Нет, в связи с этим Бог явит Свою святость, Свою праведность и Свою милость. Его святость, проявляя свою ненависть к ним и заставляя виновного покаянно исповедовать это.
Его праведность в наказании, постигшем его; его милость, заставившая отступника оставить это, а затем даровавшая ему прощение. Какое чудесное и благословенное проявление Его разнообразных качеств! «За беззаконие корыстолюбия его Я разгневался и поразил его; Я скрыл себя, и разгневался, и он непослушно пошел по пути сердца своего. Я видел пути его, и исцелю его (!!): Я и будет вести его и утешать его» (Ис. 58:17, 18).
«И послал Господь Нафана к Давиду». Задача пророка была далеко не завидной: встретиться с виновным царем наедине, лицом к лицу. Пока что Давид не выказывал никаких признаков раскаяния. Бог не отверг Своего заблудшего ребенка, но Он не потворствовал его тяжким преступлениям: все должно выйти на свет. Божественное недовольство должно быть устранено.
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очевидно: виновный должен быть обвинен и обличен: Давид должен судить себя, а затем обнаружить, что там, где изобиловал грех, гораздо больше изобиловала благодать. Чудесное соединение Божественной правды и милосердия, ставшее возможным благодаря кресту Христову! Праведность Божия требовала, чтобы с Давидом поступили верно; милость Божья побудила его послать Нафана за заблудившейся овцой. «Милость и истина сошлись вместе, правда и мир облобызались» (Пс. 85:10).
Да, Нафан вполне мог бы дрогнуть перед поручением, данным ему Богом. Нелегко было упрекнуть своего царственного господина. Действительно, разнообразны задачи, которые Господь поручает Своим слугам. Часто их посылают с посланием, которое, как они хорошо знают, будет крайне неприятно их слушателям; и соблазн смягчить его, снять его остроту, а то и заменить другим, еще более приемлемым, реален и силен. Даже рядовые члены Божьего народа мало что понимают, чего стоит служителю Евангелия быть верным своему призванию. Если апостол Павел чувствовал необходимость просить молитвы, «чтобы было дано мне слово, чтобы я смело отверз уста мои» (Еф. 6:18, 19), то насколько больше Божьи слуги сегодня нуждаются в поддержке молений. своих братьев и сестер во Христе! Ибо со всех сторон теперь крик
«Говори нам приятные вещи»!
Ранее Бог послал Нафана к Давиду с посланием обетования и утешения (7:4, 5 и т. д.); теперь ему приказано обвинить короля в его преступлениях. Он не отказался от нежеланного задания, но добросовестно выполнил его. Его миссия была не только незавидной, но и далеко не легкой. Нет ничего более трудного и трудного для человека с чувствительным характером, чем необходимость обличать заблуждающегося брата. Размышляя о методе, которому здесь следовал пророк, – о его подходе к дремлющей совести Давида – мы получаем ценные наставления для тех из нас, кому, возможно, придется иметь дело с подобными случаями. Мудрость свыше (мы не говорим «тактичность», мирской термин, поскольку чаще это слово используется для обозначения змеиных утонченностей змея, чем для честных действий Святого Духа) крайне необходима, если мы хотим быть реальная помощь тем, кто оказался на обочине, чтобы мы не оправдывали их преступления или не заставляли их отчаиваться в получении прощения.
Нафан не сразу обвинил Давида в его преступлениях: вместо этого он приблизился к своей совести косвенно посредством притчи – ясного намека на то, что он вышел из общения с Богом, поскольку он никогда не использовал этот метод откровения с теми, кто ходил в общении с Богом. ему. Метод, использованный пророком, имел огромное преимущество: он представил Давиду факты дела, не возбуждая в нем сопротивления себялюбия и негодования против прямого упрека; однако заставил его вынести приговор самому себе, даже не осознавая этого, — верное доказательство того, что Натану была дарована мудрость свыше!
Едва ли когда-либо существовало что-либо, более рассчитанное, с одной стороны, на пробуждение чувств сочувствия, а с другой — негодования, чем предполагалось в данном случае; и несколько обстоятельств, из-за которых сердце должно быть заинтересовано в деле бедняка и которые усугубляли бесчувственное притеснение его богатого соседа (Томас Скотт).
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Пророк начал с того, что дал косвенное представление о гнусности преступления Давида, которое было передано таким образом, что царский суд был вынужден признать грубую несправедливость, в которой он был виновен. Были изображены безвинность, бессердечие и отвратительный эгоизм его поведения, хотя ни о верной службе Урии, ни о неблагодарности и предательстве царя, ни об убийстве его и его соратников не упоминалось - нет ли здесь намека на то, что , обличая заблуждающегося брата, мы должны постепенно доводить до худших элементов его проступка? Однако, каким бы очевидным ни был намек в притче Нафана, Давид не заметил его применения к самому себе – как это показывает, что, когда человек лишен связи с Богом, он лишен духовного различения: только в свете Господнем мы можем видеть свет. !
«И сильно разгневался Давид на этого человека, и сказал он Нафану: жив Господь, то человек, сделавший это дело, непременно умрет» (ст. 5). Дэвид предположил, что жалоба была выдвинута против одного из его подданных. Забыв о собственных преступлениях, он воспылал негодованием на предполагаемого преступника и с торжественной клятвой приговорил его к смерти. Осуждая богача, Давид невольно осуждает самого себя. Что за странная штука – сердце верующего! Какая мешанина обитает в нем!
Часто наполнен праведным негодованием на грехи других, будучи слеп к своим собственным!
Каждому из нас действительно необходимо торжественно и с молитвой размышлять над вопросами Римлянам 2:21-23. Лесть к себе заставляет нас быстро замечать недостатки других, но закрывать глаза на наши собственные тяжкие грехи. В зависимости от того, насколько человек любит свои грехи и возмущается, когда его обличают, он будет неоправданно суров, осуждая грехи своих ближних.
Побудив Давида вынести приговор предполагаемому преступнику за преступления, гораздо менее злостные, чем его собственное, пророк теперь с большим мужеством и прямотой заявил:
«Ты человек» (ст. 7) и прямо говорит в мире: «Так говорит Господь
Бог Израиля». Во-первых, Давиду напоминают о выдающихся милостях, которые были ему оказаны (ст. 7,8), в том числе о «женах» или женщинах из двора Саула, из которых он мог выбрать себе жену. Бог был готов дать еще больше (ст. 8): если бы он считал, что чего-то не хватает, он мог бы попросить об этом, и если бы это было для его блага, Господь даровал бы это (ср. Псалом 84:11). , ввиду нежного милосердия, верной любви и вседостаточных даров Божиих, его спрашивают: «Почему ты пренебрег повелением Господним, чтобы делать зло пред очами Его?» (ст. 9). Ах, именно презрение к Божественной власти является причиной всякого греха – пренебрежение Законом и его Дателем, действуя так, как если бы его повеления были пустяками, а его угрозы бессмысленными.
Желаемый результат теперь был достигнут. «И сказал Давид Нафану: согрешил я пред Господом» (ст. 13). Эти слова не были произнесены легкомысленно или механически, как показывает продолжение.
Его покаяние
Император Аркадий и его жена испытывали очень горькое чувство к Златоусту, епископу Константинопольскому. Однажды в порыве гнева император сказал одному из своих придворных: «Я бы отомстил за этого епископа!» Затем некоторые предложили, как это следует сделать. «Изгоните его и
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сослать его в пустыню», — сказал один. «Посадить его в тюрьму», — сказал другой.
«Конфисковать его имущество», — сказал третий. «Пусть он умрет», — сказал четвертый.
Другой придворный, чьи пороки порицал Златоуст, злобно сказал:
«Вы все совершаете большую ошибку. Вы никогда не накажете его такими предложениями. Если изгнать царство, он почувствует Бога так же близко к себе в пустыне, как и здесь. Если вы посадите его в темницу и нагрузите цепями, он будет еще молитесь за бедного и хвалите Бога в темнице. Если вы конфискуете его имущество, вы отнимете его имущество только у бедного, а не у него. Если вы осудите его на смерть, вы откроете ему рай. Князь, хотите ли вы отомстить ему»? Заставьте его совершить грех. Я знаю его: этот человек не боится ничего на свете, кроме греха. «О, если бы это было единственное замечание, которое наши собратья могли сказать нам с вами, единоверцы» (Из журнала «Содружество»).
Недавно мы наткнулись на вышеизложенное, читая, и подумали, что это станет наиболее подходящим введением в этот раздел. Какая у нас причина бояться ГРЕХА! – этой «мерзости», которую ненавидит Бог (Иер. 44:4), той ужасной болезни, которая принесла смерть в мир (Рим. 5:12), той страшной вещи, которую пригвоздили к кресту? Господь славы (1 Пет.
2:24), это постыдное дело, которое пачкает одежду верующего и так часто наносит позор святому Имени, которое он носит. Да, у каждого из нас есть веская причина бояться греха и просить Бога, чтобы Ему было угодно произвести в наших сердцах больший ужас и ненависть к нему. Разве это не одна из причин, почему Бог позволяет некоторым из наиболее выдающихся святых впадать в возмутительные злодеяния и записывать это в Своем Слове: чтобы мы были более недоверчивы к себе, понимая, что мы подвержены такому же позору нашего исповедания? : да, мы обязательно впадем в такое, если нас не поддержит могучая рука Божья.
Как мы видели, Давид согрешил, и согрешил тяжко. Что еще хуже, в течение долгого времени он отказывался признаться перед Богом в своем нечестии. Прошло несколько месяцев, прежде чем он почувствовал отвратительность своего поведения. Ах, мой читатель, это неизбежная тенденция греха притуплять совесть и ожесточать сердце. В этом его самая отвратительная особенность и фатальная сторона. Грех подсказывает виновному бесчисленные оправдания и всегда побуждает к смягчению. Так было вначале. Столкнувшись лицом к лицу со своим Создателем, ни Адам, ни Ева не проявили никакого раскаяния; скорее они пытались оправдать себя, возложив вину на кого-то другого. Так было с каждым из нас в естественном состоянии. Грех ослепляет и ожесточает, и ничто, кроме Божественной благодати, не может просветить и смягчить.
Ничто, кроме силы Всемогущего, не может пронзить огрубевшую совесть или сокрушить окаменевшее от греха сердце.
Теперь Бог не допустит, чтобы кто-либо из Своего народа оставался на неопределенный срок в состоянии духовного бесчувствия: рано или поздно Он выявляет сокрытые дела тьмы, обличает их в их преступлениях, заставляет их оплакивать их и приводит их к покаяние. Для достижения этой цели Бог использует разнообразные средства, ибо ни в чем Он не действует одинаково. Он не ограничен ни одной мерой или методом и, будучи суверенным, действует так, как считает нужным самому себе. В этом можно убедиться, сравнив некоторые случаи, записанные в Священном Писании. Именно ощущение впечатляющего величия Бога привело Иова к
62

покаяться в своей самоправедности и возненавидеть себя (Иов 42:1-6). Именно видение возвышенной славы Господа заставило Исайю воскликнуть: «Горе мне! ибо я погиб, потому что я человек с нечистыми устами» (Ис. 6:1-5). Вид чудесной силы Христа побудил Петра воскликнуть: «Отойди от меня, Господи, ибо я грешный человек» (Луки 5:8). Те, кто был в день Пятидесятницы, «умилились сердцем» (Деяния 2:37), услышав проповедь апостола.
