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Введение
 
 
Много было написано о том, что обычно называют «Молитвой Господней», но мы предпочитаем называть «Семейной молитвой», и много о первосвященнической молитве Христа в Иоанна 17, но очень мало о молитвах апостолов. Лично мы не знаем ни одной книги, посвященной этому, и, за исключением брошюры о двух молитвах из Ефесянам 1 и 3, мы почти ничего о ней не видели. Нелегко объяснить это упущение: можно было бы подумать, что апостольские молитвы имели для нас такое значение и ценность, что привлекали бы внимание тех, кто писал на религиозные темы. Хотя мы решительно осуждаем усилия тех, кто хочет заставить нас поверить, что молитвы Ветхого Завета устарели и не подходят для святых нашего устроения, тем не менее кажется очевидным, что молитвы, записанные в посланиях, особенно подходят христианам. За исключением только молитв Искупителя, только в молитвах послания есть хвалы и прошения, обращенные именно к «Отцу», только в них они возносятся во имя Посредника, и только в них мы находим полное дыхание Дух усыновления.
Как приятно слышать, как какой-нибудь старец-святой, давно ходивший с Богом и наслаждавшийся близким общением с Ним, изливает перед Ним свое сердце в поклонении и мольбе. Но насколько более блаженным мы могли бы считать это, если бы мы слушали высказывания тех, кто лично сопровождал Христа в те дни, когда Он обитал в этой скинии. И если бы один из апостолов все еще был здесь, на земле, какой высокой привилегией мы бы считали слышать, как он молится! Настолько высокая привилегия, что большинство из нас были бы готовы пойти на значительные неудобства и проехать большое расстояние, чтобы получить такую благосклонность. И если бы наше желание было удовлетворено, как внимательно мы бы прислушивались к его словам, как старательно старались бы сохранить их в своей памяти. Что ж, никакого такого неудобства, никакого такого путешествия не требуется: Святому Духу было угодно записать довольно много апостольских молитв для нашего наставления и удовлетворения. Доказываем ли мы, что ценим такое благо? Составляли ли мы когда-нибудь их список и размышляли над их значением?
Никаких молитв апостолов в Деяниях
В нашей предварительной задаче по изучению и составлению таблиц записанных молитв апостолов на нас произвели впечатление две вещи: одна на первый взгляд весьма удивительная, а другая ожидаемая. Что может показаться нам странным (а некоторых из наших читателей это может даже поразить), так это книга Деяний, которая дает нам большую часть информации, которой мы располагаем об апостолах, но не содержит ни одной их молитвы. его двадцать восемь глав. Однако небольшое размышление должно показать нам, что это упущение полностью соответствует особому характеру этой книги, поскольку книга Деяний гораздо более исторична, чем религиозная, и состоит в гораздо большей степени из хроники того, что Дух совершал через апостолов, чем из книги Деяний. что Он совершил в них. Здесь выдвигаются на первый план публичные дела посланников Христа, а не их частные занятия. Действительно, они показаны как мужи молитвы, как видно из слов: «Мы постоянно будем предавать себя молитве и служению слова» (Деяния 6:4). Снова и снова мы видим, как они занимаются этим святым упражнением (Деяния 9:40; 10:9; 20:36; 21:5; 28:8); однако нам не сказано, что они сказали, ближайшим приближением к этому является Деяния 8:15, ибо их слова не записаны. Мы рассматриваем молитву из Деяний 1:24 как молитву ста двадцати, а молитву из Деяний 4:24-30 — как молитву «своего общества».
Павел в высшей степени человек молитвы
Вторым фактом, который произвел на нас впечатление, когда мы созерцали поле перед нами, было то, что подавляющее большинство записанных молитв апостолов исходило из сердца Павла; и этого, как мы уже говорили, действительно следовало ожидать. Вы спросите, почему? Могут быть возвращены несколько ответов. Павел был главным апостолом язычников. Петр, Иаков и Иоанн служили главным образом верующим евреям (Гал. 2:9), и даже в дни своего необращения они имели обыкновение преклонять колени перед Господом. Но язычники вышли из язычества, и вполне уместно, чтобы их духовный отец также был для них примером благочестия. При этом он написал вдвое больше посланий, чем все остальные апостолы, вместе взятые; тем не менее молитв в его посланиях в восемь раз больше, чем во всех их. Но главным образом мы вспоминаем первое, что было сказано о Павле после его обращения: «Вот, он молится» (Деяния 9:11). Как будто то, что он в особой степени будет отмечен как муж молитвы, стало лейтмотивом его последующей жизни.
Другие апостолы не были лишены этого духа, ибо Бог не нанимает безмолитвенных служителей, так как у Него нет немых детей. «Взывать к Нему день и ночь» считается одним из отличительных признаков избранных Его (Лк. 18:7). Тем не менее, некоторым из Его слуг и некоторым из Его святых разрешено наслаждаться более близким и постоянным общением с Господом, чем другим (за исключением Иоанна), и это, очевидно, имело место с человеком, который однажды даже был восхищен в рай. Ему была удостоена особой меры «благодати и молений» (Зах. 12:10), так что он, по-видимому, пользовался преимуществом над своими собратьями благодаря духу молитвы, который обитал в нем в значительной степени. Такова была пылкость его любви ко Христу и членам Его мистического тела; такова была его напряженная забота об их духовном благополучии и росте, что из души его постоянно лился поток молитвы к Богу о них и благодарения за них. Перед нами предстанет множество иллюстраций только что сказанного, примеры того, как в разгар его доктринальных и практических наставлений вспыхивал восторг преданности.
Всеохватность молитвы
Прежде чем идти дальше, следует указать, что в данной серии исследований мы не предлагаем ограничиться просительными молитвами апостола, а охватить более широкий диапазон. В Священном Писании «молитва» включает в себя гораздо больше, чем просто извещение о наших просьбах к Богу, и это то, о чем Его народу необходимо напоминать, а некоторых из них нужно наставлять в наши дни поверхностности и невежества. Сам стих, в котором представлена привилегия рассказывать о наших нуждах перед Господом, подчеркивает именно это: «Во всем в молитве и прошении с благодарением открывайте свои желания пред Богом» (Флп. 4:6). Если не будет выражена благодарность за уже полученные милости и не будет выражена благодарность за предоставленную нам постоянную благосклонность к прошению к нашему Отцу, как мы можем рассчитывать на то, что услышим Его и получим мирные ответы! Однако молитва в своем высшем и полном смысле возвышается над благодарением за удостоенные дары: сердце простирается в созерцании Самого Дающего, так что душа падает ниц перед Ним в поклонении и поклонении.
Хотя нам не следует отклоняться от нашей непосредственной темы и вступать в тему молитвы вообще, следует отметить, что есть еще один аспект, который должен иметь преимущество перед упомянутыми выше, а именно, самоотвращение и исповедание наше недостоинство и греховность. Душа должна торжественно напомнить себе о том, к кому мы приближаемся, к Всевышнему, перед которым и сами серафимы закрывают лица свои (Ис. 6). Хотя божественная благодать сделала христианина «сыном», тем не менее он все еще остается творением и как таковое находится на бесконечном и непостижимом расстоянии ниже Творца; поэтому вполне уместно, чтобы он глубоко почувствовал и признал это, заняв свое место в прахе перед Ним. Более того, нам нужно помнить, что мы есть, а именно не только твари, но (считаемые в себе) грешные существа, и потому нам нужно и чувство, и сознание этого, когда мы склоняемся перед Святым. Только так мы сможем с каким-либо смыслом и реальностью считать посредничество и заслуги Христа основой нашего подхода.
Таким образом, в широком смысле молитва включает в себя исповедание греха, прошение об удовлетворении наших нужд и почтение наших сердец Самому Даятелю. Или, можно сказать, основные ветви молитвы — это смирение, мольба и поклонение. Поэтому мы надеемся охватить в рамках этой серии не только такие отрывки, как Ефесянам 1:16-19 и 3:14-21, но также и такие стихи, как 2 Коринфянам 1:3 и Ефесянам 1:3. Псалом 100:4 ясно показывает, что слова «благословен Бог» сами по себе являются формой молитвы: «Входите в врата Его с благодарением и во дворы Его с хвалою; благодарите Его и благословляйте имя Его». Можно привести и другие ссылки, но этого достаточно. Курение, приносимое в скинии и храме, состояло из различных ароматов, смешанных вместе (Исх. 30:34-35), и именно смешение одного с другим делало благоухание таким ароматным и освежающим. Ладан был прообразом заступничества нашего великого Первосвященника (Откр. 8:3-4) и молитв святых (Мал. 1:11). Подобно пряностям, наше унижение, мольба и поклонение должны быть пропорционально смешаны в нашем приближении к престолу благодати – не исключая друг друга, а смешиваясь друг с другом.
Служительская обязанность молитвы
Тот факт, что в посланиях Нового Завета встречается так много молитв, привлекает внимание к важному аспекту служения. Обязанности проповедника не выполняются полностью, когда он покидает кафедру, поскольку ему необходимо поливать посеянное им Семя. Мы остановимся немного на этом вопросе для пользы молодых проповедников. Уже было видно, что апостолы «постоянно посвящали себя молитве и служению слова», и этим они оставили превосходный пример для подражания всем, кто следует за ними в священном призвании. Соблюдайте порядок, и не только соблюдайте, но и прислушивайтесь к нему и практикуйте его. Самая кропотливая и тщательно подготовленная проповедь, скорее всего, останется безрезультатной для слушателей, если только она не родилась в результате душевного труда перед Богом. Если проповедь не является результатом искренней молитвы, мы не должны ожидать, что она пробудит дух молитвы в тех, кто ее слышит. Как мы уже отмечали, Павел сочетал мольбы со своими наставлениями. Наша привилегия и обязанность — удалиться в тайное место после того, как мы покинем кафедру, и попросить Бога написать Его Слово в сердцах тех, кто нас слушал, чтобы не дать врагу украсть Семя, чтобы таким образом благословить наши усилия. чтобы они могли принести плод в вечную хвалу Божию.
Лютер имел обыкновение говорить: «Есть три вещи, необходимые для того, чтобы стать успешным проповедником: мольба, размышление и скорбь». Это было записано одним из его учеников из его «Застольных бесед». Мы не знаем, какие разъяснения сделал великий реформатор, но мы предполагаем, что он имел в виду, что молитва необходима для того, чтобы привести проповедника в подходящее состояние, чтобы справляться с божественными делами и наделить его силой; что размышление над Словом необходимо для того, чтобы снабдить его материалом для его послания; и эта скорбь необходима в качестве балласта для его сосуда, поскольку служителю Евангелия нужны испытания, чтобы сохранять его смиренным, подобно тому, как апостолу было дано жало в плоть, чтобы он не мог чрезмерно возвыситься из-за обилия данных ему откровений. Молитва является назначенным средством получения духовных сообщений для наставления нашего народа. Мы должны много времени проводить с Богом, прежде чем мы будем готовы выйти и говорить от Его имени. Колоссянам напомнили, что их служитель «всегда горячо подвизался за вас в молитвах, чтобы нам пребыть совершенными и совершенными во всей воле Божией» (Кол. 4:12). Может ли ваша церковь правдиво сказать то же самое о вас?
Обязанность верующих молиться
Но пусть не думают, что эта примечательная особенность посланий представляет собой урок только для проповедников. Отнюдь не. Эти послания адресованы народу Божьему в целом, и все в них необходимо и соответствует их христианской жизни. Верующие тоже должны много молиться не только за себя, но и за всех своих братьев и сестер во Христе, особенно по этим апостольским образцам, прося об особом благословении, которое они указывают. Мы уже давно убеждены, что нет лучшего способа – более практичного, ценного и эффективного способа – выразить заботу и привязанность к нашим братьям-святым, чем нести их перед Богом в объятиях нашей веры и любви. Изучая молитвы в этих посланиях и размышляя над ними по пунктам, мы можем яснее узнать, каких благословений нам следует желать для себя и других, о каких духовных дарах и благодатях нам больше всего нужно просить. Сам факт того, что эти молитвы, вдохновленные Святым Духом, были внесены в постоянную запись в священном Томе, указывает на особые милости, которые следует искать и получать от Бога.
Верующие обращаются к Богу как к Отцу
Мы завершим эти предварительные и общие замечания, обратив внимание на некоторые наиболее определенные особенности апостольских молитв. Обратите внимание, к кому обращены эти молитвы. Хотя в этом вопросе нет единообразия в выражениях, а скорее соответствующее разнообразие, тем не менее, наиболее частым способом обращения к Божеству в нем является Отец: «Отец милосердия» (2 Кор. 1:3), «Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа» (Еф. 1:3; 1 Петра 1:3), «Отец славы» (Еф. 1:17), «Отец Господа нашего Иисуса Христа» (Еф. 3:14). ). В этом мы можем видеть, как апостолы прислушались к наставлению своего Учителя, ибо, когда они просили Его: «Господи, научи нас молиться», Он ответил так: «Когда молитесь, говорите: «Отче наш, сущий на небесах» ( Луки 11:1-2), пример, который Он также подал им в Иоанна 17:1, 5, 11, 25. Это также записано для нашего обучения. Мы не забываем о том, как многие незаконно и легкомысленно обращались к Богу как к «Отцу», однако их оскорбления не оправдывают нашего отречения от этих благословенных отношений. Ничто так не способно согреть сердце и дать свободу высказываний, как осознание того, что мы приближаемся к нашему «Отцу». Если мы получили «Дух усыновления» (Рим. 8:15), давайте не угашать его.
Краткость молитв апостолов
Далее отметим краткость молитв апостолов. Не некоторые и даже не большинство, но все они чрезвычайно кратки, большинство из них состоит всего из одного или двух стихов, а самый длинный состоит всего из семи стихов. Как это осуждает длинные, безжизненные и утомительные молитвы с многих кафедр. Словесные молитвы обычно ветрены. Снова процитируем Мартина Лютера, на этот раз из его комментариев к молитве «Отче наш» к мирянам: «Когда ты молишься, пусть твои слова будут немногочисленны, но твои мысли и чувства многочисленны, и, прежде всего, пусть они будут глубокими. Чем меньше ты говоришь, тем лучше». ты молишься... внешняя и телесная молитва есть то жужжание уст, тот внешний лепет, который проходит без всякого внимания и который поражает слух человеческий, а молитва в духе и истине есть внутреннее желание, движения, вздохи, исходящие из глубины сердца. Первая есть молитва лицемеров и всех надеющихся на себя, последняя есть молитва детей Божиих, ходящих в страхе Его».
Обратите также внимание на определенность молитв апостолов. Хотя они и слишком кратки, они очень ясны. Это были не расплывчатые бредни или простые обобщения, а конкретные просьбы об определенных вещах. Сколько здесь неудач. Сколько молитв мы слышали, которые были настолько бессвязны и бесцельны, настолько лишены смысла и единства, что, когда наступило аминь, мы едва могли вспомнить что-то, за что была высказана благодарность или была высказана просьба, и только смутное впечатление оставалось на разум и ощущение, что проситель больше занимался косвенной проповедью, чем прямой молитвой. Но рассмотрите любую молитву апостолов, и сразу станет видно, что их молитвы были подобны молитвам их Учителя в Евангелии от Матфея 6:9-13 и Иоанна 17 — они состояли из определенного поклонения и четко определенных просьб. Здесь нет морализаторства, нет произнесения благочестивых банальностей, а есть изложение перед Богом определенных потребностей и простая просьба об их удовлетворении.
Подумайте также о бремени этих молитв. В апостольских молитвах нет моления Бога об обеспечении временных нужд и (за единственным исключением) нет прошения Его вступиться за них провиденциальным образом. Напротив, просимое имеет полностью духовную и благодатную природу: чтобы Отец дал нам дух понимания и откровения в познании Себя, чтобы очи нашего разумения были просветлены, чтобы мы могли знать, в чем состоит надежда. о призвании Его, о богатстве славы наследия Его во святых и о безмерном величии силы Его к нам (Еф. 1:17-19); что Он даст нам по богатству славы Своей укрепиться силой Духом Его во внутреннем человеке, чтобы Христос верою вселился в сердца наши, чтобы мы познали превосходящую познание любовь Христову и исполнились со всем познанием Бога (Еф. 3:16-19); чтобы любовь наша все более и более возрастала, чтобы мы были искренни и непорочны и исполнились плодов праведности (Флп. 1:9-11); чтобы нам поступать достойно Господа всем угождающим (Кол. 1:10); чтобы мы могли быть полностью освящены (1 Фес. 5:23).
Обратите внимание также на соборность молитв апостолов. Это не значит, что молиться за себя лично неправильно или недуховно, как и молить о временных и провиденциальных милостях; скорее, мы обращаем внимание на то, чему апостолы уделяли особое внимание. Лишь в одном случае мы видим, как Павел молится за себя и редко за отдельных людей. Его общим обычаем было молиться за весь дом веры. В этом он строго придерживался образца молитвы, данного нам Христом, который нам нравится называть семейной молитвой. Все его местоимения стоят во множественном числе: «дай нам» (не только мне), «прости нас» и так далее. Соответственно, мы видим, что апостол увещевает нас «молиться за всех святых» (Еф. 6:18); и в своих молитвах он подал нам пример именно этого. Он просил, чтобы Ефесская церковь «могла со всеми святыми постичь, что такое широта, и длина, и глубина, и высота, и познать превосходящую разумение любовь Христову» (Еф. 3:18-19). . Какая корректировка эгоцентризма! Если я молюсь за «всех святых», я включаю и себя.
Поразительное упущение
Наконец, отметим поразительное упущение. Если внимательно прочитать все апостольские молитвы, то обнаружится, что ни в одной из них нет места тому, что занимает такое видное место в молитвах арминиан. Ни разу мы не видим, чтобы Бог просил спасти мир или излить Свой Дух на всякую плоть. Апостолы даже не молились об обращении города, в котором находилась та или иная христианская церковь. В этом они снова соответствовали примеру, поданному им Христом. «Не о мире молюсь, — сказал Он, — но о тех, которых Ты дал Мне» (Иоанна 17:9). Если возразить, что Господь Иисус молился только за Своих непосредственных апостолов или учеников, то ответ будет таков: когда Он распространил Свою молитву за их пределы, она была не за мир, а только за Его верующий народ до конца времен ( см. Иоанна 17:20-21). Действительно, апостол увещевает молиться «за все [классы] людей, за царей и за всех находящихся у власти» (1 Тим. 2:1-2) – в выполнении этой обязанности многие прискорбно пренебрегают. не для их спасения, но «чтобы нам вести тихую и мирную жизнь во всяком благочестии и честности» (2б). Мы можем многому научиться из молитв апостолов.
 
 

1. Молитва и хвала
 
 
Римлянам 1:8-12
Что касается молитв Павла, мы будем рассматривать их не в хронологическом порядке, а в соответствии с тем, как они встречаются в его посланиях в нашей современной Библии. Послания к Фессалоникийцам были написаны раньше римского письма, но поскольку Послание к Римлянам по своей тематике и важности по праву стоит на первом месте, мы начнем с молитв Павла, записанных в ней. Мнения разделились относительно того, описывают ли рассматриваемые нами стихи конкретную молитву, действительно произнесенную Павлом в то время, или же он здесь сообщает им, как он имел обыкновение помнить о них у престола благодати. Нам кажется, что это различие настолько тонкое, что практически не имеет большого значения, какую точку зрения принять. Лично мы склоняемся к первой концепции. Это послание было записано секретарем (Рим. 16:22), и, когда апостол продиктовал слова «всем находящимся в Риме, возлюбленным Божиим» (Рим. 1:7), его сердце сразу же затрепетало. благодарность за то, что некоторые из избранных Божьих можно было найти даже в столице Римской империи, да, в «доме кесаря» (Флп. 4:22).
Любовь Павла к святым в Риме
Положение Павла было довольно деликатным, поскольку он был чужаком для святых в Риме. Без сомнения, они часто слышали о нем — поначалу как об опасном человеке. Узнав о его обращении и узнав, что он был апостолом язычников, они, вероятно, задавались вопросом, почему он не посетил их, особенно когда он находился так же близко к Риму, как и Коринф. Поэтому он заявил о своем глубоком личном интересе к ним. Они постоянно были в его сердце и во всех его молитвах. Как его слова «Благодарю Бога моего через Иисуса Христа за всех вас» (Рим. 1:8а) пробудили их привязанность к автору этого послания! Как хотелось бы, чтобы они с большим интересом прочитали то, что он им послал! Ничто так не привлекает одного христианина к другому, как знание того, что он вспоминает его перед престолом благодати. Как недавно написал один из наших читателей: «Я ценю молитвы возлюбленных Божьих святых больше, чем все богатства мира. пред святым престолом Божиим».
«Во-первых, благодарю Бога моего через Иисуса Христа за всех вас, что вера ваша проповедуется по всему миру» (Рим. 1:8). Здесь есть пять вещей, которые требуют нашего внимания. Во-первых, манера или метод молитвы Павла: первая нота — это хвала. Это подчеркнуто очень выразительно: «Во-первых, благодарю Бога моего» имеет приоритет над «просьбой» в стихе 10. Таким образом, мы видим, как блаженно апостол исполнял то, что проповедовал: «Во всем молитвой и прошением с благодарением да просьбы открываются Богу» (Флп. 4:6). Благодарение должно занимать видное место в наших молитвах: по меньшей мере, оно принадлежит Богу. Как выразился один из пуритан: «Ему причитается плата за полученные милости». Благодарение — эффективное средство укрепления веры, поскольку оно дает сердцу более подходящую возможность просить Его о дальнейших милостях. Это способствует радости в христианской жизни: «Благодарю Бога моего при всяком воспоминании о вас, всегда во всякой молитве моей о всех вас с радостью прося» (Флп. 1:3-4). Ничто так не способно рассеять дух уныния в душе, как воспитание благодарности и хвалы. То же самое подбодрит и воодушевит наших собратьев-христиан. Набожность не восхваляется грустью и кислинкой.
Павел смешал День благодарения с петициями
Приведенный пример настолько далеко не исключителен, что скорее указывает на обычный обычай апостола. Блаженно наблюдать, как часто Павел смешивал благодарение с прошениями. (Ср. 1 Коринфянам 1:4; Ефесянам 1:16; Колоссянам 1:3; 1 Фессалоникийцам 1:2; Филимону 4.) Помните, что эти примеры записаны для нашего обучения. Разве неудача именно на этом этапе не объясняет, почему так много наших молитв остаются без ответа? Если мы не признали доброту и благодать Божию за предыдущие милости, можем ли мы ожидать, что Он продолжит одаривать ими неблагодарных? Хвала и прошение, благодарение и просьба всегда должны быть соединены (Кол. 4:2). Но мы видим здесь в апостоле гораздо большее, нечто более благородное и самоотверженное. Его сердце постоянно выражало благодарность Богу за чудесные дела, которые Он сделал для Своего народа, и это придавало ему смелости искать для них дальнейших благословений.
Во-вторых, обратите внимание на Того, Кого призвал Павел, названного здесь «Бог мой». Действительно, блаженно наблюдать, как апостол относился к Божеству: не как к абсолютно, бесконечно удаленному, несвязанному Единому. Не было никакой формальности, никакого чувства отдаленности, никакой неопределенности: вместо этого Бог был для него живой и личной реальностью: «мой Бог». Это было признанием заветных отношений. Обещание великого завета гласит: «Я буду для них Богом, и они будут для Меня народом» (Евр. 8:10), что восходит к Иеремии 24:7; 31:33; они, в свою очередь, берут свое начало в Бытие 17:7 и Исходе 6:7. На этой земле Моисей и дети Израиля пели на дальнем берегу Красного моря: «Господь — сила моя и песнь, и Он стал моим спасением: Он — Бог мой» (Исх. 15:2). По этой причине Давид воскликнул: «О Боже, Ты Бог мой» (Пс. 63:1). Подобным же образом мы находим, что Калев (Нав. 14:8), Руфь (Руфь 1:16), Неемия (Неемия 6:14), Даниил (Дан. 9:4, 19) и Иона (Ион. 2:6) признал Его «моим Богом», признавая заветные отношения.
«Мой Бог»: выражение личных отношений. Бог был Богом Павла по вечному избранию, возлюбив его вечной любовью. Он был Богом Павла посредством искупления, искупив его драгоценной кровью. Он был его Богом, возрождая силу, сообщая ему духовную жизнь и запечатлевая божественный образ в его сердце, делая его явно Своим дорогим ребенком. Он был Богом Павла по личному выбору, ибо, когда Бог открылся Павлу и в нем, Павел подчинился Его притязаниям, говоря: «Что повелишь мне сделать?» Бог, даровав Павлу Свою природу после того, как апостол принял Его притязания, стал вечной долей Павла, его всеудовлетворяющим наследием. «Боже мой»: Тот, Кто явил Павлу такую суверенную и выдающуюся милость. Их отношения также были обеспечены; не было никаких сомнений, колебаний или неуверенности. Павел мог сказать вместе с Иовом: «Слухом уха я слышал о тебе, теперь же око мое видит тебя» (Иов 42:5). И у них были практические отношения: «которому я служу» (Рим. 1:9).
Теперь соедините две фразы вместе: «Я благодарю... моего Бога». Какое удачное сочетание! Разве такой Бог не достоин бесконечной благодарности? И если я лично знаю Его как своего Бога, не будет ли, не должно ли благодарение самопроизвольно исходить из моего сердца и уст? Соединение этих фраз одновременно раскрывает смысл и придает должную силу вступительному слову: «Во-первых, благодарю Бога моего» — не первым по перечислению, а по ударению, в духовном порядке. Если Сам Бог будет моим, тогда все, что чисто, свято, прекрасно, удовлетворительно, будет моим. Если этот славный факт, эта бесконечно великая истина будет предметом постоянного размышления и поклонения, тогда мое сердце не будет холодным и тупым, и мои уста не будут парализованы, когда я приблизлюсь к престолу благодати. Я обращаюсь не к абсолютному и несвязанному Божеству, а к «моему Богу». И эти благословенные и блаженные отношения должны быть должным образом признаны христианином, когда он преклоняет перед Ним колени. Отрицать это было бы не только языком самонадеянности, но и порочной самонадеянностью, оскорбительной для неверия.
Основа подхода Павла
В-третьих, обратите внимание на основу подхода: «через Иисуса Христа». Как же благодарен автор (и читатель, если возродится) за эту статью. Хотя Бог и «мой Бог», тем не менее, Он всегда остается невыразимо Святым. Как могу я, сознавая оскверненность и полное недостоинство, думать о приближении к бесконечной чистоте? Ах, вот благословенный ответ, вседостаточное обеспечение для удовлетворения моей нужды: я могу получить доступ к трижды святому Богу «через Иисуса Христа». Но предположим, что моя уверенность ослабевает и из-за печальной неудачи на моем пути я больше не наслаждаюсь сознательным отношением к тому, что Он — «мой Бог». Как я могу тогда благодарить Его? И снова ответ: «через Иисуса Христа». Как написано: «Итак, чрез Него [Иисуса Христа] [благодаря заслугам и действию Его освящающей крови; см. предыдущий стих] будем постоянно приносить Богу жертву хвалы, то есть плод уст наших, благодарящих имени Его» (Евр. 13:15). Каким бы ни был мой случай, каким бы отягощенным оно ни было чувством вины и осквернения, это не должно удерживать меня от престола благодати, а также не должно удерживать меня от благодарения за Иисуса Христа и Божье обеспечение Его.
Грамматически слово «через Иисуса Христа» связано с благодарением, но богословски или доктринально здесь возникает двойная мысль. Бог — «мой Бог» через Иисуса Христа. Как Он заявил Своим возлюбленным ученикам: «Я восхожу к Отцу Моему и Отцу вашему, и к Богу Моему и Богу вашему» (Иоанна 20:17б) – «ваш» Бог, потому что «Мой» Бог. И я благодарю Бога моего «через Иисуса Христа», ибо долг и привилегия возрожденных, членов святого священства, – «приносить духовные жертвы, угодные Богу через Иисуса Христа» (1 Пет. 2:5б). Нет другого пути к Богу, кроме как «через Иисуса Христа», единственного Посредника между Богом и людьми. Наше поклонение приемлемо Богу только по Его заслугам (Кол. 3:17). Этот факт должен быть предметом постоянного размышления и поклонения верующего, ибо только так в сердце сохранится благословенная уверенность в «мом Боге». Иисус Христос не меняется: Его посредничество не меняется. Каким бы глубоким унынием я ни был из-за чувства своей никчемности, приближаясь к престолу, позвольте мне обратиться к бесконечному достоинству Иисуса Христа и с верой поразмыслить над ним. Тогда я «поблагодарю Бога моего».
«Во-первых, я благодарю моего Бога через Иисуса Христа». Об этих словах покойный Хэндли Мул прекрасно сказал: «Мой Бог... это выражение неописуемого присвоения и благоговейной близости... это язык личности, в которой Христос свергнул себя с трона в Свою собственную пользу... ...И эта святая близость, с ее действием в благодарении и прошении, все время является "через Иисуса Христа" Посредника. Человек знает Бога как "своего Бога" и обращается с Ним как с таковым, никогда не от того возлюбленного Сына, который одинаково един с верующим и с Отцом, не чуждый посредник, а живая точка единства». По мере осознания душой этой истины, по мере веры, смешанной с утверждениями Слова о ней, будет свобода и свобода, святое дерзновение, когда мы приближаемся к престолу. Только так христианин сможет воспользоваться своим правом первородства и оправдать свою привилегию, купленную кровью; и только так Бог будет удостоен похвалы и благодарения, которые должны исходить от такого человека.
Темы благодарения Павла
В-четвертых, рассмотрим темы благодарения Павла: «за всех вас». Это покажется странным естественному человеку, который так поглощен собой. Плотский разум совершенно неспособен оценить мотивы, которые действуют, и принципы, которые управляют духовными людьми. Здесь апостол благодарил Бога за тех, кого он никогда не встречал. Они не были плодами его собственных трудов, но он радовался им. Как это осуждает ограниченный фанатизм и сектантскую исключительность, которые нанесли такой вред христианскому миру. Хотя эти святые в Риме не были его собственными сыновьями в Евангелии, хотя он никогда не встречался с ними во плоти и, насколько нам известно, не получал от них никаких сообщений, тем не менее он прославлял за них Бога. Это произошло из-за того, что Он совершил в них, потому что они были деревьями, посаженными Им, продуктами Его земледелия (1 Кор. 3:9). Этот принцип предназначен для нашего обучения. Не ждите уверенности в «Боге моем», если у вас нет любви и молитвы «за всех святых» (Еф. 6:18).
В-пятых, обратите внимание на повод благодарения Павла: «что вера ваша возвещена по всему миру». Эту благую весть распространили путешественники из столицы Рима, рассказывая о смиренном уповании тамошних святых на Господа Иисуса и их любящей преданности Ему. Куда бы апостол ни пошел, ему давали эту благословенную информацию. Эти люди не только поверили Евангелию, но их вера имела такой характер, что о ней говорили повсюду, и благодарность Павла за них была признанием того, что Бог был Подателем их веры. Уведомление Павла об этом было не для того, чтобы вызвать самоуспокоенность, а для того, чтобы побудить святых в Риме ответить на данное им свидетельство и пробудившиеся таким образом ожидания. Мы снова хотели бы отметить, как блаженно видеть апостола, восхваляющего Бога за то, что Его благодать произвела на других. Какое понимание это дает нам в отношении его характера. Какой дух любви к братьям здесь открылся. Какая благодарность и преданность своему Учителю. Какой пример для служителя Христова сегодня, когда весть о плодах Духа приходит в отдаленных местах.
Личное приложение
Прежде чем перейти к следующему стиху, попробуем применить к себе то, что было до нас. Не сомнения и неверие этих римских святых, а их вера были широко разрекламированы. Знают ли другие о нашей вере и говорят ли о ней? Вызывает ли это хвалу и благодарность Богу? Их вера не была формальной и безжизненной, а была энергичной и плодотворной, что заставляло других обращать на нее внимание. Эта вера изменила их характер и поведение. Чтобы не подумалось, что мы прочитали в нашем стихе больше, чем есть, мы отсылаем читателя к Римлянам 16:19: «Послушание ваше распространилось на всех». Эти два заявления следует поставить рядом, поскольку одно объясняет и усиливает другое. Если наша вера не приводит к послушанию, как это замечают другие, с нами что-то серьезно не так. Таким образом, мы рассматриваем слово «вера» в Послании к Римлянам 1:8 как общее выражение благодати Духа, но использование этого конкретного термина, вероятно, было пророческим упреком католицизму, в котором главное, чего не хватает, — это спасающей веры!
«Ибо свидетель мой Бог, Которому я служу духом моим в благовествовании Сына Его, что непрестанно поминаю о Вас всегда в молитвах моих» (Рим. 1:9). «Ибо Бог свидетель мой»; начало «за» означает, что Тот, Кто выше, знал, насколько сильно эти христиане были в сердце Павла. Это был акт поклонения, должное признание всеведения Бога. Это было благоговейное обращение к Нему как к Испытателю сердец (ср. 2 Кор. 1:23; Гал. 1:20). «Кому я служу»: Павел был в Его полном распоряжении и подчинялся Его приказам. «Духом моим»: не лицемерно, из корысти, и не формально, но из самой глубины существа Павла – охотно, сердечно, радостно. «В благовествовании Сына Своего» — это аналог «раба Иисуса Христа... отделившегося для благовествования Божия» (Рим. 1:1). «То, что я непрестанно упоминаю о Вас в своих молитвах», показало постоянство Павла. Его радость и молитва за них были не мимолетным спазмом, а постоянным явлением. Павел призвал Бога как своего Свидетеля, что его «непрестанно» не было преувеличением. Хотя эти святые находились в процветающем состоянии, за них все равно нужно было молиться.
Мы не можем оказать святым большую доброту или проявить нашу любовь к ним более практичным и эффективным способом, чем молясь за них. Тем не менее, мы не считаем, что представленные перед нами стихи создают прецедент для христиан или служителей, которые могут провозглашать за рубежом свои молитвы. Выставлять напоказ наше благочестие — это всего лишь разновидность фарисейства. Молитва – это не реклама; поскольку это тайное занятие перед Богом, его, как правило, следует хранить в тайне от людей. Правда, есть исключения: когда верующие находятся в беде или изолированы, для них утешением является знание того, что о них поминают перед престолом. Упоминание Павлом о своей молитве должно было сообщить святым, что он не посетил их (Рим. 1:13) не из-за безразличия с его стороны, заверить их, что они постоянно находятся в его привязанности, и проложить путь для его приход к ним, познакомивший их с его глубокой заботой о них.
Павел желает встретиться с римскими святыми
«Просят, могу ли я теперь, по воле Божией, иметь благополучное путешествие и придти к вам» (Рим. 1:10). Любовь Павла к христианам вызвала у него желание встретиться с ними, и он молился, чтобы Бог сделал это возможным. Следует должным образом отметить, что он отказался взять дело в свои руки и действовать по внутреннему побуждению. Вместо этого он подчинил свои стремления и порывы воле Того, Кому служил. Это очень поразительно и благословенно. Павел не считал то, что многие считали «побуждением Духа», достаточным основанием. Сначала он должен быть уверен Своим провидением, что это путешествие было заказано его Учителем. Соответственно, он изложил свое дело перед Богом, отдав дело на Его решение и благоволение. Заметьте также, что здесь было не «претензия», тем более требование, а смиренная и покорная просьба — «если можно» или «если можно». Это было признание того, что Бог есть Устроитель всех событий (Рим. 11:36).
«Теперь подробно» показывает, что Павел беспокоился о времени своего путешествия и посещения. «Всему свое время, и время всякой вещи под небом» (Еккл. 3:1). Для нас имеет большое практическое значение учитывать этот факт, поскольку именно он определяет разницу между успехом и неудачей в наших начинаниях. Если мы не «упокоимся в Господе и не будем ждать Его» (Пс. 37:7), последуют только смятение и неприятности. Мы согласны с Чарльзом Ходжем в том, что «благополучное путешествие» означало, «что его обстоятельства должны сложиться настолько благоприятно, что он сможет осуществить свою давнюю цель – посетить Рим». Приятно отметить, что немного позже, еще до того, как это послание было завершено, Павел получил божественное заверение в том, что его просьба будет удовлетворена (Рим. 15:28-29). Само путешествие описано в Деяниях 27 и 28. После самого трудного и опасного путешествия Павел прибыл в Рим в плену в цепях! Однако см. Деяния 28:30-31, чтобы узнать о мере свободы, предоставленной ему.
«Ибо я жажду увидеть вас, чтобы дать вам какой-нибудь духовный дар, для вашего утверждения» (Рим. 1:11). Это не является частью молитвы Павла, однако тесно с ней связано, ибо дает понять, что побудило его просьбу, почему он так желал их увидеть. Стремлением Павла было стремление духовной привязанности, как показывает сравнение с Филиппийцам 2:26 и 2 Тимофею 1:4 (во всех трех текстах встречается одно и то же греческое слово). Слово «длинный» говорит о том, насколько сильным было желание Павла посетить римских святых и насколько реальным и похвальным было его подчинение воле Божией. Мы видим сердце подпастыря в его пылкой ревности, но в то же время мы видим его блаженное подчинение главному пастырю. Павел стремился не совершить увеселительное путешествие или разнообразить свои труды, а стать благословением для этих святых. Хотя об их вере хорошо говорили, однако Он желал, чтобы они утвердились, укрепились и утвердились (1 Пет. 5:10). Целью Павла было полнее объяснить им Путь, добавить им духовного света и радости, полнее открыть им неисследимое богатство Христово. Пасторы, не довольствуйтесь обращением грешников: стремитесь к их росту и утверждению.
«То есть чтобы мне утешиться вместе с вами взаимной верой и вас, и меня» (Рим. 1:12). Это было сделано для того, чтобы не обидеть их, чтобы они не почувствовали, что он размышляет об их незрелости. Хэндли Мул сказал: «Назовем ли мы это предложением тонкого такта: красиво примирительным и милым? Да, но оно также совершенно искренне. Истинный такт, безусловно, является умением сочувственной любви, но не менее искренним в своей мысли, потому что мысль стремится угодить и победить. Он рад показать себя братским другом своих учеников, но тогда он прежде всего таков, и наслаждается характером, и постоянно находит и чувствует, что его собственная душа радуется и укрепляется свидетельством о Господь, которого родили гораздо менее одаренные верующие, когда они беседовали с Ним». Прекрасно видеть, как Павел использует пассивную форму: «до конца утвердиться» (Рим. 1:11), а не «чтобы Я утвердил вас». Он скрывает себя, выражая результат. Столь же милостив и Его «дабы мне утешиться вместе с вами» (Рим. 1:12). Общение с близкими по духу душами освежает, и «напояющий [других] будет напоен и сам» (Притч. 11:25).
 
 

2. Наставление в молитве
 
 
Римлянам 15:5-7
Стихи, которые мы собираемся рассмотреть, служат еще одной иллюстрацией того, как апостол имел обыкновение смешивать молитву с наставлением. Он только что дал несколько практических наставлений; затем он обратился с просьбой к Богу, чтобы Он сделал то же самое действенным. Чтобы проникнуться духом этой молитвы, необходимо внимательно следить за ее обстановкой, тем более что немало людей очень смущено современным смыслом контекста. Раздел, в котором находится этот отрывок, начинается с Римлянам 14:1 и заканчивается Римлянам 15:13. В нем апостол дал указания, касающиеся поддержания христианского общения и взаимного уважения, с которым верующие должны относиться друг к другу, даже если они не полностью согласны в вопросах, касающихся второстепенных вопросов веры и практики. Те, кто не сходятся во взглядах друг с другом в вопросах, в которых не задействованы никакие учения или принципы, должны жить вместе в единстве, терпя и терпя в духе кротости и любви.
Два класса верующих в Риме
В христианском обществе в Риме, как и почти во всех церквах Божиих за пределами Иудеи того времени, существовало два класса, четко отличавшихся друг от друга. Первый состоял из обращенных язычников и наиболее просвещенных из их еврейских братьев, которые (справедливо) считали, что институты Моисеева закона аннулируются новым и лучшим заветом. Другой класс составлял большую часть новообращенных евреев, которые, хотя и верили в Господа Иисуса как в обещанного Мессию и Спасителя, тем не менее считали, что закон Моисея не был и не может быть отменен, и поэтому продолжали ревновать по нему – не только сами соблюдая свои церемониальные требования, но желая навязать их христианам из язычников. Конкретными вопросами, поднятыми здесь, были воздержание от того «мяса», которое было запрещено в Ветхом Завете, и соблюдение определенных «святых» дней, связанных с праздниками иудаизма. Послание к Евреям тогда еще не было написано, и на эту тему было дано мало явных учений. До тех пор, пока Бог не допустил свержение иудаизма в 70 году нашей эры, Он терпел медлительность понимания со стороны многих христиан-евреев.
Легко понять, учитывая человеческую природу, какие злые тенденции грозила такая ситуация, и насколько реальной была необходимость для апостола адресовать подходящие увещевания каждой стороне; ибо различия во мнениях могут привести к отчуждению привязанностей. Первая партия, упомянутая выше, рисковала презирать другую, глядя на них свысока как на недалеких фанатиков, как на суеверных. С другой стороны, партия второй части рисковала сурово осудить первых, рассматривая их как широтомыслящих, распущенных или несправедливо и нелюбезно использующих свою христианскую свободу. Поэтому апостол ясно дал понять, что там, где есть заслуживающие доверия свидетельства подлинной веры в спасительную истину, где соблюдаются великие основы веры, такие различия во мнениях по незначительным вопросам не должны ни в малейшей степени умалять братскую любовь или вредить. духовное и социальное общение. Христианству совершенно чужд дух фанатизма, резкости и нетерпимости.
Особое противоречие
Конкретные разногласия, существовавшие во времена апостола, и порождаемые ими недоброжелательства давно прошли, но принципы человеческой природы, породившие их, столь же сильны, как и прежде. В компаниях, исповедующих христианство, существуют различия в способностях и приобретениях (некоторые имеют больше света и благодати, чем другие), а также существуют различия во мнениях и поведении. Поэтому записанное здесь, если его правильно понять и законно применить, можно будет считать «написанным для нашего обучения». Из-за непонимания того, с чем именно имел дело апостол, были сделаны самые детские и необоснованные применения этого отрывка, многие, кажется, воображают, что, если их собратья-христиане отказываются жить по их правилам, они виновны в поступках немилосердных и камень преткновения на их пути. Мы знаем одну секту, которая считает небиблейским ношение обручального кольца замужней женщине, а также другую, которая считает неправильным бриться мужчине-христианину. И эти люди осуждают тех, кто не придерживается их идей.
Только что упомянутые случаи не только полностью выходят за рамки Римлянам 14 и 15, но и связаны со злом, которому долг служителей Божьих - противостоять и осуждать. Каждому, кто внимательно рассмотрит эти простые факты, должно быть ясно, что такие случаи, как те, о которых мы упомянули, никоим образом не аналогичны тому, о чем говорил апостол. В иудаизме некоторые виды мяса были запрещены Богом и считались «нечистыми» (например, Левит 11:4–8). Но такие запреты были сняты Богом (Деяния 10:15; 1 Тимофею 4:4), поэтому нет смысла воздерживаться от того, что Бог никогда не запрещал. Если некоторые люди желают сделать это, если они думают хорошо лишить себя чего-то из того, чем Бог дал нам наслаждаться (1 Тим. 6:17), это их привилегия; но когда они требуют, чтобы другие поступали так же из уважения к их идеям, они превышают свои права и нападают на дарованную Богом свободу своих собратьев.
Но немало тех, кто идет еще дальше. Они не только настаивают на том, чтобы другие следовали установленным ими правилам (или принимали конкретную интерпретацию определенных Священных Писаний, которую они дают, и конкретное применение термина «мясо»), но и клеймят их как «нечистых», «плотских». и «греховное» поведение тех, кто отличается от них. Это очень серьезный вопрос, поскольку это явное и вопиющее совершение того, что явно порицается в этой конкретной части Слова Божьего. «Ядущий не суди того, кто ест... Кто ты, осуждающий чужого раба?... Зачем ты судишь брата твоего?... Итак не будем более судить друг друга» (Рим. 14) :3-4, 10, 13). Таким образом, Бог осуждает тех, кто так настойчиво судит своих братьев. Несомненно, важно, что нет другой части Священного Писания, которая бы так решительно и так неоднократно запрещала выносить суждения о других, как эта глава, к которой так часто (ошибочно) апеллируют те, кто осуждает своих собратьев за то, что не запрещено Писанием. .
Право на частное суждение
Одним из великих благословений, завоеванных нами в жестокой битве Реформации, было право на частное суждение. Мало того, что Слово Божье было скрыто, ни один человек не имел права формировать для себя какие-либо идеи о духовных вещах. Если кто осмеливался это сделать, того предавали анафеме; и если он оставался твердым в отказе от рабства, его жестоко пытали, а затем убивали. Но по милости Божией Лютер и его товарищи бросили вызов Риму, и по божественному провидению Священное Писание было возвращено простым людям и переведено на их родной язык. Тогда каждый человек имел право молиться непосредственно Богу о просвещении и формировать собственное суждение о том, чему учило Слово. Увы, такая неоценимая привилегия сейчас так мало ценится и что подавляющее большинство протестантов слишком ленивы, чтобы самостоятельно исследовать Священное Писание, предпочитая перенимать свои взгляды у других.
Поскольку многие из тех, кто пользовался этой дорогой ценой привилегией, имели так мало мужества и мудрости, чтобы противостоять современным посягательствам на личную свободу, те, кто стремился господствовать над своими братьями, добились такого большого прогресса за последние два или три поколения. Вихрь последовал за «посевом ветра», и тот дух, которому было позволено господствовать в церквях, теперь все более и более заметен в мире. Мы знаем о воинствующих силах, стремящихся посягнуть на право совести, право каждого человека интерпретировать Слово в соответствии со светом, данным ему Богом.
Комментируя 14-ю главу Послания к Римлянам, Джон Браун сказал: «Следует надеяться, что, несмотря на многое, что в некоторых кругах все еще указывает на склонность оказывать на умы и совесть людей власть и влияние, принадлежащие только Богу, что Царство духовной тирании — худшей из всех тираний — приближается к концу. Давайте решим не осуществлять такого господства и не подчиняться ему даже на час. Давайте «не будем называть человека господином» и давайте не будем стремитесь, чтобы другие называли их господами. Один у нас Учитель, Христос Господь, а мы Его сослужители. Давайте помогать друг другу, но предоставим Ему судить нас. У Него есть только способности, поскольку у Него есть только власть, за это». Давайте прислушаемся к этому апостольскому наставлению: «Итак стойте в свободе, которую Христос сделал нас свободными, и не запутывайтесь снова в иго рабства» (Гал. 5:1), отказываясь внимать словам «не прикасайтесь, не вкушайте; не поступайте... по заповедям и учениям человеческим» (Кол. 2:21-22). «Немощного в вере принимайте, но не для сомнительных споров» (Рим. 14:1).
Речь шла не о человеке со слабой верой, охваченном сомнениями, а, скорее, о человеке, который был несовершенно наставлен в вере, который еще не уловил истинного значения христианской свободы, который все еще находился в рабстве запретов иудаизма. Несмотря на его незнание, святые должны были принять его в свою любовь, относиться к нему по-доброму (ср. Деян. 28:2 и Филимону 15, 17, чтобы увидеть силу слова «прими»). Его нельзя было ни отлучать от христианских кругов, ни относиться к нему с презрением, потому что у него было меньше света, чем у других. «Но не к сомнительным спорам» означает, что его не должны были беспокоить его собственные сознательные взгляды и практики, и, с другой стороны, ему не разрешалось приставать к своим братьям, пытаясь обратить их в свои взгляды. Между верующими должны были быть взаимная терпимость и дружба. Мэтью Генри заявил: «Каждый христианин имеет и должен иметь рассудительность и должен тренировать свои чувства, чтобы различать добро и зло, истину и заблуждение».
Но означает ли приведенный выше стих, что не следует предпринимать никаких усилий, чтобы просветить того, кто не смог ухватить и войти в блага, которые Христос обеспечил Своему народу? Конечно, нет; Рим может верить, что «невежество — мать преданности», но не те, кто руководствуется Словом. Как Акила и Прискилла взяли Аполлоса «и точнее объяснили ему путь Божий» (Деяния 18:26), так и наш долг и привилегия — передавать братьям-христианам свет, данный нам Богом. Однако это наставление должно даваться со смирением, а не с осуждением, в духе кротости, а не с раздором. Терпение необходимо проявлять. «Тот, кто привлекает [а не «запугивает»] души, мудр». Целью должно быть просветление его разума, а не принуждение к его воле, поскольку, если совесть не будет осуждена, единообразие действий будет простым лицемерием. Дух умеренности должен умерять рвение, а право на частное суждение должно полностью уважаться: «Пусть каждый человек будет вполне убежден в своем уме». Если нам не удастся завоевать такого человека, было бы греховно приписать это его упрямству.
Евангельское устроение
Место позволит нам выделить лишь еще одно весомое соображение: «Царство Божие не пища и питие, но праведность и мир и радость во Святом Духе» (Рим. 14:17). «Царство Божие», или евангельское устроение, не состоит из таких сравнительных мелочей, как употребление или воздержание от мяса и питья (или других безразличных вещей); оно не дает никаких правил ни в ту, ни в другую сторону. Иудейская религия во многом состояла из таких вещей (Евр. 9:10), но христианство состоит из чего-то бесконечно более важного и ценного. Давайте не будем виновны в грехе фарисеев, которые платили десятину «мятой и анисом», но «опускали самое важное из закона, суда, милости и веры» (Матфея 23:23). Джон Браун заявил: «Этими утверждениями вы даете ложное и унизительное представление о христианстве, заставляя людей думать, что свобода от церемониальных ограничений является его великой привилегией, в то время как истина состоит в том, что оправдание, мир с Богом и радость в Боге производятся Святого Духа, являются характерными привилегиями детей Царства».
Но здесь задействован другой принцип, самый важный и существенный, а именно — проявление братской любви. Предположим, мне не удастся убедить моего более слабого брата, и он утверждает, что спотыкается из-за того, что я позволяю себе вещи, которые он не может добросовестно использовать? Тогда в чем мой долг? Если он не сможет войти в широту христианской свободы, которую я осознаю и осуществляю, то в какой степени закон христианского милосердия требует от меня отказаться от своей свободы и отказать себе в том, что я чувствую себя свободным использовать перед Богом? На этот вопрос нелегко ответить, поскольку существует множество вещей, которые необходимо принять во внимание. Если бы это был не что иное, как выбор между тем, чтобы доставить удовольствие самому себе и принести пользу моим братьям, в этом не было бы никаких трудностей. Но если речь идет всего лишь о том, чтобы поддаться их прихотям, где следует провести черту? Мы встречали некоторых, кто считает неправильным пить чай или кофе, потому что это вредно. Тот, кто пытается угодить всем, скорее всего, в конечном итоге не угодит никому.
Умеренность и воздержание
Следует проводить четкое различие между умеренностью и воздержанием. Быть «воздержанным во всем» (1 Кор. 9:25) — это требование благоразумия, ставить его на самое низкое место. «Пусть ваша умеренность будет известна всем людям» (Флп. 4:5) – это божественное наставление. Не использование, а злоупотребление многими вещами отличает невиновность от греха. Но поскольку многие злоупотребляют некоторыми Божьими созданиями, это не достаточная причина, по которой другие должны полностью избегать их. Как однажды сказал Сперджен: «Должен ли я перестать пользоваться ножами, потому что некоторые мужчины перерезают ими горло?» Должна ли тогда моя жена снять обручальное кольцо, потому что некоторые люди заявляют, что «спотыкаются» при виде кольца на ее пальце? Неужели любовь к ним требует от нее фанатизма? Действительно ли это принесет им пользу, их назидание, если они подчинятся их принципам? Или не было бы более вероятно, что это будет способствовать развитию духа самодовольства? Однажды мы прожили два года в небольшом местечке, где была церковь этих людей, но мы не видели признаков смирения в тех, кто постоянно жаловался на гордость других.
Есть некоторые исповедующие христианство (далеко не все католики), которые сочли бы, что они жестоко обесчестили Христа, если бы в пятницу вкушали мясо животных. Насколько требования христианской любви потребовали бы от меня присоединиться к ним в таком воздержании, если бы я жил в обществе, где эти люди преобладали? Отвечая за себя, писатель сказал бы, что это зависит от их точки зрения. Если бы это было не более чем чувство, он, вероятно, уступил бы, хотя и постарался бы показать им, что в Писании нет ничего, требующего такого воздержания. Но если бы они считали это добродетельным делом, необходимым для спасения, он без колебаний пренебрег бы их желаниями, иначе он подтолкнул бы их к фатальному заблуждению. Или, если бы они сказали, что он тоже согрешил, поедая мясо животных в пятницу, то он счел бы неоправданным проявлением братской любви одобрение их ошибки и незаконным посягательством на его христианскую свободу.
Написано: «Не давайте соблазна ни Иудеям, ни язычникам, ни церкви Божией» (1 Кор. 10:32); тем не менее, как и многие другие предписания, их нельзя принимать абсолютно без каких-либо оговорок. Например, если меня пригласят занять арминианскую кафедру, это будет большим оскорблением, если я буду проповедовать при безусловном избрании; но будет ли это основанием для моего молчания об этом? Гиперкальвинистам не нравится слышать об ответственности человека; но должен ли я поэтому удерживать то, что им нужно и выгодно? Разве братская любовь потребует от меня этого? Никто не был более податливым и приспосабливающимся, чем тот, кто писал: «Для Иудеев я стал, как Иудей, чтобы приобрести Иудеев... Для немощных я стал, как немощный, чтобы приобрести немощных» (1 Кор. 9). :20-22); однако, когда Петра пришлось обвинить в том, что он присоединился к тем, кто осуждал еду с язычниками, Павел «противостоял ему в лицо» (Гал. 2:11-12); и когда лжебратья попытались увести Павла в рабство, он отказался обрезать Тита (Гал. 2:3-5).
Еще один случай, весьма актуальный для нас, связан с нашим Господом и Его учениками. «Фарисеи и все Иудеи, если не умоют часто рук, не едят, держась традиции старцев. И когда придут с рынка, если не умоются, не едят» (Марка 7:3-4) . Сначала это была традиция, а теперь это стало религиозной практикой, добросовестным соблюдением среди евреев. Повелел ли тогда наш Господь Своим ученикам уважать угрызения совести иудеев и соответствовать их стандартам? Нет, действительно; ибо, когда фарисеи «видели, что некоторые из учеников Его ели хлеб оскверненными [церемониально оскверненными], то есть неумытыми руками, они упрекали» (Марка 7:2). В другой раз некий фарисей пригласил Самого Христа обедать с Ним, «и, войдя, сел есть. И, увидев это, фарисей удивился, что Он не умылся прежде перед обедом» (Лк. 11: 37-38). Хотя Он знал, что это оскорбит, Христос отказался подчиняться законам, созданным человеком.
Христианская благотворительность – долг
Проявление христианской благотворительности является важнейшим долгом, но оно не должно преобладать над всем остальным. Бог не проявлял любовь в ущерб праведности. Проявление любви не означает, что сам христианин должен стать ничтожеством, простой соломинкой, которую гоняет туда и сюда каждый поток ветра, с которым он сталкивается. Он никогда не должен угождать своим братьям за счет неугодия Богу. Любовь не призвана вытеснять свободу. Проявление любви не требует от христианина уступать принципам, ранить свою совесть или становиться рабом каждого встреченного фанатика. Любовь предписывает обуздывать свои собственные желания и искать добра, выгоды и назидания своим братьям; но это не призывает подписываться под их заблуждениями и лишать себя права личного суждения. Здесь необходимо сохранить баланс: золотую середину между культивированием бескорыстия и превращением в жертву эгоизма других.
В соответствии с новым заветом больше не существует никакого различия в глазах Бога между различными видами «мяса» или священных «дней», отведенных для религиозных упражнений, которые предусмотрены иудейской экономикой. Некоторые из ранних христиан это ясно понимали; другие либо не признавали, либо не хотели признавать такую свободу. Эта разница во мнениях порождала разногласия и нарушала общение. Чтобы устранить это зло и способствовать добру, апостол установил определенные правила, которые можно резюмировать следующим образом. Во-первых, «каждый человек да будет вполне уверен в своем уме» (Рим. 14:5) и не поддавайтесь слепо мнениям и обычаям других. Во-вторых, не будьте придирчивы и не осуждайте тех, кто отличается от вас (Рим. 14:13). В-третьих, не занимайтесь пустяками, но сосредоточьтесь на главном (Рим. 14:17). В-четвертых, следуйте тому, что способствует миру и взаимному созиданию (Рим. 14:19), и не придирайтесь к тому, что бесполезно. В-пятых, не выставляйте напоказ свою свободу и не проявляйте ее во вред другим (Рим. 14:19-21).
Разнообразие и многообразие среди святых
Среди святых существует большое разнообразие и многообразие. Это верно в отношении их естественного облика, темперамента, манер и, следовательно, их привлекательности или непохожести. Этот факт справедлив и в духовном плане: христиане получили разную степень света, меры благодати и разные дары. Одна из причин, по которой Бог распорядился таким образом, состоит в том, чтобы испытать их терпение, дать возможность проявлять любовь и дать возможность проявить кротость и терпимость. У всех есть свои недостатки и немощи. Некоторые горды, другие раздражительны; некоторые придирчивы, а другие бесхарактерны, или с ними по-разному трудно ладить. Мнения расходятся, и обычаи ни в коем случае не однородны. Чтобы поддерживать общение, необходимо много благодати. Если бы приведенные выше правила правильно интерпретировались и искренне действовали в соответствии с ними на протяжении веков, многие разногласия были бы предотвращены, и можно было бы избежать многого, что испортило христианское свидетельство публично.
«Итак, нам, сильным, надлежит сносить немощи слабых, а не себе угождать» (Рим. 15:1). «Тогда» является аргументативным, указывающим на вывод из принципов, изложенных в предыдущей главе. Предыдущая глава была необходима для некоторого понимания этих принципов. Следует должным образом отметить, что местоимения стоят во множественном числе: апостол порицал не только индивидуальные различия во мнениях и поведении с порождаемыми ими личными недовольствами, но и развитие их коллективно в партийный дух и сектантские предрассудки, которые могли расколоть христианскую компанию. Это тоже следует учитывать при подаче современного заявления. «Слабые» здесь означают тех, кто слабо понимал ту свободу, которую Христос даровал Своему народу, как ясно показывает ссылка на Римлянам 14:1; «сильный» указывает на тех, кто лучше понимал степень своих христианских привилегий, полностью осознавая свое освобождение от ограничений, налагаемых церемониальным законом и человеческими традициями, таких как аскетизм ессеев.
Греческое слово, переведенное здесь как «медведь», означает «взять». Его использовали носильщики, несущие багаж, помогающие путешественникам. Оно снова встречается в Галатам 6:2, только там апостол упомянул «бремена», а не немощи (см. также Луки 14:27). Термин также помогает определить интерпретацию того, что имеется в виду, и тем самым фиксирует правильное применение. Нам здесь предписано не мириться с мелкими капризами или сомнениями друг друга, а оказывать практическую помощь тем, кто отстает от остальных. «Бремя» — это нечто такое, что способно заставить своего носителя остановиться или потерять сознание по дороге, лишив его возможности в его паломничестве. Сильным предлагается помочь слабым. Поскольку милосердие требует от нас приписывать их слабость недостатку понимания, обязанностью более образованных людей становится стремление просветить их. Конечно, было бы легче и приятнее оставить их в покое, но мы «не в угоду себе». Очевидно, верующие из язычников потерпели неудачу в этом вопросе, поскольку в то время как иудеи-христиане были агрессивны в стремлении навязать свою точку зрения другим, язычники, похоже, заняли негативную позицию.
Так всегда бывает: фанатики и экстремисты не довольствуются тем, что лишают себя того, что не запрещено Богом, но ревностно пытаются навязать свою волю всем; тогда как другие, использующие их умеренно, довольствуются своими делами и оставляют в покое тех, кто отличается от них. Например, Писание запрещает не употребление вина, а неумеренное злоупотребление им (см. Иоанна 2:1-11; Ефесянам 5:18; 1 Тимофею 3:8). Именно бывшие фарисеи, «уверовавшие», настаивали на том, что «нужно было обрезать» обращенных язычников и «приказать им соблюдать закон Моисеев» (Деяния 15:5) и тем самым привести их в рабство – вещь, которая Апостол Павел стойко сопротивлялся и осуждал.
Переносить немощи слабых
В приведенном перед нами отрывке римские святые призывались воздерживаться от своего негативного отношения, хотя гораздо проще и приятнее было бы продолжать в том же духе. «И не угождаем себе» (Рим. 15:1) означает не воздержание от того, что им нравится, но исполнение долга, который им не нравится, – как люди переворачивают с ног на голову дела Божии! Это совершенно очевидно из предыдущей части стиха, где «сильным» (или лучше обученным) было приказано «переносить немощи слабых». Как их воздержание от определенного «мяса» будет соответствовать такому предписанию? Нет, им было велено отказаться от этого не из уважения к угрызениям совести других, но они были призваны переносить свои «немощи», оказывать помощь своим собратьям-паломникам (Гал. 6:2). . И как это было сделать? Ну и какие у них были «немощи»? Да ведь добровольное воздержание из-за незнания истины. Таким образом, обязанностью христиан из язычников было более совершеннее разъяснять своим братьям-евреям путь Божий (Деяния 18:26).
Попробуйте поставить себя на их место, мой читатель. Представьте себя Лидией или филиппинским тюремщиком. Вся ваша прошлая жизнь прошла во тьме и идолопоклонстве язычества; затем, непрошенная вами, суверенная благодать Божья открыла ваше сердце для принятия Евангелия. Теперь вы новое творение во Христе Иисусе и получили возможность осознать свое положение и свободу в Нем. По соседству с вами, возможно, живет семья обращенных евреев. Всю свою прошлую жизнь они читали Священное Писание и поклонялись истинному Богу; хотя теперь они приняли Христа как обещанного Мессию и как своего личного Спасителя, тем не менее, они все еще находятся в рабстве ограничений Моисеева закона. Вы удивляетесь их тупости, но не считаете своим делом вмешиваться. Затем вы получаете копию этого послания и размышляете к Римлянам 15:1. Теперь вы видите, что у вас есть долг перед своей еврейской сестрой и братом, что Бог призывает вас приложить усилия, чтобы передать ей или ему свет, который Он даровал вам. Задача неприятная. Возможно и так, но мы «не в угоду себе»!
Угодить нашему соседу
Следующий стих недвусмысленно устанавливает, что то, что мы пытались изложить выше, раскрывает или, по крайней мере, указывает на истинный смысл Послания к Римлянам 15:1. «Каждый из нас да угождает ближнему своему во благо и в назидание» (Рим. 15:2). Очевидно, это усиление в положительной форме отрицательного предложения предыдущего стиха. «Назидать» брата – здесь называемого «ближним» согласно еврейской терминологии – значит укреплять его в вере; и назначенное средство – наставить его и просветить истиной. Следует внимательно отметить, что это «угождение ближнему» — это не просто уступка его прихотям, а усердное усилие способствовать его познанию божественных вещей, особенно в тех привилегиях, которые Христос обеспечил ему. Это может оказаться неблагодарной задачей, но ее следует предпринять, поскольку этого требует забота о его благе. Если он возмущается вашими усилиями и оскорбляет вас, ваша совесть чиста, и вы испытываете удовлетворение, зная, что честно попытались выполнить свой долг.
«Ибо и Христос не Себе угождал, но, как написано: на Меня падали поношения от поносящих Тебя»
(Рим. 15:3). Этот стих представляет собой еще одно доказательство правильности нашего толкования предыдущих стихов. Значение фразы «мы... должно... не угождать себе» выводится за пределы всякой неопределенности благодаря тому, что здесь сказано о нашем Господе. В Его случае это означает нечто совершенно иное, чем воздержание от того, что Ему нравилось, и, конечно же, полную противоположность попыткам снискать расположение людей, льстив их предрассудкам. Напротив, Христос во всем регулировался божественным правилом: не Его собственная воля, а воля Его Отца управляла Им. Не попытка получить одобрение Своих собратьев, а скорее стремление к их «благу» и «назиданию» Своих братьев было тем, что неизменно руководило Христом. И, проявляя бескорыстную благотворительность, Он не только не был оценен по достоинству, но и навлек на Себя «поношения». И если ученик последует Его примеру, ему не следует ожидать лучшего результата.
Замечания Чарльза Ходжа
В своем заключительном слове по 14-й главе Послания к Римлянам Чарльз Ходж отметил: «Часто необходимо отстаивать нашу христианскую свободу ценой навлечения на себя порицания и оскорбления хороших людей, чтобы можно было сохранить правильные принципы долга. Наш Спаситель согласился, чтобы Его считали как нарушительница субботы и даже «пьяница вина» и «друг мытарей и грешников», но мудрость была оправдана в отношении ее детей. Христос в этих случаях не считал нужным приспосабливать Свое поведение к правилам долга, установленным и Он видел, что больше пользы принесет практическое игнорирование ложного мнения иудеев о том, как следует соблюдать субботу и о степени общения, допускаемого с злые люди, чем от уступки своим предрассудкам». Лучше тогда оскорбить или навлечь на себя оскорбление, чем пожертвовать принципами или ослушаться Бога.
«Ибо все, что было написано прежде, было написано для нашего научения, чтобы мы терпением и утешением Писаний имели надежду» (Рим. 15:4). Это заявление, кажется, сделано по двойной причине. Во-первых, чтобы сообщить святым, что, хотя закон Моисеев был отменен и Ветхий Завет относится к прошлому устроению, они не должны делать вывод, что Ветхий Завет устарел. Единообразное использование его авторами Нового Завета, часто апеллирующими к нему для доказательства того, что они выдвинули, доказывает обратное. Все это предназначено для нашего сегодняшнего наставления, и содержащиеся в нем примеры благочестия будут стимулировать нас (см. Иакова 5:10). Во-вторых, молитвенное размышление над Ветхим Заветом будет питать ту самую благодать, которую больше всего нужно будет проявлять при исполнении предыдущих увещеваний – «терпение» в обращении с теми, кто отличается от нас; кроме того, оно послужит нам «утешением», если нас будут ругать за исполнение нашего долга.
Предрассудки сердца, которые нужно преодолеть
«Бог терпения и утешения да даст вам быть единомышленниками друг другу по Христу Иисусу» (Рим. 15:5). Своим примером апостол здесь учит нас, что, если мы хотим исполнить вышеупомянутый долг угодно Богу, нам необходимо прибегнуть к молитве. Только Бог может даровать в этом успех, и если бы не Его помощь
 
 

3. Молитва в надежде
 
 
Римлянам 15:13
В своей предыдущей молитве апостол Павел просил Бога терпения и утешения даровать святым в Риме быть «единомышленниками друг ко другу, по Христу Иисусу» (Рим. 15:5), чтобы были дружба и согласие. может преобладать среди них. Вслед за этим он напомнил им, что миссия Искупителя охватывала не только евреев, но и язычников, что вечный замысел Божий уважал избранную часть обеих частей человеческого рода (Рим. 15:8-9). В подтверждение этого утверждения он процитировал не менее четырех отрывков Ветхого Завета, взятых соответственно из Закона, Псалмов и Пророков (основные разделы, на которые были разделены божественные пророчества; см. Луки 24:44), каждый из которых предсказывал что язычники займут свое место рядом с евреями в поклонении Господу. Таким образом, христианам-евреям не нужно без колебаний приветствовать верующих язычников в свою среду. Затем апостол завершил этот раздел своего послания, снова взмолившись за них у престола благодати, тем самым доказав свою глубокую заботу о них и намекнув, что только Бог может передать благодать, необходимую для послушания данным им предписаниям.
Важнейшее наставление следует получить, внимательно следя за связью между Римлянам 15:13 и стихами, которые непосредственно ему предшествуют. В этом контексте Павел процитировал ряд отрывков Ветхого Завета, в которых говорилось о спасении язычников и их союзе с верующими евреями. Пророчества Писания следует рассматривать тройственно. Во-первых, в качестве доказательства своего божественного вдохновения, демонстрируя тем самым всеведение своего Автора в безошибочном предсказании будущего. Во-вторых, как откровения воли Божией, объявления того, что Он предначертал навечно и что, следовательно, должно произойти. В-третьих, как имеющие моральное и практическое значение для нас: там, где они являются предсказаниями суда, они являются угрозами и, следовательно, предупреждениями о том, чего следует избегать и о зле, которого следует остерегаться, - поскольку ранее объявленное уничтожение папства не дает нам ничего сделать. что делать с этой системой; но там, где они состоят из предсказаний божественного благословения, они являются обетованиями, за которые нужно ухватиться верой и надеждой, которых можно ожидать до их фактического исполнения. Павел рассматривает их в третьем отношении.
Как мы используем Божественные обетования
Здесь апостол показывает нам, как мы должны использовать божественные обетования, а именно превратить их в молитву с верой, прося Бога сделать их добрыми. Когда Бог приближается к нам в обетовании, у нас есть преимущество приближаться к Нему в прошении. Эти пророчества были безошибочным подтверждением того, что Бог намеревался проявить милосердие к язычникам. Как только Павел процитировал их, он преклонил колени перед их Даятелем, тем самым обучая римских святых – и нас – тому, как применять обетования на практике, показывая им, о чем просить. Подобным же образом, когда он хотел, чтобы ефесские святые умоляли Бога просветить их разум, чтобы они могли познать великие дела Евангелия, он подал им пример, молясь именно об этом (Рим. 1:17-18). Так вот; как если бы он сказал: «Ты обещал, что язычники будут надеяться на Тебя» (Римлянам 15:12). Ты «Бог надежды». Милостиво трудись в этих святых, чтобы они «обогатились надеждой через силой Святого Духа», и чтобы они тоже по моему примеру были побуждены молить Тебя и умолять об этом обетовании для достижения этого самого благословения».
Чтобы читатель мог иметь более определенное представление об этой связи, мы теперь процитируем этот стих перед нашей молитвой: «И еще Исаия [Исаия] говорит: «И будет корень Иессеев, и восстанет, чтобы царствовать над Язычники; на Него уповают язычники». Это взято из одного из величайших мессианских пророчеств, записанных в Исаии 11. Каким бы ни было его окончательное исполнение, Павел был побужден сообщить нам, что это предсказание уже тогда исполнялось. Буквально по-гречески звучит: «На Него уповают язычники», и поэтому в исправленной версии это переведено правильно. Несмотря на тесную связь между верой и надеждой, как показано в Послании к Евреям 11:1, существует реальная разница. Вера более обширна в своем диапазоне, поскольку она верит всему, что Бог сказал о прошлом, настоящем и будущем – как угрозам, так и обещаниям – но надежда смотрит исключительно на будущее благо. Вера связана с обещанием Слова; надежда занята обещанным. Вера – это уверенность в том, что Бог сделает так, как Он сказал; надежда – это уверенное ожидание исполнения обещания.
Удаленный контекст
Стремясь указать на поучительную связь между молитвой апостола и непосредственно предшествующими стихами, теперь обратимся к более отдаленному контексту. Эта молитва завершает часть послания, начатую в Римлянам 14:1, о несчастном разделении среди римских святых. Не принимая чью-либо сторону и прямо не заявляя, кто из них неправ, Павел изложил широкие и простые принципы, согласно которым каждый должен действовать, так что, если их поведение будет регулироваться ими, христианская любовь и христианская свобода будут одинаково сохранены. Он показал им пример их Учителя, а затем показал, что и евреям, и язычникам отведено равное место в Слове пророчества. Если позаимствовать прекрасный язык Моуля, «Он беспристрастно прижимает их к своему сердцу в этом драгоценном и содержательном благословении, умоляя обе стороны и всех их личностей о чудесной полноте тех благословений, в которых скорее и вернее всего дух их борьба закончится». Чем ближе группа христиан тянется к своему Господу, тем ближе они тянутся друг к другу.
«Теперь Бог надежды наполнит вас всякой радостью и миром в вере, чтобы вы могли изобиловать надеждой силой Святого Духа». «Бог надежды» является одновременно Объектом и Автором надежды. Он — Тот, Кто приготовил благословения, которые должны стать объектом нашей надежды, Кто представил их нам в Евангелии и Кто силой Духа дает нам возможность понять Евангелие и поверить в него, которое пробуждает мотивы и устанавливает в действие принципы, дающие надежду. Бремя молитвы Павла заключалось в том, чтобы святые могли изобиловать этой духовной благодатью, и поэтому он обратился к Божеству соответственно. Как отметил Мэтью Генри: «В молитве полезно сосредоточиваться на тех именах, титулах и качествах Бога, которые наиболее подходят для поручения, с которым мы столкнулись, и лучше всего послужат ободрением в нем». Еще одна причина, по которой апостол так обратился к Божеству, видна из предыдущего стиха, где о Господе было сказано: «На Него уповают язычники». В более буквальном смысле наш стих гласит: «Ныне Бог этой [или «] надежды» — Тот, Кто является Вдохновителем всех ожиданий благословения.
«Бог надежды»
Выражение «Бог [той] надежды» имело особую актуальность и особую пригодность для язычников, имена которых упоминаются не менее четырех раз в предшествующих стихах. Ее сила становится еще более очевидной, если мы рассмотрим ее в свете Ефесянам 2:11-12, где верующим из язычников напоминают, что в прошлом они «были без Христа [лишены каких-либо претензий на Него], будучи чужими из общества Израиль, и чужды заветов обетования, не имеющие надежды и без Бога в мире» — без всякого познания Его, без письменного откровения от Него. Но воплощение Христа радикально изменило ситуацию. Великий замысел Его миссии не ограничивался Палестиной, но распространялся по всему миру, ибо Он пролил Свою искупительную кровь за грешников всех народов и колен и после триумфального завершения Своей миссии поручил Своим слугам проповедовать Евангелие всем народам. Поэтому апостол напомнил римским святым, что Бог сказал: «Радуйтесь, язычники, с народом Его» (Рим. 15:10). Теперь Он стал для них «Богом надежды».
Если бы Бог не открыл Себя в Слове истины, у нас не было бы никакого основания надежды. Но Священное Писание является для нас окном надежды. Это видно из четвертого стиха нашей главы: «Ибо все, что было написано прежде, написано для нашего научения, чтобы мы терпением и утешением Писаний имели надежду» (Рим. 15:4). Таким образом, Бог надежды открывается в Своих живых пророчествах с намерением вселять надежду. Если мы хотим наполниться верой, радостью и миром, то это должно произойти благодаря вере в то, что представлено нам в Священном Писании. Прежде чем у нас появится истинное внутреннее основание надежды, нашей уверенностью должен стать Сам Бог, как показано в Библии. Через Слово Божье апостол обнаружил, что у язычников есть надежда; и поэтому самое отягощенное сердце может найти в нем твердое утешение, если оно исследует его содержание и поверит ему. Каждое божественное обещание рассчитано на то, чтобы вселить в верующего надежду. В этом можно найти надежный фундамент, на который можно положиться.
Давайте теперь рассмотрим прошение, которое апостол здесь обратился к Богу надежды: чтобы Он «исполнил вас всякой радостью и миром в вере». Это следует рассматривать в первую очередь в местном контексте. Фраза «веруя» восходит к тем благословенным отрывкам Ветхого Завета, которые только что были процитированы. Павел молился, чтобы Бог милостиво позволил этим святым ухватиться за такие обетования и вести себя в согласии с ними. Мы цитируем Чарльза Ходжа: «Во исполнение этого обещания [Римлянам 15:12] пришел Христос и проповедовал спасение ближним и дальним (Ефесянам 2:17). милостиво принятые снисходительным Спасителем и соединившиеся в одну общину, они должны принимать и любить друг друга, как братья, отложив всякую критику и презрение, не судя и не презирая друг друга». Другими словами, апостол желал, чтобы оба были одинаково заняты Христом. Пусть вера и надежда будут действовать должным образом, а радость и мир вытеснят раздоры и раздоры.
По поводу этой молитвы апостола Павла Хэндли Мул писал: «Пусть эта молитва будет услышана во всей ее чистой глубине и высоте, и как мог «слабый брат» смотреть с прежней тревогой на проблемы, вызванные блюдами во время еды? и по датам раввинистического календаря? И может ли «сильный» больше терпеть потерю своей радости в Боге из-за самоуверенного утверждения своей собственной проницательности и свободы? Глубоко счастливы и спокойны в Господе, Которого они объятые верой как свою Праведность и Жизнь, которых они ожидали с надеждой как свою грядущую Славу, наполненные всем своим сознанием обитающим в них Духом новым пониманием Христа, они падали бы в объятия друг друга, в Него. гораздо более готовы, когда они встретились, поговорить «относительно короля», чем начать новую стадию своей не очень возвышенной дискуссии. Сколько церковных споров сейчас, как и тогда, умерло бы от истощения, оставив место для живой истины, если бы могли только тяготеть, как всегда самая любимая их тема, к хвале и славе их Самого искупившего Господа!»
Поскольку молитва нашего Господа в Иоанна 17 тогда не ограничивалась Его учениками, но доходила и до «уверовавших» (Рим. 5:20), так и эта молитва Павла подходит всем детям Божьим. «Бог надежды наполнит вас всякой радостью и миром в вере». Следует должным образом отметить, что Павел без колебаний попросил об этих конкретных благословениях. Мы делаем это замечание, потому что очень опасаемся, что некоторые из наших читателей почти боятся взывать к Богу о таких вещах; но это не обязательно. Полнота духовной радости не лишает ее обладателя возможности прожить свою жизнь в этом мире, а полнота мира не производит самонадеянности и плотской безопасности. Если бы такие переживания были опасны, как хотел бы нас заключить сатана, апостол не стал бы искать их от имени своих собратьев-христиан. Из его просьбы об этих самых благословениях мы узнаем, что они в высшей степени желательны и дают нам основание просить о них как для себя, так и для наших братьев.
Пример апостола
Пример, который здесь подал нам апостол, свидетельствует не только о том, что христианам желательно исполняться радости и мира, но и о том, что такое радостное переживание достижимо. Ч. Х. Сперджен заявил: «Мы можем быть наполнены радостью и миром, веря, и можем изобиловать надеждой. Нет причин, по которым мы должны опускать головы и жить в вечном сомнении. Мы можем не только быть в некоторой степени утешены, но мы можем быть полны радости; мы можем не только время от времени иметь покой, но и жить в мире и наслаждаться его изобилием. Эти великие привилегии достижимы, иначе апостол не сделал бы их предметом молитвы... Сладчайшие наслаждения все еще растут в садах Сиона, и мы должны наслаждаться ими; и будут ли они в пределах нашей досягаемости и не будут схвачены? Достижима ли жизнь радости и мира, и не упустим ли мы ее из-за неверия? Не дай Бог. Давайте когда верующие решат, что какими бы привилегиями они ни пользовались, мы будем ими наслаждаться».
Мы еще раз обращаемся к контексту, поскольку там можно найти ясное доказательство того, что Бог открыл волю, чтобы Его святые были ликующим народом. В Послании к Римлянам 15:10 апостол процитировал стих из Ветхого Завета, в котором говорится: «Радуйтесь, язычники, с народом Его». Израилю не была предоставлена монополия на радость; те, кого Бог намеревался призвать из других народов, также будут участвовать в этом. Если Израиль радовался, когда его искупили из дома рабства и провели через Красное море, то тем более радость испытывают те, кто избавился от власти сатаны и был переведен в Царство возлюбленного Сына Божьего. Обратите внимание, что цитируемый отрывок представляет собой не форму обетования, а конкретную заповедь: возрожденным язычникам прямо приказано «радоваться». И на этом апостол не остановился. Словно предвидя нашу медлительность в получении своих привилегий, он добавил: «И еще хвалите Господа все язычники» (Рим. 15:11) – не только самые выдающиеся из них, но все одинаково. Где похвала, там и радость, ибо радость является ее составной частью. Таким образом, тот, кто называет себя христианином и в то же время жалуется, что лишен радости и мира, признает, что он не подчиняется этим заповедям.
Степени благословения
«Бог надежды наполнит вас всякой радостью и миром» подразумевает три вещи. Во-первых, существуют степени этих благословений. Лишь немногие христиане наслаждаются ими в полной мере, но подавляющее большинство (к своему стыду) испытывают лишь вкус. Каждый из нас должен рассчитывать на то, что Бог сможет в полной мере раскрыть эти привилегии. Во-вторых, широта слов апостола, а также слова «чтобы вы изобиловали надеждой» показывают, насколько расширилось его сердце по отношению к святым и какого всеобъемлющего обеспечения благодати он искал для них. В-третьих, таким образом мы чтим Бога в молитве: рассчитывая на щедрость Его благодати. В Нем нет тесноты, и не должно быть ее в нас. Поскольку мы приходим к Небесному Царю, давайте «большие прошения с собой принесём». Разве Он не вдохновил нас сделать это? Отдав Своего возлюбленного Сына за нас и для нас, «как не даст Он с Ним и всем нам даром» (Рим. 8:32)! Разве Он не пригласил нас «пить, пить обильно» (Песнь 5:1)! Тогда пусть наши просьбы будут соответствовать Его приглашению; не будем приближаться к Нему так, как если бы Он был ограничен, как и мы.
Привилегии и обязанности
Тот факт, что апостол молился об этих благословениях, указывает не только на то, что они желательны и достижимы, но и на то, что нам надлежит вступить во владение ими. Мы не можем сейчас пытаться доказать это, но здесь констатируем тот факт, что то, что мы можем просить у Бога, является в то же время обязательством для нас самих. Привилегии и обязанности не могут быть разделены. Долг христианина – быть радостным и мирным. Если кто-то усомнится в этом утверждении, мы попросим его подумать об обратном; ведь никто не станет утверждать, что быть несчастным и полным сомнений — духовный долг! Мы нисколько не отрицаем, что есть и другая сторона жизни христианина, что внутри и снаружи верующего есть многое, что заставляет его скорбеть. И это вовсе не противоречиво. Апостол объявил себя «скорбящим», но в то же время добавил: «всегда радуясь» (2 Кор. 6:10). Несомненно, те, кто утверждает, что они приняты в Возлюбленном и путешествуют к вечному блаженству, навлекут поношение на Того, чье имя они носят, и станут причиной того, что о Его Евангелии говорят злословно, если они печальны и унылы и проводят большую часть своего времени в трясине впадать в отчаяние.
Благословения, полученные молитвой
Но мы делаем еще один шаг вперед. Здесь апостол объяснил, как можно получить эти самые желанные и необходимые благословения. Во-первых, их следует искать в молитве, как видно из примера Павла. Во-вторых, их можно достичь только тогда, когда сердце занято «Богом надежды», то есть обещающим Богом, ибо то, на что нам следует надеяться, открыто в Его обетованиях. В-третьих, эти благословения приходят к нам «по вере», когда мы ухватываемся верой за обещанное. «Наполните вас радостью и миром в вере». Многие пытаются, хотя и тщетно, изменить этот порядок. Они не поверят Богу, пока не почувствуют радость и мир, что равносильно требованию цветов до того, как луковица будет посажена в землю. Вы спросите: «Но как я могу иметь радость и мир, находясь в таком конфликте – по большей части проигрышном – с внутренним грехом?» Ответ: Вы не сможете успешно противостоять пребывающему в вас греху, если вы безрадостны и полны сомнений, ибо «радость Господня — ваша сила» (Неемия 8:10). Нет настоящей радости и мира, кроме как «в вере», и в точной зависимости от нашей веры будет радость и мир.
«Чтобы вы изобиловали надеждой». Этот пункт дал римским святым и нам причину, по которой апостол обратился с вышеуказанной просьбой, или план, который он имел в виду в отношении них. Они были уверены в прошлом и радостны в настоящем. Он хотел, чтобы они были уверены в будущем. Лучшее еще впереди, ибо пока христианин получил лишь залог своего наследия, и чем больше он занят самим наследием, тем лучше он будет подготовлен для продвижения к нему, несмотря на все трудности и препятствия, ибо надежда – один из самых сильных мотивов или источников действия (Евр. 6:11-12). В наши дни некоторым из народа Господня необходимо сообщить, что слово «надежда» имеет в Писании совершенно иное значение, чем то, которое ему придается в повседневной речи. На устах большинства людей «надежда» означает не что иное, как простое желание, часто со значительным страхом, что оно не осуществится, будучи не чем иным, как робким и нерешительным желанием чего-то добиться. Но в Писании (например, Римлянам 8:25; Евреям 6:18-19) надежда означает твердое ожидание и уверенное предвкушение того, что обещал Бог. По мере того, как радость и мир возрастают «в вере», растет и надежда.
Сила Святого Духа
«Силою Святого Духа». Отец – Даятель, но Дух – Распространитель нашей благодати. Хотя обязанность христианина — наполняться радостью и миром в вере и изобиловать надеждой, однако это может быть реализовано только с помощью Духа. Здесь, как и везде в Слове, мы находим тесно связанные истины о нашей ответственности и зависимости. Радость, мир и надежда здесь — не плотские эмоции или естественные приобретения, а духовные благодати, а потому они должны быть сообщены свыше. Даже обетования Божьи не дадут этой благодати, если они не будут божественно применены к нам. Обратите внимание, что это происходит не просто «через действие», но «силой» Святого Духа, ибо в нас есть многое, что противостоит! Мы также не можем увеличить или даже сохранить эти благодати своими собственными силами, хотя мы и можем уменьшить их, огорчая Духа. Их следует искать молитвой, всматриваясь в обетования и ища силы Святого Духа. Эта надежда — всего лишь тщетная фантазия, не сосредоточенная на Боге и не созданная Им. «Вспомни слово рабу Твоему, на которое Ты внушил мне надежду» (Пс. 119:49).
 