В случае с Давидом Бог использовал притчу из уст своего пророка, чтобы произвести убеждение. Натан описал случай, когда с человеком обошлись так гнусно, что любой, кто слышал об этом, должен был вынужден осудить того, кто был виновен в таком безобразии. Ибо хотя самой природе греха свойственно ослеплять того, кто его совершил, тем не менее, он не лишает его чувства добра и зла. Даже когда человек нечувствителен к чудовищности своих собственных проступков, он все же способен различать зло в других: да, в большинстве случаев кажется, что тот, у кого бревно в собственном глазу, скорее увидит соринку в своем парень. Именно по этому принципу притча Нафана была обращена к Давиду: если царь медлил сознаться в своем нечестии, то он поспешил осудить как зло другого. Соответственно, дело было передано ему.
В притче (2 Цар. 12:1-4) обращается как к чувствам Давида, так и к его совести. Положение Урии и его жены трогательно изображено под фигурой бедняка со своей «одной овечкой», которая была ему дорога и «лежала у него на груди».
Тот, кто обидел его, представлен как богатый человек, у которого «очень много мелкого и крупного скота», что значительно усугубляет его вину в том, что он схватил и зарезал единственного агнца своего соседа. Поводом для преступления, искушением его совершить является то, что «пришел путник к богачу»: чтобы послужить ему, богач схватил ягненка бедняка. Тот «путешественник», пришедший к нему, изображает беспокойную плоть, активные похоти, блуждающие мысли, блуждающие глаза Давида в связи с Вирсавией. Ах, мой читатель, именно в этот момент нам больше всего нужно быть настороже. «Норгнув замыслы и всякое превознесение, восстающее против познания Божия, и пленив всякое помышление в послушание Христу» (2 Кор. 10:5).
«Больше всего хранимого храни сердце твое, ибо из него источники жизни» (Прит. 4:23). Часть этой задачи заключается в регулировании наших мыслей и отражении незаконных фантазий. Это правда, что мы не можем предотвратить проникновение блуждающих мыслей в наш разум и возникновение злых фантазий внутри нас, но мы обязаны противостоять им и отвергать их. Но именно этого Давиду не удалось сделать: он приветствовал этого «путешественника», он угощал его, он угощал его и угощал его тем, что не было законно, — тем, что принадлежало другому: это изображено в притче агнцем, принадлежащим его сосед. И, мой читатель, именно когда мы даем место нашим греховным похотям, потворствуем нашим злым фантазиям, питаем наши блуждающие мысли тем, что противозаконно, мы подготавливаем путь для печального падения. «Путешественники» придут к нам — ум будет активен — и наша обязанность — следить за тем, чтобы они питались законным: в этой связи поразмышляйте над Филиппийцам 4:8.
Затем Нафан проследил источник проблемы и показал, что послужило причиной и привело к ужасному падению Давида. Детали притчи подчеркивали невиновность, несправедливость, беззаконие, злобу его преступления. У него уже были свои жены, зачем же ему грабить бедного Урию? Дело было так ясно
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Поскольку вина преступника была так очевидно установлена, царь сразу же осудил преступника и сказал: «Человек, сделавший это, непременно умрет» (12:5). Тогда пророк повернулся и сказал ему: «Ты тот человек». Давид не вспыхнул горячим негодованием и гневом по поводу обвинений пророка: он не пытался отрицать свой тяжкий проступок или предлагать какие-либо оправдания ему. Вместо этого он откровенно признался:
«Я согрешил пред Господом» (ст. 13). И эти слова не были произнесены механически или легкомысленно, как ясно показывает продолжение и как мы сейчас увидим.
Дремлющая совесть Давида теперь пробудилась, и он осознал величие своей вины. Пронзительная стрела из колчана Божьего, которую Нафан всадил в его больное сердце, открыла взору Давида всю ужасность его нынешнего положения. Тогда он показал, что, хотя и горестно было его поведение, тем не менее он не был нечестивой душой, полностью оставленной небесами.
Дремлющая искра Божественной благодати в сердце Давида теперь начала вновь разжигаться, и перед этим простым и верным изложением фактов в мире его увертки исчезли, и его вина предстала во всей своей величине.
Поэтому он был далек от того, чтобы возмущаться резким упреком пророка или пытаться смягчить свое поведение: но в глубоком смирении сердца он признался: «Я согрешил пред Господом». Слов немного: но событие доказало, что они были языком подлинного покаяния, которое рассматривает грех как совершенный против власти и славы Господа, независимо от того, причинил ли он зло кому-либо из собратьев или нет (Томас Скотт).
Чтобы полностью уловить мнение Бога по любому вопросу, рассматриваемому в Его Слове, необходимо тщательно исследовать Священное Писание и тщательно сравнивать один отрывок с другим – несоблюдение этого принципа всегда приводит к неадекватному или одностороннему взгляду. Здесь так.
В историческом повествовании во 2 Царств ничего не говорится о глубоких упражнениях сердца, через которые сейчас прошел Давид; ничто не говорит о реальности и глубине его покаяния. Для этого нам следует обратиться к другому источнику, а именно к покаянным псалмам. Там Святой Дух милостиво дал нам запись того, что Давид был вдохновлен написать об этом, поскольку именно в Псалмах мы находим наиболее полно описанные разнообразные душевные переживания, через которые проходит верующий. Там мы можем найти безошибочное описание каждого упражнения сердца, испытанного святым во время его путешествия по этой пустыне; это объясняет, почему эта книга Священного Писания всегда пользовалась большой любовью народа Божьего; там они находят точное описание своей собственной внутренней истории.
Два основных псалма, которые дают нам представление о сердечных упражнениях, через которые сейчас проходил Давид, — это 51-й и 32-й. 51-й, очевидно, более ранний. В нем мы видим падшего святого, выбирающегося из «ужасной ямы и трясины». В последнем мы видим, как он снова стоит на твердой земле с новой песней в устах, даже блаженством того, «чей грех покрыт». Но оба они, очевидно, датируются тем временем, когда острый удар Божьего ланцета в руке Нафана пронзил совесть Давида и когда целебный бальзам Божьего заверения в прощении был возложен пророком на его сердце. Страстные вопли скорбящей души (Пс.
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51) на самом деле являются отголоском Божественного обетования – усилиями веры Давида схватить и присвоить милосердный дар прощения. Именно Божественное обещание прощения было основой и поощрением молитвы о прощении.
Следует отметить, что заголовок, прикрепленный к 51-му псалму, звучит так: «Псалом Давида, когда к нему пришел пророк Нафан, после того как он вошел в Вирсавию». Сперджен прекрасно отметил во вступительном слове: «Когда Божественное послание пробудило его дремлющую совесть и заставило его осознать величие своей вины, он написал этот Псалом.
Он забыл свои псалмы, пока потворствовал своей плоти, но вернулся к своей арфе, когда его духовная природа пробудилась, и он излил свою песнь под аккомпанемент вздохов и слез». и был восстановлен. Глубина его страданий и реальность его покаяния очевидны в каждом стихе. В нем мы можем увидеть горе и желания сокрушенной души, изливающей свое сердце перед Богом, смиренно и искренне просящей Его милости. Лишь грядущий День покажет, как много измученных грехом душ из этого Псалма – «все запятнаны слезами, в которых рыдал Давид свое покаяние» – нашли путь для отступников в великой и воющей пустыне.
Хотя псалом представляет собой один долгий призыв к прощению и восстановлению, в его прошениях можно различить порядок и прогресс — порядок не искусственного воспроизведения прошлого настроения ума, а инстинктивный порядок, в котором эмоция сокрушенного желания будет проявляться. когда-либо изливаться. В псалме все начинается (ст. 1), как и все начинается на самом деле, с того, что вопль о благосклонности основывается на «милосердии Твоем», на множестве сострадательных милостей Твоих; единственная мольба, которая может помочь Богу, Который любовь — это ее собственный мотив и ее собственная мера, чьи прошлые поступки являются стандартом для всего его будущего, чье собственное сострадание в своем бесчисленном количестве больше, чем сумма наших проступков, хотя они «больше, чем волосы на нашей голове». ".
Начиная с милости Божией, кающаяся душа может научиться смотреть на свой собственный грех во всех его аспектах зла (Александр Макларен).
Глубина и интенсивность ненависти псалмопевца к себе ясно раскрываются в различных терминах, которые он использует для обозначения своего преступления. Он говорит о своих «преступлениях» (ст. 1, 3), а также о своем «беззаконии» и «грехе» (ст. 2, 3). Как убедительно отметил другой: «С одной стороны, он видит отдельные действия, в которых он был виновен, — свою похоть, мошенничество, предательство, убийство; с другой стороны, ему кажется, что все они сплетены в один неразрывный клубок». раздвоенных, шипящих языков, подобных змее, - локонов, которые обвивают и обвивают голову Горгоны. Ни один грех не живет один, отдельные действия имеют общий корень, и целое сплетается вместе, как зелень в стоячем пруду, так что , за какую бы нить он ни был схвачен, вся масса притягивается к вам».
Глубокое понимание сущности и характера греха проявляется здесь в накоплении синонимов. Это преступление, или, как можно перевести еврейское слово
«бунт» — не просто нарушение безличного закона, но бунт воли подданного против его истинного Короля; непослушание небу, а также нарушение стандартов. Это беззаконие – извращение или искажение – действовать несправедливо или криво. Это грех или
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«промахиваясь», ибо всякий грех — это ошибка, уходящая в сторону от истинной цели, независимо от того, заботимся ли мы о славе Божией или о нашем собственном благополучии и счастье. Это осквернение и грязь, от которой не может очиститься ничего, кроме искупительной крови. Это зло (ст. 4), гнусное дело, заслуживающее лишь беспощадного осуждения. Это мучительная проказа, заставляющая его восклицать: «Очисти меня иссопом, и буду чист; омой меня, и буду белее снега» (ст. 7).
«Тебе, Тебе одному, согрешил я и сделал это зло пред очами Твоими» (ст. 4). В этих словах Давид свидетельствует об искренности своего раскаяния и доказывает, что он был возрожденным человеком. Только те, кто обладает духовной природой, увидят грех в присутствии Бога. Зло всякого греха заключается в его противостоянии небу, и сокрушенное сердце наполняется чувством причиненной ему несправедливости. Евангелистское покаяние скорбит о грехе, потому что он вызвал недовольство милостивого Бога и обесчестил любящего Отца. Давид, таким образом, не удовлетворился рассмотрением своего зла как такового или только по отношению к людям, пострадавшим от него. Он был виновен в преступлениях против Вирсавии и Урии и даже против Иоава, которого он сделал своим орудием, а также против всех своих подданных; но какими бы мрачными ни были эти преступления, они приобретали свой истинный характер только тогда, когда рассматривались как совершенные против Бога.
«Вот, я в беззаконии зачат, и во грехе родила меня мать моя» (ст. 5). Многих этот стих озадачил в свете его контекста, однако он не должен вызывать затруднений. Конечно, Давид сказал это не в целях самооправдания; скорее, это было сделано для того, чтобы подчеркнуть свою непростительную вину. Из второй половины стиха 4 становится ясно, что он оправдывал Бога: Ты не имел ничего общего с моим грехом: все это было моим собственным – из-за склонности ко злу моей развращенной природы. Не ты, но мои злые похоти искушали меня. Давид был занят полным исповеданием и поэтому признал оскверненность самой своей природы. Давид произнес стих 5, чтобы смирить себя, очистить Бога и возвеличить Божественную благодать.
В ясном свете Псалма 51 мы не можем сомневаться в реальности, искренности и глубине покаяния и сокрушенного сердца Давида. Мы завершаем этот раздел краткой цитатой Томаса Скотта:
Пусть не какой-нибудь гнусный лицемер, похожий на Давида только в своих преступлениях, и который ко всем другим отягчающим обстоятельствам добавляет привычку позволять грех, не подкрепляет его уверенность своим примером: пусть он сначала подражает смирению, покаянию и другим выдающимся милостям Давида, прежде чем он подумает сам или потребует от других считать его отступником.
Его прощение
Внутренний опыт верующего в значительной степени состоит из растущих открытий своей собственной порочности и Божьей благости, своих собственных непростительных неудач и бесконечного терпения Бога с частым чередованием уныния и радости, исповедания и благодарения. Следовательно, чем больше он читает Слово и размышляет над ним, тем больше он видит, насколько точно оно подходит для его случая и насколько точно в нем описана его собственная пестрая история. Двумя ведущими темами Священного Писания являются грех и благодать: на протяжении всего Священного Тома каждая из них прослеживается до своего первоисточника, каждая из них очерчена в своем истинном значении.
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характер, каждое прослеживается в своих последствиях и целях, каждое иллюстрируется и подтверждается многочисленными личными примерами. Как ни странно это звучит на первый взгляд, но верно, что именно на этих двоих, грехе и благодати, вращаются все дела между Богом и душами людей.
Сила только что сказанного получает ясную и поразительную демонстрацию в случае с Давидом. Видно, как внутри него действует грех во всей своей отвратительности, погружая его в грязь; но и благодать открывается во всей своей красоте, избавляя и очищая его. Одно служит темным фоном, на котором другое может сиять еще ярче. Нигде мы не видим так безошибочно страшную природу и ужасные дела греха, как в человеке по сердцу Божьему, столь уважаемому и столь высоко почитаемому, но, тем не менее, так позорно терпящему неудачу и опускающемуся так низко. Однако нигде мы не видим так ярко удивительную благодать Божию, как в совершении истинного покаяния в этом отъявленном преступнике, прощении его беззаконий и восстановлении его в общении. Царь Саул был отвергнут за гораздо более легкое преступление: Ах, он не был в завете! О, впечатляющее владычество Божественной благодати.
Святой Дух не только верно записал ужасные подробности греха Давида. Он также подробно описал трогательное покаяние кающегося царя. В дополнение к этому он показал нам, как Давид искал и получил Божественное прощение. Каждое из них записывается для нашего обучения и, можно добавить, для нашего удобства. Первый показывает нам страшную склонность плоти, которая все еще обитает в верующем, с ее склонностью приносить самые отвратительные плоды. Второе открывает нам плачевное дело, которое мы совершаем для себя, потворствуя своим похотям, и горькую чашу, которую нам потом придется испить. Третий сообщает нам, что, хотя наше положение и тяжело, но оно не безнадежно, и открывает путь, которому Бог требует от нас следовать. Подробно рассмотрев первые два, мы теперь обратимся к третьему.
Как в Псалмах Дух записал действия разбитого сердца Давида, так и из них мы узнаем, как он получил Божественное прощение за свои тяжкие преступления.
Начнем с обращения к одному из последних «покаянных» псалмов, который, как мы полагаем, вероятно, был написан самим Давидом. «Из глубины воззвал я к Тебе, о
Господь» (130:1). Существуют различные «пучины», в которые Бог время от времени допускает падение Своего народа: «пучины» испытаний и неприятностей из-за финансовых потерь, семейных утрат, личных болезней. Есть также «глубины» греха и вины, в которые они могут погрузиться, с вытекающими из этого «глубинами» убеждений и страданий, тьмы и отчаяния —
через сокрытие лица Божьего, а также сатанинское сопротивление и уныние. Именно на них здесь обращают особое внимание.
Замысел Святого Духа в этом 130-м псалме заключался в том, чтобы выразить и представить в личности и поведении псалмопевца душу, запутавшуюся в сетях сатаны, подавленную сознательным чувством вины за грех, но освобожденную от открытия благодать Божия, с ее отношением к этой благодати и ее участием. Мы цитируем полезный парафраз Джона Оуэна в его первых стихах:
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О Господь, своими многочисленными грехами и провокациями я довел себя до великих страданий. Беззакония мои всегда предо мною, и я готов быть потоплен ими, как потоком вод; ибо они завлекли меня в бездну, где я готов быть поглощенным. Но, тем не менее, хотя мое горе велико и сбивает с толку, я не могу, я не смею полностью унывать и отбрасывать все надежды на облегчение или выздоровление. И я не ищу никакого другого средства, пути или средства облегчения, но я обращаюсь к Тебе, Иегова, только к Тебе. И в этом моем обращении к тебе величие и неотложность моих проблем делают мою душу настойчивой, серьезной и настойчивой в моей мольбе, и пока у меня нет покоя, я не могу дать тебе покоя; о, поэтому внимайте и прислушивайтесь к голосу моего плача!
Когда душа в таком случае – в «глубине» скорби и уныния – нет для нее иного облегчения, кроме как у Бога, вполне излагающего ему сердце. Душа не может успокоиться в таком состоянии, и никакого избавления не добиться ни от какой тварной помощи. «Ассур не спасет нас; мы не будем ездить на конях; и мы не будем больше говорить о деле наших рук: вы — наши боги; ибо в вас сироты (убитые горем и беспомощные) обретают милость» (Осия 14:3). Только в Боге можно найти помощь. Тщетные вещи, которые придумали введённые в заблуждение католики, — молитвы «Богородице», покаяния, исповедь «священникам» и т. д.
посты, мессы, паломничества, возмещающие дела — все это «цистерны, в которых нет воды». Столь же бесполезны советы мира смущенным грехом душам — пытаться сменить обстановку, отвлечься от работы, музыки, веселого общества, удовольствий и т. д. Нет мира, кроме как в Боге мира.
Теперь, находясь в самом тяжелом состоянии, псалмопевец искал помощи у Господа, и его призыв не был напрасным. И вот за что нам нужно держаться, когда в подобных обстоятельствах: именно для этого и записано. Дорогой читатель-христианин, каким бы плачевным ни было твое положение, какой бы тяжелой ни была твоя нужда, каким бы отчаянным ни было твое положение, каким бы невыносимым ни было бремя твоей совести, твой случай не безнадежен. Давид воскликнул, и был услышан; он искал милости и получил ее; и Божественное обещание вам и мне таково: «Итак приступим с дерзновением к Престолу благодати, чтобы получить милость и обрести благодать для помощи во время нужды» (Евр. 4:16). Давид был не единственным, кто взывал к Богу из «глубины». Вспомните пророка Иону: он следовал своеволию, намеренно убегал от повеления Божьего, затем был брошен в море и проглочен китом; однако и о нем мы читаем: «Я воззвал о скорби моей к Господу, и он услышал меня; из чрева мучения воззвал я, и ты услышал голос мой» (2:2).
Именно его надежда на полноту Божественной благодати побудила Давида искать Господа.
«Если Ты, Займ, заметишь беззакония, Господи, кто устоит? Но у Тебя прощение, так что можно бояться Тебя. Я жду Заема, ждет душа моя, и на слово Его надеюсь» ( Пс. 130:3-5). В третьем стихе он признает, что не мог предстать перед Трисвятым на основании своей праведности и что если бы Бог «заметил беззакония», то есть вменил их в осуждение, тогда его случай действительно был бы безнадежным. В четвертом стихе он смиренно напоминает Богу, что с ним было прощение, чтобы его можно было почитать и обожать, а не шутить и высмеивать, ибо Божественный
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помилование не является лицензией на потакание своим слабостям в будущем. В пятом стихе он с надеждой ожидает какого-то «знака добра» (Пс. 86:17), какого-то «ответа мира» (Быт. 41:16) от Господа.
Но именно в 51-м псалме мы видим, как Давид наиболее определенно и искренне просит у Бога прощения. Та же интенсивность чувств, выраженная в употреблении стольких слов для обозначения греха, обнаруживается и в его повторяющихся синонимах прощения. Эта просьба исходит из его уст снова и снова, не потому, что он надеялся быть услышанным за свои многословия, а из-за серьезности своего желания. Подобные повторения являются признаками стойкости веры, тогда как те, которые длятся, подобно молитвам жрецов Ваала «от утра до времени вечернего жертвоприношения», указывают лишь на сомнения просителя. «Тщетное повторение», против которого предостерегал Господь, — это не повторение одной и той же формы просьбы, а механическое умножение одной и той же — как католицизм с его «pater nosters (наши отцы)» — и предположение, что существует добродетель и заслуга в этом.
Давид молился, чтобы его грехи были заглажены (ст. 1), и в этом прошении они рассматриваются как записанные против него. Он молился, чтобы смыть его (ст. 2) с них, в которых они кажутся грязными пятнами, которые требуют для их удаления жесткой очистки и избиения – ибо такова, по мнению некоторых комментаторов, сила Еврейский глагол. Он молился, чтобы очиститься (ст. 7), что было техническим словом, обозначающим священническое очищение прокаженного, объявляя его чистым от порока. В этом последнем упоминании есть трогательная уместность, ибо таким образом очищались не только прокаженные, но и те, кто осквернился от соприкосновения с мертвым телом (Числ. 19); и на ком зацепилась эта порча, как на убийце Урии? Молитва в оригинале еще более примечательна, поскольку глагол образован от слова «грех», и если бы наш язык позволял это, он был бы переведен как «ты избавишь меня от греха».
«Сердце чистое сотвори во мне, Боже, и дух правый обнови внутри меня» (Пс. 51:10). Его грех выявил его слабость и чувственность, но его раскаяние и страдания свидетельствовали о том, что превыше всех других желаний было его постоянное стремление к Богу. Прошения этого псалма ясно показывают, что, несмотря на его слабость и победу сатаны над ним, все же корень Божественного дела был в Давиде. Прося Бога сотворить в нем чистое сердце, Давид смиренно ставил себя на уровень невозрожденного: он также осознавал свою полную неспособность оживить или обновить себя: только Бог может создать либо новое сердце, либо новую землю. Прося о правильном духе, он признавал, что Бог принимает во внимание состояние нашей души, а также качество наших действий: «правильный дух».