 

4. Молитва о мире
 
 
Римлянам 15:33
«Теперь Бог Мира будет со всеми вами. Аминь». «Бог мира»: Вопреки мнению большинства комментаторов, мы считаем, что этот божественный титул выражает прежде всего то, чем является Бог Сам по себе, то есть абстрагирован от отношений со Своими творениями и отдельно от Его действий и дарований. Он Сам является Источником мира. Совершенное спокойствие царит во всем Его Существе. Он никогда ни в малейшей мере не смущается, никогда ничем не смущается ни внутри Себя, ни вне Себя. Как Он мог быть? Ничто не может застать Его врасплох, ибо «известны Богу все дела Его от начала мира» (Деяния 15:18). Ничто и никогда не может разочаровать Его, ибо «все из Него, Им и к Нему» (Рим. 11:36). Ничто не может ни в малейшей степени нарушить Его совершенное невозмутимость, ибо Он есть «Отец светов, у которого нет ни изменения, ни тени перемены» (Иакова 1:17). Следовательно, Его всегда наполняет совершенная безопасность: это один из составных элементов Его сущностной славы. Невыразимый мир – одна из драгоценностей в диадеме Божества.
Бог мира
Давайте на время препояшем чресла нашего ума и постараемся созерцать кого-то совершенно иного, кого-то бесконечно более превосходного, а именно Того, Кому совершенно чужды волнения и беспокойства, Того, Кто наслаждается ненарушенным спокойствием, «Бога мир." Кажется странным, что христианские писатели так мало уделяют внимания этому славному превосходству божественного характера. Суверенитет Бога, сила Бога, святость Бога, неизменность Бога часто становились темой набожных писателей; но миру Самого Бога почти не уделялось внимания. Многочисленные проповеди были произнесены о «Боге любви» и «Боге всякой благодати», но где мы можем найти проповеди о «Боге мира», кроме как о примирившемся Боге? Только один раз во всех Писаниях Он конкретно назван «Богом любви», и только один раз «Богом всякой благодати», но пять раз Он назван «Богом мира». Таким образом, постоянное спокойствие характеризует все Его существо; Он бесконечно благословен Сам в Себе.
Имена и титулы Бога открывают нам Его существо и характер. Размышляя поочередно над каждым из них, смешивая с ним веру, давая им всем место в наших сердцах и умах, мы получаем возможность сформировать лучшее и более полное представление о том, кем Он является и чем Он является в Себе, Его отношение к нам и Его отношение к нам. Бог — Источник всего добра, Сумма всего совершенства. Всякая благодать и всякая добродетель, которую мы видим в святых, суть лишь рассеянные лучи, исходящие от Того, Кто есть Свет. Мы не только причиняем Ему огромную несправедливость, но и сами в значительной степени проигрываем, если привыкли думать и говорить о Боге только в соответствии с одним из Его титулов, будь то «Всевышний», с одной стороны, или «Отец наш» с другой. другой. Точно так же, как нам нужно читать и размышлять над каждой частью Слова, если мы хотим познакомиться с открытой волей Бога и быть «полностью подготовленными ко всякому доброму делу», так и нам нужно размышлять над всеми божественными титулами и использовать их, если мы хотим должны сформировать всестороннее и должным образом сбалансированное представление о Его совершенствах и осознать, какой Бог наш – и какова степень Его абсолютной достаточности для нас.
«Бог мира». Учитывая использование этого выражения в Новом Завете и принимая во внимание учение Писания в целом о триедином Иегове и мире, мы полагаем, что оно будет лучше раскрыто читателю, если мы воспользуемся следующим планом. Этот титул «Бог мира» говорит нам, прежде всего, о том, чем Он является по сути, а именно, как Источник мира. Во-вторых, оно объявляет, кем Он является в экономическом или устроительном плане, а именно, Устроителем или Заветником мира. В-третьих, оно открывает то, чем Он является в судебном смысле, а именно, Подателем мира – примирившимся Богом. В-четвертых, оно объявляет, кем Он является по отцовской линии, а именно: Подателем мира Своим детям. В-пятых, оно провозглашает, чем Он является властно, а именно, Устроителем мира во всех церквях и в мире. Значение этих терминов станет яснее – и, как мы надеемся, проще – по мере того, как мы будем дополнять наш план.
Триединый Иегова
Во-первых, «Бог мира» говорит нам, чем Он является по сути, то есть чем является Бог в Себе Самом. Как указывалось выше, мир — это одно из великих совершенств божественной природы и характера. Мы считаем, что этот титул относится не столько к тому, чем является Бог в абсолютном смысле, и не только к Отцу, но и к триединому Иегове. Во-первых, потому что в контексте и в остальной части стиха нет ничего, что требовало бы от нас ограничить эту молитву какой-либо конкретной личностью в Божестве. Во-вторых, потому что мы всегда должны понимать термины Священного Писания в их самой широкой широте и наиболее всеобъемлющем значении, когда нет ничего, что обязывает нас ограничивать их объем. В-третьих, потому что это факт, божественно открытая истина, что Отец, Сын и Святой Дух суть «Бог мира». Не может быть никакой силы и против возражения, что, поскольку здесь молитва возносится к «Богу мира», мы вынуждены считать, что речь идет об Отце, ибо в Писании молитва возносится также к Сыну и к Дух. Действительно, в Послании к Евреям 13:20 речь идет об Отце, поскольку Он здесь отличается от Господа Иисуса, но поскольку здесь не проводится такого различия, мы отказываемся его проводить.
То, что этот титул принадлежит Богу-Отцу, вряд ли нуждается в каких-либо доводах, поскольку читателю легко приходят на ум первые слова приветствия, встречающиеся в начале большинства новозаветных посланий: «Благодать вам и мир от Бога Отца нашего» ( Рим. 1:7; 1 Кор. 1:2 и т. д.) — благодать от Него, поскольку Он есть «Бог всякой благодати» (1 Пет. 5:10), мир от Него как «Бога мира». Добавленные слова к этому приветствию «и Господу Иисусу Христу» подтверждают тот же факт относительно Его Сына, ибо благодать и мир не могли исходить от Него, если бы Он не был также Источником того и другого. Следует помнить, что в Исаии 9:6 Он прямо назван «Князем мира», что — идущее сразу после других Его титулов («Бог крепкий, Отец вечный») — показывает, что Он — «Князь мира». мир» в Его существенной личности. Во 2 Фессалоникийцам 3:16 Христос назван «Господином мира». В Послании к Евреям 7:2 говорится, что Он — «Царь мира», прообразом которого является Мелхиседек, царь-священник. В Послании к Римлянам 16:20 апостол объявил: «Бог мира вскоре поразит сатану под ногами вашими», и в свете Бытия 3:15 не может быть никаких сомнений в том, что речь идет непосредственно о воплощенном Сыне.
В Писании меньше ясно раскрывается о личности Святого Духа, потому что Он не представлен нам объективно, как Отец и Сын, поскольку Он действует внутри святых и обитает в них. Тем не менее, в священных пророчествах дано ясное и полное доказательство того, что Он есть Бог, единосущный, равный и сославный Отцу и Сыну. Как покажет внимательное исследование Священного Писания и сравнение одного отрывка с другим, было бы самой серьезной ошибкой заключать из богословов, называющих Святого Духа третьей личностью Божества, что Он в каком-либо смысле уступает двум другим. . Если в Евангелии от Матфея 28:19 и во 2 Коринфянам 13:14 Он упоминается в честь Отца и Сына, то в Откровении 1:4-5 Он назван (как «семь Духов», Дух в Его полноте) перед Иисусом Христом, тогда как в Евангелии от Матфея 28:19 и во 2 Коринфянам 13:14 Он упоминается в честь Отца и Сына. в 1 Коринфянам 12:4-6 и Ефесянам 4:4-6 Он назван перед Сыном и Отцом – такое изменение порядка демонстрирует Их равноправие. Таким образом, как равный Отцу и Сыну, Святой Дух должен быть также «Богом мира», о чем свидетельствует Его сообщение божественного мира сердцам искупленных. Когда Он сошел с небес на нашего крещеного Спасителя, Он был в образе голубя (Мф. 3:16), птицы мира.
Во-вторых, «Бог мира» объявляет, кем Он является в домостроительстве искупления, а именно Устроителем или Заветником мира. Это ясно из Послания к Евреям 13:20-21, где апостол молится: «Бог мира, воскресивший из мертвых Господа нашего Иисуса, великого пастыря овец, кровью завета вечного, сотворит вас совершенны во всяком добром деле, чтобы творить волю Его». Именно как «Бог мира» Отец избавил нашего Поручителя из гроба «кровью вечного завета», то есть на основании той крови, которая скрепила и скрепила великий договор, заключенный между нами. между Ними прежде основания мира. На этот договор делается ссылка в Псалме 89:3, где упоминается прообраз Давида, «Возлюбленного», как убедительно доказывают стихи 27 и 28. В Божьем предвидении входа греха в мир, падения всех людей в Адаме и разрыва, возникшего между Ним и ними, отчуждающего одного от другого, Бог милостиво намеревался осуществить примирение и обеспечить постоянный мир. на праведной основе, на основе, которая воздает должное Его власти и чтит Его закон.
Вечный завет
Завет – это взаимное соглашение между двумя сторонами, в котором предлагается определенная работа и взамен обещано подходящее вознаграждение. В вечном завете двумя сторонами были Отец и Сын. Задача, поставленная перед Сыном, заключалась в том, чтобы Он воплотился, оказал закону совершенное послушание в мысли, слове и деле, а затем претерпел его наказание от имени Своего виновного народа, тем самым принося оскорбленному Богу (считавшемуся Правителем и Судья) адекватное искупление, удовлетворяющее Его справедливость, возвеличивающее Его святость и приносящее вечную праведность. Обещанная награда заключалась в том, что Бог воскресит из мёртвых Поручителя и Пастыря Своего народа, возвысив Его по правую руку Свою выше всех тварей, сообразовав их по образу Своего Сына и имея их с Собой во славе во веки веков. . Добровольное согласие Сына с этим предложением проявляется в Его словах: «Се, прииду... творить волю Твою, Боже» (Евр. 10:7); и все, что Он сделал и претерпел, было исполнением Его заветного соглашения. Исполнение Отцом Своей части договора, даровав обещанную награду, полностью раскрыто в Новом Завете. Святой Дух был Свидетелем и Регистратором этого завета.
Этот вечный договор прямо назван «заветом мира» в Исаии 54:10; Иезекииль 34:25; 37:26. В этом завете Христос выступал представителем Своего народа, действуя от его имени и от его имени, сохраняя все его интересы дорогими Своему сердцу. В этом завете, по воле Отца и по Своей дивной любви к ним, Христос согласился пойти на самое тяжелое обязательство и претерпеть самые страшные страдания, чтобы они могли быть избавлены от судительного гнева Божия и иметь мир. с Ним, чтобы между Богом и ними была совершенная дружба и согласие. Это обязательство было верно исполнено Христом, и мир, вечно установленный Богом, наступил. И в свое время Отец приводит каждого из Своих избранных во благо. Именно на тот самый вечный договор ссылается Захария 6:12-13: «Совет мира будет между ними обоими». Этот «совет мира» или взаимная доброжелательность была «между ними обоими», между «человеком, имя которому Ветвь» и Иеговой, «Господом Саваофом» (Зах. 6:12). «Совет» касался созидания Христом Церкви (Еф. 2:21-22) и Его вознесения к престолу славы.
Бог мира, примиренный Бог
В-третьих, «Бог мира» открывает то, чем Он является в судебном смысле, а именно, Подателем мира, примирившимся Богом. Здесь наше внимание привлекает фактическое осуществление и завершение того, что было перед нами в последнем разделе. В древности Бог сказал о Своем народе: «Ибо Я знаю мысли, которые Мои мысли о тебе... мысли о мире, а не о зле, чтобы дать вам ожидаемый конец» (Иер. 29:11). Да, несмотря на лежавшую на них вину за их законное участие в падении Адама и несмотря на их собственные умноженные преступления и отступничество против Него, в Его вечной любви к ним не произошло изменения. Произошла настоящая и ужасающая брешь, и как моральный Правитель вселенной Бог не мог ее игнорировать; более того, как Судья всей земли, Его осуждение и проклятие постигло их. Тем не менее Его сердце было обращено к ним, и Его мудрость нашла способ, с помощью которого ужасная трещина могла быть исцелена и Его изгнанный народ вернулся к Себе, и это не только без ущерба для Его святости и справедливости, но и путем прославления одного и удовлетворения другого.
«Когда пришла полнота времени, Бог послал Сына Своего, созданного от жены, подчинившегося закону, чтобы искупить подзаконных» (Гал. 4:4-5). Бог послал Своего Сына, чтобы осуществить то, что было согласовано в вечном завете, и обеспечить адекватную компенсацию Своему закону, согласно которому Сын Божий был создан из женщины, чтобы в нашей природе Он мог удовлетворить требования закона. , оставим наши грехи и приведем вечную праведность. Чтобы искупить Свой народ от проклятия закона, Сын жил, умер и воскрес. Чтобы примириться с Богом, умиротворить Его гнев, обеспечить справедливый и прочный мир, Христос повиновался и пострадал. В Своей искупительной работе через Своего Сына Бог обеспечил мир. При рождении Христа небесные воинства, ожидая, прославили Бога, говоря: «Слава Богу в вышних, и на земле мир, в человеках благоволение» (Лк. 2:14). И по смерти Своей Христос «примирил [между Богом и народом Его] кровью креста Своего» (Кол. 1:20), примирив с ними Бога (как Судью), установив между ними совершенную и неизменную дружбу и согласие.
В-четвертых, «Бог мира» объявляет, кем Он является по отцовской линии, а именно, Подателем мира Своим детям. Это выходит за рамки того, что было указано выше. Прежде основания мира, который предназначил Бог, между Ним и Его народом должен быть взаимный мир. Непосредственным результатом посреднической работы Христа был заключен мир с Богом и обеспечен Его народ. Теперь нам предстоит рассмотреть, как Бог мира делает их действительными участниками этого неоценимого благословения. По природе они совершенно чужды этому, ибо «нет мира нечестивым, говорит Бог Мой» (Ис. 57:21). Как это могло быть, если они постоянно ведут активную враждебность против Бога? У них нет мира ни в совести, ни в разуме, ни в сердце. «Пути мира они не знали» (Рим. 3:17).
Работа Святого Духа
Прежде чем грешник сможет примириться с Богом и войти в участие в мире, который Христос заключил с Ним, он должен прекратить свой бунт, бросить оружие своей брани и подчиниться законной власти Бога. Но для этого в грешнике должно быть совершено чудо благодати Духом Святым. Как Отец установил мир, как воплотившийся Сын установил мир, так и Дух Святой приводит нас к тому же. Он обличает нас в наших ужасных грехах и побуждает нас оставить их. Он передает веру сердцу, посредством чего мы спасительно верим во Христа. Тогда «оправдавшись верою, мы имеем мир с Богом» (Рим. 5:1) объективно. Мы привлечены к Его благосклонности. Но более того, мы субъективно наслаждаемся миром. Нестерпимое бремя вины снимается с совести, и мы «находим покой душам нашим». Тогда мы знаем значение этого слова: «Мир Божий, превосходящий всякое понимание, соблюдет сердца и помышления ваши через Христа Иисуса» (Флп. 4:7). Своим Духом, через Христа, Отец теперь действительно даровал мир Своему верующему ребенку; и по мере того, как его мысли будут сосредоточены на Нем, уповая на Него, дитя Божье будет сохраняться в совершенном мире (Ис. 26:3).
В-пятых, «Бог мира» провозглашает, чем Он является властно, а именно Устроителем мира в церквях и в мире. Хотя каждый христианин имеет мир с Богом, тем не менее, он остается в мире, который лежит во зле. Хотя христианин имеет мир с Богом в своем сердце, тем не менее, плоть остается, вызывая постоянный конфликт внутри и, если не сдерживаться, вспыхивает в борьбе со своими братьями. Поэтому, если бы Богу не было угодно направить Свою сдерживающую силу на то, что стремится нарушить и нарушить спокойствие верующего, он бы не наслаждался спокойствием внутри или отдыхом снаружи.
Благословение мира
«Теперь Бог мира да будет со всеми вами. Аминь». В этом прошении апостол просил, чтобы Бог именно в этом образе проявил Себя среди них, чтобы Его присутствие стало известно среди них. Если бы не всепобеждающее провидение Господа, Его народ никогда не имел бы покоя в этом мире. Но Он правит среди Своих врагов (Пс. 110:1-2) и дает Своему народу значительную долю мира от врагов. Это показывает нам, что нам следует постоянно искать у Бога мира, иначе нападки могут возникнуть со всех сторон. Мир – это благословение, в котором церкви так нуждаются. Нам следует «молиться о мире [духовного] Иерусалима» как нашей главной радости.
«Бог мира да будет со всеми вами» подразумевает, что святые должны вести себя в согласии, что среди них должны преобладать дружба и согласие, чтобы с их стороны не было тяжкой ошибки, которая оскорбила бы Бога и заставила бы Его отозвать Свою Свою проявленное присутствие от них. «То, чему вы научились, и приняли, и слышали, и видели во мне, творите, и Бог мира будет с вами» (Флп. 4:9). Отдельные люди, а также группа верующих должны подчиняться божественной власти и соблюдать библейскую дисциплину, если они хотят наслаждаться миром Божьим (см. 2 Коринфянам 13:11). Чарльз Ходж хорошо сказал: «Напрасно нам молиться о присутствии Бога любви и мира, если мы не стремимся освободить наши сердца от всех злых страстей».
 
 

5. Молитва о прозрении
 
 
Римлянам 16:25-27.
В этом исследовании мы пытаемся дать истолкование, а также применение тех драгоценных частей Священного Писания, о которых идет речь. Чем внимательнее мы изучаем широкий спектр записанных молитв апостола, тем больше нас впечатляет их глубокая важность – как доктринальная, так и экспериментальная – а также их великое разнообразие и обширный охват; и тем больше мы чувствуем убежденность в том, что к ним нужно подходить и рассматривать их экспозиционно, а также преданно и практически. Было слишком много обобщений истины и слишком мало кропотливых и подробных инструкций.
Представленный перед нами отрывок является показательным примером, хотя мы признаем, что он скорее исключительный, поскольку он встречается в том, что многие считают самым глубоким посланием в Новом Завете. Мы задаемся вопросом, многие ли из наших читателей, даже после внимательного чтения и перечитывания нашего настоящего отрывка, получат какое-либо четкое и разумное представление о сфере действия и предмете этой молитвы. Интересно, многие ли из них могли бы дать удовлетворительные ответы на следующие вопросы: (1) Почему здесь к Божеству обращаются как к «тому, кто имеет власть утвердить вас»? (2) В чем сила слов «по Евангелию Моему»? (3) что означает «проповедь Иисуса Христа»? (4) что это за «тайна», которая «соблюдалась в тайне от начала мира»? (5) Как можно согласовать слова «хранится в тайне» с словами «а ныне раскрываются посредством писаний пророков»? (6) Почему это «по заповеди Бога вечного»? (7) В чем особая сила слов «только Богу мудрый»? Разве здесь нет реальной необходимости в учителе?
Когда человек честно смотрит на эти вопросы и тщательно размышляет над ними, он сразу же осознает свою острую потребность в мудрости свыше. Центральная тема этих стихов — нечто особенно глубокое; это кажется очень очевидным. И читатель, и писатель должны чувствовать, что они содержат истину глубочайшей важности. Но если их смысл не ясен при беглом прочтении, его невозможно передать другим посредством наспех подготовленной статьи. Молитва и учеба, учеба и молитва необходимы; и они требуют проявления веры и терпения – благодати, которой, к сожалению, не хватает нынешнему поколению христиан. Хотя Богу было угодно даровать нам некоторое понимание содержания этой части Слова Божьего, мы сомневаемся, что когда-либо сможем проникнуть в его глубины в этой жизни.
Основная тема
При неоднократном изучении этого отрывка автор чувствовал, что прежде чем он будет готов проработать его детали, он должен сначала выяснить его основную тему. Прежде чем он был готов определить бремя этой молитвы, ему нужно было обнаружить ее главную тему. Приступая к этой задаче, необходимо было полностью учитывать конкретное послание, в котором находилась молитва, и особую тему этого послания. Каждую отдельную деталь нужно было обдумывать в ее отношении к целому; тогда пришлось искать и изучать параллельные отрывки. Это требовало беспристрастного исследования, сосредоточенного внимания, кропотливых и настойчивых усилий и, прежде всего, смиренного поиска мудрости у Бога. Задача толкователя непростая. Вот почему их так мало: вероятно, ни одно поколение никогда не ненавидело тяжелую работу и умственный труд больше, чем наше.
Это не только возвышенная молитва, но и один из величайших догматических отрывков, содержащихся в Священном Писании. С одной стороны, оно достигает непревзойденных высот преданности; с другой стороны, оно ведет нас к глубочайшей теме божественного откровения. В нашем отрывке говорится не только о «тайне», но и о «тайне», которая включает в себя и является суммой всех остальных. Основная тема послания здесь выражена как предоставление особого основания для хвалы, возносимой ныне Богу. В Послании к Римлянам Евангелие изложено (см. Римлянам 1:1, 9, 16) в более формальной и систематической форме, чем где-либо еще в Слове. В основной части послания нам показаны благословения, которые Евангелие передает тем, кто в него верит; в их славословии нас учат тому, как возникло Евангелие.
Превосходство и достаточность Божественной силы
«А тому, кто имеет власть утвердить вас» (Рим. 16:25). Это не просительная молитва, а поклонение Божеству. К святым не обращается никакой просьбы, но Бог превознесен перед ними. Апостол начинает с напоминания нам о превосходстве и достаточности божественной силы. Свое введение к этому посланию он завершил утверждением, что «Евангелие Христово... есть сила Божия ко спасению всякому верующему» (Рим. 1:16). Теперь он указывает, что верующий в равной степени зависит от силы Бога в своем утверждении. Христиане не могут утвердиться сами, и их служители не могут утвердить их; тот или иной может использовать назначенные средства, но они не могут обеспечить успех. Только Бог может сделать их эффективными для любого из нас. Но благословенно имя Его, Он может это сделать, ибо «Бог силен сделать так, чтобы у вас изобиловала всякая благодать, чтобы вы, всегда имея всякую достаточность во всем, изобиловали во всяком добром деле» (2 Кор. 9:8). . Обратите внимание, что слово «способный» включает в себя как склонность, так и способность: Он может, Он хочет (ср. Рим. 4:21; Еф. 3:20).
Греческое слово, переведенное как «утвердить» (sterizo), в Луки 9:51 переводится как «утвердить», а в Луки 22:32 и Откровении 3:2 – «укрепить». Оно означает «совершенно утвердить», «укоренить и утвердить в вере» (Кол. 1:27) как в сердце (1 Фес. 3:12), так и в поступках (2 Фес. 2:17). Это наша обязанность, поскольку нам прямо сказано: «Утвердите сердца ваши» (Иакова 5:8). Но поскольку нас недостаточно для такой задачи, Бог милостиво дал обещание: «Но верен Господь [хотя мы и неверны], Который укрепит вас и сохранит вас от зла» (2 Фес. 3:3). . Хотя нашей привилегией и обязанностью является изучение Слова, возрастание в благодати и познании Господа Иисуса, тем не менее, наши сердца настолько сильно подвержены влиянию греха, наше понимание настолько тупо и наша любовь настолько слаба, что работа Чтобы сохранить нас, необходима Божья сила. Мы не только не смогли прийти к вере, но и не можем продолжать ее без божественной силы. Из-за нашей склонности к отступничеству, хитрости и силы наших духовных врагов, зла мира, в котором мы живем, только сила Божия может удержать нас (ср. Иуды 24).
Христиане, утвердившиеся в Евангелии
«По Евангелию Моему». Здесь нам показано, в чем утверждаются христиане: а именно в Евангелии. Божий народ утвердился в истине – это неоценимая милость, особенно в такой день, когда Бог отказался от подавляющего большинства в христианском мире, чтобы «верить лжи» (2 Фес. 2:11). Во-вторых, этот пункт открывает нам не только духовную сферу, в которой утвердились христиане, но и средства, которые Святой Дух использует в этом благодатном деле. Только благодаря тому, что наши сердца божественно способны прилепиться к великой сути Евангелия, мы удерживаемся от того, чтобы нас «трясло туда-сюда... всяким ветром учения, хитростью человеческой и коварным коварством, посредством чего они лгут в ждите, чтобы обмануть» (Еф. 4:14). В-третьих, это положение означает установление согласно этому божественному правилу – приведение в соответствие с ним как внутренне, так и внешне, чтобы не было никакого отклонения от него ни в вере, ни на практике (ср. Рим. 6:17, на полях).
«По Евангелию Моему». Во-первых, это следует рассматривать как дискриминационное выражение, поскольку Евангелие — это то, что провозгласил Павел, в отличие от ложного Евангелия иудействующих. Ни один из других апостолов не упомянул о ложном Евангелии, но Павел особенно предостерег коринфян от «иного Евангелия» (2 Кор. 11:4); а галатам он написал: «Если бы мы или Ангел с неба стал благовествовать вам не то, что мы благовествовали вам, да будет анафема» (Гал. 1:8). Таким образом, Павел имел в виду свое Евангелие, противостоящее всем подделкам, поскольку никто другой не может помочь спасению души. Во-вторых, Евангелие принадлежало Павлу, потому что он был выдающимся его толкователем, а его первое послание было посвящено раскрытию его великого содержания. Термин «Евангелие» встречается в посланиях Павла множество раз, но, за исключением Первого послания Петра, он больше нигде в посланиях не встречается. В-третьих, Павел использовал выражение «мой», потому что ему было поручено особое устроение благовествования для язычников (Гал. 2:7; Ефесянам 3:2). Наконец, это выражение соответствует особому рвению, которое отличало Павла: «Бог Мой…». (Флп. 4:9), «Христос Иисус, Господь мой» (Флп. 3:8).
«И проповедь Иисуса Христа». Этот пункт присоединяется к предыдущему, чтобы поведать нам суть и содержание Евангелия. Иисус Христос – великая цель и тема всего истинного евангельского служения. «Проповедь Иисуса Христа» — это гораздо больше, чем просто частое использование Его имени в наших беседах или даже рассказ о Его чудесной любви и работе для грешников. «Проповедь Иисуса Христа» — это прежде всего возвеличивание Его уникальной Личности, раскрытие того, кем Он является — Богочеловеком. Во-вторых, это открытие Его посреднической должности, в которой Он служит Пророком, Священником и Властелином. В-третьих, это провозглашение Его чудесного искупления. В-четвертых, это утверждение Его требований и поддержание совершенного примера, который Он оставил нам.
«По откровению тайны, которая соблюдалась в тайне от начала мира». Это одновременно объяснение и усиление вышеизложенного. Славное Евангелие Христа не является изобретением человеческого ума; это чудесный продукт высшей мудрости Бога. Как хорошо сказал Дж. Эванс о Евангелии: «Оно имеет непостижимую высоту и такую непостижимую глубину, что превосходит познание. Это тайна, в которую ангелы желают заглянуть, но не могут найти ее дна. И все же, благословенно быть Боже, в этой тайне раскрыто столько, сколько будет достаточно, чтобы привести нас на небеса, если мы умышленно не пренебрегаем столь великим спасением». Евангелие бесконечно превосходит способность человека творить. Он не мог ничего знать об этом, пока Богу не было угодно опубликовать это. Евангелие также не было Его обеспечением, задуманным вовремя для борьбы с каким-то непредвиденным бедствием, не было просто навязанным средством от греха; это было то, что занимало божественный разум до того, как были сотворены небо и земля.
Тайны Нового Завета
В Новом Завете упоминаются «тайны Царства Небесного» (Мф. 13:11) и «тайны Божии» (1 Кор. 4:1). Новый Завет называет будущее восстановление и спасение Израиля «тайной» (Рим. 11:25), а воскресение и телесное преображение святых — «тайной» (1 Кор. 15:51). Мы также читаем о «тайне беззакония» (2 Фес. 2:7), которая находится в ужасном контрасте с «тайной благочестия» (1 Тим. 3:16). Есть также «тайна семи звезд» в деснице Христа и «семь золотых светильников», среди которых Он ходит (Откр. 1:20; 2:1), которые мы интерпретируем как поместные церкви Христа. Многие считают «тайну Божию» Его путями в провидении, особенно Его управление этим миром, а тайну Вавилона великого, «матери блудниц» (Откр. 17:5) – католицизмом. То, что находится перед нами в Послании к Римлянам 16:25, мы полагаем, в другом месте названо «тайной воли Его» (Еф. 1:9), «великой тайной» Христа и Его Церкви (Еф. 5:32), «тайна Евангелия» (Еф. 6:19), «тайна Бога [Духа] и Отца и Христа» (Кол. 2:2).
Согласно использованию этого слова в Новом Завете, тайна – это сокрытая истина, на которую наброшена завеса. Речь идет о чем-то, что превосходит возможности человека помыслить и, следовательно, находится за пределами его способности изобрести. Оно относится к чему-то, что непостижимо для человеческого разума, за пределами человеческого знания, пока оно не будет открыто свыше.
В последние годы те, кто известен как диспенсационалисты, заменили термин «тайна», но мы считаем, что это ошибочная альтернатива. Действительно, эти «тайны» были тайнами, непостижимыми для ограниченной прозорливости до тех пор, пока они не были раскрыты Богом, но они все равно назывались «тайнами» после их открытия! Даже теперь, когда они стали известны нам, остается загадочный элемент, находящийся за пределами нашего понимания. «Вот, я показываю вам тайну: не все мы умрем» (1 Кор. 15:51; ср. 1 Фессалоникийцам 4:17). До того, как Святой Дух сделал такие откровения, кто бы мог подумать, что целое поколение Божьего народа войдет на небеса, не пройдя через врата смерти! «Велика тайна благочестия: Бог явился во плоти» (1 Тим. 3:16). Однако теперь, когда описано чудо непорочного зачатия, о Божественном воплощении остается то, что превосходит наше понимание. Следовательно, божественные тайны обращены к вере, а не к разуму.
Определение этой великой тайны
Стремясь сформулировать определение великой тайны нашего перехода, мы сначала воспользуемся помощью, обеспечиваемой статьями, которые уже были до нас. Тайна – это то, согласно чему Бог может утвердить Свой народ. Этому способствует – или в качестве средства, которое он использует в связи с этим – то, что Павел называет «моим благовествованием», то есть то, что он подробно изложил в этом самом послании, сердцем или центральной целью которого является «проповедь Иисуса Христа». ." Далее мы видим, что эта тайна «хранилась в тайне от начала мира». Под этим мы понимаем, что тайна была сокрыта от всех мудрецов мира сего (1 Кор. 2:8); мы также понимаем, что ветхозаветные святые не имели такого света на тайну Евангелия, как нынешние христиане (1 Пет. 1:10; Колоссянам 1:26), и что даже святым ангелам не было разрешено войти в чудесное содержание Евангелия, пока оно не было реализовано исторически (Еф. 3:9-10). В Послании к Римлянам 16:25 нам далее говорится, что эта тайна теперь «открыта всем народам для послушания вере» — чтобы и иудеи, и язычники одинаково отдали себя Христу, чтобы быть принятыми Богом через Него, чтобы ими управлял Господь. Ему.
Божье откровение через Его Дух
Обратимся теперь к параллельным отрывкам. Мы обнаруживаем, что эта тайна связана с той тайной, которая упоминается в 1 Коринфянам 2:7, 9-10. «Мы возвещаем мудрость Божию в тайне, сокровенную мудрость, которую предназначил Бог пред миром к славе нашей. Но, как написано: не видел глаз, и не слышало ухо, и не вошло на сердце человеку, то, что Бог приготовил любящим Его, но Бог открыл это нам [особенно в Новом Завете] Духом Своим, ибо Дух проницает всё [доказательство Его всеведения], да, глубины Божии. " Это намекает на трансцендентную возвышенность содержания евангельской тайны. «Тайна воли Его» (Еф. 1:9) объявляет происхождение евангельской тайны и намекает на ее избирательный характер. «Тайна Христова» (Еф. 3:4) означает Христа мистического, ибо это Его тело, в котором верующие иудеи и язычники становятся «сонаследниками» (Еф. 3:6). Этот стих говорит о международном масштабе Евангелия. В Послании к Колоссянам 1:26-27 говорится о «богатстве славы тайны сей» и возвещается полнота ее даров. 1 Тимофею 3:16 показывает нам действие евангельской тайны, сосредоточенной вокруг воплощения, оправдания и превознесения Бога-Сына.
Мы полагаем, что эта великая тайна Евангелия была тем, что в других отрывках называется «вечным заветом» (Евр. 13:20), который касался божественного плана искупления или удивительного плана, посредством которого заблудшие и развращенные грешники могли быть навсегда спасен во славу Божию. Это кажется ясным не только из других отрывков, упомянутых выше, но особенно из всего 1 Коринфянам 2. Там Павел утверждал, что его первостепенной задачей было проповедовать «Иисуса Христа и притом распятого». И все же Павел изрек «мудрость Божию в тайне» — послание столь неземное, столь невероятное, столь требовательное, что никто, кроме Святого Духа, не мог открыть человеческие сердца, чтобы принять его для спасения своих душ.
Параллели между Римлянам 16:25-27 и 1 Коринфянам 2 более или менее очевидны. В одном Павел поклонялся «имеющему власть утвердить вас по благовествованию моему и проповеди Иисуса Христа». В другом он утверждал, что решил не знать среди коринфян ничего, кроме Иисуса Христа и притом распятого» (1 Кор. 2:2). В Послании к Римлянам 16 Павел утверждал, что его проповедь была «по откровению тайны, И в 1 Коринфянам 2 он утверждал: «Мы возвещаем премудрость Божию в тайне, сокровенную мудрость, которую предназначил Бог пред миром к славе нашей» (1 Кор. 2: 2) В первом он объявил, что тайна «ныне явлена через писания пророков». Во втором он цитировал одного из пророков и добавил: «Но Бог открыл им [непостижимые вещи, упомянутые в предыдущем стих] нам Духом Своим» (1 Кор. 2:10). В славословии Павел приписывал славу «единомудрому Богу»; в доктринальном отрывке он прямо упомянул мудрость Божию. Таким образом, один отрывок служит для истолкования другого. .
Великая тайна стала явью
«Но теперь открылось» (Рим. 16:26). Что такое? Да ведь великая тайна, упомянутая в предыдущем стихе. И как это «проявляется»? «Евангелием и проповедью Иисуса Христа» (Рим. 16:25). С этим заявлением апостола следует внимательно сравнить его более раннее: «Но ныне открывается правда Божия вне закона» (Рим. 3:21). А это, в свою очередь, возвращает нас к тезису этого послания: «Ибо я не стыжусь благовествования Христова, ибо оно есть сила Божия ко спасению всякому верующему, во-первых, Иудею, а также и Еллину. ... Ибо в этом открывается правда Божия от веры в веру» (Рим. 1:16-17). В эпоху Нового Завета («сейчас» нашего текста и Римлянам 3:21) произошло более полное и славное проявление Бога, чем во все предыдущие эпохи. И это в двояком смысле: и в степени дарованного света, и в тех, кто его получил. Бог чудесным образом открылся Израилю, однако Он был совсем не похож на Него, когда Он воплотился и обитал среди людей. Божьи совершенства были явлены в Его законе, но насколько яснее они освещаются Его Евангелием!
Возможно, ничто более поразительно не отражает контраст между двумя устроениями в связи с проявлением божественного превосходства, чем сопоставление того, что записано в 33-й главе Исхода, и утверждения, сделанного во 2 Коринфянам 4. В первом мы видим, как Моисей обращается с просьбой к Иегове. : «Умоляю Тебя, покажи мне славу Твою» (Исх. 33:18). Пусть читатель просмотрит Исход 33:19-22, а затем поразмыслит над ответом Господа: «Ты увидишь спину Мою, а лица Моего не будет видно» (Исх. 33:23). Как хорошо можно узнать человека по беглому взгляду на его «заднюю часть»! Это было характерно и символично для ветхозаветной экономики. Теперь противопоставьте этому самый драгоценный отрывок: «Ибо Бог, повелевший свету воссиять из тьмы, воссиял в сердца наши, чтобы дать свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа» ( 2 Кор. 4:6). «Единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он явил Его» (Иоанна 1:18) – открыл Его, открыл Его, полностью изложил Его.
Но есть и другой смысл, в котором тайна теперь проявляется так, как не было раньше, а именно, в более широком распространении ее. При прежнем домостроительстве псалмопевец заявил: «Он открывает слово Свое Иакову, постановления Свои и законы Свои Израилю. Он не поступал так ни с одним народом, и законы Его не узнали их» (Пс. 147: 19-20). На протяжении более половины нынешней человеческой истории языческий мир оставался во тьме, поскольку, начиная с Вавилонской башни (Быт. 11), Бог «допустил, чтобы все народы ходили своими путями» (Деяния 14:16), так что они были лишены даже внешних средств благодати. Но после Своего воскресения Спаситель повелел Своим послам: «Итак идите, научите все народы, крестя их во имя Отца, и Сына, и Святого Духа» (Мф. 28:19). В соответствии с этим Он дал особое поручение Савлу из Тарса носить Его имя «перед язычниками» (Деяния 9:15), и постепенно через Евангелие, которое провозгласил Павел, содержание великой тайны стало широко возвещено повсюду. .
То, на что была сделана ссылка, прямо упоминается во всех ведущих отрывках, где имеется в виду эта тайна. В нашей нынешней конкретно провозглашается, что тайна «открыта всем народам» (Рим. 16:26). Во 2 Коринфянам мы узнаем, что в прошлом тайной было то, чего «никто из князей мира сего не знал» (ст. 8), но что Бог открыл коринфским святым (ст. 10). В Ефесянам 3:8 апостол утверждает, что ему было дано «проповедовать язычникам неисследимое богатство Христово», что в свете стихов 2-5 означает, что в нем заключалась сама суть тайны.
В Послании к Колоссянам 1:25-27 Павел снова упомянул об особом устроении, которое Бог дал ему язычникам в связи с тайной, о которой он здесь говорит как о «Христе в вас [или «среди вас»], уповании славы». Хотя в том, что можно назвать классическим отрывком из 1 Тимофею 3:16, одним из пунктов тайны является то, что ее следует проповедовать язычникам.
Язычникам отведено видное место
Выдающееся место, отведенное язычникам в этих отрывках, привело некоторых наиболее крайних диспенсационалистов к ошибочному выводу. Они утверждают, что мистическое Тело Христово принадлежит преимущественно язычникам, что ветхозаветным святым нет места в нем и что оно не только не имело исторического существования до призвания апостола Павла, но и что никаких других упоминаний о нем не найдено. в его посланиях.
Мы не будем уклоняться от опровержения этого заблуждения, а просто обратим внимание на то, что ветхозаветное пророчество ясно предсказало, что Христос будет «светом для язычников» (Ис. 42:6-7; 49:6). Сам Спаситель объявил: «Есть у Меня и другие овцы, которые не из этого загона: и их Мне привести,... и будет одно стадо, и один пастырь» (Иоанна 10:16). Каиафа пророчествовал, что Христос «соберет в одно детей Божиих, рассеянных» (Иоанна 11:52). Не простая цель — призвать язычников в Церковь или сделать их «сонаследниками» с евреями, а весь план искупления сделал это возможным. Тайна связана с этим.
«И писаниями пророков, по повелению Бога вечного, возвещенному всем народам, к послушанию вере» (Рим. 16:26). Сначала мы рассмотрим придаточное предложение. Эта заповедь учитывает три вещи, упомянутые в предыдущем стихе: именно по божественному назначению это Евангелие, эта проповедь Иисуса Христа, эта открытая тайна должны быть раскрыты. Слово, переведенное как «заповедь», может означать «указ», и тогда имеется в виду Псалом 2:7 и те отрывки, где провозглашается указ, например: «все концы земли увидели спасение Бога нашего» (Пс. 98:3). Оно может означать «закон» или «постановление», и в этом случае имеется в виду слова нашего Господа: «Итак идите, научите все народы» (Матфея 28:19). Это действительно была заповедь вечного Бога, как Отец говорил в Нем, так и как Он был и есть «над всем Богом, благословенный во веки веков» (Рим. 9:5). Причина и особая уместность определения здесь Божества как «вечного Бога» заключается в доминирующей теме этого отрывка, а именно в «тайне» или «вечном завете», в котором была сосредоточена Его вечная цель (Еф. 3:11). ), которое касалось спасения избранных Его (2 Тим. 1:9). Это спасение Бог «обещал [Христу] прежде начала мира» (Титу 1:2).
Мы рассматриваем фразу «и писаниями пророков» (Рим. 16:26) в первую очередь как обращение к тайне предыдущего стиха; во-вторых, как связанное с «и теперь явлено»; и в-третьих, что связано с заключительным предложением этого стиха.
Тайна, или вечный завет, была предметом откровения Ветхого Завета (2 Цар. 23:5; Псалом 89:34; Исаия 55:3), однако по большей части его чудесное содержание было заключено в неясных образах и таинственных пророчествах. Посредством прообразов этих фигур и исполнения этих пророчеств пролилось много света на то, что было так сильно завуалировано в старой экономике. Содержащаяся в них притча была объяснена, а их символы истолкованы так, что то, что было темным на протяжении многих поколений, «теперь стало явным». Пророки Израиля провозглашали о благодати, которая должна прийти к нам, и «прилежно искали» (1 Пет. 1:10) в связи с этим. Однако самому Петру требовалось особое видение, чтобы убедить его в том, что спасение предназначено для язычников (Деяния 10). Таким образом, Ветхий Завет приписывает Новый Завет, а Новый Завет освещает Ветхий. То, что было скрыто в одном, не является явным в другом.
Непосредственный замысел Евангелия
«Явлен всем народам к послушанию вере» (Рим. 16:26). Таков непосредственный замысел Евангелия, проповедь Иисуса Христа, откровение тайны, заповедь вечного Бога. Она заключается в том, что все, кто слышит и читает, должны верить и повиноваться, принимать ее и руководствоваться ею. Хотя спасительную веру и евангельское послушание можно различать, однако они неразделимы, одно никогда не существует без другого. Как уже было сказано, Евангелие повелевает нам отдать себя Христу, быть принятыми через Него и быть управляемыми Им; ибо Он есть «начальник спасения вечного для всех послушных Ему» (Евр. 5:9). Невыразимо торжественно знать, что Он еще придет «в пылающем огне, чтобы отомстить не познавшим Бога и не покоряющимся Евангелию» (2 Фес. 1:8). Только та вера имеет какую-либо ценность, которая производит искреннее и любящее послушание, и только то послушание приемлемо для Бога, которое исходит из веры в Его воплощенного Сына. Цель Евангелия – привести нас к обоим. Вера – жизненный принцип, послушание – необходимый продукт. Вера – это корень; послушание плоду.
«Единому Богу мудрому слава» (Рим. 16:27). Причина, по которой апостол здесь поклоняется Божеству таким образом, приводит к обширной и чудесной теме, которая, как мы надеемся, захватит читателя так же, как и автора. Хотя мы предполагаем посвятить оставшуюся часть этой главы рассмотрению этого стиха, мы не будем сейчас пытаться дать его полное изложение. Именно в великой тайне, на которую апостол намекал в предыдущих стихах, в установлении и осуществлении вечного завета, столь ярко и выдающе проявляется высшая мудрость Божья, которая вырвалась из сердца апостола, чтобы воздать хвалу за это божественное совершенство. О, если бы нам была дана мудрость, чтобы удержаться и увидеть это совершенство Того, Чье «разумение бесконечно» (Пс. 146:5).
«Богу только мудрый». Он — единственное мудрое Существо по существу, в превосходной степени, вечно (ср. 1 Тимофею 1:17; Иуды 25). Бог мудр не через общение с другим, а первоначально и независимо; тогда как мудрость твари — это всего лишь луч от «Отца светов» (Иакова 1:17). Мудрость Божия видна во всех Его путях и делах, однако в некоторых она проявляется более заметно, чем в других. «Господи, как многочисленны все дела Твои! премудро сотворил Ты все их: земля полна богатств Твоих» (Пс. 104:24). Здесь имеется в виду Его дела в творении. Тот же восторженный восклицание можно произнести по поводу Его дел в провидении, в которых Он регулирует все сложные дела вселенной и управляет этим миром так, чтобы все сущее служило Его славе и работало вместе на благо Его народа. Но именно чудесный план искупления вполне можно назвать шедевром Его мудрости. Это действительно «премудрость Божия в тайне, сокровенная мудрость, которую предназначил Бог пред миром к славе нашей», содержащая «глубины Божии» (1 Кор. 2:7, 10). Так много было проблем искупления, которые нужно было решить (по-человечески), так много путей и средств требовалось, так велико разнообразие его осуществления, что оно названо «многообразной премудростью Божией» (Еф. 3:10).
Мудрость Божья, проявленная в Евангелии
Высшая мудрость Божия проявляется в замысле спасения грешников, и эта проблема навсегда сбила бы с толку понимание всех ограниченных разумов. Бог придумал путь, где они ничего не могли найти. И замысел вечного завета, и средства, предназначенные для его использования, наиболее достойны Бога. «Тайна воли Его» (Еф. 1:9) является основанием этого. «Кого помиловать, помилую» (Рим. 9:15). «В Нем мы и получили наследство, будучи предопределены по изволению Того, кто делает все по изволению воли Своей» (Еф. 1:11). Как выразился один из пуритан: «Его воля приводит в действие Его мудрость». В последние годы христианские писатели, говоря о столь великом спасении Божием, уделяли основное внимание благодати, обеспечившей его, и силе, которая его осуществляет, и сравнительно мало внимания уделялось мудрости, которая его спланировала. Бог решил действовать самым славным образом, и цель, и средства были одинаково достойны восхищения. Дело искупления было настолько грандиозным и чудесным, что, когда ангелы были посланы в качестве чрезвычайных послов, чтобы принести миру весть о мире, они возразили в этом трогательном поклонении: «Слава в вышних Богу» (Лк. 2:14).
Божья слава – Его высшая цель
Высшей целью, которую имел в виду Бог, была Его собственная слава, а второстепенной целью было восстановление Его павшего и разрушенного народа. Под «славой Божией» подразумевается проявление Его Самого в проявлении Его качеств, проявление Его совершенств. Во всех делах Божиих проявляется Его превосходство. Но как некоторые звезды сияют ярче других, так и Его совершенства более проявляются в некоторых Его делах. И как есть одно небесное тело, которое намного превосходит все планеты, так и дело искупления значительно превосходит по чудесам все чудеса творения. Именно здесь мудрость и добро, праведность и милосердие, святость и благодать, истина и мир, любовь и сила соединяются в своей высшей степени и красоте. По этой причине апостол использует выражение «славное благовествование блаженного Бога» (1 Тим. 1:11). Это Евангелие, как его выразили, является «незапятнанным зеркалом, в котором показаны великие и чудесные действия Божества». Это славное дело искупления, вызывающее хвалу и благодарность всех небожителей (Откр. 5:12-13).
Когда мы размышляем о возможности искупления, кажется, что сами качества Бога противостоят ему. Милосердие было склонно спасать, тогда как справедливость требовала смерти преступника. Величие Бога, казалось, сочло недостойным Его возвышенного величия обращаться с оскверненным прахом. Правдивость Бога требовала применения наказания, которое Он объявил против послушания; честь Его истины должна быть сохранена. Святость Божья, казалось, полностью исключала любое продвижение к развращенным созданиям. И все же любовь Божья была обращена к ним. Но как оно могло проявиться, не ставя под угрозу другие Его совершенства? Какой ограниченный разум мог бы найти решение такой проблемы? Предположим, что эта проблема была передана ангелам, и после должного размышления они признали, что необходим посредник, чтобы залечить разрыв, нанесенный грехом, примирить Бога с грешниками и грешников с Богом. Где можно было найти подходящего посредника? Рассмотрим, какими качествами он должен обладать.
Квалификация подходящего медиатора
Чтобы иметь право на такое обязательство, посредник должен быть способен в равной степени затронуть обе крайности: он должен быть способен понять чувства и привязанности обеих сторон, которых он хочет примирить; он должен быть справедливым оценщиком прав и вреда того и другого. Но для этого он должен обладать природой обоих, чтобы иметь в себе общий интерес к обоим. Более того, он должен иметь достаточные заслуги, чтобы обеспечить награду многим. Но такого человека не нашлось ни на небе, ни на земле. Однако это отсутствие не победило Всеведение. Бог решил предоставить Посредника, и это не кто иной, как Его собственный Сын. Но как это могло быть, если Он обладал только божественной природой? Предположим, что этот вопрос был задан небесным духам. Разве они не были в замешательстве, пытаясь разгадать эту трудность? Предположим далее, что Бог сообщил им, что Его Сын воплотится, приняв в Себя человеческую природу, а Слово станет плотью. Разве они не были бы все еще полностью сбиты с толку?
Восхищайтесь и преклоняйтесь перед удивительной мудростью Бога в назначении Посредника, полностью способного примирить Бога с людьми и людей с Богом. Подивитесь такому проявлению всеведения, которое привело к непорочному зачатию, благодаря которому Сын стал причастником нашей природы, не заразившись ни на йоту осквернения, благодаря чему Он был Еммануилом как по природе, так и по должности, благодаря чему Он был подходящим человеком дня (Иов 9:33). возложить Свою руку на каждую из отчужденных сторон, благодаря чему Он имел и ревность к Богу, и сострадание к людям, и посредством чего Он мог служить заменой виновных и вместо них полностью удовлетворять божественное правосудие. Более того, божественная мудрость разрешила эту трудность таким образом, что слава Сына не только не запятналась воплощением, но даже усилилась, ибо Он получает на протяжении бесконечных веков вечности такой доход хвалы от Своих искупленных, который святые ангелы не способны передать Его, а сами получили дополнительные основания для поклонения Ему.
Компас Божественной Мудрости
Учитывайте также компас божественной мудрости, используя грех и падение человека, чтобы прославить Бога и возвысить человека до более превосходного состояния. Грех по своей природе не имеет тенденции к добру; это неподходящее средство; оно не имеет должной эффективности для прославления Божьей славы; настолько это от прямого вклада в славу Божию, что, напротив, это самое настоящее бесчестие Ему. Но как черный фон на картине, который сам по себе может показаться некоторым умаляющим, оттеняет более светлые цвета и усиливает их красоту, так и зло греха, если рассматривать его абсолютно, затмевает славу Божию. Однако, благодаря господствующему характеру Его провидения, грех служит прославлением Его имени и делает его более славным в глазах разумных созданий. Без греха человека не было бы места для наиболее совершенного проявления благости Божией. Счастливая ошибка, не сама по себе, но по мудрости и чудесному совету Божьему, исправленная таким выгодным способом, что спасение земли становится чудом небесным.
Бейтс в «Гармонии божественных атрибутов» сказал: «Мудрость Божия проявляется в назначении таких презренных и, на первый взгляд, противоположных средств для достижения таких славных результатов. Путь столь же чудесен, как и работа. Христос, умерев на крест, [как] предполагаемый злодей, должен стать нашей вечной праведностью, то, что, спустившись в могилу, Он должен вернуть затерянный мир к жизни и бессмертию, настолько невероятно для нашего узкого понимания, что Он спасает нас и одновременно удивляет нас. Ни в чем так не видно, что мысли Божии намного выше наших мыслей и Его пути выше наших путей, как небо выше земли (Ис. 55:8). В физике тайной является составление самых благородных лекарств. Но то, что вечная жизнь должна проистекать из смерти, слава из позора, блаженство из проклятия, настолько противно человеческому чувству, что, чтобы облегчить веру в это, это было предсказано многих пророков, чтобы, когда это произойдет, можно было рассматривать это как результат вечных замыслов Божиих».
«Единому Богу мудрому слава через Иисуса Христа во веки веков. Аминь» (Рим. 16:27). Греческий язык несколько сложен, и в исправленной версии он звучит более буквально: «Единому мудрому Богу через Иисуса Христа, которому слава вовеки. Аминь». Поскольку каждый перевод одинаково законен, мы принимаем их оба, поскольку каждый из них находится в совершенной гармонии с другими отрывками. Мысль, выраженная в Авторизованной версии, такова: наше поклонение Богу возможно только при посредничестве Иисуса Христа. Концепция, выраженная в Пересмотренной версии, такова: именно в Иисусе Христе и через него Бог проявляется как бесконечный в могуществе и всеведущий в знании. «Христос — сила Божия и премудрость Божия» (1 Кор. 1:24). Эти божественные совершенства в высшей степени проявляются в личности и делах Христа. Он есть «образ невидимого Бога» (Кол. 1:15), «сияние [или сияние] славы Его» (Евр. 1:3). Объектом этого славословия является всемогущий и всеведущий Бог; предметом, порождающим его, является тайна или вечный завет; суть его — «слава навеки»; Посредником этого является Иисус Христос.
 