это любящий, доверчивый, послушный и стойкий человек, которого никто, кроме Бога, не может ни передать, ни поддержать.
Среди его униженных исповеданий и искренних мольб о прощении с дивной силой и красотой звучит смелая просьба о восстановлении полного общения: «Возврати мне радость спасения Твоего» (ст. 12). Как эта просьба свидетельствовала о более чем обычная уверенность в богатом милосердии Божием, которое изгладило бы все последствия его греха! тщетная самонадеянность или безумный энтузиазм. «И поддержи меня свободным Духом Твоим» (ст. 12). Сначала он молился:
«Не возьми от меня Святого Духа Твоего» (ст. 11) – очевидная ссылка на ужасный суд.
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который пал на его предшественника Саула; здесь, уверенный, что предыдущее прошение удовлетворено, и сознающий свою собственную слабость и неспособность устоять, он просит, чтобы его поддержал Того, Кто один может передавать и поддерживать святость.
Прежде чем перейти к рассмотрению милостивого ответа, полученного Давидом, возможно, лучше всего рассмотреть вопрос: было ли оправдано его прошение у Бога о прощении? Или, если выразить это в форме, которая может лучше удовлетворить критиков: имеем ли мы право молить Бога о прощении наших грехов? Ибо сегодня есть люди, которые настаивают на том, что мы находимся в ином и более высоком отношении к небу, чем Давид. Некоторых наших читателей, несомненно, удивит тот факт, что мы поднимаем такой вопрос. Естественно, можно подумать, что то, что нам следует молиться о прощении, настолько очевидно, что никто не станет в этом сомневаться; что такая молитва настолько прочно основана на самом Писании, настолько согласуется с нашим положением заблуждающихся верующих и настолько почитает небо, что нам следует занять место кающихся просителей, признающих свои проступки и ищущих у Него прощающей милости, что больше ничего требуется доказательство. Но, увы, сегодня в христианском мире так велика путаница и так много ошибок, что мы чувствуем себя обязанными посвятить один или два абзаца разъяснению этого вопроса.
Существует более или менее влиятельная группа, которая утверждает, что бесчестно для крови Христовой просить Бога о прощении его грехов, цитируя: «Простив вам все согрешения» (Кол. 2:13). Эти люди путают наступление Искупления с его применением, или, выражаясь менее техническим языком, с тем, что Христос купил для Своего народа, с тем, что Святой Дух сделал им то же самое на суде их совести. Следует ясно указать, что, прося у Бога прощения, мы не молимся так, как будто кровь Христова никогда не была пролита, или как будто наши слезы и молитвы могут чем-то компенсировать Божественную справедливость. Тем не менее, возобновленные грехи требуют нового покаяния: правда, тогда нам не нужен другой Искупитель, но нам нужно новое проявление Божественного милосердия к нам (Евр. 4:16) и новое применение к нашей совести очищающей крови. (1 Иоанна 1:7, 9).
Святые древности молились о прощении: «Ради имени Твоего, Господи, прости беззаконие мое, ибо оно велико» (Пс. 25:11). Господь Иисус учил своих учеников молиться: «Прости нам долги наши» (Матфея 6:12), и эта молитва, несомненно, адресована сегодняшним христианам, поскольку она адресована «Отцу нашему»! Молясь о прощении, мы просим Бога помиловать нас ради Христа; мы просим Его не возлагать на нас такие грехи: «И не вступай в суд с рабом Твоим» (Пс. 142:2); мы просим Его о милостивом явлении нам Его милости к нашей совести: «Дай мне услышать радость и веселие, чтобы кости, которые Ты сокрушил, возрадовались» (Пс. 51:8); мы просим его предоставить утешительные доказательства его прощения, чтобы мы могли снова иметь «радость его спасения».
Теперь именно в 32-м псалме мы узнаем ответ: «Бог всякой благодати» (1
Домашний питомец. 5:10), дарованный его заблуждающемуся, но кающемуся ребенку. В своем вступительном слове по этому поводу Сперджен сказал: «Вероятно, за его глубоким раскаянием в своем великом грехе последовал такой блаженный покой, что он был вынужден излить свой дух под тихую музыку этой избранной песни».
Слово «Маскил» в начале означает «Учение». «Опыт одного верующего дает богатое наставление другим, он показывает шаги стада и таким образом утешает и направляет слабых». В конце 51-го псалма Давид молился: «О Господь, открой Ты
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уста мои и уста мои возвещут хвалу Твою» (ст. 15): здесь молитва услышана, и это начало исполнения обета Его.
«Блажен, кому прощено беззаконие, чей грех покрыт. Блажен человек, которому Господь не вменит беззакония, и в чьем духе нет лукавства» (Пс.
32:1, 2). В предыдущем псалме Давид начал с жалобного призыва о пощаде; здесь он открывается восхвалением, прославляющим счастье помилованного кающегося. Там мы услышали рыдания человека в агонии раскаяния и унижения; здесь мы имеем отчет об их благословенном исходе. Там мы имели множество синонимов греха и желаемого прощения; вот многосторонняя ценность прощения, которая выражается в различных, но равнозначных фразах. Один — псалом плача; другой, говоря его собственными словами, «песня-избавление».
Радость сознательного прощения звучит во вступительной части «Благословен человек», а бодрость его духа звучит в мелодичных вариациях единой мысли о прощении во вступительных словах. С какой благодарностью он черпает сокровища своего недавнего опыта, который выдает за снятие греха, снятие невыносимого груза с его сердца; как покрытие греха – сокрытие его безобразия от всевидящего Ока кровью Христовой; как вменение не греха – долг погашен. Как благословенно осознание того, что его собственное прощение воодушевит другие кающиеся души…
«О сем помолится Тебе всякий благочестивый» (ст. 6). Наконец, как драгоценна глубокая уверенность, которая дает возможность восстановленному сказать: «Ты мое укрытие; ты сохранишь меня от бед; ты окружишь меня песнями избавления»
(ст. 7)!
Вот и надежда для величайшего отступника, если он смирится пред Богом всякой благодати. За истинной скорбью о грехе следует прощение грехов: «Если исповедуем грехи наши, то Он, будучи верен и праведен, простит нам грехи наши и очистит нас от всякой неправды» (1 Иоанна 1:9).
Возможно ли, чтобы такого отступника от Бога можно было вылечить и впоследствии допустить к комфортному общению с Ним? Несомненно, это:
«ибо у Господа милость, и у Него великое искупление», и он никогда не изгонит ни одного смиренного кающегося верующего, какими бы ни были его прежние преступления, и не позволит сатане вырвать какую-либо из его овец из его руки. Пусть тогда падшие вернутся к Господу без промедления и попросят прощения через искупительную кровь Искупителя (Томас Скотт).
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ЖИЗНЬ ВЕРЫ



Глава 8
Испытания Элиша
Особые отношения, существовавшие между Илией и Елисеем, предвещали то, что относится к небу и его слугам, а ранние переживания, через которые прошел Елисей, — это те испытания, с которыми приходится столкнуться почти каждому подлинному служителю Евангелия.
Все предварительные подробности, записанные о пророке до начала его миссии, должны иметь свое соответствие в ранней истории любого, кого Бог использовал в работе Его Царства. Этот опыт в случае с Елисеем начался с определенного призыва от Господа, и это до сих пор его порядок действий. За этим призывом последовала серия вполне реальных испытаний, которые вполне можно назвать предварительным курсом дисциплины. Эти испытания были многочисленными и разнообразными. Их было семь, что сразу указывает на тщательность и полноту тех испытаний, через которые прошел Елисей и которые подготовили его к будущему.
(1) Испытание его привязанностей
Это произошло в то время, когда он получил призыв посвятить все свое время и силы служению Богу и Своему народу. Это был тест на выносливость. Елисей не был тем, кто потерпел неудачу в мирских делах и теперь желал «улучшить свое положение», и он не был лишен тех, кто дорожил им и поэтому стремился войти в более близкий круг.
Отнюдь не. Он был сыном зажиточного фермера и жил с родителями, к которым был преданно привязан. Реакция на то, что Илия накинул на него пророческую мантию, означала не только отказ от благоприятных мирских перспектив, но и разрыв счастливых домашних связей. Вопрос был очевиден: что должно преобладать — ревность к Иегове или любовь к своим родителям? То, что Елисей был далеко не человеком с холодным и бесчувственным характером, ясно из многих вещей. Когда Илия велел ему остаться в Вефиле, он ответил: «Я не оставлю тебя» (4 Царств 2:2); и когда его хозяина схватили от него, он выразил свою глубокую скорбь криком: «Мой отец! Мой отец!» и разрывая на себе одежды (ст. 12).
Нет, Елисей не был стоиком, и разрыв с близкими ему чего-то стоил.
Но он не уклонился от требуемой от него жертвы. Он «оставил волов», с которыми пахал, и «побежал за Илией», прося только: «Позволь мне поцеловать отца моего и мать мою, и я пойду за тобой» (3 Царств 19:20). Когда разрешение было дано, он поспешно произнес прощальную речь, и он удалился; и в священном повествовании нет упоминаний о том, что он когда-либо возвращался домой даже с кратким визитом. К его родителям было проявлено почтительное уважение, да, нежное отношение, но он не предпочитал их Богу. Господь не требует от Своих слуг бессердечного игнорирования своего сыновнего долга, но Он претендует на первое место в их сердцах. Если только тот, кто обдумывает вход
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в министерство определенно готовы согласиться с тем, что он должен немедленно оставить свои поиски. Ни один человек не может быть достоин служения, если он не готов решительно подчинить естественные связи духовным связям. К счастью, в ответе Елисея на это первое испытание дух взял верх над плотью.
(2) Проверка его искренности
Это произошло в начале последнего путешествия двух пророков. «И было, когда Господь хотел вознести Илию в вихре на небо, Илия пошел с Елисеем из Галгала. И сказал Илия Елисею: побудь здесь, прошу тебя» (4 Царств 2:1-2).
Комментаторы выдвигали различные причины, объясняющие, почему фишвитянин должен был обратиться с такой просьбой. Некоторые думают, что именно потому, что он хотел побыть один, скромность и смирение не пострадали от того, что его спутник стал свидетелем великой чести, которой ему собирались оказать. Другие полагают, что это произошло потому, что он хотел избавить Елисея от печали последнего прощания. Но ввиду всего последующего и принимая во внимание эту деталь в связи со всем происшествием, мы полагаем, что эти слова пророка имеют совершенно иное толкование, а именно, что Илия теперь доказывал решимость и привязанность Елисея к нему. Во время своего призыва Елисей сказал: «Я последую за тобой», и теперь ему была предоставлена возможность вернуться, если он того пожелает.