 

6. Молитва за более слабых братьев
 
 
1 Коринфянам 1:4-7
Первоначальный Коринф был главным городом Древней Греции не только по власти, но также по богатству и величию, а также, можно добавить, по роскоши и распущенности — там находился храм Венеры. Коринф был полностью разрушен римским консулом Маммием в 120 г. до н. э. Как выразился один писатель: «Его жители были рассеяны, и победитель увез с собой в Рим самую богатую добычу, которая когда-либо украшала триумфы римского полководца». В течение столетия после этого Коринф лежал в руинах. Но Юлий Цезарь, осознавая военное значение и коммерческие возможности его местоположения, решил восстановить его. С этой целью он отправил в Коринф колонию, состоящую главным образом из вольноотпущенников. Коринфяне Юст (Деяния 19:7), Крисп и Гай (1 Кор. 1:4), Фортунат и Ахаик (1 Кор. 16:17) имели имена римского происхождения. Однако эта колония была не более чем ядром нового города. Купцы стекались в Коринф со всех концов, и многие евреи были привлечены сюда соблазном торговли. Возродились искусство, литература и роскошь. Здесь снова отмечались Истмийские игры.
Новый Коринф
Новый Коринф стал столицей Ахайи. Под опекой Августа Цезаря Коринф во многом восстановил свое древнее великолепие и к 50 году нашей эры достиг превосходства, которое сделало его славой Греции. Но это была материальная и плотская слава, ибо она была центром сладострастия. Однако там, где изобиловал грех, преобладала благодать, ибо Бог предопределил, чтобы это место крайнего зла стало свидетелем некоторых из величайших триумфов Креста Христова. С этой точки зрения легко понять, насколько хорошо Коринф мог стать центром распространения Евангелия. Это был не только политический центр Греции, место ее коммерческой и интеллектуальной жизни, место скопления многих граждан и наций, но и место, откуда во всех направлениях исходило влияние многих видов. В этот город был послан Павел. Хотя он был послом Царя царей, его не сопровождала свита, и его появление было совершенно незапланированным и без сопровождения.
Совершенно чужой для этого места, Павел разыскал двух своих соотечественников, Акилу и его жену Прискиллу, которые были заняты тем же ремеслом, в котором он был опытен. Павел жил у них и работал с ними при изготовлении палаток (Деяния 18:1-2). По субботам он ходил в синагогу, где рассуждал и убеждал как евреев, так и греков. Немного позже руки Павла укрепились благодаря присоединившимся к нему Силе и Тимофею, и он свидетельствовал иудеям, что Иисус есть Христос. Но они сопротивлялись и богохульствовали. Не устрашившись, Павел потряс свои одежды и сказал им: «Кровь ваша на головах ваших; я чист; отныне пойду к язычникам» (Деяния 18:6). Господь почтил его решение, спасая сначала Криспа, начальника синагоги, и весь его дом. Тогда «многие из слушавших Коринфян уверовали и крестились» (Деяния 18:8). Но это были только начатки; предстояло собрать больший урожай. «Тогда Господь сказал Павлу в видении ночью: не бойся, но говори и не умолкни; ибо Я с тобою, и никто не нападет на тебя, чтобы причинить тебе зло; ибо у Меня много народа этот город» (Деяния 18:9-10).
Труды Павла в Коринфе
Обратите внимание, что они были народом Господа, хотя еще и находились в естественном состоянии, мертвыми в преступлениях и грехах – Его суверенным и вечным избранием. «И оставался он там год и шесть месяцев, уча их слову Божию» (Деяния 18:11). Труды Павла были обильно благословлены, и многочисленные памятники божественной благодати, которые были воздвигнуты, составили основу Церкви Божией в Коринфе.
После ухода апостола в собрании возникли смуты и начались разные беды. Следует помнить, что членство в этой церкви было разнородным, что многие члены были воспитаны в язычестве, что они были окружены всеми стимулами к потворству своим прихотям, которыми со всех сторон пользовались тщеславные философы, и что в это время ни одна часть Нового Завета не находилась в обращении. Иудействующие распространяли заблуждения и сеяли семена раздора, и здесь действовал сильный партийный дух. Но преобладала значительная похоть, и серьезные беспорядки омрачали это христианское свидетельство.
Среди зол в Коринфской церкви были клики и фракции, нарушение седьмой заповеди в различных формах, а также небрежность собрания соблюдать дисциплину в таких вопросах. На их собраниях царил беспорядочный и небратский дух. Женщинам разрешалось входить в собрание с непокрытой головой и выступать публично, проявляя дар пророчества и говоря на языках, не обращая внимания на порядок и назидание. Вечеря Господня была низведена до общей трапезы. Брат подал в суд на брата перед языческими властями, и некоторые из них восстали против Павла. Весть об этом достигла ушей апостола. И хотя это послание было написано в ответ на некоторые более конкретные вопросы, которые он получил от них, он использовал в своем ответе возможность затронуть все то, что нуждалось в исправлении. Хотя в этом послании были некоторые вещи, которые касались местных, мимолетных и особых вопросов, в нем также было переплетено фундаментальное учение и многое из непреходящей важности.
Очень приятно видеть, как Павел начал свое письмо к ним. Он мог больше сказать порицания, чем похвалы, однако после вступительной речи и приветствия он сказал им: «Всегда благодарю Бога моего за вас» (1 Кор. 1:4). Прежде чем напрямую обвинить их в хулиганстве, он сначала заверил их в том, какое место они занимают в его привязанностях. Хотя Павла теперь не было среди них, они заняли теплое место в его сердце. Он постоянно вспоминал их перед престолом благодати. Урок для тех, кто занят пастырским служением: когда Бог призвал их занять другое место в Его винограднике, они не должны забывать тех, кого оставили на прежнем поле служения. Фраза «Всегда благодарю Бога моего за вас» говорит нам, что Павел не считал молитву духовной роскошью, которой можно наслаждаться только в редких и особых случаях. Скорее, это было для него регулярной практикой, обязанностью, которую он постоянно исполнял, ища новые запасы благодати не только для себя, но и для других. Молитву справедливо называют «пульсом жизни христианина», указывая на его здоровье или болезнь.
Павел называет Бога «Моим Богом»
Мы снова видим, что апостол называет Того, Кому он возблагодарил, «Бога моего». Хотя мы пытались выявить силу этого выражения в прошлом случае, возможно, нам будет полезно подвести итоги здесь. Павел считал Божество не абсолютным и бесконечно удаленным, а живой и личной реальностью, с которой он был тесно связан. «Бог Мой» был признанием заветных отношений, поскольку великим заветным обещанием было: «Я... буду вашим Богом, а вы будете Моим народом» (Лев. 26:12). «Бог Мой» выражал личные отношения: Он был Богом Павла через вечное избрание, через искупление и возрождающую силу. Бог сообщил жизнь Павлу и запечатлел божественный образ в его сердце, тем самым явно сделав его Своим дорогим ребенком. «Боже мой» было признанием личного выбора Павла, поскольку он сознательно и добровольно принял Бога своим абсолютным Господом, высшим Благом и вечной Долей. «Боже мой» было признанием практических отношений. Все таланты и энергия Павла были посвящены славе Бога, явившего ему такую обильную милость, сохранившего то, что Павел поручил Ему, восполнившего все нужды Павла.
Такой Бог был объектом пылкого поклонения. Его доброту нужно было признать, и Павел постоянно занимался этим святым упражнением. «Всегда благодарю Бога моего за вас, за благодать Божию, данную вам Иисусом Христом» (1 Кор. 1:4). В этом Павел подал всем нам пример: «Будьте подражателями Мне» (1 Кор. 11:1). Если мы не будем подражать ему в этой благословенной практике благодарения Бога за других, то мы наверняка потерпим убытки. Не является ли неудача в данном конкретном случае одной из причин, почему некоторым из народа Господня так трудно обрести уверенность в том, что «благодать Божия» была дарована им Иисусом Христом? Разве это не потому, что они не были и не благодарны по-настоящему, когда у них есть основания верить, что Он даровал Свою благодать другим? Есть ли тенденция слишком сильно заниматься своими духовными интересами? Бог не будет благоприятствовать эгоцентризму. Недаром Господь заповедал Своему народу: «Не смотри каждый на свое, но каждый и на чужое» (Флп. 2:4). Существует такая вещь, как духовный эгоизм, а также естественный эгоизм. Тогда давайте постараемся прислушаться к этому призыву: «Радуйтесь с радующимися» (Рим. 12:15).
Важный практический урок
«Я всегда благодарю моего Бога за вас». Это слово всегда очень благословенно, когда мы вспоминаем сопутствующие обстоятельства. Это дает нам важный практический урок. За время отсутствия апостола в коринфском собрании произошли различные изменения, и ни одно из этих изменений не было к лучшему. Но привязанность Павла к ним не изменилась и не уменьшилась. Среди них было что-то, что, должно быть, омрачило его радость, но он не позволил этому охладить свою любовь. Он и тогда благодарил за них так же часто, как и прежде; да, хотя некоторые из них стали относиться к нему прохладно. И разве писателю и читателю не нужно внимательно следить за своим сердцем, чтобы не допустить, чтобы какое-либо изменение в поведении своих братьев уменьшило их любовь к ним? Правда, может потребоваться изменение выражения (как в случае с Павлом; см. 4:21), поскольку любовь всегда должна быть верной; и форма, принимаемая его внешним проявлением, должна регулироваться ради блага его объекта, но при этом не должно быть уменьшения его пыла.
Хотя Павел не мог заверить коринфян: «Благодарю Бога моего через Иисуса Христа за всех вас, что вера ваша проповедуется по всему миру» (Рим. 1:8), он все же поклонялся Богу за действенный призыв их: « Я всегда благодарю Бога моего за вас, за благодать Божию, данную вам Иисусом Христом». И не преподает ли это нам еще один важный урок, а именно: не следует презирать ни трость надломленную, ни лен курящийся? Правда, мы будем горячо благодарить Бога за тех, кто больше всего похож на Его Сына, но мы не должны упустить возможность поблагодарить Его и за тех, в ком мы еще лишь смутно можем различить Его. Если имя Христово благоухает для нас, мы будем радоваться, где бы оно ни излилось. Если Его образ драгоценен для нас, мы должны признавать его в ком бы мы его ни видели, точно так же, как когда мы ценим Его Евангелие, мы будем рады тому, кто его проповедует. Хотя образ Христа еще можно лишь смутно различить в Его младенцах, но если мы вообще увидим его, то имеем непогрешимую уверенность, что Тот, кто начал в них доброе дело, непременно совершит его (Флп. 1:6).
Именно эта истина поддерживала сердце Павла в это самое время (1 Кор. 1:8). Прошло по крайней мере три года с тех пор, как он покинул Коринф, и все это время он усердно трудился на других полях. Но он с благодарностью и радостью вспоминал, как милостиво и чудесно Бог действовал в печально известном нечестивом городе Коринфе. Именно это поддержало его, когда он узнал о печальных беспорядках среди них. «Я всегда благодарю Бога моего за вас, за благодать Божию, данную вам Иисусом Христом». Его память восходит к «дню их свадьбы». Вместо того, чтобы быть полностью поглощенным и отягощенным их печальными неудачами, Павел твердо придерживался того факта и прежде всего помнил истину о том, что они были одновременно объектами и получателями суверенной и непобедимой благодати Божией. Поскольку эта благодать не была заработана ими, а «дана Иисусом Христом», он знал, что ее нельзя потерять; они будут возрастать в благодати и познании своего Спасителя. Внимательное прочтение второго послания, которое он позже отправил в ту же церковь, показывает, насколько блаженно оправдалась его уверенность и осуществилась его надежда.
Важное наставление для Божьих служителей
Павел начал это послание не с упрека коринфян в их своенравии, а с перечисления определенных вещей, которые доказывали, что они являются особыми объектами божественного благоволения. Мы должны видеть в этом не только прекрасный пример собственного великодушия и милосердия апостола, но и важное наставление относительно того, как любому слуге Божьему следует поступать в своих отношениях с теми – особенно с его собственными детьми в Евангелии, – которые заблудились в Евангелии. пути. Сначала он должен стремиться достичь и растопить их сердца обновленным чувством Божьей благости к ним, ибо только тогда они будут способны осознать чрезвычайную греховность греха и бесчестие, причиненное Ему беспорядочным поведением со стороны тех, кто носил Его имя. Напоминая день их спасения, Павел стремился не только напомнить им о чуде божественного милосердия, которое вывело их из тьмы в Его чудесный свет, но и напомнить им, что он сам был любимым орудием, использованным Богом в их преобразование. Поэтому, поскольку он был их духовным отцом (1 Кор. 4:15), им следует с большей готовностью внимать вести, которую он собирался им передать.
«Благодать Божья» относится сначала к Его свободному и суверенному благоволению, а затем к благословениям, которые проистекают из него, — поскольку мы говорим о получении благосклонности от человека. Именно во втором смысле апостол использовал этот термин, когда благодарил Бога за благодать, данную коринфянам. Обратите внимание, как старательно он чтил Спасителя, признавая Ему должное место Посредника: «Благодать Божия, данная вам Иисусом Христом». Божья благодать была сначала дана Его избранным во Христе прежде основания мира (2 Тим. 1:9), а затем она была дана им Христом при их возрождении и на протяжении всего их христианского пути (Иоанна 1:14-16). Вся благодать Божия течет к нам через Искупителя. Во-первых, это была благодать Божья через Иисуса Христа, дарованная коринфянам при их обращении; тогда они «обогащались от Него всяким словом и всяким познанием» (1 Кор. 1:5). Здесь подчеркивается та же самая истина, дары и достижения явно приписываются Христу. Таким образом, всякая почва для самоудовлетворения и хвастовства была удалена, и честь оказалась там, где ей и принадлежало. Здесь не было никакого потворства этому существу, а только его унижение.
Необычайные дары духа
«Обогащенный им во всяком слове и во всяком познании». Порядок этих двух вещей может показаться нам странным. Если так, то это происходит из-за непонимания того конкретного рода высказываний и знаний, на которые ссылался Павел. Речь шла не о том, что обычно, а о необычном, не о благодатях, которые передает Дух, а о Его дарах. В начале этого устроения были не только выдающиеся служители (апостолы и пророки), но были и выдающиеся дары; а поскольку преемники первого не назначались, сохранение второго никогда не предполагалось. В первые дни этой эпохи Святой Дух явил Свое присутствие чувственными знаками (см. Деяния 2:1-4; 10:44-46). Необычайные дары и знамения были даны во исполнение обещания Христа (Мк. 16:17-18) для утверждения христианства и младенческого состояния Церкви, для удостоверения истинности Евангелия (Евр. 2:4), божественно свидетельствующего о учение, преподанное апостолами и свидетельствующее о одобрении его Богом. Мы называем эти чудесные дела Духа необычайными, чтобы отличить их от Его обычных дел или тех даров и благодатей, которые Он сообщал христианам на протяжении всего этого века.
Эти сверхъестественные дары были предназначены для того, чтобы привлечь внимание посторонних (1 Кор. 14:22), заставить апостолов услышать, подтвердить подлинность Евангелия в языческих странах. Из всех церквей Божьих, о которых мы читаем в Новом Завете, Коринфская, похоже, больше всего изобиловала этими дарами – и больше всего ими злоупотребляла. Те коринфяне, которые проявляли эти духовные дары, презирали других из своего числа, у которых не было этого особого дара, а те, у кого не было даров, завидовали тем, у кого они были.
Дар высказывания включал в себя пророчествование или говорение посредством божественного вдохновения, но, в частности, он относился к чудесному дару, который позволял его обладателю говорить на разных языках (1 Кор. 12:10; 14:4-5). Дар знания был сверхъестественным даром истолковывать пророчества и чужие языки (1 Кор. 12:10; 14:26). В основной части послания Павел ознакомил коринфян с превосходством этих даров и тем, как их следует использовать. Они были от Духа (1 Кор. 12:4, 8); они были даны для взаимной выгоды (1 Кор. 12:7); их нужно было применять упорядоченно для назидания (1 Кор. 14:26-33). Павел также указал коринфянам на еще более желательное и превосходное — на способ проявлять любовь (1 Кор. 13).
Хотя эти дары должны были сделать их более полезными, они не были освящающими (1 Кор. 13:2). Хотя коринфяне были обильно одарены, духовно они были всего лишь младенцами (1 Кор. 3:1). Хотя из-за их гордости и настойчивости этими дарами часто злоупотребляли, апостол поклонялся Богу за передачу их. Они были приобретением Христа (Еф. 4:8) и плодом Его вознесения (Деяния 2:33). Хотя апостол еще не мог (пока) радоваться плодам Духа, которые они приносят, тем не менее он дал им понять, что выразил благодарность за дарованные им необычайные дары. Это тоже было рассчитано на то, чтобы оказать примирительное воздействие на коринфян и заставить их прислушаться к тому, что последовало за этим. Павел не только не обесценивал эти дары как бесполезные из-за того, что они не использовали их лучше, но возводил их к Богу как к их Источнику и к Иисусу Христу как к их Дарителю. С их стороны не было лести, потому что они владели ими, а было превознесение Того, Кому они были в долгу (Деяния 4:7).
Необыкновенные дары больше не распространены
Хотя эти исключительные дары не проявляются в большинстве христианских собраний, есть и другие дары, отличающиеся от духовной благодати, — природные способности, интеллектуальные способности, готовность речи и так далее. Хотя упомянутые нами дары и природные таланты намного уступают духовным благодатям, тем не менее из примера апостола в отношении первых мы можем извлечь ценные уроки относительно вторых. Во-первых, то и другое в равной степени является даром Божьим, и его следует с благодарностью признавать таковым. Благодать – самая превосходная вещь из всех, но добавьте дары, и она станет еще превосходнее. Именно храм освятил золото; тем не менее золото украсило храм. Именно благодать освящает дары, но дары украшают и делают более полезными своих обладателей. Во-вторых, у обладателей даров нет причин гордиться этим или смотреть свысока на тех, у кого их нет, ибо именно Бог отличает одного от другого. В-третьих, нам не следует пренебрежительно противопоставлять дары милостям. Пол этого не сделал. Если есть опасность с одной стороны, то и с другой стороны не меньше; один может так же гордиться своей верой или любовью, как другой — своими высказываниями или знаниями.
После всего, что было сказано выше в 1 Коринфянам 1:4-5, нам нет нужды много говорить о дальнейшем. «Даже как свидетельство Христово утвердилось в [или среди] вас» (1 Кор. 1:6). «Свидетельство Христово» означает Евангелие. В 1 Коринфянам 2:1 оно названо «свидетельством Божиим». Первое относится к его великому Объекту, второе — к его милостивому Автору. Упоминается, что это свидетельство подтверждается как доказательство того, что оно пришло к ним не только в письме, но и в божественной силе. Другими словами, свидетельство было свидетельством того, что они приняли Евангелие для собственного спасения (ср. Кол. 1:6). Евангелие было принято Богом данной верой и прочно утвердилось в их убеждениях и привязанностях. Если перевести «утверждены среди вас», то имеется в виду переданные им чудесные дары (ср. Евреям 2:4). Вступление «как» обращается к обоим стихам 4 и 5. Павел говорил: «Как ваше обращение и ваше наделение этими дарами произошло от благодати Божией через Иисуса Христа, так и это подтверждение».
«Чтобы вы не опоздали ни в каком даре, ожидая пришествия Господа нашего Иисуса Христа» (1 Кор. 1:7). Это подтверждает смысл, который мы придали предыдущему стиху. Евангелие было настолько подтверждено среди них, что ни одна церковь не была более обильно наделена дарами. Оно настолько утвердилось в них, что принесло этот благословенный плод – они с нетерпением ждали возвращения Искупителя. Имеется в виду ожидание Второго пришествия Христа, обещание которого было связано с воскресением Его народа и завершением Его Царства. Возвращение Христа было настолько благословенной надеждой всех ранних христиан, что их характеризовали как тех, кто возлюбил Его явление (2 Тим. 4:8). Насколько больше мы должны любить созерцать Его второе пришествие сейчас, когда это славное событие стало на две тысячи лет ближе! Дары и благодать Духа — это всего лишь «первенцы» (Рим. 8:23), и они должны заставить нас жаждать пришествия Христа, когда мы полностью войдём в наследие, которое Он приобрел для нас.
 
 

7. Молитва о скорби
 
 
2 Коринфянам 1:3-5
Передача новостей в древние времена была гораздо более медленным делом, чем сегодня. Мы не можем точно сказать, сколько времени прошло между отправкой Павлом своего первого послания коринфской церкви и получением от них вести. производил в них. В этот период ожидания он, судя по всему, находился в состоянии необычной депрессии и тревоги. Яростное сопротивление, с которым он столкнулся в Азии, где он был «слишком тесним» (2 Кор. 1:8), и глубокая забота, которую он испытывал о коринфянах, повлияли на его душевное спокойствие (2 Кор. 7:5). Его первое послание было отправлено из Ефеса, где он рассчитывал остаться до следующей Пятидесятницы (1 Кор. 16:8), очевидно, надеясь к тому времени получить известие от коринфских христиан. Из Ефеса Павел предполагал пройти в Македонию, а оттуда в Коринф (1 Кор. 16:5-7). Но желая узнать, какова была их реакция на его письмо, прежде чем прийти к ним, он послал Тимофея (1 Кор. 4:17; 16:10), поручив ему навести порядок. Он призвал их мирно ответить на советы Тимофея.
Забота Павла о Коринфской церкви
Немного позже Павел послал Тита в Коринф, чтобы узнать, как обстоят дела, с указанием вернуться и сделать доклад, ибо способ и мера, в которой они ответили на его увещевания, в значительной степени будут определять его дальнейшие передвижения. На карту были поставлены важные вопросы: интересы Евангелия в важном городе, процветание церкви, основанной Павлом, и честь имени его Учителя. Глубоко взволнованный, Павел покинул Эфес и по пути в Македонию прибыл в Троаду, где, по-видимому, договорился о встрече Тита с докладом. Но в этом Павел разочаровался (2 Кор. 2:13) и, не имея покоя в духе, двинулся в Македонию. И там ему снова было отказано в мире, потому что он «не имел покоя», будучи обеспокоенным со всех сторон. «Снаружи были сражения, внутри были страхи» (2 Кор. 7:5). Затем Бог облегчил ожидание апостола прибытием долгожданного Тита, который принес Павлу самую благоприятную весть, уверяя его, что его послание осуществило большую часть того, чего он желал (2 Кор. 7:6-16), и тем самым сердце Павла был очень утешен.
Когда Павел узнал, что коринфяне приняли его увещевания в христианской кротости, что они были приведены к покаянию и исключили из общения кровосмесительного человека (2 Кор. 7:9; 2:6), и что большая часть собрание выразило к нему самую горячую привязанность (2 Кор. 1:14; 7:7), он сразу же послал им это второе послание. Весть, принесенная Титом, не только сильно облегчила его душу, но и исполнила благодарность Богу. С другой стороны, смелость и влияние лжеучителей там возросли, равно как и их обвинения против Павла, а их решительные попытки подорвать его апостольский авторитет привели его в негодование (2 Кор. 10:2; 11:2-6). , 12-15). Этим объясняется внезапная смена одной темы на другую и заметное изменение тона во втором послании. Покорной части церкви Павел писал с нежнейшей любовью, хваля их покаяние и уверяя, что он простил и забыл. Но когда он обратился к искажателям истины среди них, он проявил суровость, которую нельзя услышать больше нигде в его посланиях.
Бог открывается через его титулы
«Благословен Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа, Отец милосердия и Бог всякого утешения» (2 Кор. 1:3 Е.Р.В.). Это описание хвалы, поскольку «благословен» означает «почитаемый». Здесь Отцу поклоняются под тройным именем, каждая фаза которого рассматривает Его как связанного с нами во Христе, то есть со Христом как Главой завета и с нами как Божьими избранниками в Нем. Поскольку первое снова предстанет перед нами в Ефесянам 1:3, мы воздержимся от комментариев по этому поводу до тех пор, пока не дойдем до этого стиха. Эти три названия наиболее тесно связаны друг с другом, одно зависит от другого. Он «Отец милости» для Своего народа, потому что Он — Бог и Отец их Главы. И поскольку Он для них «Отец милосердия», Он также является для них «Богом всякого утешения». Это тройственное обозначение достойно нашего самого благоговейного и самого пристального размышления.
Отец милосердия
Хотя то, что Бог «милостив» (Пс. 85:5), является благословенной истиной, титул «Отец милосердия» передает больше, чем просто идею о том, что Он — наш милостивейший Отец. Это также означает, что эти милости исходят из самой Его природы и, следовательно, являются одновременно Его потомством и Его наслаждением. Евреи использовали слово «отец» для обозначения автора или первопричины чего-либо, поскольку Иавал назван «отцом живущих в шатрах», а Иувал — «отцом всех, играющих на арфе и органе» (Быт. 4: 20-21), то есть создатель или основатель такового. По той же причине Бог назван «Отцом духов» (Евр. 12:9), потому что Он — Родитель их. В Иакова 1:17 Он назван «Отцом светов», поскольку Он является Автором всех даров, приходящих к нам свыше. В этом стихе явный намек на Солнце, которое является автором и подателем света всем планетам и поэтому может быть названо «отцом» или первым первоисточником света на Земле. Бога уместно называть «Отцом милосердия», ибо без Него ни одно из наших милосердий не могло бы существовать. Он поддерживает такое же отношение к Своим милостям, как отец к своим дорогим детям.
Таким образом, существует по крайней мере тройная причина, по которой Бог назван здесь «Отцом милосердия». Во-первых, как «Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа» Он таков для нас: таким образом, здесь имеются в виду заветные милости. Во-вторых, Бог назван «Отцом милосердия», чтобы показать, что Он настолько далек от того, чтобы завидовать нам, что милосердие рассматривается как потомство Отца, исходящее из Его природы, а значит, и из Его удовольствий (Михей 7:18). В-третьих, имя «Отец милосердия» использовалось из-за его соответствия случаю коринфян. Именно Его милость побудила Павла так преданно обращаться с ними в его первом послании, ибо — как бы мало мы ни осознавали это и еще меньше, как бы мы ни ценили это, — это великая милость, когда нас упрекают за наши ошибки, а не быть оставленным Богом. Это была еще одна выдающаяся милость, которая заставила коринфян быть обличенными упреками Павла; ибо мы игнорируем самые верные увещевания, если Богу угодно не освятить их для нас. Только в Его свете мы можем увидеть себя. Это была дополнительная милость, которая вызвала в них богоугодную скорбь, которая, в свою очередь, заставила их оплакивать свои грехи и исправить то, что было неправильно; именно благость Божья ведет к покаянию (Рим. 2:4).
Бог всякого комфорта
«И Бог всякого утешения». Это превосходство, свойственное истинному и живому Богу. Ни одному из ложных богов язычества не приписывают такого качества; скорее они представлены жестокими и свирепыми. Следовательно, даже их поклонники считают их объектами страха. Но насколько иной Господь Бог: «Как кого утешает мать его, так и Я утешу тебя» (Ис. 66:13), заявил Он. Какое это откровение божественного характера! Хотя Он непостижим в величии, всемогущ в силе, непреклонен в справедливости, Он также бесконечен в нежности. Как это должно пробудить нашу любовь к Нему. Как свободно мы должны искать у Него помощи во времена стресса и печали. Но, увы, как медленно большинство из нас обращается к Богу за утешением; как охотно и страстно мы ищем других существ для облегчения нашего горя. Многие верующие, кажется, так же неохотно обращаются к Богу за утешением, как неверующие не желают обращаться только к Христу за праведностью. Да, нет ли таких, которые в раздражительном и бунтующем настроении говорят своими поступками: «Душа моя отказалась утешаться» (Пс. 77:2), пренебрегая собственными милостями?
«Бог всякого утешения». Этот термин стал иметь более узкое значение, чем его производные, и сегодня он означает немногим больше, чем утешение или успокоение. Наше английское слово образовано от латинского con fortis, «с силой». Божественное утешение – это результат Его милости. Здесь каждый подлинный комфорт восходит к своему источнику. Он «Бог всякого утешения». В более низком смысле комфорт — это естественное освежение, которое мы получаем от других под руководством Бога. Мы говорим «под Богом», ибо без Его благословения на нас мы не можем получить никакого наслаждения и никакой пользы даже от временных милостей. В своем высшем значении комфорт имеет отношение к поддержке в испытаниях. Это божественное укрепление ума, когда существует опасность того, что нас одолеет страх или печаль. «Вот утешение мое в скорби моей, ибо слово Твое оживило меня» (Пс. 119:50). Блаженно помнить, как часто Святой Дух по отношению к народу Божьему называется «Утешителем». Иногда Он использует наших собратьев-христиан, чтобы дать духовное утешение нашим ослабевшим сердцам, как Павел был утешен пришествием Тита (2 Кор. 7:6).
Невыразимо торжественно сознавать, что именно в этих образах «Отца милосердия и Бога всякого утешения» Христос был оставлен Им. Как наш Поручитель, а не как Его возлюбленный Сын (рассматриваемый как таковой), Судья всей земли поступал с Ним со святой суровостью и неумолимой справедливостью, восклицая: «Встань, меч, против пастыря моего и против человека, который собрат мне». говорит Господь Саваоф: порази пастыря» (Зах. 13:7). Вот почему, среди всех унижений и бесчеловечностей, причиненных Христу людьми, Он не открыл уст Своих; но когда Отец милосердия отнял от Него свет лица Своего, когда Его утешения были лишены, Христос разразился скорбным причитанием: «Боже Мой, Боже Мой, почему Ты оставил Меня?» (Матфея 27:46). И именно потому, что Бог не сохранил эти качества Спасителю на кресте, Христос несет эти отношения с нами. Давайте всегда помнить, что наша чаша сладка, потому что Его горька, что Бог общается с нами, потому что Он оставил Христа, что мы просвещены, потому что Он прошел через эти страшные часы тьмы.
«Утешающий нас во всякой скорби нашей, чтобы мы могли утешать находящихся во всякой скорби тем утешением, которым мы сами утешаемся от Бога» (2 Кор. 1:4). Непосредственной ссылкой является опыт, через который недавно прошел Павел. Ему приходилось лично поклоняться Богу как «Отцу милосердия и Богу всякого утешения», поскольку он доказывал Его как такового. Ибо Бог утешал Павла во всех его бедах. Однако апостол милостиво и нежно приобщил к себе коринфян, ибо и они скорбели и утешались (2 Кор. 7:9, 13). Насколько поразительна разница между этими стихами и теми, которые занимали нас в предыдущем обсуждении. Там апостол мог благодарить Бога только за дары коринфян (1 Кор. 1:4-7), ибо он не мог радоваться их состоянию. Но теперь он поклоняется Ему за благодать, которая заставляет все содействовать ко благу Его собственным и превращает даже их беды в их пользу. Там он назвал Единого «Богом моим», а здесь он поклоняется «Отцу милосердия и Богу всякого утешения». Только проходя через огонь, мы получаем более полное экспериментальное познание Бога и более близко знакомимся с Ним.
«Утешающий нас во всякой скорби нашей». Душа более способна получить божественное утешение во время скорби, ибо тогда вещи времени и чувств перестают ее очаровывать. Более того, Господь проявляет в таких случаях больше нежности к Своему народу: «Если же будут поруганы за имя Христово, то блаженны, ибо Дух славы и Божий почиет на вас» (1 Пет. 4:14). У Бога есть различные планы, как привести Свой народ в беду и поддержать его в ней: для их роста, для более полного раскрытия им Себя, чтобы они познали достаточность Его благодати.
Способен утешать других
Здесь упоминается еще одна причина скорби: «Чтобы нам иметь возможность утешать находящихся во всякой скорби тем утешением, которым мы сами утешаемся от Бога» (1 Кор. 1:4). Благодеяния, которые Бог дарует нам, предназначены для того, чтобы быть полезными другим. Если я нашел Господа «скорейшим помощником в беде», то для меня является одновременно привилегией и обязанностью свидетельствовать моим обеспокоенным братьям о том, как я смог преодолеть искушения, о том, как я нашел божественные обетования своей поддержкой, как о том, как я обрел мир во Христе посреди скорби. Лучшее место обучения для пастора – это не семинария, а школа невзгод. Духовные уроки можно получить только в горниле страданий.
Этот принцип получает свое высшее воплощение в личности нашего благословенного Искупителя. «Посему надлежало Ему во всем быть подобным братьям Своим, чтобы быть милостивым и верным Первосвященником» (Евр. 2:17). Из этих слов ясно, что для совершенствования характера Христа для служения в чине Первосвященника Ему нужно было сначала познать, что такое настоящие испытания и скорби. Слово «милосердный» здесь означает принимать близко к сердцу страдания Своего народа и заботиться о них, чтобы выдержать и облегчить их страдания. Но здесь имеется в виду не Его милосердие вообще, ибо Он обладал им как Богом и человеком, но то, что извлекается из памяти об искушениях и страданиях, через которые Он прошел. Павел говорил о проявлении милосердия и верности в священническом служении Христа на небесах как о возбужденном и вызванном чувством скорбей, которые Он пережил на земле. Не только милостив, но и верен в Своей постоянной заботе и внимании к нуждам Его слабых и плачущих людей здесь, внизу. Исполненный сострадания к ним, Он всегда готов поддержать, поддержать, укрепить и ободрить их.
«Ибо, претерпев искушение, Он может помочь искушаемым» (Евр. 2:18). Пройдя тот же путь, что и Его страдающий народ, Христос имеет право войти в их страдания. Он не похож на святых ангелов, которые никогда не испытывали бедности и боли. Нет, в период Своего уничижения Он знал, что такое слабость и изнеможение (Ин. 4:6), что влекут за собой ненависть и преследование врагов, что значит быть неправильно понятым и затем оставленным самыми близкими к Нему. Тогда насколько хорошо Он способен сочувствовать Своей страдающей Церкви! Поразмышляйте над таким отрывком, как Псалом 69:1-4. Разве Тот, Кто прошел через такие испытания, не способен участвовать в упражнениях Своего испытанного народа? Как сказал Мэтью Генри, «память о Его собственных печалях и искушениях заставляет Его помнить об испытаниях Своего народа и быть готовым помочь им». То же самое сердце, которое билось в Господе Иисусе, когда Он разделил горе Марии и Марфы у могилы Лазаря, бьется и сегодня, ибо Его сочувствие не было ослаблено Его вознесением на небеса (Евр. 13:8). О, какой у нас Спаситель: всемогущий Бог, всенежный Человек!
Во всех наших скорбях Он страдает
«Ибо у нас нет Первосвященника, которого нельзя было бы коснуться чувством наших немощей, но который был бы искушен во всем, как и мы, но без греха» (Евр. 4:15). Искушение Христа не ограничивалось злыми уговорами сатаны. Оно включало в себя все Его состояние, обстоятельства и жизнь во дни Его плоти, когда Он терпел муки голода, не имел, где преклонить голову, встречал поношение и стыд, терпел противоречие грешников против Него. Тем самым Он был подготовлен к дальнейшему исполнению Своего священнического служения, подготовлен к тому, чтобы испытывать чувство нашей слабости и страдать вместе с нами. Хотя Он так высоко над нами, тем не менее Он един с нами во всем, кроме наших грехов, и в отношении них Он наш Ходатай перед Отцом. Мы тоже во многом искушаемся (испытываемы), но есть Тот, Кто утешает нас, да, страждущий во всех наших скорбях и помогающий в наших немощах. Но, помня об этом, не забывайте, что Ему пришлось возопить: «Я искал милостивых, но не было; и утешителей, но не нашел» (Пс. 69:20).
«Утешающий нас во всякой скорби нашей, чтобы мы могли утешать находящихся во всякой скорби тем утешением, которым мы сами утешаемся от Бога». Можно полнее и ближе войти в горе другого, если он сам прошел через такие же обстоятельства. Израильтянам напомнили об этом, когда Господь сказал: «Не притесняй чужеземца, ибо ты знаешь сердце чужеземца, ведь вы были пришельцами в земле Египетской» (Исх. 23:9). Так было и с апостолом Павлом. Божий замысел, причинив ему такое страдание, заключался в том, чтобы он мог быть лучше подготовлен к служению другим страждущим душам. Его страдания описаны во 2 Коринфянам 11:24-30. Тем не менее, Бог так чудесно поддержал его, что он сказал: «Я исполнен утешения, радуюсь всякой скорби нашей» (2 Кор. 7:6). Бог утешает, успокаивая смятение нашего ума, успокаивая печаль нашего сердца и наполняя душу миром и радостью в вере. Он делает это для того, чтобы мы могли быть утешителями других.
«Ибо, как умножаются в нас страдания Христовы, так умножается во Христе и утешение наше» (2 Кор. 1:5). Христианин должен ожидать страданий в этом мире — таких страданий, от которых нехристиане свободны. Верность Христу вместо того, чтобы освободить верующего от страданий, скорее усилит их. На это не всегда указывают проповедники. Это правда, что есть мир и радость для тех, кто принимает на себя иго Христа, и такой мир и радость, о которых мирской человек ничего не знает; тем не менее, это правда, что каждый, кто вступит под Его знамя, будет призван «переносить тяготы, как добрый воин Иисуса Христа» (2 Тим. 2:3). «Многими скорбями надлежит нам войти в Царствие Божие» (Деяния 14:22). Поэтому тем, кто собирается принять христианское исповедание, следует посоветовать сначала сесть и подсчитать цену (Лк. 14:28-31). Быть предупрежденным – значит быть вооруженным, и те, кто хорошо вооружен, не подумают, что это «странно», когда на них постигнет «огненное испытание» (1 Пет. 4:12).
Стих 5 подтверждает предыдущий, и его сила такова: мы можем утешать других, ибо наше утешение равно нашим страданиям. Конкретные страдания, на которые здесь намекал апостол, названы «страданиями Христовыми», потому что они по своему виду (хотя редко, если вообще когда-либо по степени) такие же, какие Он испытал от рук людей; и из-за нашего союза с Ним и для того, чтобы быть сообразными с Его образом, нам необходимо (в нашей мере) иметь в этом «общение» (Флп. 3:10). Их также называют «страданиями Христа», потому что это то, что Его последователи охотно терпят ради Него (Флп. 1:29): поскольку Он презирается и отвергается миром, если мы выходим к Нему за стан, это должно произойти. неизбежно повлечет за собой «несение Его поношения» (Евр. 13:14). Возможно, было бы уместно указать, что некоторые христиане своим безумием, фанатизмом, высокомерием и другими вещами навлекают на себя ненужные страдания, но Христос не получает от них славы. Но более необходимо в наши дни предостерегать Его народ от духа выжидания и компромисса, который стремится избежать «страданий Христа» ценой неверности Ему.
«Итак, утешение наше умножается во Христе». Здесь богатая компенсация. Как единение со Христом есть источник и причина страданий, так оно и источник нашего утешения (Ин. 16:33). И это будет источником нашей прославления (см. Римлянам 8:17; 2 Тимофею 2:12). Между страданиями и утешением существует должная пропорция, и если мы хотим испытать больше последнего, мы должны иметь больше и первого. Чем больше мир осуждает нас, тем больше мы наслаждаемся Его улыбкой. Если материальные блага отняты, Он дает духовные. Если наши тела брошены в тюрьму, наши души больше наслаждаются раем. Он милостиво дает каждому Маре сладкое дерево (Исх. 15:23-26).
 