Был один человек, который какое-то время сопровождал апостола Павла, но позже ему пришлось сокрушаться:
«Димас оставил Меня, возлюбив мир сей, и удалился в Фессалоники» (2 Тим. 4:10). Многие сделали то же самое. Устрашенные трудностями пути, обескураженные неблагоприятной реакцией на их усилия, их пыл остыл, и они пришли к выводу, что ошиблись в своем призвании; или, поскольку перед ними открывались лишь небольшие и непривлекательные поля, они решили улучшить себя, вернувшись к мирской деятельности.
К каким числам относятся торжественные слова Христа: «Никто, взяв руку свою на плуг и оглядываясь назад, не пригоден для Царствия Божия» (Лк. 9:62). Совсем иначе обстояло дело с Елисеем. Никакое мимолетное впечатление не побудило его, когда он заявил Илии: «Я последую за тобой». И когда его подвергли испытанию, готов ли он следовать за ним до конца курса, он успешно доказал свою непоколебимую верность. «Пока жив Господь и жива душа твоя, Я не оставлю тебя», — был его непоколебимый ответ. Ох уж эта стабильность.
(3) Проверка его воли или решения
Из Галгала Илия и его товарищ отправились в Вефиль, и там он столкнулся с тонким искушением, которое одолевало любого, чье сердце еще не было полностью укреплено. «И вышли сыны пророков, которые были в Вефиле, к Елисею и сказали ему: знаешь ли ты, что Господь отнимет сегодня господина твоего от головы твоей?» (4 Царств 2:3). Это было все равно, что сказать: зачем думать о том, чтобы идти дальше, какой в этом смысл, когда Господь вот-вот заберет его у тебя? И заметьте, те, кто здесь пытался заставить его отклониться от своего курса, были не агентами Иезавели, а теми, кто был на стороне Господа. И не только один мог удержать Елисея, но, очевидно, вся группа пророков старалась убедить его в том, что
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ему следует отказаться от своей цели. Именно таким образом Бог испытывает характер Своих слуг: показать им и другим, колеблются ли они или стойки, управляются ли они полностью Его призывом и волей или же их путь направляется советами людей.
Святая независимость должна отличать слугу Божьего. Так было и с главой апостолов: «Я не советовался с плотью и кровью» (Гал. 1:16). Если бы он сделал это, какие проблемы он себе нажил бы; Если бы он прислушивался к разнообразным советам других апостолов, в каком замешательстве находился бы его собственный разум! Если Христос — мой Учитель, то именно от Него и только от Него я должен подчиняться своим приказаниям. Пока я не уверен в его воле, я должен продолжать прислуживать ему; как только мне станет ясно, я должен приступить к исполнению этого, и ничто не должно побудить меня отвернуться. Так было и здесь. Елисей был призван Богом следовать за Илией, и он был полон решимости держаться его до конца, даже несмотря на то, что это означало пойти против доброго совета и оскорбить всех своих собратьев. «Замолчите», — был его ответ. Это было одно из испытаний, с которыми столкнулся этот писатель много лет назад, когда его пастор и друзья-христиане убеждали его поступить в духовную семинарию, хотя они знали, что там преподают смертельную ошибку. Было нелегко выступить против них, но он глубоко благодарен, что сделал это.
(4) Испытание его веры
«И сказал ему Илия: Елисей, подожди здесь, прошу тебя, ибо Господь послал меня в Иерихон» (4 Царств 2:4). «Останься здесь». Они были в Вефиле, и это было место священных воспоминаний. Именно здесь Иаков провел свою первую ночь, спасаясь от гнева брата. Здесь ему было дано видение лестницы, вершина которой доходила до неба, и он увидел восходящих и нисходящих по ней ангелов Божиих. Здесь Иегова открыл себя и дал ему драгоценные обещания. Проснувшись, Иаков сказал: «Воистину Господь на этом месте… это не что иное, как дом Божий, и это врата небесные» (Быт. 28). Восхитительное место было вот это: место божественного общения. Ах, тот, который в высшей степени привлекателен для тех, кто духовно настроен, и, следовательно, тот, который такие люди совершенно не хотят покидать. Что может быть желательнее, чем жить там, где пользуются такими привилегиями и милостями! Так чувствовал себя Петр на святой горе.
Увидев преобразившегося Христа и разговаривающих с Ним Моисея и Илию, он сказал: «Господи, хорошо нам быть здесь; если Ты позволишь нам сделать здесь три кущи: одну Тебе, и одну Моисею, и одну Илии». ." Давайте останемся и будем наслаждаться таким благословением. Но этого не могло быть.
Бог все еще испытывает своих слуг в этот самый момент. Они находятся в таком месте, где их труды явно видят улыбку небес. Присутствие Господа реально, Его тайны открываются им, и с Ним наслаждаются близким общением. Если бы он следовал своим собственным наклонностям, он бы остался там, но он не волен угождать себе: он слуга другого и должен выполнять его приказания. Илия объявил: «Господь послал меня в Иерихон», и если Елисей должен «следовать» за ним до конца, то ему тоже придется пойти в Иерихон.
Да, Иерихон был гораздо менее привлекателен, чем Вефиль, но воля Божия ясно указывала на это.
Не соображения о собственных вкусах и удобствах должны побуждать служителя Христова действовать, а исполнение долга, к чему бы это ни привело. Крепление
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Преображение произвело сильное впечатление на Петра, но в основе его лежал одержимый бесами юноша, остро нуждавшийся в освобождении! (Матфея 17:14-18). Елисей сопротивлялся соблазнительной перспективе, снова говоря: «Я не оставлю тебя». Ох, за такую верность!
(5) Испытание его терпения
Это было двойное испытание. Когда два пророка прибыли в Иерихон, младший испытал повторение того, что он испытал в Вефиле. И снова «сыны пророков» из местной школы обратились к нему со словами: «Знаешь ли ты, что Господь сегодня отнимет твоего господина от головы твоей?» Самого Илию они оставили одного, а на его товарища они напали. Именно связь, в которой это происходит, дает ключ к его значению. Весь отрывок представляет нам испытания Елисея сначала одним способом и в одном месте, а затем в другом. Тот факт, что в Иерихоне он встретится с повторением того, с чем он столкнулся в Вефиле, указывает на то, что слуге Божьему нужно быть особенно настороже в этот момент. Он не должен доверять даже
«князья», временные или духовные, но перестают совершенно принадлежать человеку, уповая на Господа и опираясь не на собственный разум. Хотя было досадно, что эти люди приставали к нему подобным образом, Елисей дал им вежливый ответ, который, тем не менее, показал им, что он не должен отклоняться от своей цели: «Да, я знаю это, молчите».
«И сказал ему Илия: останься здесь, ибо Господь послал меня на Иордан».
Он сказал это в доказательство тому, как Спаситель испытывал двух учеников на пути в Эммаус, когда тот «делал вид, что пойдет дальше» (Луки 24:28). Многое было пройдено с тех пор, как они вместе отправились из Галгала. Устал ли Елисей от путешествия, или он был готов упорствовать до конца?» им предоставилась благоприятная возможность сделать это. Елисей мог бы взмолиться: «Я могу быть полезен здесь молодым пророкам, но какую пользу я могу принести Илии у Иордана?» Бог очень использовал Филиппа в Самарии ( Деяния 8:12), когда ангел Господень повелел ему встать и пойти на юг «в Газу пустынную» (ст. 26). И он встал и пошел, и Бог почтил его послушание. И сказал Елисей господину своему: «Я не оставлю тебя», нет, не в одиннадцатый час, и велика была его награда.
(6) Испытание его характера
«И было, когда они перешли (Иордан), Илия сказал Елисею: проси, что мне сделать тебе, прежде чем я буду взят от тебя» (4 Царств 2:9). Вот ясное доказательство того, что Илия подвергал испытанию своего товарища, когда он в разных местах остановки просил его: «Останься здесь» или оставайся, ибо, конечно, он не сделал бы такого предложения, как это, если бы Елисей был непослушен и действовал в своеволии.
Очевидно, что фишвитец был настолько доволен преданностью и вниманием Елисея, что решил наградить его прощальным благословением: «Проси, что мне сделать для тебя». Если это и не было самым поисковым из всех испытаний, то уж точно самым показательным. К чему на самом деле стремилось его сердце? Чего он желал больше всего? На первый взгляд показалось удивительным, что Элайджа распахнул настежь дверь и предложил предоставить ему что-нибудь.
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преемник должен спросить. Но они не только провели вместе несколько лет; Реакция Елисея на другие испытания убедила его в том, что эта верная душа не попросит ничего, что было бы неуместно или что Бог не мог бы дать.
«И сказал Елисей: прошу тебя, пусть двойная часть духа твоего будет на мне». Он поднялся над всеми плотскими и мирскими желаниями, всем, чего жаждало природное сердце, и просил того, что более всего было бы для славы Божией и блага Его народа. Елисей не искал ни богатства, ни почестей, ни мирской власти, ни престижа. Он просил лишь о том, чтобы получить то, что делало его первенцем Илии, наследником его официального наследия (Второзаконие 21:17). Это была благородная просьба. Работа, к которой он был призван, включала в себя тяжелую ответственность и столкновение с серьезными опасностями, и для выполнения своих обязанностей ему необходимо было обладать духовной силой. Вот что нужно каждому рабу Божию превыше всего: быть «облеченным силой свыше». Самые блестящие способности, самый способный интеллект, самые богатые приобретения не будут иметь никакого значения, если они не будут подпитаны энергией святого.
Работа служения такова, что ни один человек не обладает естественной квалификацией для нее; только Бог может устроить все ради одного и того же. Ради этого облечения апостолы ждали Бога десять дней. Чтобы получить его, Елисею пришлось успешно выдержать предыдущие испытания, пройти через Иордан и неотрывно смотреть на своего господина.
(7) Проверка его дарований
Когда мы просим Бога о чем-то, Он часто проверяет нашу искренность и назойливость, заставляя нас ждать этого, а затем, когда Он удовлетворяет нашу просьбу, Он доказывает нашу верность тем, как мы ее используем.
Если дарована вера, возникают обстоятельства, способные вызвать на практике все наши сомнения и страхи. Если нам дается мудрость, вскоре мы сталкиваемся с ситуациями, в которых у нас возникает сильное искушение уступить место глупости. Если передается мужество, то придется столкнуться с опасностями, рассчитанными на то, чтобы вызвать сильнейшее землетрясение. Когда мы получаем какой-то духовный дар, Бог распоряжается так, чтобы у нас была возможность использовать его.
Так было и с Елисеем. Ему была дарована двойная доля духа Илии, и пророческая мантия его господина упала к его ногам. Какая ему от этого польза? Достаточно теперь сказать, что ему противостоял Иордан — он находился на другой стороне его, и больше не было Илии, которого можно было бы разделить на части в его водах!
Теперь мы переходим от испытаний, которым подвергся Елисей, к поступку, который ему пришлось пройти. Духовное значение его путешествия также должно получить свое отражение в переживаниях слуги Христова.
Это путешествие началось в Галгале (4 Царств 2:1), и никто не может достойно работать в Царстве Божьем, пока его душа не познакомится с тем, что означает это место. Это было первое место остановки израильтян после того, как они вошли в Ханаан, и где им пришлось остановиться.
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прежде чем они отправятся завоевывать свое наследие (Нав. 5:9). Именно там были обрезаны все мужчины, родившиеся в пустыне.
Теперь «обрезание» говорит об отделении от мира, посвящении Богу и применении ножа к плоти. Образно говоря, это означало прекращение старой жизни, снятие «поношения Египта». Существует обрезание «сердце» (Рим.
2:29), и это то, что является отличительным признаком духовных детей Божьих, поскольку обрезание плоти отличало Его земной народ.
Таким образом, путь Божьего слуги обязательно должен начинаться с Галгала. Только когда он безжалостно умерщвит свою плоть, отделится от мира и безоговорочно посвятит себя небу, он не будет готов к путешествию дальше.
Из Галгала Елисей перешел в «Вефиль», что означает «дом Божий». Как мы видели, первоначально это было место священных воспоминаний, но с течением времени оно было сильно осквернено. Вефиль был ужасно загрязнен; ибо именно там Иеровоам поставил одного из своих золотых тельцов, назначил идолопоклонническое священство и ввел народ в ужасный грех (3 Царств 12:28, 33). Елисей должен посетить это место, чтобы на него соответственно повлияло бесчестие, нанесенное Господу.
История повторилась. Дом Божий, исповедующая церковь, осквернена, и слуга Христа должен принять близко к сердцу отступническое состояние христианского мира сегодня, чтобы его служение было эффективным. Из Вефиля они направились в Иерихон, место, находившееся под проклятием Божьим (Нав. 6:26). Слуге Божьему необходимо глубоко осознать тот торжественный факт, что этот мир находится под проклятием святого Бога. И что это за «проклятие»? Смерть (Рим.
6:23), и именно об этом говорит Иордан (конечная остановка). Это тоже должно быть пройдено в опыте его души, если служитель хочет быть эффективным.
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ЖИЗНЬ ВЕРЫ



Глава 9
Христианское подчинение
«повинуясь друг другу в страхе Божием» (Ефесянам 5:21).
Это общее увещевание, подытоживающее многое из того, что было изложено в четвертой и пятой главах этого послания. Оно основано на великой истине единства мистического Тела Христова и обращено к святым, в которых, как живых членах этого Тела, в созидании которого они индивидуально заинтересованы и лично ответственны, согласно мера благодати, дарованная каждому (4:1-7, 16). Когда им предлагалось «говорить истину каждому ближнему своему», тут же добавлялось: «ибо мы члены друг другу» (4:25). Крепко держась за главу верой, они должны были ходить в силе того Духа, который обеспечил их в Господе для спасения и соединил их друг с другом в Его любви (5:18-20). Прежде всего, им нужно было помнить, что вместе они были Божьим «храмом» (2:19-21), а индивидуально — Его «детьми» (5:1), и поэтому их призывали «ходить в любви» (5). :2) и «в страхе Божием». Поэтому они должны подчиняться не только Богу в своем индивидуальном отношении к Нему, но и друг другу.
Послание к Ефесянам 5:21 также следует рассматривать как начало той части послания, которая доходит до конца 6:9, и провозглашает общий принцип, который иллюстрируется деталями последующих стихов. «Подчинение друг другу» вовсе не означает, что истинное христианство есть разновидность духовного коммунизма, сводящего всех к одному общему уровню. Оно не только не разрушает обычные жизненные отношения и не порождает беспорядка, беззакония и неповиновения, но утверждает всякую законную власть и облегчает всякое справедливое иго.
Пусть каждая душа будет подвластна высшим силам. Ибо нет власти не от Бога: власть существующие от Бога предопределены... Итак воздавайте все должное им: кому дань, кому обычай, кому страх, кому честь, кому честь (Рим. 13) :1, 7).
Повинуйтесь начальствующим над вами, и покоряйтесь, ибо они наблюдают за душами вашими, чтобы дать отчет, чтобы они делали это с радостью, а не с печалью (Евр. 13:17).
Бойтесь Бога, почитайте царя (1 Пет. 2:17).
«Повинуясь друг другу»: в соответствии с вашими различными ситуациями и отношениями в церкви и обществе, а также с тем подчинением, которое установлено Небесным Словом и предписано Его провидением.
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Таким образом, этот призыв к взаимному подчинению не только венчает ряд предшествующих заповедей, но также становится основой изложения христианского поведения в тех естественных и социальных отношениях, которым принадлежат особые обязательства и в которых христиане могут оказаться. размещен. Евангелие не отменяет гражданских различий, но обязывает верующего соблюдать порядок, установленный небесами.
В свете того, что следует сразу за этим, где женам предписывается подчиняться своим мужьям, детям своим родителям, а слугам своим господам, некоторые пришли к выводу, что «покоряться друг другу» означает не что иное, как
«оказывайте послушание тому, кому должно». Но ограничивать его обязанностью нижестоящих по отношению к вышестоящим было бы неоправданным сужением его сферы действия, поскольку условия этого запрета не являются оговорочными. Такое ограничение не так хорошо согласуется и с другими местами Писания. Но более того: такое толкование не соответствует дальнейшему, поскольку речь идет также о мужьях, родителях, хозяевах и на них возлагаются их обязанности.
Хотя настаивается на подчинении жены мужу, тем не менее, обязательства мужа по отношению к жене также соблюдаются. Если от детей требуется послушание родителям, то также указывается и ответственность отцов. В то время как слуг учат, как вести себя со своими хозяевами, последних учат относиться к своим работникам с должным вниманием и добротой. И здесь баланс благополучно сохраняется. Властью нельзя злоупотреблять. Власть не должна перерождаться в тиранию. Закон должен применяться милосердно. Правило должно регулироваться любовью.
Правительство и дисциплина должны поддерживаться в государстве, церкви и доме; однако правители должны действовать в страхе Божием и вместо того, чтобы властвовать над своими подданными, стремиться им к благу и служить их интересам.
Христиане должны стремиться не к господству, а к полезности. Отличительным признаком христианского ученичества является скорее самоотречение, чем самоутверждение. Святых сравнивают с овцами, а не с козлами или волками. Повиноваться друг другу — значит взаимно служить друг другу, ища друг для друга благополучия и преимущества во всем.
«Грех — это преступление закона» (1 Иоанна 3:24): иными словами, грех — это бунт против власти Бога, пренебрежение Им, разновидность своеволия. Грех раздражается любыми ограничениями и полон решимости поступать по-своему. Грех эгоистичен, властен, безразличен к благополучию других. Иго и ограничения невыносимы для греха, и каждая попытка навязать их встречает сопротивление. Это сопротивление проявляется с самого раннего детства, поскольку ребенок, которому мешают, будет плакать и брыкаться, потому что ему не позволено поступать по-своему. Поскольку все рождаются во грехе, мир наполнен раздорами и раздорами, преступлениями и войнами. Но при возрождении передается принцип благодати, и хотя грех не уничтожен, его господство разрушено. Любовь Божия изливается в обновленное сердце, чтобы противодействовать его природному эгоизму. Иго Христово добровольно принимает на себя верующий, и Его пример становится правилом его повседневного хождения. Став членом тела Христова, он отныне должен прилагать все усилия, защищая интересы своих братьев и сестер. Он связан обязательствами делать добро всем людям, особенно тем, кто принадлежит к дому веры.
79

Поскольку грех обитает в христианине, ему необходимо часто навязывать ему этот запрет «покоряйтесь друг другу». Такова бедная человеческая природа, что, когда человек возводится на почетное положение, даже если это возрожденный человек, призванный служить дьяконом, он склонен господствовать над своими братьями. Самое серьезное предостережение против этой ужасной склонности можно найти в Луки 22:24. «И был между ними раздор, кого из них считать большим». Этот спор произошел между двенадцатью апостолами, когда они сидели в присутствии Спасителя после Вечери!
Увы, как мало было услышано этому предупреждению! Сколько людей с тех пор стремились к такому же приоритету? Как часто дух зависти и раздора порождался теми, кто стремился к превосходству в церквях. Как немногие осознают, что делать добро лучше, чем быть великим, или, вернее, что единственное истинное и благородное величие состоит в том, чтобы быть добрым и делать добро – тратить и тратиться на служение другим. Величие – это не подхалимство, а служение тем, кто менее благосклонен.
Тем не менее, существует подчинение и снисхождение, назначенные небесами, которые мы обязаны соблюдать. Это справедливо и для церковной власти. Бог предопределил, чтобы были учителя и учившие, правители и управляющие. Он поднимает тех, кто должен контролировать других, и от них требуется подчиняться их власти (Евр. 13:17). Но их правление является административным, а не законодательным, скорее директивным, чем авторитетным, и «управляется советом, а не судом», как выразился Мэнтон.
И здесь должно быть взаимное подчинение, ибо и правители, и управляемые имеют взаимное служение. Сами правители — всего лишь «служители» (1 Кор. 4:1): у них действительно почетная должность, но они всего лишь слуги (2 Кор. 4:5), чья работа — пасти стадо, действовать как управляющие. или направляет словом и примером (1 Тим. 4:12). Хотя они
«над вами в Господе» (1 Фес. 5:12), но не «как господа над наследием Божиим» (1 Фес. 5:12).
Домашний питомец. 5:5), но движимые любовью к душам, поиском их назидания, мягкими попытками убедить, а не принуждать и тиранить.
В гражданском государстве также существует политическая власть, или правительственная власть, которая является Божьим постановлением и которой Его народ должен подчиниться ради Него. «Подчиняйтесь всякому постановлению человека ради Господа: царю ли, как верховному, или правителям, как посланным от Него для наказания злодеев и для похвалы делающих добро» (1 Пет. 2:12, 13). Таким образом, существует обязанность совести подчиняться нашим гражданским правителям, как верховным, так и нижестоящим магистратам, за исключением случаев, когда они требуют от меня чего-то, что противоречит Божьему Правилу, поскольку действовать вопреки этому было бы вызовом Божественному Правлению. власти, и, следовательно, будет ради Дьявола, а не Господа. Государственным служителям полагается честь, подчинение, послушание, однако они, в свою очередь, находятся под Божественным владычеством, «ибо Он есть служитель Божий во благо» (Рим. 13:4). Мировой судья, член кабинета министров (или сената), сам король — всего лишь слуга Божий, которому он еще должен дать отчет о своем управлении; тем временем он должен исполнять свой долг на благо государства, служа интересам тех, кто находится под его началом.
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То же касается и экономической власти мужа. родитель, хозяин. Существуют не только обязанности, относящиеся к этим отношениям, но и взаимные обязательства, при которых власть вышестоящего должна быть подчинена интересам нижестоящего. Муж — глава жены, и она обязана признавать его своим господином (1 Пет. 3:6), но это не дает ему права действовать как тиран и делать ее рабыней своих похотей. Он обязан любить и лелеять ее, оказывать ей честь, как более слабому сосуду, искать ее счастья и делать все, что в его силах, чтобы облегчить ее бремя.