 

8. Молитва в скорби
 
 
2 Коринфянам 12:7-10
Сначала мы рассмотрим повод молитвы во 2 Коринфянам 12:7-10, как мы находим его в ближайшем контексте. Лжеучителя появились в Коринфе и сумели посеять там семена раздора в собрании. Святым грозила опасность отвернуться от Христа, поскольку их доверие к Павлу было подорвано ложными представлениями его врагов. Это вынудило Павла заняться неприятной задачей самооправдания, предоставления оснований, которые он имел для того, чтобы претендовать на духовную власть над ними и утверждения своей апостольской власти. Это было настолько противно его чувствам, что он извинился за то, что так говорил о себе, и умолял их терпеть его (2 Кор. 11:1), указав: «Теперь он, казалось, предался самовосхвалению исключительно ради их блага». .
Павел – призванный Богом апостол
Враги Павла настаивали на том, что он значительно уступает одиннадцати ученикам, что он вообще не был апостолом, поскольку ему не хватало всех основных качеств, указанных в Деяниях 1:21-22. Он не входил в группу избранных, наиболее тесно связанных с Христом во время Его публичного служения, и не был вместе с ними свидетелем Его воскресения. Это было чрезвычайно серьезное обвинение, поскольку, если бы Павел не был призванным Богом апостолом, у него не было бы власти наблюдать за церквями и решать их дела. Это заставило его позволить себе то, что казалось хвастовством, и заявить: «Я ни на йоту не отставал от самых первоверховных апостолов» (2 Кор. 11:5). Прежде он открыто признавал свою личную недостойность быть причисленным к их числу (1 Кор. 15:9), но теперь он был вынужден указать, что ни в авторитете, ни в знании, ни в действенной благодати никто из них не превосходил его. Затем Павел раскрыл коринфянам свои полномочия (2 Кор. 11:22-33).
Видеть природу доказательств, которые Павел выдвигал, чтобы показать, что он был истинным служителем Евангелия, очень благословенно и трогательно. Он не хвалился успехом своих трудов, душами, спасенными благодаря его проповедям, или количеством основанных им церквей; лучше упомянуть сопротивление, с которым он столкнулся, преследования, с которыми он столкнулся, и страдания, через которые он прошел. Он показал им как бы шрамы, которые он получил, будучи добрым воином Иисуса Христа. Он продемонстрировал, что является настоящим слугой Христа, обратив внимание на упреки, позор и жестокое обращение, которому он подвергся. Его страдания и терпеливое перенесение их показали, что он был подлинным служителем Иисуса Христа (ср. Гал. 1:10). Хотя честь, оказанная его должности, действительно была велика, однако добросовестное исполнение ее влекло за собой то, чего ни самозванец, ни корыстный, ни один наемник не могли бы продолжать смиренно переносить.
В 11-й главе апостол впервые встретился со своими противниками на их же территории и, сравнив себя с ними, ответил глупому по глупости его (Притч. 26:5). Затем он продемонстрировал, что является подлинным офицером презираемого и отвергнутого. Но затем он перешел к тому, что было свойственно ему самому, и рассказал о случае, который намного превосходил все, что было удостоено других апостолов. Он продолжил свое извинение, но измененным тоном: «Не полезно мне хвалиться, приду к видениям и откровениям Господним» (2 Кор. 12:1). Увидеть Господа было одним из условий действительного апостольства (1 Кор. 9:1), и Павел сделал это посредством небесного видения (Деяния 26:19). Более того, эти христиане, вероятно, знали, что он был объектом видения, которое особенно касалось их (Деяния 18:9-10). Но сверх всего этого Павел рассказал о случае, который предоставил превосходное доказательство благосклонности Бога к нему как к апостолу.
Беспрецедентный опыт Пола
«Я познал человека во Христе более четырнадцати лет назад (в теле ли, не знаю; или вне тела, не знаю: Бог знает;) такой был восхищен до третьего неба. восхищен был в рай, и слышал неизреченные слова, которых человеку непозволительно пересказать» (2 Кор. 12:2, 4). Это был опыт, не имеющий аналогов в зарегистрированной истории человечества, честь и привилегия, которые намного превосходили те, которые даровались любому другому смертному. Мы не можем адекватно представить себе необыкновенную милость, оказанную здесь возлюбленному апостолу. Его лично перенесли в рай, перевели в дом Отца, разрешили вход во дворец Владыки вселенной. На короткое время его взяли к «духам праведников, ставших совершенными». Он видел прославленного Агнца на престоле и слышал, как серафимы восклицали перед Ним: «Свят, свят, свят Господь Саваоф». Бесполезно предаваться домыслам и нечестиво давать волю нашему воображению; нам остается только удивляться и поклоняться.
И обратите внимание на следующие стихи. «Такого прославлюсь, но не себя хвалю, но немощами моими. Ибо, хотя бы и захотел хвалиться, не буду глуп, ибо правду скажу; но ныне воздержусь, чтобы не Всякий человек должен думать обо мне выше того, каким он видит меня или что слышит обо мне [не от] меня» (2 Кор. 12:5-6). Это изысканно прекрасно. Павел мог бы похвалиться высоким благоволением, оказанным ему Богом, но он этого не сделал. Если бы он хвалился, то не по глупости и пустому хвастовству, а по истине, по факту. Но Павел сдержался, потому что не хотел, чтобы другие думали о нем слишком высоко! Он предпочитал, чтобы люди судили о нем по тому, что они видели и слышали, а не ценили его по особым откровениям, данным ему Богом! Он будет хвалиться своими «немощями», ибо слабость, поддерживаемая благодатью, — это все, чем может похвалиться в себе любой святой.
«И чтобы я не превозносился сверх меры от обилия откровений, дано мне жало в плоть, ангел сатаны, чтобы уязвлять меня, чтобы я не превозносился сверх меры» (2 Кор. 12:7) ). Заявив в предыдущем стихе, что он не хотел, чтобы другие думали о нем более высоко, чем следовало бы, теперь он рассказывает нам, какие средства использовал Бог, чтобы помешать ему сделать это. Павлу грозила неоправданная радость от необычайного проявления полученного им божественного благоволения. Это вполне понятно. Для того, чтобы побывавший в самом раю внезапно вернуться в этот мир горя, требовался тяжелый балласт, чтобы удержать корабль на ровном киле. Третье небо было слишком головокружительным воспоминанием, чтобы его мог спокойно перенести тот, кому пришлось снова ходить по земле в теле греха и смерти. Господь знал это и милостиво поступил соответственно, даровав Павлу то, что сохраняло его смирением.
Гордость — тяжкий грех
По своей природе Павел был таким же гордым и глупым, как и все остальные люди. Если его сердце и хранилось смиренно, то не из-за его собственной верности истине, а из-за верности его Учителя, который так мудро поступил с ним. Надо: различать причину и повод гордости: первая есть злая природа, или принцип, из которого она проистекает; последний — объект, на котором он крепится и который извращает для своего использования. Житейская гордость (1 Иоанна 2:16) может питаться чем угодно и превращать мирские милости и даже духовные дары и благодати в яд. Гордость была основным ингредиентом греха наших прародителей. Они стремились быть как Бог. В каждом грехе есть гордость, поскольку это восстание твари против Творца. Нам показано, как Бог уважает и ненавидит гордыню в Притчах 6:16-19, где упоминаются семь вещей, которые ненавидит Господь. Список возглавляет «гордый взгляд!» Великое дело благодати – это усмирение нашей гордыни.
Небесные откровения, полученные Павлом, сами по себе не имели никакой тенденции вызывать или поощрять гордыню, но, как и все остальное, ими мог злоупотреблять внутренний грех. Поэтому, чтобы он не возгордился духовно, не стал тщеславным и самоуверенным, считая себя особым любимцем Христовым, Павлу дано «жало в плоть». То, что его называют «шипом», указывает на то, что это было нечто болезненное. То, что это было телесное страдание, мы понимаем, означают слова "во плоти". То, что оно осталось в нем, видно из его молитвы о том, чтобы оно могло уйти. То, что сатана раздражал, видно из следующей части стиха: «посланник сатаны, чтобы поразить меня». Что именно представлял собой этот шип, мы, откровенно говоря, понятия не имеем.
Лично мы восхищаемся божественной мудростью, удержавшей апостола от большей ясности, поскольку общее утверждение лучше подходит для гораздо более широкого применения. При такой человеческой природе, какова она сейчас, если бы Святой Дух открыл специфический характер этого конкретного «жала в плоти», некоторые скорбящие и ворчливые души были бы наиболее склонны сказать: «Павел мог бы хвалиться своим, но если бы он имел мое болезненное горе, он бы спел другую мелодию». Предположим, апостол упомянул о каком-либо определенном физическом заболевании (скажем, воспалении глаз), и те, кто свободен от него, но имеет другое (скажем, подагру), сочли бы, что их жало переносить гораздо труднее. Но поскольку Бог мудро оставил это неопределенным, каждый страдающий святой может утешаться возможностью того, что его страдание идентично скорби Павла. Все, что в нашей личности или наших обстоятельствах служит унижению нашей гордыни, может рассматриваться как наше «жало в плоти».
Давайте утешаться тем благословенным фактом, что жало в плоть Павла не было послано, а дано Богом как божественная милость! Именно поэтому мы должны относиться к каждому болезненному испытанию – как к милостивому дару Божиему, цель которого – скрыть от нас гордыню. Но данное слово также означает принятие Павлом скорби; видно, что он кротко и с благодарностью воспринял это как от Господа. Об этом шипе он также говорил как о «посланнике сатаны, который поразит меня». Случаи с Иовом и его нарывами, женщиной из Луки 13:16 и одержимым бесами мужчиной, которого исцелил Христос, показывают, что дьяволу дана власть причинять телесные страдания. В случае с Павлом сатана хотел отстранить его от работы, но Господь воспротивился сатане и заставил его оказать Павлу хорошую услугу. Это должно научить нас смотреть выше сатаны и искать у Бога причину, по которой Он позволил ему причинять нам страдания.
Милосердный замысел Божий в скорби
«Чтобы я не превознесся сверх меры» (2 Кор. 12:7). Павел не только принял это болезненное страдание как дар от Господа, но и понял, для чего оно было дано ему. Шип пришел, чтобы смирить его. Разве не это обычно является главным замыслом Бога в Его дисциплинарных отношениях с нами? В случае с Павлом страдание было не для исправления, а для предотвращения. Возможно, таков был милосердный замысел Бога по отношению к вам: возможно, Он настроил против вас богатого родственника, чтобы тот захотел получить свои деньги в другом месте, или, возможно, он удержал от вас процветание в бизнесе, чтобы вы не возгордились. Насколько действенным было жало Павла, видно из того факта, что в течение четырнадцати лет он ни разу не упомянул о своем вознесении в рай и не сделал бы этого сейчас, если бы не исключительные обстоятельства.
«Об этом я трижды молил Господа, чтобы оно отошло от меня» (2 Кор. 12:8). Шип не заставил Павла раздражаться и злиться; это заставило его молиться! Во-вторых, это подводит нас к Объекту его молитвы, а именно к Господу Иисусу, как ясно показывает следующий стих. Это решающее доказательство Божественности Христа, а также ясный намек на то, что прошения могут быть адресованы как Ему, так и Отцу. Молитва была вознесена к Сыну в Деяниях 1:24 и 4:24. Когда Стефана побивали камнями, он воскликнул: «Господь Иисус, прими дух мой» и умолял Его не возлагать этот грех на его убийц (Деяния 7:59-60). После обращения Павла, прежде чем он прозрел, Анания сказал Господу, что Павел имел власть от первосвященников «связывать всех, призывающих имя Твое» (Деяния 9:10-14). То, что у христиан ранней Церкви было обычной практикой призывать имя Спасителя, ясно видно из 1 Коринфянам 1:2. В обращении Павла ко Христу было особенно уместно, ибо Он есть Тот, кто вводит в рай (Деяния 7:59; Откровение 1:18).
Прошение Павла
«Трижды молил я Господа, чтобы оно отступило от меня» (2 Кор. 12:8). Мы считаем, что эта просьба была сделана еще до того, как он понял, за что Господь наказал его, и мы также считаем, что это проявление естественного родства Павла с нами. Шипы далеко не приятны, и мы желаем их скорейшего удаления. И для нас это не является неправильным; мы не были бы разумными и чувствующими существами, если бы не уклонялись от страданий. Для нас просить об избавлении от боли и беды не греховно и не духовно. Тогда что это? Да ведь проявление того инстинкта самосохранения, которым нас наделил Создатель. Но становится греховным, когда мы настаиваем на избавлении, не подчиняясь божественной воле. В случае с Павлом, как и во многих других, мы видим, как благодать восторжествовала над природой, и сердце с радостью приняло замысел Господа.
Некоторые утверждали, основываясь на примере Христа в Гефсимании и на примере Павла здесь, что мы никогда не должны просить Бога более трех раз о какой-либо конкретной вещи, и что, если это не будет дано, мы должны воздержаться. Но такая идея противоречит многим местам Писания, где прививается назойливость в вопросах, например, в Исаии 62:7; Луки 11:8; 18:7. Богу часто угодно испытать нашу веру и терпение, ибо Он ждет милости (Ис. 30:18). Повторяющаяся просьба об освобождении показывает, насколько тяжкое бремя давило на Павла, а также указывает на то, насколько он был человеком — человеком «с такими же страстями, как и мы». Но как возлюбленный Сын Божий через страдания научился послушанию, так и от имени Христа было дано Его наиболее выдающемуся слуге идти таким же путем и совершенствоваться особым процессом скорби.
Посредническая благодать, данная Христом Своему народу
В-четвертых, давайте рассмотрим ответ, который получил Павел: «И сказал мне: довольно для тебя благодати Моей, ибо сила Моя совершается в немощи» (2 Кор. 12:9). Божий ответ не всегда соответствует тому, что мы думаем; как хорошо для нас, что это не так. Как мало мы способны осознать то, что было бы нам во благо. «Мы не знаем, о чем нам молиться, как должно» (Рим. 8:26). Часто мы просим временного, а Бог дает нам вечное; мы просим об избавлении, и Он дарует нам терпение. Он отвечает не по нашей воле, а по нашему благополучию и выгоде. Поэтому мы не должны разочаровываться, если на наши просьбы не отвечают буквально. Иногда Бог отвечает, примиряя наш разум с унизительными испытаниями. «Моей благодати достаточно для тебя». Достаточно, чтобы выдержать самое тяжелое и продолжительное несчастье, дать возможность душе смиренно лежать, как глина, в руках Горшечника, довериться Его мудрости и любви, быть уверенным, что Он знает, что лучше для нас.
«Моя милость». Это посредническая благодать, благодать, данная Христу как заветному Главе Его народа (Иоанна 1:16). Это Глава разговаривает с членом Своего Тела. Это не присущая ему благодать или новая природа, а свежеприданная, животворящая благодать. «Моей благодати достаточно», а не просто «окажется». То, что Павел знал теоретически, теперь ему предстояло узнать экспериментально. Благодати, способной спасти грешника, заслуживающего ада, должно быть достаточно для преодоления мелких испытаний этой жизни! Кто дает шип, тот дает и благодать, чтобы его нести. Благодать дается не только для того, чтобы противостоять искушениям и укреплять благодати, но и для того, чтобы переносить испытания. Однако благодати нужно искать решительно и усердно (Евр. 4:16). «В тот день, когда я воззвал, Ты ответил мне и укрепил меня крепостью в душе моей» (Пс. 138:3). «Ибо сила моя совершается в немощи», когда я поддерживаю глиняные сосуды под ударами сатаны.
Прославление немощей
В-пятых, мы увидим, как Павел исправляет свою слабость: «Итак я охотнее буду хвалиться немощами моими, чтобы обитала во мне сила Христова» (2 Кор. 12:9). Заявление Пола было не просто угрюмым подчинением или даже кротким согласием. Скорее указывает на контраст с удалением жала: слава из-за немощей выходит далеко за рамки смирения в страдании, а именно, к радости. К этому нам следует стремиться и молиться. «Души, богатые благодатью, могут нести бремя без бремени», — сказал пуританин. Вот критерий, с помощью которого мы можем измерить степень нашей благодати: не по нашим умозрительным знаниям, а по легкости, с которой мы переносим скорби, по бодрости нашего духа в гонениях. Когда апостолы были избиты, они ушли, «радуясь, что удостоились понести посрамление за имя Его» (Деяния 5:40-41).
«Поэтому я благодушествую в немощах, в поношениях, в нуждах, в гонениях, в притеснениях за Христа: ибо, когда я немощен, тогда силен» (2 Кор. 12:10). Это идет дальше, чем предыдущий стих. Поскольку Павел «находил удовольствие» в своих немощах, он хвалился ими; и поскольку они были случаем проявления силы Христа, поддерживающей и работающей через столь слабого человека, он был рад им. То, от чего отшатывается природа, то просвещенная вера принимает и наслаждается ради высшего блага — еще один пример того, как Бог может из нечистого произвести чистое, еще один пример того, как Он может сделать и гнев человека, и вражду. змея, чтобы прославить Его! Подобным же образом, хотя и на более низком уровне, Давид сказал: «Хорошо для меня, что я пострадал, чтобы мне научиться уставам Твоим» (Пс. 119:71). Силой Христа Павел восторжествовал над всеми препятствиями.
Что значит «когда я слаб, тогда я силен»? Это нужно правильно определить, ибо есть слабость, которая не приводит к силе, да, христианское сознание слабости. Некоторые постоянно говорят о своей неспособности и жалуются на свою беспомощность, и на этом все заканчивается! Но тот, кто имеет истинное и духовное чувство своей неспособности сделать что-либо так, как должно, тот наиболее искренне взывает к Сильным о силе и, при прочих равных условиях, тот наиболее активно присваивает себе Христову силу. сила. Быть слабым — значит освободиться от себя; но быть все время занятым своей неспособностью — значит быть поглощенным собой. Быть духовно слабым — значит осознавать, что мне «не хватает мудрости», и это заставляет меня «просить Бога» (Иакова 1:5), чувствовать свое неверие и просить об увеличении веры.
Некоторые говорят, что они слабы, а затем опровергают свои слова своими действиями. Другие радуются самому осознанию своего бессилия, что подобно тому, как человек, пораженный инсультом, радуется своему параличу как таковому. Необходимо твердо помнить, что «опущенные руки и ослабевшие колени» не приносят славы Богу (Евр. 12:12). 2 Царств 5:7 иллюстрирует это. Царь использовал язык не смирения и благочестия, а неверия и гордости. Сознание своей недостаточности имеет ценность только тогда, когда оно побуждает меня обратиться к достаточности Господа и ухватиться за нее. 2 Коринфянам 3:5 дает обе стороны. Дополнением к фразе «без Меня не можете делать ничего» (Иоанна 15:5) является «Все могу в укрепляющем меня Иисусе Христе» (Фил. 4:13; ср. Ефесянам 6:10; 2 Тимофею 2:1). .
 
 

9. Молитва благословения
 
 
2 Коринфянам 13:14
«Благодать Господа Иисуса Христа, и любовь Божия, и общение Святого Духа со всеми вами. Аминь». Этот тройной призыв известен как христианское благословение. Бог разрешил использовать эту ветхозаветную формулу благословения в собраниях Израиля: «Скажи Аарону и сыновьям его: так благословляйте сынов Израилевых, говоря им: Господь благословит тебя и сохранит тебя! Господь просветит лицо Свое над тобою, и помилует тебя: воздвигнет Господь лице Свое на тебя, и даст тебе мир. И они прославят имя Мое среди сынов Израилевых, и Я благословлю их». (Числ. 6:23-27). Но нет ничего, что указывало бы на то, что Бог требовал, чтобы благословение из 2 Коринфянам 13:14 применялось в христианских церквях; однако, конечно, нет ничего, что указывало бы на то, что это неуместно. Фактически, оно широко использовалось из-за его глубокой доктринальной важности и из-за его уместности, поскольку эти слова являются одновременно исповеданием христианской веры и декларацией христианских привилегий.
Христианское учение о Боге
Благословение во 2 Коринфянам 13:14 содержит краткое изложение христианского учения о Боге. Мы говорим христианское учение о Боге в отличие не только от ужасных заблуждений язычников-идолопоклонников, но и от неадекватного представления о Божестве, которое присутствовало в иудаизме. Под христианским учением о Боге мы подразумеваем откровение, данное о Нем, в частности, в Новом Завете. И это подводит нас к тому, что нам нужно действовать очень осторожно, чтобы не принижать или недооценивать то, что было открыто о Нем в Ветхом Завете. Если, с одной стороны, мы должны остерегаться ужасного заблуждения, что Бог Ветхого Завета совершенно отличается от Бога Нового Завета, с другой стороны, нам нужно быть осторожными, чтобы не прочитать слишком подробно более ясное учение. Нового в Старое. В любом случае мы не должны заключить, что те, кто находился под законным устроением, воспринимали одно и то же значение в некоторых вещах своего Писания, которые мы теперь интерпретируем в более ярком свете евангельской экономики. В этой связи необходимо помнить такое утверждение: «тьма прошла, и свет истинный теперь светит» (1 Иоанна 2:8).
Те, кто отрицает настоящую богодухновенность Священного Писания, ошибочно и кощунственно утверждают, что Иегова был всего лишь племенным Богом и что то, что сказано о Нем в Новом Завете, отражает взгляды, которые имели о Нем евреи. Но следует очень опасаться, что многие из тех, кто отвергает такую сатанинскую грубость и считает Ветхий Завет в равной степени Словом Божьим, как и Новое, тем не менее, с разной степенью сознания придерживаются идеи, что откровение, которое мы имеем, Божественный характер в Новом Завете во многом предпочтительнее, чем в Ветхом Завете. Это серьезное заблуждение. Строгость Бога проявляется в книге Откровения так же ясно, как и в Иисусе Навине. Фактически, чаши Его гнева там более страшны по своей природе, чем язвы, которые Он наслал на Египет и Ханаан. С другой стороны, благость Божья, известная в посланиях, ни в коей мере не превосходит Его благосклонность, изображенную в псалмах. Бог Синая и Голгофы — один и тот же, поскольку Он также является Автором закона и Евангелия.
Как уже было сказано, нам нужно быть осторожными и не вчитываться слишком полно в Священные Писания Ветхого Завета в более ясное учение Нового Завета. Мы, теперь имея в своих руках законченное Слово Божье, можем яснее осознать, что суть истины о Триединстве Бога находится в ранних книгах Библии. Однако следует признать, что в них нет такого же ясного утверждения, как в Евангелии от Матфея 28:19. Конечно, можно сильно усомниться в том, что еврейский народ признал, что в Божестве существовали три отдельные Личности. Великая истина, ставшая известной в рамках старой экономики, заключалась, скорее, в единстве Бога: «Слушай, Израиль: Господь, Бог наш, есть Господь один» (Второзаконие 6:4). Эта истина резко контрастировала с многобожием языческого идолопоклонства. С другой стороны, мы не сомневаемся, что отдельные святые в те времена имели спасительное познание триединого Бога, хотя, может быть, и не в такой полноте, как мы. По этому поводу Кальвин сказал: «Поскольку Бог предоставил более ясное проявление Себя при пришествии Христа, три Личности стали более известны». Мы добавляем, особенно в Их заветных офисах и отдельных операциях.
Откровение Ветхого Завета
«Стезя праведных — как светило сияющее, которое более и более светит до совершенного дня» (Притч. 4:18). Эти слова имеют как корпоративное, так и личное исполнение; они применимы к Церкви как коллективно, так и индивидуально. Свет божественного откровения вспыхнул «здесь немного и там немного» и не сиял полуденным великолепием до тех пор, пока Сам Эммануил не обитал среди людей. Степень, в которой учение о Троице было известно в Священных Писаниях Ветхого Завета, несомненно, соответствовало открытию других тайн веры. Оно определенно было раскрыто с самого начала, но далеко не с той ясностью и ясностью, как теперь. «Бог, многократно и многообразно говоривший в прежние времена отцам через пророков, в последние дни сии говорил нам в Сыне Своем» (Евр. 1:1-2). Это первое противопоставление, данное в Послании к Евреям, темой которого является превосходство христианства над иудаизмом. В прежнюю эпоху Божье откровение о Себе было фрагментарным и неполным, но в этом последнем устроении Его разум и сердце были полностью раскрыты. Там это происходило через такие инструменты, как пророки; теперь это происходит через личность Его собственного Сына.
Христианское откровение приходит к нам через Господа Иисуса Христа. Бог проявляется в воплощенном Сыне и через него, ибо приблизиться к Нему можно только через Посредника. Бога можно познать жизненно только в Нем. Только через Него мы можем иметь спасительное познание Бога. Великая миссия Христа как Пророка Своей Церкви заключалась в том, чтобы раскрыть характер и совершенства Бога. На это указывает Его титул «Слово». «В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Слово было Бог. И Слово стало плотью и обитало среди нас (и мы видели славу Его, славу как Единородного от Отца, ) полный благодати и истины» (Иоанна 1:1, 14). Слово – средство проявления. У меня есть мысль в голове, но другие не знают ее. Но в тот момент, когда я облекаю эту мысль в слова, она становится познаваемой. Тогда слова делают невидимые мысли объективными. Именно это сделал Господь Иисус; Он явил невидимого Бога. Слово также является средством общения. Своими словами я передаю информацию другим. Словами я выражаю себя, сообщаю свою волю и передаю знания. Итак, Христос, как Слово, является божественным Передатчиком, выражающим нам весь разум и волю Бога, сообщающим нам Его жизнь и любовь.
Христос раскрывает качества и совершенства Бога
Слово также является средством откровения. Своими словами оратор или писатель демонстрирует как свой интеллектуальный уровень, так и свои моральные качества. От избытка сердца нашего говорят уста наши, и самый язык наш выдает то, чем мы являемся внутри. Своими словами мы будем оправданы или осуждены на суде, ибо они откроют и подтвердят, кем мы были и чем являемся. И Христос как Слово раскрывает качества и совершенства Бога. Как полно Христос явил Бога! Христос продемонстрировал Божью силу, продемонстрировал Свое терпение, проявил Свою мудрость, проявил Свою святость, продемонстрировал Свою верность, продемонстрировал Свою праведность, открыл Свою благодать и открыл Свое сердце. Во Христе, и нигде больше, Бог полностью и окончательно проявляется. Вот почему Он назван «образом Бога невидимого» (Кол. 1:15). Он представил нашим глазам и сердцам видимое, осязаемое и познаваемое представление о Себе. Хотя «никто Бога не видел никогда», но «Единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он явил Его» (Иоанна 1:18). То есть Христос верно и полностью провозгласил Его. То же греческое слово, которое здесь переведено как «объявлено», в Луки 24:35 переведено как «рассказано».
Христос, открывающий Отца
Было бесконечно удобно, чтобы Тот, Кто был в лоне Отца, даже когда Он ходил по этой земле, мог провозгласить Его, ибо только Тот, кто был равен Богу, мог рассказать о Нем. Христос настолько совершенно явил Бога-Отца, что в конце Своего служения Он сказал Филиппу: «Видевший Меня видел Отца» (Иоанна 14:9). А Отцу Он подтвердил: «Я открыл имя Твое человекам, которых Ты дал Мне от мира:... Я возвестил им имя Твое» (Иоанна 17:6, 26). Под именем Бога подразумевается все, чем Он является в демонстративной и коммуникативной форме. Ибо чем является Бог по своей сущности в Своей абсолютности, в Своем невыразимом величии, в Своей непостижимой безграничности, в Своей самосуществующей сущности, как три в одном и один в трех, бесконечный Иегова, Он не может быть полностью познан каким-либо конечным разумом, однако духовный. Нет, не раньше вечности. В Своей любви к Своей Церкви, в Своих заветных отношениях со Своим народом во Христе, в Своей вечной радости к ним в Своем Возлюбленном, как Посреднике и Посреднике всякого союза и общения с ними, Богу было милостиво угодно открыть и сделать Себя известен.
Бог открывается нам в Господе Иисусе Христе и через него. Автор Послания к Евреям объявил Его «сиянием славы Его [Триединого Бога] и выражением образа Личности Его» (Евр. 1:3). Он, конечно, говорил о Христе как о Богочеловеке, то есть о воплотившемся Сыне, как показывает тот же стих: «Когда Он Сам Сам очистил грехи наши». Из этого благословенного заявления мы понимаем, что через Христа была ясно и полно раскрыта личность Отца. В Посреднике реализуется и проявляется вся слава Божества для того, чтобы она отразилась на Церкви и тем самым стала познаваемой и доступной, а также для того, чтобы прославился Бог. Проявление состоит в раскрытии, поэтому наш Господь открыл и сделал известным «имя» Бога. Он сделал это Своим воплощением, Своей святой жизнью, Своим возвеличением закона, Своей проповедью, Своими чудесами, Своими страданиями и смертью, Своим торжествующим воскресением, Своим вознесением. Он сделал это Своим Духом, ибо это было нечто большее, чем внешнее проявление Бога, которое Христос сделал для Своих, а именно внутреннее, посредством сверхъестественного откровения, точно так же, как Он «открыл... их разум, чтобы они могли уразуметь Священные Писания». (Луки 24:45).
Мы благодарны Господу Иисусу Христу за откровение христианского учения о Боге, о котором мы говорили выше. Мы сочли за лучшее прояснить, чем мы обязаны нашему Искупителю, показав нам характер Самого Бога и отношения, которые Он поддерживает с нами, вместо того, чтобы сразу вдаваться в подробное толкование 2 Коринфянам 13:14. Как утверждал Христос. «Все предано Мне Отцем Моим, и никто не знает Сына, кроме Отца; и Отца не знает никто, кроме Сына, и кому Сын откроет Его» (Матфея 11:27). Никто не может приблизиться к Отцу иначе, как через посредничество Христа, и никто не может иметь никакого живого и духовного познания Отца, кроме как через сверхъестественное откровение Христа о Нем душе.
Когда наш Господь заявил: «Видевший Меня видел Отца», Он произнес слова с гораздо более глубоким значением, чем кажется на первый взгляд. На местном уровне они произносились скорее в качестве упрека, ибо Филипп сказал Ему: «Покажи нам Отца, и довольно нам» (Иоанна 14:8). На это Спаситель ответил: «Столько времени Я был с тобой, и ты не узнал Меня, Филипп?» Его жизнь, Его учение, Его дела достаточно ясно показали, кем Он был. И затем Иисус добавил: «Видевший Меня видел Отца; и как ты говоришь: покажи нам Отца?» Но помните, что Дух тогда не был дан так, как Он сейчас, и что сердца этих апостолов были обеспокоены перспективой смерти Христа и Его последующего ухода от них (Иоанна 14:1). Но в своем более глубоком значении «видевший Меня» относится не к какому-либо физическому видению Его, а к духовному видению Его, которое можно увидеть очами божественно-просвещенного разумения. Такой человек способен признать Его единство с Отцом и воскликнуть: «Господь Мой и Бог мой!»
Бог ясно открылся во Христе
Две вещи, о которых мы упомянули выше, объединены в одном известном утверждении: «Ибо Бог, повелевший свету воссиять из тьмы, воссиял в сердцах наших, чтобы дать свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа» (2 Кор. 4:6). Во-первых, самое ясное откровение о том, что есть Бог и чем Он является, дается в личности Христа, так что те, кто отказывается видеть Бога в Искупителе, теряют всякое истинное знание о Нем. Во-вторых, поскольку слава Божия духовна, ее можно распознать только духовно. Только в Божьем свете мы можем увидеть Того, Кто есть свет, и поэтому Бог должен сиять в наших сердцах, чтобы дать нам реальное и экспериментальное познание Себя. Такое знание о Нем не является результатом умственного постижения или того, что один человек может сообщить другому. Получение нами этого света не является результатом нашей воли или какого-либо усилия, приложенного нами, но является непосредственным следствием божественного повеления, как когда в начале этого мира Бог сказал: «Да будет свет: и стал свет». (Быт. 1:3). Бог создал свет, и Он пробуждает мертвые души Своих избранных, тем самым призывая их из тьмы в Свой чудесный свет, посредством которого они видят Его, сияющего в совершенстве благодати и истины в лице или личности Иисуса Христа. Ничто, кроме проявления всемогущества, не может произвести столь чудесное и столь благословенное чудо. Бог сияет в наших сердцах силой и действием Святого Духа.
Тогда здесь находится ответ на важнейший вопрос: «Как я могу получить лучшее, более глубокое, полное и более влиятельное знание о Боге?» Благодаря занятию сердца Господом Иисусом. Изучая и размышляя над всем, что открыто в Библии о Его чудесной личности и работе. Осознавая свою полную зависимость от Святого Духа и умоляя Его взять вещи Христовы и показать их мне (Иоанна 16:14) и тем самым воздерживаться от всего, что огорчает Дух и могло бы (морально) помешать Ему выполнить эту работу его. Ничто не может компенсировать или заменить личное общение с Искупителем. Только когда мы видим очами веры и любви славу Господню в зеркале Слова, мы «преображаемся в тот же образ от славы в славу, как бы Духом Господним» ( 2 Кор. 3:18). Давайте же подражать апостолу и сделаем своим главным стремлением и стремлением познать Его, ибо, познав Его, мы приходим к познанию триединого Бога.
Христос помазан на священническое служение
Христианское благословение тесно связано как с крещением Христа, так и с формулой крещения, которую Он дал Своим ученикам. Первое представляет нам наиболее примечательную сцену, поскольку при крещении Христа три Лица Божества были открыто явлены вместе в связи с тем, что дало символическое проявление дела искупления. Иоанн Креститель пришел проповедовать покаяние перед Богом и веру в Его Агнца, который должен забрать грех мира. Но он также определенно упомянул о Святом Духе (Матфея 3:11). Когда Спаситель представил Себя для крещения в Иордане от рук Своего Предтечи, Он пришел как наш Поручитель, признав, что смерть была Его заслугой. Именно там Он вступил на путь, который должен был закончиться на кресте. Когда Христос воскрес из этой символической могилы, небеса открылись, и Дух Божий в образе голубя сошел и сел на Него, тем самым помазав Его для Его священнического служения (Деяния 10:38). В то же время был слышен голос Отца, говорящий: «Это Сын Мой возлюбленный, в котором Мое благоволение» (Матфея 3:17). «Потому любит Меня Отец Мой, потому что Я отдаю душу Мою, чтобы снова взять ее» (Иоанна 10:17). При крещении Христа, когда Он символически поклялся умереть на кресте, Отец засвидетельствовал Свою радость в Сыне и принятие Его жертвы.
Принятие Христом Духа на Иордане было основой Его мессианского служения. Как Он был послан и помазан Духом, так Он уполномочивает и наделяет Своих послов: «Как послал Меня Отец Мой, так и Я посылаю вас. И сказав это, Он дунул на них и сказал им: примите вы, Дух Святой» (Иоанна 20:21-22). Позже Христос дал Своим ученикам великое поручение: «Дана Мне всякая власть на небе и на земле. Итак идите, научите все народы, крестя их [после того, как они научены и станут учениками или христианами] во имя Отца и Сына и Святого Духа» (Матфея 28:18-20). Крещение во «имя» означает крещение для Бога, а имена Бога в Новом Завете — «Отец, и Сын, и Святой Дух». Триединый Бог теперь полностью раскрыт. Это было завершением и кульминацией учения Христа о Боге. Он установил, что крещение на все времена должно стать первым исповеданием веры для всех, кто войдет в Его Царство. А имена Божии, в которых должны креститься верующие, излагают Троицу Божию, фундаментальное учение христианской Церкви.
Божественная Троица
Таким образом, христианское благословение провозглашает одну из основополагающих доктрин христианства, поскольку никто не имеет права считаться христианином, если он не верит и не признает триединого Бога. Вот почему Писание призывает всех, признающих себя христианами, креститься «во имя Отца, и Сына, и Святого Духа». Божественная Троица лежит в основе всего учения Нового Завета. Искупитель утверждал, что он равен Богу, един с Отцом, и всегда говорил о Духе как о личном и божественном. Апостолы повсюду провозглашали Его учение и признавали тройственное различие в Лицах Божества. Равная Божественность (и честь) Сына и Духа с Отцом является тайной и славой проповедуемого ими Евангелия. «Это жизнь вечная, чтобы познали Тебя, единого истинного Бога, и посланного Тобою Иисуса Христа» (Иоанна 17:3). «Единственный истинный Бог» раскрывается как Отец, Сын и Святой Дух и познается в Иисусе Христе и через него, единого Посредника.
Легко доказать, что откровение о триедином Боге составляет доктринальную основу христианства. Во-первых, как указывалось выше, истинный Бог существует в трех единосущных и одинаково вечных Личностях, и поэтому тот, кто поклоняется кому-либо, кроме триединого Бога, просто отдает дань уважения плоду своего собственного воображения. Тот, кто отрицает личность и абсолютное божество Отца, Сына или Духа, не может быть истинным христианином. Во-вторых, для любого грешника невозможно никакое спасение, кроме того, Автором которого является триединый Бог. Считать Господа Иисуса Христа нашим Спасителем, исключая спасительное действие как Отца, так и Духа, является серьезной ошибкой. Отец навечно запланировал спасение Своих избранных во Христе (Еф. 1:3-6). Отец, Сын и Святой Дух заключили друг с другом вечный завет о том, что Сын воплотится, чтобы искупить грешников.
Спасение Церкви приписывается Отцу: «Спасивший нас и призвавший званием святым... по Своему изволению и благодати, данной нам во Христе Иисусе прежде начала мира» (2 Тим. 1:9). Таким образом, Отец был нашим Спасителем задолго до того, как Христос умер, чтобы стать таковым, и Ему за это следует воздать должное. Столь же необходимы действия Духа, чтобы действительно применить к сердцам избранных Божьих добро того, что сделал для них Христос. Именно Дух обличает людей во грехе и наделяет их спасительной верой. Поэтому Ему приписывается и наше спасение: «Бог от начала избрал вас ко спасению чрез освящение Духа и веру в истину» (2 Фес. 2:13). Внимательное прочтение Титу 3:4-6 показывает три Личности вместе в этой связи, поскольку «Бог, Спаситель наш», очевидно, есть Отец; «Он спас нас банею возрождения и обновления Духом Святым, Которого излил на нас обильно через Иисуса Христа, Спасителя нашего» (Титу 3:6).
В-третьих, учение о Троице является основополагающим учением, поскольку именно благодаря отличительным действиям Святой Троицы удовлетворяются наши разнообразные потребности. Разве нам не нужна «благодать Господа Иисуса Христа»? Разве не является нашим самым насущным экспериментальным требованием постоянно приходить к Нему и черпать из полноты благодати, сокровенной для нас в Нем? (Иоанна 1:16). Если мы хотим получить «благодать на помощь во время нужды», тогда мы должны пойти к тому престолу, на котором восседает Посредник. И не нужна ли нам также «любовь Божия», т. е. новые проявления ее, новые постижения ее? Разве нам не предписано хранить себя «в любви Божией»? (Иуды 21); И разве мы не одинаково нуждаемся в «общении Святого Духа»? Что стало бы с нами, если бы Он не обновлялся изо дня в день во внутреннем человеке? (См. 2 Коринфянам 4:16; Ефесянам 3:16.) Какой была бы наша молитвенная жизнь, если бы Он больше не помогал «нашим немощам» и не «ходатайствовал за святых по воле Божией»? (Рим. 8:26-27).
Святая Троица
Подобно непорочному зачатию Христа и воскресению наших тел, учение о Святой Троице является одной из тайн веры. Первая истина, представляемая вере, — это Существо истинного и живого Бога, и мы знаем это не из какого-либо открытия разума, а потому, что Он открыл это в Своем Слове. Следующая великая истина заключается в том, что единый живой и истинный Бог явил Себя нам в тройственных отношениях Отца, Сына и Святого Духа; и это мы знаем на том же основании, что и первое. Они в равной степени выше разума, и настоящие христиане не пытаются их постичь; однако их непостижимость вовсе не является возражением, а является необходимым условием уверенности в откровении и веры в Того, Кто открывается. Если бы Библия не представляла высот, превышающих возможности разума, если бы она не содержала глубин, непостижимых для самого острого ума, этот писатель, например, отбросил бы ее как не более чем человеческое изобретение и обман. Со своей стороны, мы не более поклонялись бы «богу», которого мы могли бы измерить своим интеллектом, чем мы бы чтили образ, созданный нашими руками.
Всякий раз, когда мы пытаемся обсудить откровение, данное Богом о Своих трех Личностях, нам следует делать это со склоненной головой и благоговейным сердцем, поскольку земля, по которой мы идем, невыразимо свята. Речь идет о трансцендентной святости, поскольку она касается бесконечно величественного и славного Единого. Несмотря на все наши знания по этому предмету, мы полностью закрыты для того, что Богу угодно было открыть о Себе в Своих Пророчествах. Наука, философия, опыт, наблюдения или размышления не могут в этой возвышенной сфере увеличить наше знание ни на йоту.
Троица в Единстве
Божественная Троица — это Троица в Единстве: иными словами, существуют не три Бога, а три Лица, сосуществующие посредством сущностного союза в божественной сущности как единый истинный Бог. Эти три Личности равны и одинаково славны, так что одна не стоит ни до, ни после другой, ни больше, ни меньше другой. Именно в Их заветных служениях Они явлены нам, и наша привилегия и обязанность — верить и знать, как эти три Личности преданы нам и заинтересованы в нас согласно вечному завету; но мы не можем понять тайну Их существования. Любое учение, которое не чтит одинаково все Лица Божества, по отдельности и вместе, не имеет никакой ценности для души. Как кто-то сказал: «Нет и следа христианства там, где истина Троицы не была бы познана и признана. Нет и следа благочестия в сердце, где Отец, Сын и Дух официально не обитают. ясное представление о любом учении о Божьей благодати можно получить, если (так сказать) телескоп истины Троицы не будет приложен к оку веры и это учение не будет рассмотрено через него».
Ввиду только что отмеченного, одним из величайших знамений времени является то, что в якобы «христианских» странах Триединый Бог больше официально не признается. Хотя некоторые из наших национальных лидеров по-прежнему благодарят «Бога» и признают нашу зависимость от «Всемогущего», это не больше, чем сделал бы любой ортодоксальный иудей или мусульманин. Существует намеренное избегание любых упоминаний о Господе Иисусе Христе и Святом Духе. Хотя это и печально, этому не следует удивляться; это просто тень того, что уже давно существует в религиозной сфере, в гражданской сфере. В течение нескольких поколений абсолютная божественность Христа и Духа открыто отрицалась в большинстве духовных семинарий, и тем самым было отвергнуто триединство Бога. Даже в большинстве «ортодоксальных церквей» вечным Троим не было предоставлено Их законное место ни в доктринальном учении кафедры, ни в религиозной жизни церковной скамьи.
В этом благословении апостол призывает Троицу как Источник благодати, любви и общения. Нельзя упускать из виду его уникальные особенности: порядок необычен, имена используются неформально. Сын поставлен перед Отцом. О божественных Лицах здесь говорится не как о Сыне, Отце и Духе, но как о Господе Иисусе Христе, Боге и Святом Духе. Причина этого в том, что в нашем тексте мы имеем в первую очередь не исповедание веры (как в Матфея 28:19) и не славословие (как в Иуды 24-25), а благословение. Славословие – это хвалебное описание, благословение – слово благословения; один восходит от сердца святого к Богу, другой нисходит от Бога к святому. Сэмюэл Чедвик писал: «Следовательно, благословение подходит к предмету не с точки зрения богословия, а с точки зрения опыта. Оно не связано с определением и не созерцает славу Бога в абсолютности Его божественности; но оно представляет Его как Он реализуется в душе».
Учение о Троице великого значения
Таким образом, христианское благословение подразумевает, что учение о Троице имеет огромное значение для существования и развития живого благочестия: что это не предмет простого предположения, а предмет, от которого зависят все сообщения благодати и мира святым. Поразительный и торжественный факт заключается в том, что те, кто отвергает истину о Троице, редко даже заявляют о своем духовном общении с Богом, а вместо этого относятся к нему как к разновидности энтузиазма и фанатизма, как покажет чтение сочинений унитаристов. . Таким образом, благословение суммирует благословения христианских привилегий в трех великих словах Евангелия: благодать, любовь, общение. Эти три божественных дара приписаны разным Лицам Божества. Каждый имеет приоритет в Своей собственной работе, хотя мы не можем проследить ее границы и должны быть осторожны, чтобы не представить себе Бога как трех Богов, а не как одного. Каждый принадлежит всем. Благодать исходит от Бога и Духа, а также от Сына. Любовь принадлежит Сыну и Духу, а также Отцу. И наше общение происходит с Отцом и Сыном, а также с Духом.
Благодать великому слову Евангелия
«Благодать Господа Иисуса Христа». Зачем явно приписывать Ему благодать, если она также от Бога и Духа? Потому что в домостроительстве искупления вся благодать приходит к нам через Него. Слово благодать является особым знаком Павла в каждом послании: восемь завершаются словами «благодать Господа нашего Иисуса Христа с вами», иногда меняя формулу на «духом вашим». Благодать – одно из выдающихся слов Евангелия. Снова цитируя Чедвика: «Это больше, чем милосердие, и больше, чем любовь. Справедливость требует честности, а милосердие — это служение жалости; любовь ищет соответствия, признательности и ответа; но благодать не требует никаких заслуг. Благодать изливается безудержно и безоговорочно на тех, кто не надо просить о доброте и не претендовать на продвижение. Благодать ищет непригодных и недостойных. Это сочетание любви, милосердия и сострадания, простирающееся к виновным, немилостивым и мятежным. Это единственная надежда для грешных людей. Если Спасение приходит не по благодати, оно никогда не может быть нашим. Без благодати не может быть ни примирения, ни прощения, ни мира».
«Благодать Господа Иисуса Христа». Это Его назначение как Посредника Богочеловека. Оно включает в себя и указывает на Его божественную природу: Он «Господь», да, «Господь господствующих». Его человеческая природа: Он — «Иисус»; Его должность: Он — «Христос», Помазанник, давно обещанный Мессия, Посредник. Именно к благосклонности Его божественной личности, облеченной в нашу природу и ставшей Главой Своего народа, апостол призывает всех своих верующих братьев. «Его благодать да пребудет со всеми вами». Это стоит на первом месте в благословении, потому что это наша первоначальная потребность. «Ибо вы знаете благодать Господа нашего Иисуса Христа, что Он, хотя и был богат, но обнищал ради вас, чтобы вы обогатились Его нищетой» (2 Кор. 8:9). В этом Его бесконечное снисхождение, когда он ради нас согласился на такие низкие условия.
Когда Он воплотился, Единородный от Отца был увиден Его собственными как «полный благодати и истины», и, как добавил апостол: «И от полноты Его все мы получили, и благодать на благодать» (Иоанна 1:14). , 16). Здесь смысл благодати переходит от атрибута божественного характера к активной энергии в душах искупленных. У престола благодати мы «находим благодать для помощи во время нужды» (Евр. 4:16). Сердце «утверждено благодатью» (Евр. 13:9), и по этой благодати мы можем «служить Богу угодно с благоговением и благоговением» (Евр. 12:28). Именно в «благодати во Христе Иисусе» (2 Тим. 2:1) мы находим нашу силу, и Он уверяет нас в ее способности поддержать нас при всех скорбях и гонениях, обетуя: «Довольно благодати Моей для тебя» (2 Кор. 12:9). Поэтому нас призывают «возрастать в благодати и познании Господа и Спасителя нашего Иисуса Христа» (2 Пет. 3:18). Все эти отрывки говорят о божественной силе в душе как о действии благодати в связи с Господом Иисусом Христом как ее Источником.
Любовь Бога
«И любовь Божия». Есть две причины, почему это стоит на втором месте: потому что таков порядок и в домостроительстве искупления, и в христианском опыте. Во-первых, именно посредническая благодать или дело Христа обеспечили любовь Бога к Его народу, отвратили от него Его гнев и примирили Его с ними. Поэтому о ней говорится не как о «любви Отца», которая никогда не изменялась и не уменьшалась к Своему народу, а как о любви или благоволении Бога, рассматриваемого как их Управитель и Судья. Во-вторых, именно по благодати Господа Иисуса Христа, спасшего нас, мы приходим к познанию и наслаждению любовью Божией. Любовь Отца действительно является источником и первопричиной искупления, но здесь имеется в виду не та особая любовь Божья. Смерть Христа как искупление за наши грехи была необходима для того, чтобы привести нас к Богу и к участию Его любви. Проявление любви Божией к нам в прощении наших грехов и оправдании нашей личности было обусловлено искупительной кровью.
Причастие Святого Духа
«И общение Святого Духа». Поскольку великим замыслом работы Христа в отношении Бога было умиротворить Его судебный гнев и обеспечить нам Его любовь и благосклонность, так и великим результатом в отношении святых было получение дара Святого Духа. Греческое слово можно перевести либо как «общение», либо как «общение». Общением Святого Духа мы возрождаемся, дается вера, в нас совершается святость. Жизнь, свет, любовь и свобода — это особые блага, которые Он дарует нам. Без сообщения нам Духа мы никогда не смогли бы лично и экспериментально ощутить преимущества посредничества Христа. «Христос искупил нас от клятвы закона, сделавшись за нас клятвой... чтобы благословение Авраамово через Иисуса Христа распространилось на язычников, чтобы мы верою получили обещанного Духа» (Гал. 3:13-14). Таким образом, сообщение Духа Его народу было одной из главных целей смерти Христа.
Но греческое слово также означает общение Святого Духа, это слово означает «партнерство, товарищество». Он делится с нами вещами Божьими. Благодать тяготеет к любви, а любовь к общению. Следовательно, мы снова видим, что порядок здесь соответствует христианскому опыту. Только когда благодать принимается сознательно и любовь Божия реализуется в душе, может быть какое-либо разумное и настоящее общение. Через Христа к Богу Отцу и через обоих к постоянному присутствию Утешителя. Это выражение «общение Святого Духа» показывает, что Он — личность, ибо бессмысленно говорить о приобщении к безличному началу или влиянию. Тот факт, что Он соединен в этом стихе с «Господом Иисусом Христом и Богом», свидетельствует о том, что Он является божественной Личностью. Далее, это означает, что Он является Объектом общения и общения, и поэтому мы должны быть настороже, чтобы не огорчать Его (Еф. 4:30). Отдельное упоминание каждого из вечных Трех учит нас, что Им следует удостоиться от нас равной чести, славы и похвалы.
Что означается словами: «Благодать Господа Иисуса Христа, и любовь Божия, и общение Святого Духа со всеми вами»? Это не может означать меньше, чем осознание присутствия Бога. Апостол молился не о дарах благодати, любви и общения, кроме Личностей, в которых только и можно их найти. Он просил, чтобы присутствие триединого Бога могло осознаться в душах Его народа. Новый Завет учит, что божественные Трое одинаково присутствуют в сердце верующего. Говоря о Духе, Христос сказал: «Он обитает с вами и будет в вас», а о Себе и Отце: «Если кто любит Меня, тот соблюдет слова Мои; и Отец Мой возлюбит его, и Мы придите к Нему и обитель наша сотворим у Него» (Иоанна 14:17, 23). В христианине обитает триединый Бог: Господь Иисус обитает в нем как источник всякой благодати, Бог Отец пребывает в нем как источник всякой любви, а Святой Дух общается с ним и заряжает его энергией для всякого духовного служения.
Какова цель этого пребывания? Бог Отец пребывает в верующем, чтобы сообразовать его со Своим образом, чтобы он мог стать единым с Ним: единым с Ним в разуме и сердце, в характере и цели. Христианин отражает своего Бога. Благодать, посредством которой Господь Иисус вкусил смерть за Свой народ, предназначена для того, чтобы вызвать в них такой же дух жертвенности: «Ибо Он положил душу Свою за нас... и нам надлежит положить душу свою за братьев» (1 Иоанна). 3:16). Те, кто знает любовь Божью, должны жить жизнью любви. Если мы говорим, что любовь Божия «с нами», и поступаем вопреки любви, мы лжецы. Бог любви обитает в Своем народе, чтобы они могли жить жизнью богоподобной любви. Так же и с общением Святого Духа: Он не делится с нами Своими богатствами, чтобы мы могли расходовать их на себя. Чедвик утверждал: «Тройное благословение состоит в том, чтобы оставаться с нами, чтобы мы могли проявить его тройную благодать и чтобы через нас было проявлено присутствие трехединого Бога».
 
 

10. Молитва благодарности
 
 
Ефесянам 1:3
Послание к Ефесянам Представляет неоценимые сокровища божественной мудрости, превосходящие знание проявления любви Божией к Своему народу. В книге изложено «богатство благодати Его» (Еф. 1:7), да, «богатство благодати Его» (Еф. 2:7), «богатство славы Его» (Еф. 3:16). ) и «неисследимое богатство Христово» (Еф. 3:8). Послание к Ефесянам наиболее полно раскрывает тайну или содержание вечного завета. Здесь более подробно, чем где бы то ни было, показано нам интимное и невыразимое отношение Церкви ко Христу. Здесь, как нигде больше, нас ведут в «небеса». Здесь открываются глубины, которые не может постичь ни один ограниченный разум, и высоты, которые не может покорить ни одно воображение.
Пол Боуз в поклонении
Прежде чем Павел приступил к последовательному развитию своей замечательной темы, он поклонился. Когда его разум был поглощен трансцендентно славной темой, о которой ему предстояло написать, когда он созерцал неисчислимое богатство благодати Божией к Своему народу, его душа была поражена, «потеряна в изумлении, любви и хвале». Сердце Павла было слишком полно, чтобы сдерживать себя, и переполнялось восторженной благодарностью. Это высшая форма поклонения, и только в таком духе мы можем по-настоящему проникнуть в содержание этого послания. «Благословен Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа, благословивший нас всеми духовными благами на небесах во Христе» (Еф. 1:3). Как молитву эти слова можно рассматривать так: во-первых, по ее природе — хвалебному описанию; во-вторых, ее Объект — Бог и Отец Христа; в-третьих, его побуждение – наше обогащение в Нем. Если бы мы проповедовали этот стих, наши разделения были бы: (1) Превосходная доля верующего: благословен всеми духовными благословениями. (2) Возвышенное положение верующего: на небесах во Христе. (3) Ликующая хвала верующего: «Благословен Бог и Отец».
Что значит благословлять Бога
«Благословен Бог и Отец». То, что эти слова означают акт молитвы, ясно видно из многих отрывков. «Благословлю Господа во всякое время: хвала Ему всегда будет в устах моих» (Пс. 34:1). «Так благословлю Тебя, пока живу: подниму руки мои во имя Твое» (Пс. 63:4; ср. 1 Тим. 2:8). «Пойте Господу, благословляйте имя Его» (Пс. 96:2). «Поднимите руки ваши во святилище и благословите Господа» (Пс. 134:2). Благословлять Бога – значит поклоняться Ему, признавать Его превосходство, выражать высочайшее почитание и благодарность. Благословлять Бога — значит оказывать Ему почтение в наших сердцах как Подателю всякого доброго и совершенного дара. Три основных направления молитвы — это смирение, мольба и поклонение. В первое входит исповедание греха; во втором — сообщать о наших просьбах и ходатайствовать за других; в третьем — благодарение и хвала. Действия Павла здесь — это призыв ко всем верующим объединиться с ним в возвеличивании Источника всех наших духовных благословений: «Поклонен Бог Отец».
В силу бесконечного превосходства Бог является «Благословенным» (Марка 14:61) – титул, который присущ только Ему самому. Тем не менее Ему милостиво приятно слышать, как Его святые свидетельствуют о Его блаженстве. На это намекнул Павел, когда, объявив Его «Богом благословенным во веки веков», он сразу же добавил к этому заявлению слово «аминь» (Рим. 1:25). Это «аминь», «да будет так», было добавлено не к благословению призывания, а к радостному восклицанию, которое выражало собственное удовлетворение и радость Павла. «Все дела твои прославят Тебя» (Пс. 145:10). Только Его дела благословляют Его, ибо только они приносят Ему благоволение. Они благословляют Его не только за то, чем Он является для них и за то, что Он сделал для них, но и за то, чем Он является Сам по себе.
Таким образом, природа этой молитвы не является просительной, как те, которые идут позже в Послании к Ефесянам, но это описание хвалы, вызванное пониманием духовных благословений, которыми Бог Отец благословил Свой народ. Основные благословения описаны в стихах, которые следуют непосредственно за посланием к Ефесянам 1:3. Молитва была поклонением Богу за такую удивительную долю, такое бесценное сокровище, такое славное наследие. Апостол был исполнен непреодолимой благодарности за такую бесконечную любовь и благодать, и, как новое вино, выплеснувшееся из старой мехи, в которую оно было налито, излилось из него горячее благодарение. Кто-то прекрасно сказал: «Первые ноты вечной песни небесного мира звучат здесь, внизу, и производятся и извлекаются из чувства благости и милости Божией, открывающихся душе, и особенно когда любовь Божия излилась в сердце Духом Святым». Именно это заставило Давида воскликнуть: «Благослови Господа, душа моя, и все, что внутри меня, благослови святое имя Его» (Пс. 103:1). Он благословил Бога за то, что Он так обильно благословил его.
Объект обожаемого
Теперь мы обратимся к объекту поклонения. Бог-Отец не рассматривается в абсолютном смысле, поскольку как таковой, помимо Христа, Он является «огнем поядающим» для таких грешников, как мы. Объект также не является просто Богом и Отцом Господа Иисуса, поскольку у нас не может быть никакого подхода к Нему как таковому. Скорее, Объектом является «Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа», Тот, Кто благословил нас всеми духовными благословениями в Нем. Богатство богословских указаний заключено в божественных титулах, и мы сильно проиграем, если не уделяем им должного внимания. Этот титул является своеобразным и характерным обозначением Отца как Бога совершенного искупления (ср. 2 Коринфянам 1:3; 1 Петра 1:3). Эти благословенные отношения являются основой нашей уверенности. Мы связаны не с абсолютным Иеговой, а с Богом искупления, каким Он открылся в Иисусе Христе, Том, о ком объявил Спаситель, чью волю Он полностью исполнил. Поскольку Бог не пощадил Своего дорогого Сына, но «предал Его за всех нас», Он — наш Бог и Отец, и через Христа и Духа мы имеем доступ к Нему.
Бог, Бог нашего завета
Когда Божество называют «Богом» какого-либо человека, Он является его заветным Богом. Таким образом, после первого завета, описанного в Бытии, мы видим, как Ной говорит о «Господе Боге Симе» (Быт. 9:26), ибо через этого сына должен был быть исполнен завет Бога с Ноем. Позже Он стал известен как «Бог Авраама, Бог Исаака и Бог Иакова» (Исх. 3:6). Имена этих патриархов передавали благословения завета и, следовательно, служили хвалой и благословением Богу. Тогда Ной воскликнул: «Благословен Господь Бог Сима». Позже, как и в параллельном случае, пророк Иеремия заявил: «Вот, наступают дни, говорит Господь, когда уже не будет говорить: «жив Господь, Который вывел сынов Израилевых из земли Египетской». Вот, наступают дни, говорит Господь, когда Я заключу новый завет с домом Израилевым» (Иер. 16:14; 31:31). Таким образом, мы можем сказать, что при более полном откровении Евангелия Бог сказал: «Я больше не буду известен как Бог Авраама, но как Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа; и Меня будут признавать и поклоняться». как таковой."
«Благословен Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа». Этот невыразимо драгоценный титул рассматривает Бога таким, каким Он связан с нами во Христе, то есть со Христом как Главой завета и со Своими избранными в Нем; Он был, есть и всегда будет Богом и Отцом Господа Иисуса. Мы сомневаемся, есть ли здесь какое-либо прямое указание на чудесное зачатие нашего Господа. Скорее мы считаем, что Он рассматривается в Своем посредническом характере, то есть как вечный Сын, облеченный нашей природой. Учитывая собственные высказывания нашего Господа, становится совершенно ясно, что Он признал Отца Своим Богом. «Я брошен на Тебя от чрева: Ты Бог мой от чрева матери моей» (Пс. 22:10). «Я желаю творить волю Твою, Боже мой» (Пс. 40:8). На кресте Христос признал Отца Своим Богом (Матфея 27:46). После Своего воскресения Он говорил об Отце как о «Боге моем» (Иоанна 20:17). Восседая на небесном престоле, Иисус Христос по-прежнему четыре раза в одном стихе провозглашает Отца Своим Богом (Откр. 3:12). Хотя Бог-Сын был равен и совечен Отцу, Христос принял форму слуги.
Отец является Богом Христа в следующих отношениях: (1) В отношении Его человеческой природы. Будучи тварью («Тело Ты приготовил Мне», Евреям 10:5), Христос был подвластен Богу. (2) Что касается Его человеческой природы, предназначенной для соединения с Его божественной Личностью. Гудвин сказал: «Христос как человек был «предопределен» (1 Пет. 1:20), как и мы, и поэтому Бог должен быть Его Богом по предопределению и, следовательно, по свободной благодати, так же как Он является нашим Богом в этом смысле. уважать." (3) Что касается Его благополучия. Гудвин снова сказал: «Бог является Автором и непосредственным источником блаженства Христа (поскольку Он — человек), и поэтому благословен Бог как Бог Христа, Который «благословил Его навеки», как явствует из дальнейшего: «Боже, Твой Бог помазал Тебя елеем радости более соучастников Твоих (Пс. 45:2,7)». (4) Что касается завета между Отцом и Сыном. «Так говорит Бог Господь: Я, Господь, призвал тебя… и сохраню тебя, и дам тебя в завет народам, во свет язычникам» (Ис. 42:5-6) ). (5) Что касается Его отношения к Церкви как Главе и Представителю Своего народа. «Ибо и освящающий, и освящаемые — все одно» (Евр. 2:11).
Бог должен быть Богом и Отцом Господа Иисуса Христа, чтобы быть Богом и Отцом Своего народа, которого Он избрал во Христе. Отношение, которое Церковь поддерживает к Богу, определяется собственным отношением Христа к Богу, ибо она — Христова, а Христос — Божий (1 Кор. 3:23). Общий принцип этого устанавливается словами: «Бог послал Сына Своего... чтобы нам получить усыновление» (Гал. 4:4-5). Еще более явно это можно найти в собственных словах Христа: «Восхожу к Отцу Моему и Отцу вашему, и к Богу Моему и Богу вашему» (Иоанна 20:17). Не «наш», заметьте, а «мой»; сначала Его, а потом наше — Его изначально и наше по участию.
Принимая во внимание все, что следует из Послания к Ефесянам 1, становится ясно, что целью Павла здесь, в Послании к Ефесянам 1:3, было показать нам, что эти «духовные благословения» исходят от Бога Отца через Господа нашего Иисуса Христа. Таким образом, в Послании к Ефесянам 1:5 Бог Отец «предопределил нас к усыновлению детей Иисусом Христом Себе». Следует также отметить, что «Господь наш Иисус Христос» относится только к Его народу. В особом смысле Он является Господом святых, поскольку Его называют «Царем народов» (Иер. 10:7); и, конечно же, Он является Спасителем только тех, кто признает Его своим Спасителем.
Только Бог может благословить
Что послужило причиной восторженного восхваления Павла Богу и Отцу Господа нашего Иисуса Христа? Это: «благословивший нас всеми духовными благами в небесах во Христе». Поскольку только Бог назван «Благословенным» (Марка 14:61), так и, как указывает Гудвин, только Он благословляет или может это сделать. Когда создания благословляют, они могут делать это только «во имя Господа» (Пс. 129:8). Когда человек становится инструментом, передающим нам хорошие вещи, он не может сделать их благословениями. В таких случаях нам следует обращаться к Богу. Бог благословил нас, поскольку Он был нашим заветным Богом и нашим Отцом через Христа.
«Бог [даже Бог наш] благословит нас» (Пс. 66:6), ибо, взяв на Себя быть таковыми для нас, Он не может не благословить нас. Очевидно, в этом сила повторения, которое следует сразу за этим: «Благословит нас Бог» (Пс. 66:7). Он благословил нас, отдав Себя нам. И как получилось, что Он стал «нашим собственным Богом»? Почему, выбрав нас быть Его. Поэтому мы названы «избранными Его» (Лк. 18:7) – сделанными Его собственными по суверенному выбору.
Как «Отец наш», Бог благословляет нас
Подобным образом Бог благословляет нас в отношении «Отца нашего». Это было намеренно предсказано в древности, поскольку первыми людьми, которые благословляли других, были те, кто имел родство отцов. Имея любовь и доброжелательность к своим детям, было естественно желать им добра. Поэтому отцы просили Бога исполнить их желание, как то, что было не в их силах. Таким образом, мы видим, как патриархи благословляют своих детей и потомство (Быт. 27:1-36; 48:9). Так же и мы вспоминаем слова нашего Господа: «Итак, если вы, будучи злы [исполнены себялюбием, но движимы естественной привязанностью], умеете давать благие дары детям вашим, то тем более Отец ваш, Который в небо дает добро?» (Матфея 7:11). Именно поэтому Ему было угодно стать для нас Отцом. Будучи Благословенным, Он Сам по себе является океаном всех благ, который ищет себе выхода, чтобы общаться с теми, кого Он любил и избрал. Он стал нашим Отцом именно для того, чтобы излить Свою любовь и благодать на Своих дорогих детей.
Давайте внимательно обратим внимание на время глагола в Ефесянам 1:3. Это не «кто благословит нас» и не «кто благословляет нас», а «кто благословил нас». Время, когда Бог даровал все духовные благословения Своему народу во Христе, было тогда, когда Он избрал их в Себе, еще до того, как небо и земля были призваны к существованию. Здесь имеются в виду сверхтворческие благословения. В Своем вечном постановлении Бог Отец дал Своему народу бытие и благополучие во Христе. По порядку Его советов это было до того, как Он предвидел их падение в Адаме. Это видно из следующего: «По тому, как Он избрал нас в Нем [Христе] прежде создания мира, чтобы мы были святы и непорочны пред Ним» (Еф. 1:4). Обратите внимание на слова «предопределил» в стихе 5 и «сотворил нас» в стихе 6 и контрастируйте с словами «в Котором мы имеем искупление» в стихе 7, что гармонирует со 2 Тимофею 1:9: который «по Своему изволению и благодать, данная нам во Христе Иисусе прежде начала мира». Цель этого стиха совпадает с благословением Ефесянам 1:3.
«Одаривший нас всеми духовными благами». Каждое слово подобрано с божественной точностью и уместностью. Это не все духовные «дары» или «обогащения», а «благословения», потому что слово «благословение» соответствует здесь новому заветному титулу Бога и подчеркивает, что это заветные дары. Как напоминает нам Гудвин, это «то первоначальное слово, под которым обетование завета благодати было впервые дано Аврааму, отцу верных, как то, что содержало в себе все особые блага – как его чресла [содержали] то, что «семя», которому было дано это обещание».
«Благословляя, Я благословлю тебя» (Быт. 22:17). Хотя Новый Завет использует более высокие термины, чем Ветхий, для выражения духовных вещей, он не изменил этого выражения, поскольку лучшего нельзя было найти. В Своей первой публичной проповеди Христос неоднократно заявлял: «Блаженны…». Когда Он вознесся, Его последним действием было благословение (Луки 24:50), а в последний день, когда двери небесные откроются для всех праведников, их вечное блаженство выражается словами: «Приидите, благословенные Отца Моего» (Лк. 24:50). Матфея 25:34).
Наши духовные благословения
«Одаривший нас всеми духовными благами». (1) В отличие от благословений, обещанных народу Израиля по Ветхому Завету, которые были материальными и временными (Второзаконие 28:1-8). (2) В отличие от обычных благословений творения и провидения, которые неизбранные разделяют с народом Божьим, ибо Он «повелевает солнцу Своему восходить над злыми и добрыми и посылает дождь на праведных и неправедных» (Матфея 5:45). (3) В объяснении Его обещания Аврааму: «Чтобы благословение Авраамово пришло на язычников через Иисуса Христа, чтобы нам получить обещанного Духа верою» (Гал. 3:14). Второе предложение этого стиха представляет собой объяснение первого, показывающее, какого рода благословение имелось в виду. (4) Духовные благословения удерживаются от отверженных и являются знаками нашего вечного наследия. (5) Духовные благословения на самом деле располагают сердце к благодарению. Временные милости просто дают повод благодарить.
Универсальность благословений
«Одаривший нас всеми духовными благами». Обратите внимание, что это не просто «кто благословил меня», но «нас». Духовные благословения, которые Бог дарует одному из Своего народа, Он дарует им всем. «Кого Он предопределил, тех и призвал; а кого призвал, тех и оправдал; а кого оправдал, тех и прославил» (Рим. 8:30). Некоторые верующие думают, что они могут быть оправданы, но не освящены. Однако в Послании к Римлянам 8:32 говорится: «Кто не пощадил Сына Своего, но предал Его за всех нас, как не даст Ему с Ним и всего даром?» Если Христос будет моим, тогда все духовные благословения будут моими. Как заявил Павел в другом послании: «Все ваше», и доказательство, которое он привел, было: «И вы Христовы, а Христос — Божий» (1 Кор. 3:21-23). Как выразился Гудвин: «Если кто-то благословляет, то… все; они держатся вместе и собираются в группу». Все необходимое, чтобы дать каждому христианину титул и пригодность для неба, принадлежит Ему.
Наши небесные благословения
«Одаривший нас всеми духовными благами в небесах во Христе». В греческом Новом Завете перед «небесным» стоит артикль, и нет ничего, что могло бы служить основанием для использования слова «места», предоставленного нашими переводчиками. Предпочтение следует отдавать подстрочнику Бэгстера — «на небесах». У английского читателя также не должно возникнуть затруднений: то же выражение снова встречается в Ефесянам 1:20, где его смысл ясен. Сказано, что наши духовные благословения находятся «на небесах», чтобы обозначить различие между ними и благословениями, которыми Израиль наслаждался в Ханаане. Еще более отдаленно они указывают на контраст с теми благословениями, которыми Бог благословил нас в Адаме, когда он был в Эдеме (Быт. 1:27-28). Христиане имеют свое «гражданство» на небесах (переведенное в Филиппийцам 3:20 как «разговор»). Они «причастники в небесном звании» (Евр. 3:1). Они были рождены для наследия, которое «сохранено для них на небесах» (1 Пет. 1:4). Снова цитируя Гудвина: «Христос есть Господь с небес, Небесный Человек (1 Кор. 15:47-48); поэтому, будучи благословлены в Нем и вместе с Ним, мы благословлены небесными благословениями и вознесены в Нем до небесных мест (Еф. 2:6)».
«Одаривший нас всеми духовными благами на небесах во Христе». От Христа нет никакого духовного благословения для какой-либо души, но в Нем — обильное благословение на всю вечность. Слова «во Христе» означают «в союзе с Ним»: мистический, законный и жизненный союз. Именно во Христе мы любимы Богом (Рим. 8:39). Именно во Христе Он приблизил нас к Себе (Еф. 2:13). В Нем мы «совершенны» (Кол. 2:10). Мы «все одно во Христе» (Гал. 3:28). Ушедшие святые все еще находятся «во Христе» (1 Фес. 4:16). И именно от Отца мы «во Христе» (1 Кор. 1:30). Но хотя все наши благословения находятся в Нем, мы можем жить только в силе и наслаждении ими, поскольку вера отводит взгляд от себя и всех своих забот и полностью занята Им. «Благодарение Богу за неизреченный дар Его» (2 Кор. 9:15).
 