Родители должны управлять своими детьми и не терпеть неповиновения, однако они не должны провоцировать их гнев жестоким обращением, а воспитывать их в учении и наставлении Господнем, уча их быть правдивыми, трудолюбивыми, честными, заботиться о благо их души и тела.
Хозяевам предписано давать своим слугам «то, что справедливо и равно, зная, что они имеют Господина на небесах» (Кол. 4:1), который не одобрит никакой несправедливости и не потерпит никакой жестокости. Бог настолько связал нас друг с другом, что каждый должен внести свой вклад в общее благо.
Власть дарована людям небесами не для их самовозвышения, а для блага тех, кем они управляют. Власть должна применяться с доброй волей и благожелательностью, а подчиненные должны оказывать почтение - не угрюмо, а свободно и радостно, как к Богу. «К свободе вы, братия, призваны: только свободу не используйте для повода для плоти, но любовью служите друг другу» (Гал. 5:13) истолковывает для нас
«подчиняясь друг другу». Там предписывается взаимное подчинение братской любви, той любви, которая «не ищет своего», но всегда трудится на благо своих объектов.
Это то взаимное подчинение, которым обязан один христианин другому, не стремящийся возвыситься над своими собратьями и властвовать над ними, но бескорыстный, несущий бремена друг друга. Именно проявляя этот дух, мы угождаем Богу, украшаем Евангелие и показываем, что мы — последователи Того, Кто был кроток и смирен сердцем. Умерщвляя нашу гордыню и эгоизм, проявляя взаимную привязанность, исполняя обязанности уважения и доброты к детям Божьим, мы показываем, что перешли от смерти в жизнь.
«Будьте братолюбивы друг к другу с нежностью, в почтительности друг друга предпочитая» (Рим. 12:10). Греческое слово «предпочитать» означает брать на себя инициативу или подавать пример. Вместо того, чтобы ждать, пока другие будут оказывать мне честь или служить мне, я должен заранее уступить им. Там, где следует развивать и проявлять христианскую любовь, необходимо думать и действовать с уважением к нашим братьям и сестрам. «В смиренномудрии каждый почитайте друг друга лучше себя» (Флп. 2:3).
Это не означает, что отец в Господе должен ценить мнение духовного младенца больше, чем свое собственное, и еще меньше то, что он должен притворяться, что уважает духовность другого человека, которого он искренне не испытывает; но это означает, что, если его сердце будет правым, он настолько распознает образ Христа в своем народе, что почтение к ним с любовью станет одновременно легкой и легкой задачей.
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приятный долг, ставящий их интересы выше своих собственных; и, судя себя верно, он обнаружит, что «наименьший из всех святых» не подходит никому лучше, чем он сам. Опытный и смиренный верующий скорее воздаст честь своим братьям, чем будет искать ее для себя.
Итак, если Бог призвал вас на служение, то это не для того, чтобы вы подражали павлину или ставили себя в роли маленького папы. Вы призваны не господствовать над Божьим виноградником, а трудиться в нем, служить Его народу. Величайший из апостолов заявил: «Хотя я и свободен от всех, но всем я сделал себя слугой, чтобы иметь больше» (1
Кор. 9:19). Но ваш образец — человек, бесконечно более великий, чем Павел. Посмотрите, как он смиряет себя, выполняя самую черную работу, когда он, препоясавшись полотенцем, наклонился и омыл ноги своим ученикам! И помните, что он сказал служителям Своего Евангелия:
«Итак, если Я, ваш Господь и Учитель, омыл ваши ноги, то и вы должны мыть ноги друг другу. Ибо Я дал вам пример, чтобы вы поступали так, как Я сделал вам. Истинно, истинно говорю Я ты: раб не больше Господа своего, и посланный не больше пославшего его».
(Иоанна 13:14-16).
Надменный и надменный дух зла становится его слугой.
Этот святой баланс между «не называйте никого своим отцом на земле» и «подчиняйтесь друг другу» был прекрасным примером Господа Иисуса, который, хотя и был воплощением Бога, также был Слугой Иеговы. Если, с одной стороны, мы обнаружим, что он отказался быть в рабстве учениям и заповедям фарисеев (Луки 11:38; Матфея 15:2) и отверг их традиции своим авторитетным «Я говорю вам» (Матфея 5 :21,22 и т. д.), с другой стороны, мы видим, как он подчиняется всем постановлениям Божьим и является совершенным примером каждого аспекта смиренного подчинения. В детстве он был «подчинён» своим родителям (Лк. 2:51). Прежде чем он начал свое служение, он согласился креститься от Иоанна, сказав: «Так надлежит нам исполнить всякую правду» (Матфея 3:15). Он искал не своей славы (Иоанна 8:50), а славы пославшего Его (Иоанна 7:18).
Он отказывал себе в еде и отдыхе, чтобы служить другим (Марка 3:20). Все свое время он проводил в том, чтобы «делать добро» (Деяния 10:38). Он терпеливо и нежно переносил тупость своих учеников, не переломил трости надломленной и не угасил льна курящегося (Матфея 12:20). И он оставил нам пример того, что мы должны следовать его стопам.
Подчинение друг другу означает для каждого право на частное суждение и уважение его убеждений. Это подразумевает готовность принять совет и обличение от моих братьев, как это сделал Давид, когда он был царем (Пс. 141:5). Это означает радостное самоотречение, когда я стремлюсь к их благу. Это означает делать все, что в моих силах, чтобы служить их святости и счастью. Как выразился один из старых достойных людей: «Святые — это деревья праведности, плоды которых должны есть другие; свечи, которые тратят себя на то, чтобы дарить свет и утешение тем, кто их окружает».
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Чтобы повиноваться этой заповеди, нам необходимо облечься в смирение: именно гордые не могут выносить подчинения и считают ниже себя протягивать руку помощи тем, кто менее привилегирован. Любовь должна быть теплой и активной, чтобы начальство и низшее относились друг к другу с добротой и уважением. Там, где царит любовь, никто не будет пренебрегать или пренебрегать. «В страхе Божием» должно оказываться это подчинение: с совестью перед Его повелением, с уважением к Его славе.
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ЖИЗНЬ ВЕРЫ



Глава 10
Благодать Подготовка к славе
«Ибо благодать Божия, приносящая спасение, явилась всем человекам, научая нас тому, что, отвергнув нечестие и мирские похоти, мы должны жить целомудренно, праведно и благочестиво в этом нынешнем мире, ожидая той блаженной надежды и явления славы. великого Бога и Спасителя нашего Иисуса Христа» (Титу 2:11-13).
Вступительное слово «Ибо» восходит к стиху 10. В непосредственном контексте апостол увещевал служителей поступать дружелюбно и верно, чтобы они «во всем украшали учение Бога, Спасителя нашего». Чрезвычайно важно, чтобы мы были здравомыслящими в доктрине, поскольку заблуждение действует на душу так же, как яд на тело. Да, очень необходимо, чтобы мы были здоровы в вере, ибо бесчестно для Бога и вредно для нас самих верить лжи Дьявола, ибо это и есть ложное учение. Тогда не будем пренебрегать доктринальной проповедью, ибо «все Писание богодухновенно и полезно для научения» (2 Тим. 3:16).
Но есть еще кое-что, что не менее важно для того, чтобы доктрина была здравой, а именно то, что мы украшаем ее своим поведением. Чем здравее я в учении, чем громче я рекламирую свои ортодоксальные взгляды, тем больше я поношу это учение, если моя жизнь будет мирской, а мое хождение плотским. Насколько искренне нам нужно молиться о Божественных способностях, чтобы мы могли «украсить учение во всем». Нам нужно учение Священного Писания, написанное в наших сердцах, формирующее наш характер, регулирующее наши пути и влияющее на наше поведение. Мы
«украшайте» учение, когда мы «ходим в обновленной жизни», когда мы каждый час живем как те, кто должен предстать перед судилищем Христовым. И мы должны «украшать учение во всем»: в каждой сфере, которую мы занимаем, во всех отношениях, которые поддерживаем, в каждом кругу, в который нас вводит Божье провидение.
Теперь апостол усиливает сказанное им в стихе 10, напоминая нам, что «благодать Божия, приносящая спасение, явилась всем человекам». Это находится в благословенном контрасте с законом, который не несет ничего, кроме «осуждения». Но благодать Божия приносит спасение двояким образом: через то, что Христос сделал для Своего народа, и через то, что Он действует в них. «Он спасет народ Свой от грехов их» (Матфея 1:21): спасет от вины и наказания за грех, а также от любви или силы греха. Эта благодать Божия «явилась»: она вспыхнула, как утренний свет после темной ночи. Оно «явилось» и объективно, и субъективно — в Евангелии и в наших сердцах: «когда Богу угодно было... открыть во мне Сына Своего» (Гал. 1:16); «Бог, повелевший свету воссиять из тьмы, воссиял в сердцах наших» (2 Кор. 4:6).
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Благодать Божия – Его любящая доброта, Его благоволение, Его свободное расположение – явилась «всем людям». Это выражение используется в Писании в двух разных значениях: иногда оно означает всех без исключения, например: «все согрешили и лишены славы Божией». В других отрывках оно означает всех без различия, как здесь: как для рабов, так и для свободных, для раба как для господина, для язычников как для иудеев; ко всем видам и состояниям людей. Но как я могу знать, что явилась мне благодать Божия, приносящая спасение? Жизненно важным вопросом является тот, к которому никто из тех, кто действительно ценит вечные интересы своей души, не будет относиться легкомысленно или считать само собой разумеющимся. Многие заявляют, что они «спасены», но не дают никаких доказательств этого в своей жизни. Вот вдохновенный ответ.
«Научая нас тому, отвергая нечестие и мирские похоти». Божественная благодать учит своих избранных получателей как субъективно, так и объективно, эффективно и теоретически.
Благодать в сердце удерживает нас от злоупотребления благодатью в голове: она избавляет нас от того, чтобы сделать благодать лакеем греха. Там, где благодать Божия приносит спасение душе, она действует действенно. И чему учит благодать? Практическая святость. Благодать не искореняет нечестие и мирские похоти, но заставляет нас отвергать их. И что, но
«Божественная благодать» может? Ни философия, ни этика, ни какая-либо форма человеческого образования или культуры не могут этого сделать. Но благодать действует через порывистую силу благодарности, через желание любви угодить Спасителю, вселяя решимость поступать достойно призвания, к которому мы призваны».
Увы, многие из тех, кто рад услышать о благодати, приносящей спасение, становятся беспокойными, когда проповедник настаивает на истине, которую учит отрицать Божья благодать. Это очень неприятное слово в наш век самоугождения и потакания своим слабостям; но обратимся к Матфея 16:24: «Тогда сказал Иисус ученикам Своим: если кто хочет идти за Мною, отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною». И еще: «Кто не несет креста своего и идет за Мною, не может быть Моим учеником» (Лк. 14:27): таково непрестанное требование Христа, и ничто, кроме действующей внутри Божественной благодати, не может дать никому возможности удовлетворить его. .