 

11. Молитва о вере и знании
 
 
Ефесянам 1:15-17
В первой половине Послания к Ефесянам 1 мы имеем, вероятно, самое глубокое и наиболее полное изложение доктрины, которое можно найти в Священном Писании; во второй половине главы нам косвенно показано, каким должен быть наш ответ на эту доктрину. Ввиду дивных духовных благословений, которыми Бог благословил нас, Свой народ во Христе, нам следует приходить к Нему с хвалой и молитвой. Об этих обязанностях ясно свидетельствует пример, который предлагает нам здесь апостол. Его молитва по этому поводу — самая длинная из записанных в Новом Завете. Оно достигает глубины и указывает на высоты, которые может озвучить и достичь только вера. В целях анализа мы можем описать молитву следующим образом. Во-первых, это произошло, когда апостол услышал о вере и любви Ефесских святых (Еф. 1:15). Во-вторых, его природа, а именно хвала и прошение (Еф. 1:15-16). В-третьих, ее Объект: «Бог Господа нашего Иисуса Христа, Отец славы» (Еф. 1:17). В-четвертых, его просьбы (Еф. 1:17-19), которых мы считаем четырьмя. В-пятых, откровение о Христе и Церкви (Еф. 1:20-23).
Повод для молитвы
Во-первых, повод для молитвы. «Посему и я, услышав о вашей вере в Господа Иисуса и любви ко всем святым, не перестаю благодарить вас, поминая вас в молитвах моих» (Еф. 1:15-16). Начало «почему» намекает нам, почему апостол молился именно так, как здесь. Большинство авторов ограничивают причину написания Павла тем, что следует сразу за этим. Он получил известие об их духовном процветании, и это побудило его благословить Бога за Его благость к ним и искать для них дальнейших милостей. Хотя это, несомненно, должно быть включено, мы не видим причин, по которым «почему» следует отделять от того, что предшествует. В предыдущих стихах дано описание неоценимых благ, оказанных им. Размышляя о том, как Бог избрал, предопределил, искупил их кровью Своего Сына, дал им веру, запечатлел их Своим Духом, он не мог удержаться от благодарения за них и не переставал этого делать. После наиболее точного доктринального перечисления богатых благословений, которые народ Божий имеет во Христе и от Христа, Павел обрадовался, поскольку его заверили, что эти ефесяне лично заинтересованы и участвуют в этих благословениях.
Более того, в предыдущем стихе апостол указал, что кульминация этих благословений находится в обетованном Святом Духе, которым они были запечатаны (идентифицированы и закреплены). Эта печать была «залогом… [их] наследия до выкупа купленного владения, в похвалу славы Его»
(Еф. 1:14). Великая цель Бога во всех благословениях Его столь великого спасения заключалась в том, чтобы Он был прославлен ими и для них. Эта цель была упомянута в Ефесянам 1:6: «в похвалу славы благодати Его». И в Ефесянам 1:12 в применении к евреям: «чтобы нам быть в похвалу славы Того, кто первым уверовал во Христа». И здесь оно снова упоминается в применении ко всем язычникам: «На Которого и вы надеялись... в похвалу славы Его» (Еф. 1:13-14). «Посему, — говорит апостол, — я… не перестаю благодарить за вас» (Еф. 1:15-16). Бог не должен лишиться причитающейся Ему хвалы. Поэтому Павел считает своим долгом прославить Его от их имени. Если Бог прославит нас, меньшее, что мы можем сделать, — это действовать и жить во славу Его.
Павел узник в Риме
Следует помнить, что в то время, когда Павел возносил эту молитву, он находился под стражей у римлян, но весьма благословенно отметить, как он относился к своему заключению: «Итак, я узник в Господе» (Еф. 4: 1). Заметь это хорошенько, мой читатель. Не узник кесаря, а узник Господа. Павел прекрасно знал, что никто не может наложить на него руки, кроме как по повелению Управляющего всякой тварью и всяким событием: «Ибо все из Него, через Него и к Нему, Ему слава во веки. Аминь» (Рим. 11:36). Столь же блаженно видеть, чем занимался этот «посол в узах» (Еф. 6:20): не ропотом на недобрость Провидения, спрашивая: «Чем я сделал, чтобы заслужить такое обращение?» а скорее в восхвалении и обращении к Богу. И не кажется ли вам, что между этими двумя вещами существует тесная связь? Наверняка. Не может быть ни покоя ума, ни радости сердца, если мы не осознаем, что наша участь – наши обстоятельства, наше положение – полностью предопределена суверенным и милостивым Богом.
Павел сказал, что он также выразил благодарность, имея в виду в дополнение к благодарности самих верующих Ефеса и тех, кто сообщил Павлу последние новости об их деле. Несомненно, эти святые были полны благодарности Богу за то, что Он вывел их из тьмы в Свой чудесный свет. И здесь апостол заверил их, что присоединился к ним в горячей благодарности за это славное событие. Он также заверил их, что продолжает благословлять Бога, получив известие о том, что их жизнь свидетельствует об искренности их обращения. Ничто не доставляет рабу Христову такого счастья, как слышание о спасении грешников и сопровождающем его преображении в их жизни: «Нет большей радости, как слышать, что дети мои ходят в истине» (3 Иоанна 4). Сам Павел был основателем Ефесского собрания (Деяния 19:1-10; 20:17-38), но уже несколько лет он находился вдали от них. Поэтому утверждение «после того, как я услышал о вашей вере» не следует понимать как означающее впервые. Павел продолжал получать самые положительные отзывы об их духовном здоровье и процветании.
Хвала принадлежит Богу
Выявив свою благодарность Богу за них, апостол также намекнул на их собственные привилегии и долг. Своим примером Павел хотел побудить их сердца к возобновлению восхваления Бога за Его суверенную и удивительную доброту к ним. Нет ничего более приемлемого для Него; «прославляющий Меня прославляет» (Пс. 50:23). Ничто не подобает нам больше; «Радуйтесь в Господе, праведные, ибо праведным достойна похвала» (Пс. 33:1). Ничто так не способствует побуждению нас к этому богославному и приятному делу, как размышление о величии Его благодеяний нам, названных в стихах, предшествующих этой молитве. Если христианин с верой смотрит на все свои благословения во Христе, старается увидеть в них свой личный интерес, а затем размышляет о том, как Бог приказал это не только для его спасения, но и для «похвалы славы Своей», его сердце невозможно не излиться в обожании и благодарности. И такая благодарность не должна ограничиваться только его собственным случаем, но должна быть вознесена за всех, кто свидетельствует о том, что они новые творения во Христе.
«Вера действует»
«После того как я услышал о вашей вере в Господа Иисуса и любви ко всем святым» (Еф. 1:15). Вера и любовь являются лучшими свидетельствами подлинного обращения, поскольку они являются плодами двух главных благодатей, сообщенных нам при новом рождении. Вера познается по тому, что она производит и производит. Апостол имел в виду не первую веру ефесян во Христа, поскольку он сам был свидетелем этого, но, скорее, действие и постоянство их веры, о которой он слышал, - влияние, которое она оказывала на их повседневное хождение. Вера избранных Божьих активно очищает сердца (Деяния 15:9), занимаясь святыми предметами. Вера избранных Божьих производит добрые дела (Иакова 2:14-22), такие как описанные в Евреям 11. Эта вера «побеждает мир» (1 Иоанна 5:4), позволяя ее обладателю противостоять обольщению мира, презирать его принципы и политику и быть «не принадлежащим к нему» в своих привязанностях и поступках.
Еще одним признаком веры избранных Божиих является то, что она «действует любовью» (Гал. 5:6): любовью к истине, ко Христу и к Его искупленным. Вера — пустое имя, если она не приносит плодов в любви. Вера во Христа является лишь заблуждением, если она не проистекает из любви к тем, кто принадлежит Ему. В этом вопросе Писание слишком ясно, чтобы допускать какую-либо неопределённость: «Если кто говорит: я люблю Бога, а брата своего ненавидит, то он лжец; ибо кто не любит брата своего, которого он видел, как может он любить Бога, Которого он не видел?» (1 Иоанна 4:20). Спасительная вера во Христа и духовная любовь ко всем, кого Он любит, неразрывно связаны (см. Кол. 1:4; Филим. 5; 1 Ин. 3:23). «Мы знаем, что мы перешли из смерти в жизнь, потому что любим братьев» (1 Иоанна 3:14). Если мы любим одного святого как «святого» — за то, что мы видим в нем Христа, — мы будем любить всех святых. Вера во Христа и любовь к Его народу неразделимы, и по мере того, как одно возрастает или ослабевает, растет и другое. Если моя любовь к христианам остывает (если я меньше молюсь за них и менее активно стремлюсь содействовать их высшему благу), моя вера во Христа падает.
Природа веры
Во-вторых, характер молитвы. Характер этой конкретной молитвы был двояким: он состоял из благодарения и просьб – хвалы за то, что Бог сделал для ефесян и совершил в них и через них, просьб о дальнейших благословениях для них. Порядок этих двух вещей – это то, что нам нужно тщательно принять к сведению, поскольку именно на этом этапе происходит много неудач. Писание очень ясно говорит об этом: «Во всем в молитве и прошении с благодарением открывайте свои желания пред Богом» (Флп. 4:6). «Пребывайте в молитве и бодрствуйте в ней с благодарением» (Кол. 4:2). Здесь мы видим, какой пример подал нам апостол. Похвала придает крылья нашим просьбам. Чем больше мое сердце будет занято Божьей благостью, тем больше я буду благодарен за уже оказанные мне милости, тем больше моя душа будет возбуждена в поисках дальнейших милостей, тем больше свободы я буду испытывать, прося о них, и тем больше свободы я буду испытывать, прося о них. больше ожиданий я должен получить то же самое. Развивай привычку благодарности, читатель, если хочешь добиться большего успеха у престола благодати. «Я взыскал Господа, и Он услышал меня» предваряется словами «Благословлю Господа во всякое время: хвала Ему непрестанно будет в устах моих» (Пс. 34:4, 1).
Мы должны благодарить Бога не только за Его милость к нам лично, но и за Его благодать к собратьям-святым, что особенно важно в нашем нынешнем отрывке. Павел сказал по другому поводу: «А мы обязаны [по долгу] всегда благодарить Бога за вас, возлюбленные Господом братья, потому что Бог от начала избрал вас ко спасению» (2 Фес. 2: 13). «Какую еще благодарность можем мы за вас воздать Богу, за всю ту радость, какой мы радуемся за вас пред Богом нашим?» (1 Фес. 3:9). В наши дни так мало этой бескорыстной привязанности.
Но Павел сделал больше, чем просто поблагодарил за то, что Бог сделал для ефесян и совершил в них; он просил дальнейших благословений от их имени. Плотская мудрость сделала бы совершенно противоположный вывод из этого открытия «почему»; из этого можно было бы сделать вывод, что, поскольку они были столь благосклонны к Господу, нет необходимости искать для них дополнительных милостей. Но духовный разум видит в улыбке Божией людям поощрение просить о дальнейших благах, которые будут им удостоены. Точно так же мы должны рассуждать и в нашем случае, рассматривая каждый новый знак любви Бога как просто авансовый платеж за нечто большее. Обратите внимание: Павел не молился, чтобы Бог освободил их от гонений или обеспечил им плавный проход через этот мир. Он также не просил Бога сделать их выдающимися завоевателями душ. Он также не просил, чтобы им было дано глубокое понимание тайн пророчества или умение «правильно разделять слово истины», как можно было бы ожидать, если бы многие из наших современников были правы. О чем он молился, мы надеемся рассмотреть в свое время.
Объект веры
В-третьих, Объект молитвы: «Бог Господа нашего Иисуса Христа, Отец славы» (Еф. 1:17). Поскольку мы довольно подробно остановились на Боге как на «Боге Господа нашего Иисуса Христа», когда разъясняли Ефесянам 1:3, сейчас мы ограничимся «Отцом славы». С этой фразой следует сравнить «Господа славы» (1 Кор. 2:8) и «Духа славы» (1 Пет. 4:14), которые выявляют соравенство трех Лиц в Божестве.
«Отец славы». Ах, кто компетентен об этом писать! Описать или даже определить значение этого невыразимого титула превосходит возможности любого смертного языка или пера. В лучшем случае мы можем предложить лишь несколько замечаний. Нам сказано, что Отец «славен святостью» (Исх. 15:11), что «дело Его честно и славно» (Пс. 111:3), что Он восседает на «славном высоком престоле» (Иер. 17:12). Мы читаем о Его «славном голосе» (Ис. 30:30), Его славном одеянии (Ис. 63:1), Его «славной мышце» (Ис. 63:12), «славной чести... [Его ] величие» и «славное величие царства Его» (Пс. 145:5, 12). Мы можем воскликнуть: «Благословенно славное имя Твое, которое превыше всякого благословения и хвалы» (Неемия 9:5), ибо «слава Его превыше земли и неба» (Пс. 148:13).
Когда мы утверждаем, что «слава Божья — это превосходство Его существа или характера, что она есть сумма Его совершенств или сияние всех Его качеств в блестящем сочетании», мы сознаем скудность человеческого языка и неспособность конечного постичь Бесконечное. Но если мы вкусили на опыте «славу благодати Его» (Еф. 1:6), если мы почувствовали в своей душе «славную силу Его» (Кол. 1:11), если наши ослепленные грехом глаза были открыты, чтобы увидеть Его «славного в святости» (Исх. 15:11), тогда мы знаем, что Он — славный Бог, хотя мы можем только шепелявить о том, что Он открыл нашим сердцам. Все регенераты обладают таким знанием (хотя это лишь предвкушение). «Ибо Бог, повелевший свету из тьмы воссиять, воссиял в сердца наши, чтобы дать свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа» (2 Кор. 4:6). Через сверхъестественное озарение и внутреннее откровение (ср. Матфея 16:17; Галатам 1:16) святым дается духовная проницательность и взгляд на божественную славу, какой ни одно творение не может передать другому и которого никогда не может достичь никакая простая умственная проницательность. . Они без всякой уверенности знают, что Он — «Отец славы».
Отец Славы
Томас Гудвин утверждает: «Он назван «Отцом славы». Во-первых, в силу превосходства отцовства: нет такого отца, как Он. Он — славный Отец, и, согласно еврейству, Он — Отец славы: то есть славный Отец, которого нет ни у одного отца. Он назван «Царем славы»: есть и другие цари, но только Он — славный Царь. Есть иные отцы: Он один — Отец славы; Поэтому Его называют «Отцом Небесным»... Небо и слава — это высшие вещи, которые мы можем себе представить, и поэтому, когда Он хочет показать, насколько Он великий Бог, какой славный Отец, Он называет Себя Небесным. Отец, Отец славы, в отличие от всех отцовств. Значение этого слова: Никогда не стыдитесь Отца вашего, вы, сыны Божии, ибо вы — высшие из рожденных в мире — никакое благородство не поднимается до славы. ... Поэтому поступайте достойно Его, и пусть свет ваш так светит пред людьми, чтобы вы прославили Отца вашего, Отца славы, который на Небесах». Как Бог славы, Отец впервые явился отцу верных, когда призвал его оставить Халдею и идти в Ханаан (Деяния 7:2). И как славнейший Бог Он открывает Себя новорожденной душе.
Во-вторых, Бог назван «Отцом славы» не только потому, что Он бесконечно славен Сам по себе, но и потому, что Он — Податель славы Своим возлюбленным детям: «Господь даст благодать и славу» (Пс. 84:11). ). Он — Автор всей славы, которой облечены или когда-либо будут облечены Его святые. Есть то, что мы можем назвать (за неимением лучшего термина) официальной славой Божией, которая непередаваема; и есть Его моральная слава, участниками которой Он делает Свой народ. Это различие наблюдается в таких словах Христа: «Славу, которую Ты дал Мне, Я дал им»; с другой стороны: «Отче, Я хочу, чтобы и они, которых Ты дал Мне, были со мной, где я нахожусь, чтобы они могли увидеть мою [посредническую и непередаваемую] славу, которую Ты дал Мне»
(Иоанна 17:22, 24). Мера Его нравственной славы сообщается нам в этой жизни: «Но все мы открытым лицом, созерцая, как в зеркале, славу Господню, преображаемся в тот же образ от славы в славу, как бы Духом Господним». Господи» (2 Кор. 3:18). Мы совершенно неспособны объяснить тайну этой духовной алхимии, однако факт ясно установлен. И этот факт получает подтверждение на опыте святых, поскольку, когда проявляется вера, божественная слава оказывает преображающее действие на их души.
В-третьих, было особенно уместно обратиться к Богу в этом случае как к «Отцу славы». Как мы указывали в предыдущих главах, титулы, данные Богу при обращении к Нему в молитве, не были выбраны случайно, и разные названия не использовались только ради разнообразия. Скорее, тот особый характер, в котором рассматривался Бог, больше всего соответствовал особым упражнениям сердца Павла и специфической природе просьб, которые он собирался обратиться. Здесь был такой случай. Он собирался молиться о духовном познании славных дел, познании богатства славы наследия Божия в святых и преизбытка величия Его силы. Поэтому он вполне уместно призвал Отца славы, точно так же, как он называл Его «Богом надежды», когда просил, чтобы святые «обогатились надеждой, силою Святого Духа» (Рим. 15:13). .
Мы не можем слишком предвосхищать то, что непосредственно следует за этой молитвой, но можем, по крайней мере, указать, что каждое из ее прошений тесно связано с тем особым титулом, который здесь приписывается Отцу. Павел просил Бога дать Его народу «дух премудрости и откровения к познанию Его» — познанию Его как славного. Павел также просил, чтобы они знали, «в чем состоит надежда его призвания». Из 1 Петра 5:10 мы узнаем, что, среди прочего, это призвание «к вечной славе Его». Да, мы призваны к самой славе (2 Пет. 1:3). Фраза «богатство славы наследия Его во святых» (Еф. 1:18) означает славное наследие, наследие во Славе. Просьба о том, чтобы мы знали, «в чем чрезвычайное величие Его силы для нас», включает в себя нечто большее, чем простое проявление Всемогущества, а именно проявление особым образом «Своей славной силы» (Кол. 1:11). Таким образом, мы можем лучше понять, почему апостол здесь обращается к Богу как к «Отцу славы», поскольку этот титул наиболее соответствует конкретным милостям, о которых он собирался просить.
О чем нам следует молиться
Наши отцы говорили: «Достаточно одного слова мудрому». Так и должно быть. Для восприимчивого ума и отзывчивого сердца достаточно и намека. Таким образом, если бы благочестивый и зрелый святой, глубоко заинтересованный в моем духовном благополучии, написал бы, что он непрестанно молится о том, чтобы Бог даровал мне большую меру терпения или чтобы Он сделал меня более смиренным, тогда — если я ценю его суждение — Я бы сразу расценил это как милостивое слово от Бога, сообщающее мне, о чем мне особенно нужно просить Его. Именно так нам следует относиться к молитве, которую мы сейчас рассматриваем. Открывая этим святым то, чего он просил от престола благодати от их имени, апостол косвенно намекал на то, что им нужно, чтобы сделать свои мольбы особым бременем. Если ефесским святым нужно было просить об этих благословениях, то, несомненно, сегодня это нужно сделать и Божьему народу. Давайте же рассматривать эту молитву как божественное указание относительно того, о чем нам больше всего нужно молиться.
Дух мудрости и откровения
«Чтобы Бог Господа нашего Иисуса Христа, Отец славы, дал вам дух премудрости и откровения к познанию Его» (Еф. 1:17). Мы верим, что здесь Бог рассматривается таким образом, чтобы укрепить нашу веру и зажечь наши сердца. Необходимо просить о более полном познании и более тесном общении с Богом. Чтобы побудить нас с уверенностью просить об этом знании, мы уверены, что «Бог Господа нашего Иисуса Христа» дает это знание тем, кто его ищет. Чтобы стимулировать наши устремления, нам напоминают, что Он — «Отец славы». Тогда с какой доверчивой уверенностью мы должны предъявлять эти прошения! С каким рвением мы должны стремиться к их осуществлению! Если мы посмотрим на Бога в таком образе, наш взгляд окажет самое оживляющее воздействие на душу. Этот Бог — Тот, Кто так возлюбил нас, что отдал за нас Сына Своего единородного, Тот, Кто был всепоглощающей Частью нашего Спасителя во дни Его плоти. Он Его и наш заветный Бог. Далее, Он — преславнейший Отец, которого открыл Христос и которого мы уже увидели в лице Искупителя.
Мы живем во времена такого ужасающего невежества, что ничто не может считаться само собой разумеющимся. Поэтому нам необходимо отметить, что, прося Бога об этих конкретных вещах, Павел не имел в виду, что ефесяне были полностью лишены этих вещей, равно как и его слова «благодать вам и мир» (Еф. 1:2) подразумевали, что они не обладают ни ни то, ни другое; скорее, он желал для них увеличения того и другого. Вот так и здесь. У них уже было спасительное познание о Боге, иначе Он не назвал бы их «святыми» и «верными во Христе Иисусе» (Еф. 1:1). Прося Бога даровать им «Духа премудрости и откровения», Павел, конечно же, не просил, чтобы Дух был дан им впервые, поскольку он только что подтвердил в этом контексте, что они «запечатлены этим Святым Дух обетования» (Еф. 1:13). Нет, скорее он просил о дальнейших припасах и более богатом излиянии на них Духа. Именно так мы должны рассматривать слова «в познании Его». Павел молился о более полном, глубоком и близком знакомстве и общении с Ним, о «увеличении познания Бога», как это выражается в Послании к Колоссянам 1:10. Точно так же мы должны относиться и ко всем остальным вещам, о которых молимся.
«Чтобы Бог Господа нашего Иисуса Христа, Отец славы, дал вам Духа премудрости и откровения». Внимательный читатель заметит, что в его Библии слово «Дух» пишется с маленькой буквы, и то, что мы пишем его с заглавной буквы, требует объяснения. Оригинальные греческие рукописи были написаны заглавными буквами, чтобы не было различия между «Духом» и «духом». Таким образом, использование строчной или заглавной буквы полностью зависит от интерпретации переводчиков. Где это «Дух Святой» или «Дух Божий» — все совершенно ясно. Но когда оно читается: «Рожденное от Духа есть дух» (Иоанна 3:6), принцип благодати или «новой природы», который передается возрожденному, принимает характер своего Родителя или Причастника и называется после него. Следовательно, есть некоторые отрывки, где довольно трудно определить, имеется ли в виду Податель Своего дара, идет ли речь о личности Духа или о Его милостивых действиях, поскольку одно так неразрывно связано с другим. . В таких случаях этот писатель включает в себя и то, и другое.
Слово «дух» иногда используется для обозначения таких психических состояний и действует как новая природа, рождаемая в верующем, но под влиянием Святого Духа. Так мы читаем о «духе кротости» (1 Кор. 4:21), «тот же дух веры» (2 Кор. 4:13), «духе ума вашего» (Еф. 4:23). С другой стороны, когда мы читаем о «Духе истины» (Иоанна 15:26), «Духе святости» (Рим. 1:4), «Духе Христовом» (Рим. 8:9), это очевидно, что имеется в виду личность Духа. Но когда нам говорят: «Плод духа есть любовь, радость, мир» и т. д. (Гал. 5:22), что мы должны понимать? В этом контексте Павел описал некоторые «дела плоти» или ветхой природы (Еф. 5:19-21). Поэтому мы заключаем, что произведения новой природы, или «духа», противопоставляются произведениям плоти. Однако, поскольку новая природа приносит плоды только тогда, когда она питается энергией пребывающего в ней Духа, Он является настоящим Автором этого плода и должен быть признан таковым. Таким образом, автор придаёт двоякое значение слову «Дух» в Галатам 5:22, а именно: то, что Дух Божий производит через принцип благодати в возрожденном. Именно так он рассматривает выражение в стихе, который сейчас находится перед нами.
Это правда, что святой получил «дух мудрости» во время своего возрождения (символически описанного в Евангелии от Марка 5:15), и именно Святой Дух передал ему эту мудрость и был также Автор его разработки и деятельности.
Но сюда включено нечто большее, чем дух мудрости, а именно откровение, которое нельзя понимать как неотъемлемый дар. Если бы в этом стихе упоминался только «дух мудрости», мы бы сочли его ссылкой на принцип, внушенный христианам. Но «откровение» обязательно подразумевает Открывающего, поскольку раскрытие — это действие человека, отличного от нас, без нас, и Писание не оставляет нам сомнений относительно того, кто этот человек. «Не видел глаз, не слышало ухо, и не приходило на сердце человеку того, что приготовил Бог любящим Его. Но Бог открыл нам Духом Своим… Ныне мы получили, а не дух мира, но дух, который от Бога, чтобы мы могли познать то, что даровано нам от Бога» (1 Кор. 2:9-10, 12).
Наше понимание этого вступительного прошения таково, что апостол сначала искал у Бога возросшей меры Духа, от которого исходит всякая духовная мудрость и который открывает достоверность, реальность и превосходящее блаженство божественных вещей. Во-вторых, Павел стремился к расширению дара мудрости, который будет дарован ефесянам, к более полной способности воспринимать дела Божьи, чтобы Он и дальше являл Себя им (Иоанна 14:21), чтобы они могли воспринимать больше ясно Его неизреченная и душеутешительная слава. Павел молился, чтобы Бог выполнил Свое обещание, что все их дети будут научены Господом (Ис. 54:13), ибо именно таким образом мы получаем познание о Нем. И это заставляет нас задаться более четким вопросом: «Познание кого? Отца или Христа?» Некоторые верят в истинность первого, но большинство придерживается второго, находясь под чрезмерным влиянием Филиппийцам 3:8. «Отец славы» — это Тот, о ком говорится в непосредственном контексте Ефесянам 1:15-23, и именно к Нему относятся «Его призвание», «Его наследие» и «Его сила» в стихах 18-19. четко обратитесь. Однако Его конкретно рассматривали как «Бога Господа нашего Иисуса Христа». Итак, если сложить эти два понятия вместе, здесь речь идет о познании Бога во Христе.
Знание Бога
Что же подразумевается под «познанием Его»? Поскольку в Писании говорится более чем об одном виде веры, существует несколько видов «познания» — не только о различных известных объектах и предметах, но и о способах познания одного и того же. Можно знать или быть полностью уверенным на основании показаний достоверных свидетелей, что огонь производит самые неприятные последствия, если в него сунуть незащищенную руку. Но если я лично ощутил на себе последствия ожога, то у меня совсем другой порядок знаний. Одно можно назвать умозрительным, другое — основанным на опыте — обычно ошибочно называемым «экспериментальным». Различие, которое часто проводят между реальным и предполагаемым знанием, не определяет разницу. Когда нечистый дух сказал Христу: «Я знаю Тебя, кто Ты» (Марка 1:24), его знание было реальным и точным, но оно не принесло ему никакой духовной пользы. С другой стороны, «знающие имя Твое уповают на Тебя» (Пс. 9:10) говорит о знании, которое внушает такое доверие, что его обладатель не может не верить.
Как существуют степени доверия Богу, так и существуют степени нашего познания Его, и мера, в которой мы познаем Его, будет определять степень, в которой мы любим Его, доверяем Ему и повинуемся Ему. Поскольку это так, мы можем сразу осознать жизненную важность получения более полного познания о Боге и то, почему это первое прошение из четырех. Неполноценность нашей веры, любви и послушания объясняется недостаточностью нашего познания Бога. Если бы мы были ближе и влиятельнее знакомы с Ним, мы любили бы Его более горячо, доверяли бы Ему более безоговорочно и подчинялись бы Ему более свободно. Мы не можем в достаточной степени осознать ценность лучшего познания Бога. Но еще раз отметим, что необходимо не просто умозрительное познание о Нем, а наглядное и жизненное. В первом случае идеи или мысленные образы представляются разуму для работы, а второй переносит их реальность в сердце. Благодаря такому познанию мы видим славу Господню и «превращаемся в тот же образ» (2 Кор. 3:18).
Существует также знание посредством особых даров, совершенно отличное от этого духовного знания. У человека может быть много первого и очень мало второго, как в случае с коринфянами. Они отстали «ни в каком даре», «обогащаясь от Него всяким словом и всяким познанием» (1 Кор. 1:7, 5). Они были не только хорошо информированы, но и могли так выражать свои мысли о духовных вещах, что запечатлевали в умах своих слушателей точный образ самих себя. Однако о тех же самых одаренных и талантливых христианах Павел сказал: «И я не мог говорить с вами, братия, как с духовными, но как с плотскими, как с младенцами» (1 Кор. 3:1). Таким образом, им в значительной степени не хватало духовных знаний. Но есть и другие святые, которые гораздо глубже и ближе познали Бога, но которые не способны выражать свои мысли так свободно и бегло, как коринфяне. Познание Бога сердцем, а не головой, делает человека более святым.
Первая просьба в этих стихах в Послании к Ефесянам 1 заключалась в том, чтобы посредством действия Духа святым был дарован более полный доступ к тому познанию Бога, в котором главным образом состоит вечная жизнь. Это была просьба о том, чтобы они могли яснее воспринять славу Божию, дать им внутреннее осознание Его неизреченных совершенств, чтобы их сердца настолько полюбили эти совершенства, чтобы их воля избрала их для своего главного наслаждения. Бог сначала подготавливает разум актом обновления к получению духовного наставления, давая Своему народу понимание, чтобы они могли познать Его (1 Иоанна 5:20), а затем Он передает им большую меру «духа премудрости и откровения». ." При новом рождении мы призваны из тьмы в чудесный Божий свет, но необходим дальнейший свет, более полные проявления Его Самого нам, если мы хотим лучше познать Его.
Бог обещал: «Все узнают Меня» (Евр. 8:11). Исайя пророчествовал: «Все сыновья твои будут научены Господом» (Ис. 54:13). Эти обетования предназначены для того, чтобы вера держалась и умоляла Бога. Ни искусства, ни науки не могут сообщить душе ни одной вечной идеи; еще меньше они могут передать какое-либо жизненно важное знание о Самом Боге. Только в Его свете мы можем видеть свет. Только когда Он освещает наше понимание и открывает Себя нашим сердцам, мы можем лучше узнать Его. Именно посредством Слова Святой Дух совершает дело Божие в душе; поэтому всякий раз, когда мы читаем или размышляем над этим, нам нужно просить Его взять вещи Бога и Христа и показать их нам, применить их к нашим сердцам, чтобы мы могли все больше и больше изменяться по их образу. Но одно дело — убедиться в этой необходимости, а другое — реализовать ее на практике. Гордость или самодостаточность являются главным сдерживающим фактором. Божьи дела открываются только тем, кто сохраняет это смиренное качество «младенцев» (Матфея 11:25).
Греческое слово, переведенное как «знание» в Ефесянам 1:17, — epignosei. Гнозис означает «знание», а эпи «на». Итак, как выразились бы наши современники, это «знание плюс» или, как это определяют в словарях, «полное знание». Это слово встречается в Послании к Римлянам 3:20, что позволит обычному читателю лучше понять его силу: «Законом познаётся [или полное познание] греха». Человек знает кое-что о том, что такое грех, в свете природы; но только когда грех рассматривается и измеряется в свете авторитета, духовности, строгости божественного закона, он получает полное и адекватное познание греховности греха. Таким образом, здесь молились о чем-то большем, чем простое, фрагментарное, зачаточное знакомство с Богом – о полном познании Его. Не совершенное знание, но всестороннее, глубокое и глубокое знание из первых рук о Его личности, Его характере, Его совершенствах, особенно когда Он открывается во Христе и через Христа.
На полях некоторых наших Библий написано «за признание Его», как можно перевести по-гречески. Признать — значит владеть знанием, признать то же самое, и это мы делаем с Богом сначала в нашем тайном общении с Ним, а затем внешне, исповедуя Его перед людьми своими устами и жизнью. Гудвин так указал на это различие: «Человек знает незнакомца, но он «признает», что знал раньше своего друга. Так что близкое познание Бога как друга — это то, что имел в виду апостол. Как он сказал о Моисее: Я знаю тебя по имени», а Моисей, в свою очередь, познал Бога: и, как в Иоанна 10:14, «Я знаю своих овец, и мои известны». Это означает иметь это взаимное знание, когда Бог знает меня, а я знаю Бога, чтобы ежедневно беседовать с Ним и общаться с Ним, как с другом». Таким образом, мы видим превосходство этого конкретного знания. Это не только более расширенное знание о вещах Божьих, какое Христос сообщил Своим ученикам в Луки 24:27, но также цель или результат такого знания, а именно такое знание, которое ведет к настоящему общению с Ним, близкому общению. с Ним, как с другом.
Таково конечное намерение Бога в Его благодати и благоволении к нам: чтобы мы могли познать Его настолько, чтобы знакомиться с Ним, наслаждаться Им, быть свободными с Ним, наслаждаться взаимным общением с Ним. «Наше общение с Отцом и с Сыном Его Иисусом Христом» (1 Иоанна 1:3), так что Он знает нас, а мы знаем Его, Он владеет нами, а мы владеем Им, и как следствие — мы прилепляемся к Нему. как наше высшее Благо, отдайте себя Ему как нашему абсолютному Господу, наслаждайтесь Им как нашей вечной Долей. Это признание будет проявляться в нашем ежедневном хождении, когда мы подчиняемся Его власти, стремимся угождать Ему во всем и, таким образом, становимся все более и более живыми по отношению к Нему. Тогда послушание будет спонтанным и радостным. Чем больше мы будем углубляться в этом познании Бога, тем легче нам будет признавать Его во всех наших путях (Притч. 3:6).
Духовное знание – Божественное откровение
Теперь это духовное познание Бога, ведущее к практическому познанию Его, приходит к нам путем мудрости (то есть веры, проявляющейся на Слове) и откровения (то есть Духа, действующего через Слово). Слово откровение в этой связи означает его особенность; Дух открывает святым нечто, что сокрыто от мудрых и разумных мира сего, как ясно из Матфея 11:25 и 27. Это знание свойственно возрожденным. Откровение также означает знание, которое является дополнительным к тому, что производит «мудрость» или действие веры; не другой вид знания, а другая его степень. Вера дает ясное понимание Бога, но когда Дух сияет через Слово на разум, Божья слава более впечатляет душу. Откровение также подчеркивает превосходство этого знания; мудрость мудрости дискурсивна или приобретается посредством информации, а мудрость откровения интуитивна. Эту разницу нужно почувствовать, чтобы понять. Но разве читатель-христианин во время молитвы не удостоился время от времени необычного откровения Бога своей душе, которого в другие времена не было!
В заключение подведем итог изложению Гудвина, указавшего на отношение каждого слова текста к его центральной теме. Расширенное, более глубокое познание Бога можно получить путем мудрости, то есть верой, освященным использованием разума, размышлением над различными частями истины, в которых раскрываются превосходства Бога. Это обычный путь, ибо мудрость — это разумное соединение вещей, восприятие их гармонии. Но есть также путь откровения, посредством которого Святой Дух сходит в сердце лучом с небес, позволяя нам различить славу Божию, которую не может произвести никакое познание. Так было с Иовом, когда он сказал: «А теперь око мое видит Тебя» (Иов 42:5). Именно так Христос исполняет слова: «Войду к нему и буду вечерять с ним» (Откр. 3:20). Это делается не отдельно от Слова, а благодаря тому, что Бог посылает луч света из этого Слова внезапно и мощно поразить сердце.
 
 