Благодать учит отрицательно: она учит нас отречься от зла. Сначала Дагон должен быть свергнут, прежде чем можно будет установить ковчег Божий. Прежде чем Агнец сможет питаться, необходимо удалить закваску из наших домов. Чтобы облечься в нового человека, необходимо избавиться от старого человека.
Благодать учит христианина умерщвлять свои члены, находящиеся на земле: «отрицать нечестие и мирские похоти». Благодать учит верующего противостоять этому злу, не позволяя плоти господствовать над ним и не позволяя греху доминировать над его сердцем.
«Нечестие» — это неспособность отдать Богу должное место в наших сердцах и жизни. Это игнорирование его заповедей и повелений. Это предпочтение твари, любовь к удовольствиям больше, чем к святости; не заботясь о том, нравится ли мое поведение Господу или неугодно. Помимо открытой неверности и грубых злодеяний существует множество форм «нечестия». Мы виновны в «нечестии», когда не молимся. Мы виновны в «нечестии», когда смотрим на Бога и опираемся на него.
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существо; или когда мы не видим руки Божьей в провидении, приписывая свои благословения
«удача» или «шанс». Мы виновны в «безбожии», когда ропщем на погоду.
«И мирские похоти»: это те привязанности и вожделения, которые доминируют и управляют мирским человеком. Это сердце жаждет мирских объектов, удовольствий, почестей, богатства. Это чрезмерное увлечение теми вещами, которые служат лишь временной цели и использованию.
«Мирские похоти» вытесняют небесные интересы и заботы земные. Это можно сделать с помощью вещей, которые сами по себе вполне законны, но через неумеренное употребление они овладевают сердцем. «Мирские похоти» — это «похоти плоти, похоть очей и гордыня житейская» (1 Иоанна 2:16).
Теперь Божественная благодать учит христианина «отрицать нечестие и мирские похоти». Оно делает это, налагая на него «страх Господень», чтобы он удалялся от зла. Оно делает это, занимая сердце высшей целью: когда Христос открылся сердцу самарянки, она «оставила свой водонос» (Иоанна 4:28). Оно делает это, предоставляя мощные мотивы и стимулы к личной святости. Это происходит благодаря пребывающему в нас Духу, противостоящему плоти (Гал. 5:17). Оно делает это, заставляя нас подчинить интересы тела высшим интересам души.
Благодать учит позитиву. Недостаточно «отрицать нечестие и мирские похоти», мы также должны «жить трезво, праведно и благочестиво в этом нынешнем мире».
«Трезвость» стоит на первом месте, потому что без нее мы не можем жить праведно или благочестиво: тот, кто берет себе больше, чем причитается или соответствует, не отдаст ни людям, ни Богу их доли.
К сожалению, слово «трезвый» сейчас обычно ограничивается словом, противоположным опьянению, но христианин должен быть трезвым во всем. Трезвость — это умеренность в наших стремлениях к стремлению к земным вещам и их использованию. Мы должны быть умеренными в еде, сне, отдыхе, одежде. Нам нужно быть трезвомыслящими, а не экстремистами. Только Божественная благодать может действенно научить трезвости, и если я возрастаю в благодати, то я отрезвляюсь.
Благодать не устраняет естественных склонностей и привязанностей, но управляет ими, обуздывает их излишества. Итак, первое, чему благодать учит нас положительно, — это самообладание. «Долготерпеливый лучше сильного, и владеющий своим духом лучше завоевателя города» (Притч. 16:32).
«Справедливо». Это касается наших отношений с нашими собратьями. Это воздает каждому должное, обращаясь со всеми с честью; никому не причиняя вреда, стремясь к благу всем. Жить «праведно» — значит поступать с другими так, как мы хотели бы, чтобы они поступали с нами; это быть правдивым, вежливым, внимательным, добрым, полезным. «Делать добро всем людям, особенно тем, кто принадлежит к вере», должно быть нашей постоянной целью. Это вторая половина требования закона: мы должны «возлюбить ближнего, как самого себя». Только Божественная благодать может эффективно «научить» нас этому. Ничто, кроме Божественной Милости, не может противодействовать нашему врожденному эгоизму.
«Божественный». Таково отношение наших сердец к Богу, всегда ищущих Его славы. Благочестие состоит из трех ингредиентов, или, точнее, оно исходит из трех источников: веры, страха и любви. Только верой мы можем по-настоящему постичь Бога: «Смотрите, братия, чтобы не было у кого из вас лукавого сердца неверия, отступившего от Бога живого» (Евреям 3:12).
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Лет сорок назад мы часто слышали выражение «такой-то и такой-то богобоязненный человек»; то, что мы редко слышим это сейчас, является плохим знаком. Но есть два рода страха: рабский и сыновний — боязнь Божия и трепет перед Богом. Первый вид был виден в Адаме, когда он устрашился Господа и скрылся. Второй род продемонстрировал Иосиф, когда его искушала жена Потифара: благоговейный страх удержал его. Только Божественная благодать может
«научите» нас этому. А любовь принуждает к послушанию: «Если любите Меня, соблюдите заповеди Мои» (Иоанна 14:15). Только послушание любви приемлемо Богу: сердце, растаявшее от Его благости, теперь желает угодить Ему.
«Ждем этой блаженной надежды и славного явления великого Бога и Спасителя нашего Иисуса Христа». Теперь это не следует отрывать от контекста, ибо там нам показана необходимая предпосылка – благодать, готовящаяся к Славе. Отрывок в целом состоит из трех частей: в прошлом благодать Божия приносила спасение верующему; в настоящем Божественная благодать учит его, как отрицательно, так и положительно, как жить угодно Богу; в-третьих, в будущем дело Божественной благодати будет совершено в верующем, при возвращении Христа.
Таким образом, стих 13 является необходимым продолжением того, что было до нас в стихах 11 и 12.
Моя голова может быть наполнена пророчествами, я, может быть, ярый премилленарист, я могу думать и говорить, что я «ищу той блаженной Надежды», но, если только Божественная благодать не учит меня отвергать «нечестие и мирские похоти» и «жить трезво». «праведно и благочестиво в этом мире», то я обманываю себя. Не заблуждайтесь по этому поводу. По-настоящему «искать этой блаженной надежды» — это духовное отношение: это стремление тех, чьи сердца правы перед Богом. Таким образом, наш текст можно суммировать тремя словами: благодать, благочестие, слава.
Теперь наша «надежда» — это нечто большее, чем будущее событие, относительно деталей которого могут существовать значительные разногласия. Наша надежда – это нечто большее, чем просто следующий пункт Божьей пророческой программы. Это нечто большее, чем место, в котором нам предстоит провести вечность. Надежда христианина – это человек. Замечали ли вы, насколько ярко и решительно этот факт представлен в Священном Писании? «Я приду снова и приму вас к Себе (Иоанна 14:3); «Сей самый Иисус, вознесенный от вас на небо, таким же образом придет» (Деяния 1:11); «Мы ожидаем Спасителя "
(Флп. 3:20); «Приближается пришествие Господне» (Иак. 5:8) – не приближается даже Великая Скорбь, не приближается Тысячелетие, не приближается даже Вознесение, но приближается Пришествие Господне. Именно Его собственным блаженным человеком необходимо занять наши бедные сердца.
Вот бедная жена, муж которой много месяцев отсутствовал в далеких краях, долг которого требовал от него поехать туда. Приходит известие, что он возвращается домой: преданная жена полна радости от перспективы возвращения мужа. Она ломает голову над тем, какова будет его программа действий после его приезда? Нет, всепоглощающее для нее — он сам — скоро перед ней предстанет ее возлюбленный.
Не поймите меня неправильно: я не говорю, что план пророчества малоинтересен или что для нас не имеет значения, каким путем пойдет Христос; но то, что я
87

Я пытаюсь подчеркнуть, что основной и главный момент всей этой темы — это сосредоточение наших подготовленных сердец на Самом Христе. Бог хотел, чтобы мы занимались не столько пророческими подробностями, сколько блаженной личностью Его дорогого Сына.
Итак, та «блаженная надежда», которую «ищет» христианин, — это не событие, а Личность: Сам Христос. «И вот имя Ему, которым будут называть Его: Господь праведности» (Иер. 23:6) – Господь – наша праведность. «Ибо Он есть мир наш» (Еф.
2:13) – Господь есть мир наш. «Когда же явится Христос, жизнь наша» (Кол. 3:4), — Господь есть жизнь наша. «По повелению Бога Спасителя нашего и Господа Иисуса Христа, Который есть наша надежда» (1 Тим. 1:1) — Господь есть наша надежда.
Для меня «эта благословенная надежда» сводится к трем вещам. Во-первых, Христос придет, чтобы принять меня к Себе. Во-вторых, что Христос тогда сделает меня подобным Себе, ибо ничто иное, как это, не удовлетворит ни его, ни обновленное сердце. В-третьих, Христос собирается навсегда провести меня с Собой, вечность блаженства, проведенную в Его непосредственном присутствии. Тогда будет ответ на его молитву: «Отче, хочу, чтобы и они, которых Ты дал Мне, были со Мною, где Я, чтобы они видели славу Мою» (Иоанна 17:24).
Но «искание этой блаженной Надежды» для самого Христа является позицией сердца. Христианин «смотрит» глазами веры, а вера всегда покоится только на Боге и Его Слове. На веру не влияют сенсационные статьи из газет о последних деяниях Гитлера, Муссолини и т. д. Писание говорит: «Пришествие Господне приближается», и вера верит этому. Христианин «смотрит» глазами надежды, радостно предвкушая совершенное общение со своим Возлюбленным. Христианин «смотрит» глазами любви, ибо ничто, кроме его личного присутствия, не может удовлетворить его. Это позиция ожидания: Христос дал твердое обещание о своем пришествии, но точное время не указано, чтобы мы могли быть в постоянной готовности. Это позиция ожидания, поскольку мы не «ищем» того, чего, как мы знаем, никогда не произойдет. Это позиция мольбы, ответ сердца: «Итак, приди, Господь Иисус».
Последнее слово по поводу титула Христа: «Славное явление великого Бога и Спасителя нашего Иисуса Христа», или, как более правильно передает это подстрочник Бэгстера, «И явление славы, великого Бога и Спасителя, Господа нашего Иисуса Христа». ". То, что Христос назван здесь «великим Богом», намекает нам на три вещи. Во-первых, это указывает на контраст с его первым пришествием, когда он появился в унижении и смирении как
«слуга». Во-вторых, это показывает нам, что он назван «Богом» не из вежливости, а по праву своей Божественной природы. В-третьих, это свидетельствует о том, что Спаситель ни в чем не уступает Отцу, а равен Ему, «великому Богу».
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