12. Молитва о понимании
 
 
Ефесянам 1:18
«Очи разума вашего просветятся, чтобы вы знали, в чем надежда призвания Его» (Еф. 1:18). Принимая это второе прошение в молитве апостола, мы постараемся дать ответы на следующие вопросы: какое отношение имеет вступительная часть нашего стиха к тому, что предшествует, и тому, что следует? Что именно означает «надежда своего призвания»? Что подразумевается под знанием того же самого? Одно дело знать звучание стиха, но совсем другое — выяснить его смысл, поскольку существует большая разница между ответом на эти вопросы и доказательством их правильности. Именно потому, что так много людей полагают, что понимают смысл различных отрывков, они никогда не получают ясного понимания смысла этих отрывков. Поскольку формулировка стиха проста, из этого не следует, что мы понимаем его связи или даже его смысл. Тот факт, что «надежда» или «призвание» означают что-то определенное в некоторых стихах, не дает гарантии, что они означают точно то же самое, когда они используются в других. Мы находимся в безопасности только тогда, когда ссылаемся на невежество и с молитвой изучаем каждый стих самостоятельно.
«Очи твоего разумения просветляются». По поводу этого пункта было высказано четыре различных мнения. Во-первых, это следует воспринимать абсолютно и рассматривать как отдельную петицию. Судя по пунктуации, именно эту идею и поддержали наши переводчики. Во-вторых, он дополняет и поясняет предыдущий стих – точку зрения, принятой Чарльзом Ходжем. В-третьих, оно утверждает эффект дара «духа мудрости и откровения в познании Его» — концепция Дж. К. Филпота. В-четвертых, оно отделено от предыдущего прошения и является вводным к этому второму. Вот как это излагает Томас Гудвин и как мы лично это понимаем. Какая бы точка зрения ни была принята, никаких различий в доктрине не происходит. Согласно герменевтическому принципу аналогии веры, это предложение одинаково допустимо связать и с тем, что предшествует, и с тем, что следует, или даже с тем и другим. Поскольку мы обращаемся как к критически настроенным студентам, так и к более рядовому читателю, мы написали этот абзац, поскольку требовалось слово объяснения того, почему мы отклонились от общего курса.
Слава Божья
Гудвин хорошо отметил, что в связи с нашим блаженством на небесах следует учитывать две вещи: «счастье, которым будут наслаждаться сами святые» там, и их «общение с Богом, которое является причиной их счастья». В отношении того, какое из них больше, не может быть места сомнению: Источник всякого блаженства бесконечно превосходит нашу тягу из него, как бы обильно мы ни пили. Поэтому Павел начал свою молитву с просьбы о более полной мере Духа, чтобы ефесяне могли быть приведены в более близкое общение с Богом, а затем он попросил просветления понимания, чтобы они могли получить лучшее понимание и войти в более полное наслаждение. те вещи, которые принадлежали их миру. Те же две вещи разделены в 5-й главе Послания к Римлянам. Во-первых, Павел сказал, что верою мы «радуемся надеждой славы Божией» (Еф. 1:2), то есть славы, которую мы ожидаем получить от Бога. Это ожидание заставляет нас «славиться и в скорбях» (Еф. 1:3), несмотря на их неприятность. Но как бы это ни было благословенно, когда Павел достиг кульминации, он сказал: «Мало того: и мы веселимся в Боге» (Еф. 1:11) – в Самом Боге.
Для зрения, физического или духовного, необходимы две вещи: зрение и свет. Слепой человек не способен различать предметы даже тогда, когда светит полуденное солнце. Самые сильные глаза бесполезны, когда человек находится в полной темноте. Теперь природный человек лишен ни духовного зрения, ни духовного света. Очи у него есть, но не видят, не видя во Христе никакой красоты, которой он мог бы желать Его. Он отчужден от Того, Кто есть Свет, и поэтому обитает и ходит во тьме. Следовательно, природный человек не получает того, что от Духа Божьего. Они для него безумие, ибо он лишен духовного разумения (1 Кор. 2:14). Но при возрождении объекты высшей благодати выводятся из тьмы в чудесный Божий свет и им «дается понимание, чтобы познать Истинного» (1 Иоанна 5:20), так что теперь они способны различать: понимать и наслаждаться духовными вещами. Тем не менее, поскольку невежество, предубеждения, гордыня и похоть всегда имеют тенденцию затмевать его видение, пока он остается в этом мире, христианин постоянно нуждается в том, чтобы очи его понимания вновь просветлялись и молились вместе с Давидом: «Открой ты очи мои, чтобы я увидел чудеса закона Твоего» (Пс. 119:18).
Как глаз — это орган тела, с помощью которого мы видим физические объекты, так и понимание — это способность воспринимать истину. Однако в постижении истины задействовано гораздо больше, чем просто ментальное восприятие. Божье Слово — это нечто большее, чем просто разновидность интеллектуальных предположений; это божественное откровение, раскрытие духовных вещей, требующее духовной способности, чтобы принять их, производя духовные эффекты там, где получено откровение. Поэтому «просвещенные глаза вашего разумения» не должны сужаться до «наделения вашего ума новыми идеями». В Священном Писании «свет», когда он используется по отношению к духовным вещам, включает в себя как святость, так и счастье. Когда Господь Иисус сказал: «Я свет миру: идущий за Мною не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни» (Иоанна 8:12), Он имел в виду гораздо больше, чем просто интеллектуальное просветление. Святые являются «детьми света» (1 Фес. 5:5), потому что они обновились по образу Того, Кто есть Свет; и поэтому им приказано вести себя соответственно (Еф. 5:8). Таким образом, "очи вашего разумения просвещаются" означают, что они были помазаны Богом, одухотворены, стали "единственными" (Матфея 6:22) и более святыми.
Среди высоких и почетных титулов Бога этот используется для описания Его благости к детям человеческим: «Научающий человека знанию» (Пс. 94:10). Поэтому Давид добавил: «Блажен человек, которого Ты... учишь... закону Твоему» (Пс. 94:12). Именно это божественное учение святых обозначается «просвещающимися очами вашего разумения», а именно дарованием им склонности к обучению, смиренного желания быть наученными от Бога. Это учение состоит в том, что Бог дает разуму возможность воспринимать духовные и божественные объекты и видеть их важность и ценность таким образом, чтобы склонять чувства любить их и волю выбирать их. Бог сначала приготовляет сердце к принятию Его истины (Притч. 16:1), а затем наполняет его «познанием воли Своей со всякою премудростью и духовным разумением» (Кол. 1:9). Его установленный метод — это Слово и Дух, поскольку эти два фактора всегда идут рука об руку: Слово объясняет, а Дух применяет Слово. Когда Дух действует через Слово, Он посредством Своих действий делает эффективным созидание и совершенствование святого.
«Надежда» в Священном Писании
Но теперь мы должны спросить: «Что подразумевается под «надеждой Его призвания»?» На самом деле это двойной вопрос: что подразумевается под словом «надежда» в этом отрывке и что подразумевается под «его призванием»? Прежде чем давать ответы, мы можем напомнить нашим друзьям, что мы стремимся предоставить нечто большее, чем просто обобщения или даже тематические главы, а именно исследование Священного Писания. Мы не просто записываем первые мысли по поводу этого стиха, которые приходят на ум, но желаем раскрыть его смысл, изложить его.
В Писании «надежда» всегда относится к будущему и означает гораздо больше, чем просто желание, чтобы оно осуществилось. Оно выражает уверенность в том, что оно осуществится (Пс. 16:9). Во многих отрывках «надежда» относится к своему объекту, то есть к ожидаемому (Рим. 8:25), на который взирал Тот, «Господи, надежда Израиля» (Иер. 17:13; ср. 50:7). В других отрывках «надежда» относится к благодати надежды, то есть к способности, с помощью которой мы ожидаем. В этом смысле надежда используется в 1 Коринфянам 13:13: «Ныне пребывают вера, надежда, милосердие». Иногда «надежда» выражает нашу уверенность в нашей личной заинтересованности в желаемом: «Скорбь производит терпение, от терпения опытность, от опытности надежду, а надежда не постыжает» (Рим. 5:3-5). То есть надежда углубляет нашу уверенность в нашей личной уверенности в Боге. В других случаях «надежда» относится к основе наших ожиданий. Условие «есть надежда на это у Израиля» (Ездра 10:2) означает, что были веские основания надеяться на это. «Кто вопреки надежде поверил в надежду» (Рим. 4:18): хотя Авраам и противоречил природе, он был убежден, что у него есть веские и достаточные основания ожидать, что Бог исполнит Свое обещание. Невозрожденные «безнадежны» (Еф. 2:12). У них есть надежда, но она не имеет прочного фундамента.
Теперь, в последнем упомянутом смысле, мы рассматриваем слово надежда как используемое в нашем нынешнем отрывке: чтобы вы могли знать почву, на которой зиждется ваше ожидание Его призвания, чтобы вы могли быть уверены в своей личной заинтересованности в нем, чтобы вы могли стоять в нем. без сомнения относительно того же, чтобы вы могли быть настолько просвещены свыше, чтобы иметь возможность ясно воспринимать, что вы имеете в этом и часть, и жребий. Другими словами, чтобы ваше свидетельство об этом основании веры было ясным и безошибочным. Во-первых, Павел молился о расширении познания Бога, то есть о таком духовном видении и постижении Его, которое привело бы к более реальному и близкому общению с Ним, что является основным стремлением каждой обновленной души. И чего же он желал помимо этого? Разве не это больше всего содействовало его миру и комфорту, а именно уверенность в своих сыновних отношениях с Богом? Какая польза моей душе от осознания превосходства Божественного характера, если у меня нет библейского основания считать Его своим Богом? Это то, что мне нужно постоянно сохранять свежим в своем сердце. Итак, это второе, чего искал апостол для этих святых.
Двойной призыв Евангелия
Что подразумевается под «его призванием»? Вот еще один термин, который далеко не единообразно используется в Священном Писании. Вообще говоря, существует двойное призвание Божие или призыв от Бога: внешнее и внутреннее. Первое обращено ко всем, кто слышит Евангелие: «К вам, люди, взываю, и голос Мой к сынам человеческим» (Притч. 8:4). «Много званых, но мало избранных» (Матфея 20:16). Этот внешний призыв через Священное Писание обращен к человеческой ответственности и встречает всеобщее отторжение. «Я звал, и вы отказались; Я простер руку Мою, и никто не обратил внимания» (Притч. 1:24); «Придите, ибо теперь все готово, и все единодушно начали извиняться» (Лк. 14:18).
Но Бог дает Своим избранным еще один призыв: животворящий призыв, внутренний призыв, непобедимый призыв, который богословы называют Его «действенным призывом». «Кого предопределил, тех и призвал; а кого призвал, тех и оправдал» (Рим. 8:30). Это призыв от смерти к жизни, из тьмы в «дивный свет» Божий (1 Пет. 2:9). Как говорят нам заключительные стихи 1-го послания к Коринфянам, не многие принимают этот призыв; это милосердие и различающая благодать.
Далее в нашем тексте говорится о действенном призвании, и оно названо «его призванием», потому что Автором его является Бог. Возрожденные – это «призванные по [вечному] замыслу Его» (Рим. 8:28), потому что Бог – это Зовущий. Однако, сказав так много, мы лишь обобщили, и толкователь должен конкретизировать, если он хочет выявить различные оттенки значения, которые одно и то же слово несет в разных стихах. В некоторых отрывках действенный призыв, который Бог дает Своему народу, относится к самому действию благодати, как в 1 Петра 2:9. В других речь идет, в частности, о том, к чему призвал их Бог – «к Царству Своему и славе» (1 Фес. 2:12), «к святости» (1 Фес. 4:7). Поскольку, по-видимому, в нашем нынешнем стихе нет ничего, что требовало бы от нас ограничения объема этого слова, мы будем интерпретировать его в двойном смысле: «чтобы вы были уверены, что стали причастниками действенного или возрождающего призыва Божьего: чтобы вы пусть увидят надежную основу надежды, к которой призвал вас Бог».
Сначала займитесь самим призванием. Павел желал, чтобы ефесяне имели лучшее знание или уверенность в том, что они были сверхъестественно оживлены и лично призваны из тьмы в Божий свет. Если христианин беспристрастно оценивает себя по Слову, у него не должно возникнуть никаких затруднений в этом отношении. Он должен быть уверен в своем спасении. Он должен быть в состоянии сказать со смирением, но уверенно: «Одно я знаю: если я был слеп, то теперь вижу» (Иоанна 9:25). Если я увижу чутким чувством в сердце, какая гнусность и мерзость всякий грех, какое я существо развратное и отвратительное по природе, какая яма беззакония еще остается во мне, какой подходящий и достаточный Спаситель Христос если для такого несчастного, как я, какая прекрасная и желанная вещь святость, то я должен был быть призван к жизни. Если я теперь сознаю святые желания и стремления, которые раньше были мне чужды, то я должен быть жив во Христе.
Возьмем, во-вторых, то, к чему призван христианин – в этом стихе твердое ожидание: «чтобы вы узнали, в чем состоит надежда призвания его». Как Бог призвал Свой народ к святости, так и Он призвал их быть полными надежды и хорошего настроения. Апостол молился в другом месте: «Бог же надежды исполнит вас всякой радости и мира в вере, чтобы вы преуспели в надежде, силою Святого Духа» (Рим. 15:13). Таким образом, мы можем понять, что через Его призвание мы можем узнать ту надежду, которую Бог заповедал нам, христианам. 1 Фессалоникийцам 4:7: «Бог призвал нас не к нечистоте, но к святости» означает, что Он призывает нас быть святыми, поскольку третий стих той же главы заявляет: «Вот воля Божия, освящение ваше». ." В этом отрывке «воля» и «призвание» Бога — одно и то же. Так можно понимать и здесь: «Чтобы вы познали надежду открытой воли Его», которой Он требует от нас.
«Чтобы вы знали», не будучи невежественными или сомневающимися. Это опровергает одно из учений Тридентского Собора: «Если кто-нибудь утверждает, что возрожденный и оправданный человек обязан верить, что он непременно находится в числе избранных, да будет анафема такой». Сам факт, что Павел был вдохновлен записать это прошение, ясно показывает, что Божья воля состоит в том, чтобы Его народ имел уверенность, что искренне добиваться этого – их привилегия и обязанность. и что у них должен быть увеличенный опыт уверенности. Сомневающийся Фома не чтит Бога.
Уверенность в спасении
Теперь давайте соберем все вместе. Только когда очи нашего разумения будут божественно просвещены, мы сможем узнать, «какова надежда призвания Его» — познать это не плотским самонадеянием или умственной проницательностью, но воспринять это помазанным зрением. Тем не менее, если наши глаза не просвещены, это полностью наша вина, ибо открытая воля Божья состоит в том, чтобы каждый возрожденный человек имел уверенность в том, что он является новым творением во Христе Иисусе. Святой Дух дал нам одно целое послание именно для этой цели: «Сие написал Я вам, верующим во имя Сына Божия, чтобы вы знали, что имеете жизнь вечную» (1 Иоанна 5:13). . Следовательно, те, кто хочет, чтобы христиане поверили, что твердая и неизменная уверенность нежелательна, стоят на небиблейском учении.
Обратите внимание, насколько выразительно сказано: «Очи разумения вашего просветятся, чтобы вы познали». Это не может означать меньшего, чем то, что ваши собственные глаза должны увидеть, какие основания на самом деле имеет уверенность христианина в том, что ему принадлежит вечная жизнь, чтобы его собственное сердце могло реализовать надежду, которую Бог повелел ему осуществить. Не смотреть чужими глазами, не читать сквозь призму вероучения, не принимать на веру чье-то мнение, а жить своей Богом данной верой и читать в свете Священного Писания свои собственные ясные свидетельства. Здесь апостол молился, чтобы они узнали, к какому великому, непогрешимому и многочисленному основанию надежды призвал их Бог; чтобы они могли оценить, какие у них были основания для уверенности и доказательств того, что небеса принадлежат им; чтобы они могли иметь уверенность в своих интересах на небесах! Каждый раз, когда я по-настоящему оплакиваю свои грехи, ощущаю свою нищету духа, голод и жажду правды, я имею несомненное свидетельство того, что нахожусь в числе «блаженных».
Повеления и прошения дополняют друг друга. Заповеди говорят мне, чего требует Бог и, следовательно, о чем мне больше всего нужно просить Его, чтобы мне была дана благодать, позволяющая сделать то же самое. Молитвы указывают на то, о чем я имею право и обязанность просить, и, таким образом, они косвенно раскрывают мой долг. «Трудитесь, чтобы утвердить свое призвание и избрание» (2 Пет. 1:10) – вот божественная заповедь, раскрывающая мой долг. Чтобы «Отец славы дал вам... мудрость и откровение в познании Его: очи вашего разумения просветились, чтобы вы познали, в чем состоит надежда призвания Его», — это просьба, которая поможет мне получить возможность чтобы успешно выполнить эту задачу и обеспечить уверенность в своем избрании. Это прошение говорит нам, что мы должны усердно трудиться и молиться за более ясное понимание и более полное знакомство с великими объектами христианских надежд и ожиданий.
Мы постарались показать, что вступительная часть этого стиха — это не отдельная просьба об особом благословении, а, скорее, утверждение важнейшего духовного качества. Мы не сможем получить истинное и влиятельное знание о том, на каких основаниях возрождение дает своему субъекту надежду на то, что он перешел от смерти к жизни, или осознать, какую уверенность Бог повелел ему иметь (ибо обе эти вещи включены), если наши глаза не будут божественно развиты. помазан. Эта существенная оговорка в равной степени применима и к следующему пункту. Грамматическая конструкция нашего отрывка совершенно ясно показывает, что просвещенное понимание необходимо также для духовного познания как «богатства славы наследия Его во святых», так и «чрезмерного величия силы Его к нам». Таким образом, этот вступительный пункт регулирует все последующие петиции.
Обдумав вступительную просьбу этой молитвы в стихе 17 и первую просьбу, упомянутую в стихе 18, мы переходим теперь к рассмотрению третьей просьбы молитвы. Мы предлагаем сосредоточиться на этих трех вещах: во-первых, каково отношение этого прошения к тому, что предшествует? Во-вторых, каково точное значение его терминов? В-третьих, какая польза христианину от знания того, каково богатство славы наследия Божьего в святых? Большую часть места мы посвятим второму. Во-первых, апостол молился о том, чтобы святые могли пережить и насладиться более близким и полным общением с Богом. Затем он попросил, чтобы благодать надежды могла более действовать в них; что они должны осознать открытую Богом волю, чтобы они «изобиловали надеждой» (Рим. 15:13), а не жили в состоянии неопределенности. Чтобы они могли осознать, сколько у них надежных оснований полагать, что они получили действенный звонок, например, когда мы спрашиваем врача о тяжело больном близком человеке: «Какая там надежда?» Мы имеем в виду: «Какие основания ожидать его выздоровления?»
Требуется духовная проницательность
Как бы ясно и живо ни предстал пейзаж, когда светит солнце, слепой его не увидит. Христос явно представлен в Евангелии, но слушателю должно быть дано духовное зрение, прежде чем он осознает абсолютную пригодность такого Спасителя для его собственного отчаянного случая. Даже после возрождения христианин по-прежнему полностью зависит от божественного просвещения, позволяющего ему продолжать постигать духовные вещи. Это было продемонстрировано в случае с Петром. Через некоторое время после того, как он стал учеником Христа, он сделал свое памятное исповедание божественности Христа. Тогда Господь Иисус сообщил ему: «Не плоть и кровь открыли это тебе, но Отец Мой, Сущий на Небесах» (Матфея 16:17). То же самое неоднократно иллюстрируется опытом каждого святого. Иногда он прочитает отрывок из Писания и увидит в нем мало того, что впечатляет его сердце или волнует его душу; в другой раз тот же отрывок кажется сверкающим божественной красотой и славой. Разница в том, что в последнее время его глаза помазаны Богом.
Никакое чтение комментариев не может гарантировать ответ на эту просьбу, и даже исследование или изучение Священного Писания само по себе не даст верующему духовного и влиятельного знания о том, каково богатство славы наследия Божьего в святых. Только когда глаза его понимания просветятся, он получит этот восхитительный и чудесный опыт. Таким образом, Павел просил дать им такое просвещение, чтобы ефесяне могли познать не только надежду Божьего призвания, но и превосходство Его наследия, чтобы они могли более ясно и полно осознать величие той славы, в которой они имели личный интерес. ибо, когда Бог всякой благодати оживляет Своих избранных, они «призваны Иисусом Христом к вечной славе Своей» (1 Пет. 5:10). Отец «возродил нас к живой [живой] надежде воскресением Иисуса Христа из мертвых, к наследию нетленному, чистому и неувядаемому, сохранённому для нас на небесах» (1 Пет. 1:3). -4). Одно подготавливает и обеспечивает другое: рождение и наследие, призвание и вечную славу. Но некоторые из тех, кто был духовно рожден от Отца, сомневаются в этом рождении; их быть не должно. Вместо этого их долг и привилегия — знать, в чем «надежда его призвания».
Теперь апостол идет дальше. Он желает, чтобы они могли лучше понять саму надежду, то есть ее предмет. Вот что мы понимаем под связью между вторым и третьим прошениями. То, что эти две вещи не должны быть разделены, подразумевается их соединяющим «и», но то, что они относятся к различным благословениям, ясно из «что есть». Это соображение определяет значение слова надежда во втором прошении, а именно, что это не то, на что надеются (что названо в третьем), а скорее уверенность и уверенность, которые Бог повелевает иметь Своему призванному народу. Третье прошение объявляет, в каком великом и славном наследии они лично заинтересованы, а четвертое рассказывает о чрезвычайном величии Божьей силы, которая действует в тех, кто верит, и которая сохраняет их для этого славного наследия.
Сначала апостол молился о общении с Богом. Затем он молился, чтобы основания их уверенности постоянно сохранялись в их сердцах, чтобы они знали надежду своего призвания. И затем он молился, чтобы они познали величие той славы, в которой они были заинтересованы. Соедините эти три вещи вместе, и получится совершенный христианин: полный утешения, мира и радости в вере. И чтобы христианин мог экспериментально насладиться всеми этими невыразимыми благами, он зависит от Духа мудрости и откровения, чтобы глаза его понимания были божественно просвещены. Это совершенно превосходит возможности человеческого разума даже для того, чтобы представить себе «то, что Бог приготовил любящим Его». Тем не менее, в ответ на искреннюю и ожидающую молитву реальные и приносящие удовлетворение мысли на эту тему могут быть получены даже в этой жизни, ибо «Бог открыл их нам Духом Своим» (1 Кор. 2:9-10).
Когда Павлу было поручено проповедовать язычникам, это было сделано для того, чтобы «открыть им очи и обратить их от тьмы к свету и от власти сатаны к Богу, чтобы они получили прощение грехов и наследие между ними». освящен верою во Меня [Бога]» (Деяния 26:18). Евреям Павел заявил, что Христос является Посредником нового завета, чтобы призванные могли получить «обещанное наследие вечное» (Евр. 9:15). Таким образом, мы снова видим, насколько тесно связаны и в то же время различны действенный призыв Божий и наследие, в котором рождаются призванные. Это наследие частично описано в 1 Петра 1:4. Но в Послании к Ефесянам 1:18 оно обозначено как «наследство Бога в святых», что сразу же напоминает следующее замечательное утверждение: «Ибо часть Господня — народ Его, Иаков — удел наследия Его» (Втор. 32:9). ; ср. Псалом 78:70-72; «мои драгоценности» в Малахии 3:17). Одно дополняет другое. Бог имеет наследие в святых, а они имеют наследие в Боге и от Бога; ибо если они дети Его, то и наследники — «наследники Божии и сонаследники Христу» (Рим. 8:17).
Славное наследие
Теперь это наследство является славным. На небесах нет ничего, кроме того, что славно. Центральным и всепоглощающим Объектом здесь является Бог славы, особенно когда Он сияет в личности нашего славного Искупителя. Там наши души и тела прославятся (Рим. 8:30; Филиппийцам 3:20). Наши занятия будут славными — восхвалять и прославлять Бога во веки веков. Нас будут окружать славные ангелы. Туда не должно войти ничего, что могло бы осквернить. Сам Павел на короткое время был восхищен в рай, где получил «откровения Господни» и услышал «неизреченные слова, которых не должно [и невозможно] человеку [возвратившемуся на землю] произносить» ( 2 Кор. 12:1-4). Неудивительно, что он так сильно жаждал, чтобы святые в целом могли получить более ясное и расширенное понимание того, что Бог приготовил для любящих Его. Неудивительно, что в первой главе Послания к Ефесянам он ищет слова, чтобы выразить нам то же самое: «наследство», «наследие Его», «слава наследия Его», «богатство славы наследия Его».
Наши представления о небе, славе и совершенстве – даже после частичного раскрытия их в Священном Писании – в лучшем случае ошибочны. И все же открывается достаточно, чтобы наполнить нас восхищением, удивлением и обожанием; и по мере того, как просветляются глаза нашего понимания и по мере того, как вера проявляется в том, что Бог открыл нам об этом в Своем Слове, это будет влиять на наши сердца и на нашу жизнь. Термин «наследие Божие в святых» используется, чтобы показать его величие и величие. Это «его наследие», потому что Он — его Создатель и Автор. И пусть не упускается из виду, что «его наследие» как «Отца славы» (Еф. 1:17) подчеркивает его превосходящее превосходство.
Это Божье наследие, однако святые являются его «наследниками». То, что это обозначено как «наследство», означает, что это бесплатный дар, который мы не можем ничем заработать или заслужить. Это наследие Божьего планирования, подготовки и дарования. Такое наследие должно быть невыразимо велико, невообразимо чудесно, невыразимо славно. Это «наследие святым во свете» (Кол. 1:12).
Давайте теперь рассмотрим качества, которыми наследие описано в нашем тексте: «богатство славы наследия Его». В человеческой речи это слово применяется к вещам, которые люди ценят наиболее высоко, ради достижения которых большинство готово продать свою душу. В Писании, когда слово «богатство» используется в связи с духовными и божественными вещами, это делается с целью подчеркнуть их превосходство и обилие. Таким образом, мы читаем о Боге, «богатом милостью» (Еф. 2:4), о «богатстве благодати Своей», о «неисследимом богатстве Христовом» (Еф. 3:8) и о «богатстве и премудрости и познания Божия» (Рим. 11:33).
Это должно помочь нам составить лучшее представление об этом богатом наследии, вспомнив этот стих: «Вы знаете благодать Господа нашего Иисуса Христа, что, хотя Он и был богат, но ради вас обнищал, чтобы вы, по бедности Его, обнищали». богатый» (2 Кор. 8:9). Христос был Возлюбленным Отца, Господом славы, Наследником всего, и потому «не считал грабежом, равным Богу» (Флп. 2:6). Однако Он оставил Свою славу, воплотился, родился в яслях и вошел в такую нищету, что Ему негде было преклонить голову. Он добровольно претерпел такое невыразимое унижение с единственной целью, чтобы Его народ «был богат». Насколько они тогда богаты? Насколько богатыми они станут? Это богатство будет соизмеримо с беспрецедентным позором и нищетой, в которую ради нас впал Сын Божий.
«Богатство его славы»
Но подразумеваются не только «богатство» и «богатство», но и «богатство славы Его». Как мало мы способны вникнуть в смысл и блаженство этого! Гудвин отметил, что если «богатство» означает превосходство, то «слава» его подразумевает сверхпревосходство. Таким образом, мы читаем о «отличной славе» (2 Пет. 1:17), или высоте превосходства, и о «славе превосходящей» (2 Кор. 3:10). Это, пожалуй, дает самое полное определение, какое только можно дать. Оно означает все превосходства и все превосходства в высоте, а также такую тяжесть превосходств, которую обычное понимание человека не может вынести. Радость, когда она превосходит, называется «радостью неизреченной и полной славы» (1 Пет. 1:8). Теперь сложите эти два понятия вместе: «богатство славы Его», то есть «Отца славы!»
Эти две вещи снова объединены в знакомом стихе: «Все нужды ваши восполнит Бог Мой по богатству Своему во Христе Иисусе» (Флп. 4:19). Не «по», а «по» Его богатству. Это стандарт измерения, а не источник поставок. Бог — богатый и славный Бог, и Он не допустит, чтобы эти богатства славы лежали без дела. Когда у Авраама не было сына, он сказал: «Господи, Ты дал мне это богатство, но Ты не дал мне никакого семени, никакого сына в наследство». Поэтому Бог дал ему Исаака, которому он мог передать свое богатство и наследство (Быт. 15:1-4). У Бога было богатство славы, и поэтому Он избрал Своих сыновей, чтобы унаследовать их.
Когда Александр Македонский отдал город подлому человеку, он сказал: «Я отдаю город не по пропорциональности человека, а по мере того, как мне удобно».
Показывая, насколько славным должно быть наследие, которое получат святые, Гудвин обратил внимание на Псалом 115:15-16, где мы читаем: «Вы благословенны Господом, сотворившим небо и землю. Господню, а землю отдал сынам человеческим». Землю и все блага, что на ней, Бог дал человеческому роду, а небо и небеса небес Он сохранил для Себя, как Свое владение. Землю Он отдал детям человеческим, но небесные дворы — Его собственное наследие. Теперь это упоминается для того, чтобы показать, насколько благоприятствуют святые: «Вы благословенны Господом». Бог не ценит землю, а отдает ее; но небеса Он отделил Себе. Тогда как же, должно быть, счастливы святые, что они взяты на небеса, чтобы разделить Божье наследие! Земля недостаточно хороша для Него, и Он не считает, что она таковая для них. Господь — Владыка неба, и поистине блаженны те, кто предопределен быть причастниками Божьего наследия.
«Богатство славы наследия Его во святых». Ссылаясь на этот стих, Кальвин заметил: «Глаза нашего понимания не будут по-настоящему «просветлены», пока мы не поймем, в чем состоит надежда вечного наследия, к которому мы призваны». Мэнтон понимал это как наследие, «предназначенное тем, кто обновлен Духом Божьим... чтобы они могли яснее видеть и полностью верить в те блага, которыми они будут наслаждаться в будущем». Ходж определил это как «изобилие и величие того наследия, Автором которого является Бог». Считаем ли мы это наследием Божиим или христианином, по сути это одно и то же, ибо оно проявляется в святых. Поскольку Бог имеет славу в святых, они должны быть славны так же, как слава царя проявляется в славе его слуг. Бог считает славу, которую получат святые, Своим наследием. Более того, Он получает от них доход славы в их поклонении и благодарении.
Греческое слово также можно правильно перевести: «Каково богатство славы наследия Его святыми», имея в виду, что Сам Бог является наследием святых. Это будет составлять невыразимое блаженство и блаженство небес — что Сам Бог будет нашей всепоглощающей и вечно приносящей удовлетворение долей и наследием. Когда разум взлетает так высоко, он находит вполне достаточное место для отдыха: «Побеждающий наследует все, и буду ему Богом» (Откр. 21:7). О, какая чудесная и непостижимая перспектива: святые обретут Самого Бога; что Искупитель еще скажет Своему народу: «Войди в радость Господа твоего»; и это слово «войти» заключено в языке этого самого образа, поскольку человек вступает в свое наследство тогда, когда он действительно овладевает им. Тогда каждый святой воскликнет: «Господь — часть наследия моего… Пред Тобою полнота радости» (Пс. 16:5, 11).
Полнота Священного Писания
Однако слова Священного Писания настолько полны, что ни одно определение не может исчерпать их объем. Наш текст не только включает в себя наследие, которое Бог предоставил Своим святым и которое они имеют в Нем, но также относится к тому, что Сам Бог имеет в них. Во 2 Фессалоникийцам 1:10 говорится, что Христос «придет для прославления во святых Своих и для восхищения во всех верующих». Как они будут прославлены? Зачем, чтобы Им восхищались в них. Бог открывает «богатство славы Своей в сосудах милосердия, которые Он прежде приготовил к славе» (Рим. 9:23). Принести сосуды милосердия к славе — значит открыть богатство Его славы. Его слава восстанет из их славы, и поэтому сказано, что она «наследие Его среди святых». Когда прославятся святые и с Ним на небесах, тогда «возрадуется о... [них] радостью; успокоится в любви Своей, возвеселится о... [них] пением» (Соф. 3). :17). В какой славе это должно заключаться, чтобы стать наследием Бога, в котором Он сможет покоиться вечно!
Теперь Павел молился, чтобы святые могли лучше познать это славное наследие, чтобы глаза их разума были просветлены в отношении этого наследия. Как необходим хорошо тренированный ум, чтобы справиться со сложной философской проблемой, как музыкальный темперамент и слух необходимы, чтобы полностью оценить искусное создание мелодии, так духовное зрение и глаза веры необходимы, чтобы понять в духовных взглядах на небесные объекты. Конечно, Павел не стал бы молиться об этом благословении, если бы оно не имело большой ценности и важности. Нам велено сосредоточивать свою привязанность на вещах небесных, и чем более реальными и славными они кажутся нам, тем легче будет соблюдать такую заповедь. И очевидно, что чем больше наши сердца обращены к небесным объектам, тем меньше силы будет у исчезающих вещей времени и чувств, чтобы увлечь нас или даже повлиять на нас.
Если бы мы яснее осознавали богатство славы наследия, к которому мы призваны, то, находясь здесь, вполне довольствовались бы «пищей и одеждой» и покровом для головы. Мы хотели бы иметь больше духа тех, кто с радостью принимал расхищение своего имущества, зная, что они имели на небесах «суть лучшую и непреходящую» (Евр. 10:34). «Ради предлежавшей Ему радости» Господь Иисус «претерпел крест, пренебрег [с презрением] посрамление» (Евр. 12:2). Если бы мы были больше заняты теми «вечными удовольствиями», которые находятся по правую руку Бога (Пс. 15:11), мы бы с терпением проходили предлежащее нам поприще и меньше унывали бы из-за мелких страданий и печалей пути. . Если бы небеса были для нас более реальными, мы бы более усердно стремились идти, как идущие к ним, и мы бы горячее жаждали, чтобы Христос пришел и отвел нас туда.
 
 

13. Молитва о духовном постижении
 
 
Ефесянам 1:19-20
Мы подошли к четвертому прошению в этой молитве. Размышляя над прошением, важно и необходимо осознавать, что, как и две предыдущие просьбы, эта последняя просьба основана и управляется первоначальным благословением. Мы больше не можем духовно и экспериментально познать «превосходное величие Его [Божьей] силы для нас», не имея сначала «духа мудрости и откровения в познании Его». В результате очи нашего разумения просветляются, чтобы мы могли знать, «какова надежда призвания Его и каково богатство славы наследия Его во святых». Мы так же полностью зависим от милостивых действий Духа как в отношении одного, так и в отношении другого. Грамматически, логически, доктринально и экспериментально одно управляется и вытекает из другого. Здесь предлагается нечто гораздо большее, чем просто умозрительное или интеллектуальное познание могучей силы Божией, а именно личное знакомство, сердечное предчувствие. Ибо помазанные очи – как следствие возросшей меры «духа мудрости и откровения» – необходимы.
«И в чем чрезвычайное величие силы Его для нас» (Еф. 1:19). Некоторым из нас, возможно, не так очевидно, почему Павел почувствовал необходимость подать именно это прошение. В большей или меньшей степени все христиане осознают свою потребность в более полном снабжении «духа премудрости и откровения» в познании Бога и в том, чтобы им было даровано более ясное и расширенное понимание того, «в чем состоит надежда Его призвания». и какое богатство славы наследия Его во святых». Но, вероятно, многие христиане меньше осознают, что для них столь же желательно и важно знать больше о могущественных действиях Бога по отношению к ним. Если у них есть веские основания полагать, что они получили действенный призыв, тогда они осознают, что в них должно было быть совершено чудо благодати, что ничто, кроме всемогущества, не могло привести их от смерти к жизни. Однако в эту петицию включено гораздо больше. Поэтому мы начнем наше исследование с предложения нескольких причин, по которым апостолу следовало обратиться с этой конкретной просьбой.
Духовная беспомощность падшего человека
Во-первых, Павел, вероятно, обратился с этой просьбой потому, что она запятнала человеческую гордость. Естественный человек настолько самоуверен и самодостаточен, что считает себя вполне компетентным определять свою судьбу. Но несмотря на всю его воображаемую эффективность, эгоизм и независимость, Бог написал «без силы» (Рим. 5:6). Не без физической, умственной или моральной силы, но без духовной. Падший человек духовно мертв. Поэтому он не только совершенно неспособен совершить духовный поступок духовным путем и из духовного принципа, но и лишен каких-либо духовных желаний и стремлений, хотя и может быть очень набожным, как мир понимает «религию». «Без сил» К Богу. Но кто верит в это сегодня? Действительно, немногие, и еще меньше, подтвердили это реальным опытом. Хвастовство христианского мира таково: «Я богата, разбогатела и ни в чем не имею нужды» – не зная о своем истинном положении, ибо божественный Судья говорит ей: «[Ты] не знаешь, что ты несчастна и несчастна». и нищий, и слепой, и наг» (Откр. 3:17). Ничто, кроме великой силы Божией, не может сломить действие такой гордыни и привести грешника как смиренного просителя и нищего с пустыми руками к престолу благодати.
Верить в Иисуса Христа всем сердцем кажется одним из самых простых действий, которые только можно вообразить, и принять Его как нашего личного Господа и Спасителя, кажется, не представляет большой трудности. Однако на самом деле, прежде чем какая-либо душа действительно подчинится Спасителю, должно произойти действие могущественной силы Божьей. Другими словами, в нем должно совершиться чудо благодати. Прежде чем падшее и развратное существо добровольно и безоговорочно подчинится справедливым требованиям Христа, прежде чем оно оставит свои заветные грехи и оставит своих любимых идолов, прежде чем его гордое сердце будет вынуждено отречься от всей своей праведности, как запачканная одежда, прежде чем он захочет Чтобы спастись только по благодати, прежде чем он будет готов всем сердцем принять Христа как своего Пророка, Священника и Царя, Бог должен привлечь его Своей могущественной силой. Ничего, кроме проявления всемогущества, недостаточно.
Падение нанесло страшный ущерб всей природе и конституции человека. Каждый потомок Адама был «зачат в беззаконии» и рожден в мир рабом греха; ни его собственные усилия, ни попытки его собратьев не могут ни в малейшей степени избавить его от его страшного рабства. Очевидно, что для освобождения грешника из плена должна вмешаться сверхъестественная сила, что никто, кроме руки Божией, не сможет разбить его оковы и вывести его из темницы. Если бы духовная тьма человеческого разумения, извращенность его воли, беспорядочность его чувств и страстей были бы лучше поняты, тогда стало бы более очевидным, что никакого простого исправления недостаточно, что не может быть ничего, кроме личного возрождения — сообщения ему новая природа и жизнь — могли бы принести какую-то пользу.
Рабство природного человека греху и сатане
Во-вторых, Павел требовал знания о Божьей силе, потому что люди не знают, какие ужасные силы направлены против них. В серьезном конфликте нет ничего более губительного для успеха, чем недооценка силы наших противников. Только поскольку наше суждение о мощи и злобе наших духовных врагов сформировано учением Священного Писания, мы можем действительно оценить то же самое. Если наши мысли о врагах нашей души не будут регулироваться тем, что говорит о них Слово Божье, мы обязательно заблуждаемся. Выше мы говорили о силе внутреннего греха, но как мало мы осознаем его ужасное господство и распространенность! «Может ли Эфиоплянин изменить кожу свою, или барс свои пятна? Тогда делайте добро и вы, привыкшие делать зло» (Иер. 13:23). Плотский человек не может исправить свою греховную природу и заставить себя полюбить Бога. Как ни внешние приложения, ни внутренние зелья не могли отбелить смуглый цвет эфиопа, так и ни образование, ни культура, ни реформация не могут изменить природу грешника и заставить его ненавидеть то, что он теперь любит, или любить то, к чему он закоренело противен.
Плотский человек не только является рабом греха, но он также является пленником дьявола. Сразу же после совершения той молитвы, над которой мы сейчас размышляем, Павел напомнил святым: «В прежние времена вы ходили по ходу мира сего, по князю силы воздуха, духу, действующему ныне в сынах противления. (Еф. 2:2). Владычество сатаны над невозрожденными настолько полно, что он не только искушает их извне, но и действует внутри них, заставляя их хотеть и действовать в соответствии с его злым удовольствием. Поэтому он назван их отцом, и, как Христос объявил фарисеям: «Похоти [желания] отца вашего исполняйте» (Иоанна 8:44). Невозрожденные люди наивно воображают себя «свободными агентами», угождающими себе, но, заключая это, они обманываются своим заклятым врагом, своим хозяином и царем, ибо они крепко удерживаются в «сетях дьявола... взяты в плен им». по его воле» (2 Тим. 2:26). Они не могут вырваться из его бремени так же, как и создать мир; более того, у них нет никакого желания делать это.
«Но если Евангелие наше будет сокрыто, то оно скрыто для потерянных, в которых бог века сего ослепил умы неверующих, чтобы не светил свет славного благовествования Христа, Который есть образ Божий. , будет светить им» (2 Кор. 4:3-4). Что же тогда могут сделать жертвы сатаны? Как «князь мира сего» он влияет на его политику и политику. Как «бог этого мира» он контролирует его суеверия и религии. Таким образом он сохраняет свое «царство» (Матфея 12:26) и управляет своими подданными. В притче нашего Господа о пшенице Он намекнул на страшное господство нашего великого врага: «Если кто услышит слово Царства и не разумеет его, то приходит лукавый и похищает посеянное в сердце его. (Матфея 13:19). Насколько же беспомощны его жертвы! Достаточно прочитать в Марка 5 случай с бедным одержимым, которого «никто не мог связать… нет, ни цепями» (Марка 5:3), чтобы убедиться, насколько тщетны все человеческие попытки вырваться из рабства сатаны. Но как мало это осознается!
Когда Господь спасает человека, Он освобождает его от контроля сатаны, и это дело чрезвычайно великой силы, на которую способен только Он один. Об этом ясно стало известно из высказывания Христа: «Когда сильный вооруженный охраняет дворец свой, то добро его в мире [т. е. в безопасности]; оружие, на которое он надеялся и делил добычу свою» (Луки 11:21-22). Только божественное всемогущество может обратить души «от власти сатаны к Богу» (Деяния 26:18). Дьявол также не признает своего поражения, даже если кого-либо из его пленников забирают у него силой. Нет, он прилагает самые неустанные и настойчивые усилия, чтобы вернуть их, используя для достижения этой цели своих могущественных и многочисленных эмиссаров. Поэтому святые предупреждаются: «Ибо наша брань не против крови и плоти [только людей], но против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесной» (Еф. 6: 12). Поэтому им предлагается «крепиться Господом и могуществом силы Его. Облекитесь во всеоружие Божие» (Еф. 6:10-11).
В-третьих, Павел обратился с этой просьбой из-за неверия и робости святых. Мы существа крайностей. Когда наша самоуверенность и самодостаточность подавлены, мы склонны думать о своей слабости и неполноценности вместо того, чтобы пристально смотреть на Того, Кто начал в нас доброе дело. Когда мы узнаем что-то о мощи наших врагов – как внутренних, так и внешних – и о нашей слабости и неспособности противостоять им, мы склонны полностью разочароваться и поддаться отчаянию. Это объясняет, почему Павел приберег это прошение о Божьей силе напоследок. Он только что спросил, чтобы святые могли знать, каково «богатство славы наследия Его в святых», а затем как будто предвосхитил их неизбежное возражение: «Как мерзкие создания, подобные нам, когда-либо станут прославленными?» «Даже несмотря на то, что мы были избавлены от рабства, худшего, чем египетское рабство, разве мы, как древние израильтяне, не погибнем в пустыне, прежде чем достигнем земли обетованной?» Чтобы успокоить такие страхи, Павел напомнил ефесянам о чрезвычайном величии силы Божией.
Божественное всемогущество
В начале 1-й главы Послания к Ефесянам Павел много говорил о благоволении Бога по отношению к Своему народу. Во второй части главы, чтобы согреть их сердца и укрепить веру, Павел заставил ефесян размышлять о божественном всемогуществе. Сила Божия исполняет Его замыслы. Эта сила всегда была уверенностью и славой Его святых. Его «могучая рука» — залог их спасения. Невыразимо блаженно видеть, что сила Божья точно пропорциональна Его обещаниям. Дал ли Он нам «чрезвычайно великие и драгоценные обетования» (2 Пет. 1:4)? А еще есть «чрезвычайное величие Его силы», чтобы сделать их добрыми! Это было основанием для уверенности Авраама, когда Бог провозгласил, что у него будет сын в старости: «Будучи не слабым в вере, он не считал свое собственное тело уже мертвым… ни еще и мертвое чрево Саррины: Он не поколебался по обетованию Божию через неверие, но был силен верою, воздавая славу Богу, и будучи вполне уверен, что мог и исполнить то, что обещал» (Рим. 4:19-21). Когда мы вспоминаем силу Божию, слабость и готовность изнемочь сменяются уверенностью и радостью (Пс. 76:7-15).
«Чтобы вы знали… в чем чрезвычайное величие Его силы для нас». Эта просьба встречает у нас соответствующий ответ только тогда, когда мы вспоминаем, что Божественное всемогущество призвано поддерживать, укреплять и защищать народ Божий, завершать начатое в нем доброе дело, полностью искупать его от греха, сатаны и смерть, чтобы полностью соответствовать образу Его возлюбленного Сына. По мере того, как верующие осознают, что им доступна бесконечная сила Божия, которую они могут использовать и черпать из нее, они отвечают на замысел Павла, записав эту просьбу к ним. Когда мы больше всего осознаем свою слабость и силу наших врагов, наша привилегия состоит в том, чтобы смело приступить к престолу благодати и найти там «благодать на помощь во время нужды» (Евр. 4:16). Одно дело интеллектуально верить в чрезвычайное величие силы Божией, но совсем другое – лично и экспериментально овладеть Его силой (Ис. 27:5). Тогда мы докажем для себя значение слов «от немощи стали сильными» (Евр. 11:34); тогда мы знаем, что значит быть «сильным благодатью во Христе Иисусе» (2 Тим. 2:1).
В-четвертых, Павел просил, чтобы ефесяне могли познать силу Божью, потому что только так Он прославляется. Дать место страху, как это сделал Давид, когда сказал: «Однажды я погибну от руки Саула», — это самое бесчестное решение для Бога. Это следствие того, что мы поглощены нашими врагами, а не Господом. Пусть самоуверенность сопровождается уверенностью в Боге, и все будет хорошо. Поскольку слава Божия связана со спасением и сохранением Его народа и поскольку Павел собирался обратиться с просьбой о содействии этому, он здесь обратился к Божеству как к «Отцу славы» (Еф. 1:17). Это благословение осознавать важность этого. Поскольку Отец славы является Автором нашего спасения, Он непременно будет Хранителем его. Тот же мотив, который побудил Его задумать и осуществить наше спасение, также побудит Его созреть все плоды этого спасения. Именно по этой причине, главным образом, Тот, Кто начал в нас доброе дело, совершит его (Флп. 1:6). Его слава требует нашей настойчивости, и Его сила обеспечит ее; поэтому она названа «славной силой Его» (Кол. 1:11).
Богу слава
«Чтобы вы знали… каково чрезвычайное величие Его силы для нас», в устранении нашей вражды к Нему, в рассеянии естественной тьмы нашего разумения, в покорении нашей мятежной воли, в привлечении наших сердец к Себе, в даровав нам любовь к Его закону и стремление к святости, в избавлении нас от власти сатаны. Нам крайне необходимо знать все это, если мы хотим приписать всю хвалу и славу Тому, Кому одному она принадлежит. Когда мы сравниваем себя с невозрожденными – которые, естественно, могут стыдить нас во многих отношениях, но которые духовно идут по широкой дороге, ведущей к разрушению, не заботясь о своих вечных интересах – нам следует задуматься над этим вопросом: «Кто отличает тебя? " (1 Кор. 4:7). Ответ таков и может быть только таким: «Суверенный Бог, который демонстрирует Свое всемогущество и заставляет нас желать принять Христа как нашего Господа в день Его силы». И если мы теперь сможем увидеть что-нибудь доброе, корень дела в нас, плоды новой природы, то мы должны воскликнуть: «Не нам, Господи, не нам, но имени Твоему дай славу» ( Пс. 115:1).
Тогда это четвертое прошение было просьбой о том, чтобы святые могли иметь более ясное понимание и лучшее понимание того, как произошла эта чудесная перемена внутри них, и что это первоначальное изменение было верным залогом. Это изменение не было вызвано рациональными соображениями, моральным убеждением или силой проповедника, поскольку он не может оживить мертвые души так же, как и мертвые тела. Оно не возникло в результате какого-либо действия нашей воли; на это не повлияло какое-либо человеческое вмешательство. Было нечто, предшествовавшее согласию нашей воли, а именно, радикальная и постоянная внутренняя трансформация, совершенная рукой Всевышнего. И обратите внимание, насколько энергичным и впечатляющим является используемый язык: не только сила Божия или величие этой силы, но и «превышающее величие Его силы по отношению к нам». Греческий язык настолько весомый и выразительный, что его трудно воспроизвести по-английски: «сверхпревосходное, возвышенное и всепобеждающее или триумфальное величие Его силы» — так его передают.
Дж. К. Филпот дал превосходное определение этой силы: «Сила, проявляющаяся во-первых, в общении; во-вторых, в последующем поддержании; в-третьих, в завершении и завершении работы благодати в сердце». Мы хотели бы использовать Божью силу в работе ради нас, а также в воскресении наших тел. Но что мы больше всего хотим внушить читателю-христианину и оставить у него, так это то, что чрезвычайное величие Божьей силы обращено к нам. Оно не просто скрыто в Нем Самом; тем более он не направлен против нас, как это было с фараоном, но действует от нашего имени, заставляя все работать вместе для нашего блага. Тогда чего бояться! Присоединяйтесь к апостолу в молитве о расширении сердечного понимания силы Божьей.
«Чтобы вы знали... в чем чрезвычайное величие силы Его для нас» (Еф. 1:18-19). В нашей последней главе мы предложили несколько причин, почему необходимо сделать такой запрос. Немаловажно, как для нашего собственного блага, так и для славы Божией, чтобы мы получили лучшее понимание и более ясное понимание того, как произошла чудесная перемена внутри нас, ибо наше незнание относительно этого очень велико. . Тем не менее, действие всемогущества по отношению к нам ни в коем случае не должно ограничиваться первоначальным чудом возрождения, каким бы удивительным и благословенным оно ни было, ибо оно было лишь предвестником и несомненным залогом дальнейших чудес благодати. Никто, кроме Бога, не может спасти грешника, и только Он один может сохранить его в таком мире, как этот. Если для избавления души от духовной смерти требуется чрезвычайно великая сила Божья, то постоянное применение ее столь же важно для возвращения ее домой в целости и сохранности на небеса. Если для освобождения одного из пленников сатаны было достаточно только бесконечной силы Всемогущего, то чего-то меньшего было бы совершенно недостаточно, чтобы помешать заклятому врагу человечества вернуть свою бывшую жертву.
Господь наш Хранитель
«Силою Божией через веру соблюдаемые ко спасению, готовому открыться в последнее время» (1 Пет. 1:5). «Не дремлет и не спит хранящий Израиля. Господь — хранитель твой» (Пс. 121:4-5). О Его винограднике сказано: «Я, Господь, храню его, буду поливать его каждое мгновение; чтобы кто-нибудь не повредил его, буду хранить его день и ночь» (Ис. 27:3). Такие благословенные заверения даются не для того, чтобы поощрить плотскую уверенность и самонадеянную беспечность, но записаны для утешения и воодушевления тех, кто осознал, что у них «нет собственной силы» и они наверняка потерпят кораблекрушение веры, если им предоставят свободу действий. себя и свои ресурсы. Но, слава Богу, та же могучая сила, которая была пущена вначале для того, чтобы сделать их новыми творениями во Христе, занимается продолжением в них дела благодати, защитой от всех врагов, восполнением всякой их нужды, пока они остаются в этом». воющая пустыня». Таким образом, их вечная безопасность гарантирована, и Господь Саваоф — их единственная, но вседостаточная уверенность, а мощь Его всемогущества — их всегда доступный ресурс.
Чрезвычайное величие Божьей силы для нас не только включает в себя все действия Его благодати по отношению к Его народу и внутри Его народа, но также включает в себя Его чудесные промыслы, направленные к ним, в удовлетворении каждой нужды и в том, чтобы заставить все работать вместе для их блага. Есть еще одно проявление Божественного всемогущества святым, о котором мы должны по крайней мере упомянуть, а именно их прославление, когда в духе, душе и теле они совершенно и навсегда будут сообразны образу Сына Божия. Тела их, посеянные в бесчестии, воскреснут во славе, и то, что прежде было естественным, станет духовным. Какие бы трудности плотский разум и неверие ни создавали по поводу предполагаемого изменения частиц, составляющих наши нынешние тела, и предполагаемой невозможности появления тех же самых тел в утро воскресения, вера избавляется от них всех уверенным обращением к Божьему обетованию: «Кто преобразит худое тело наше, чтобы оно было подобно славному телу Его, по действию, которым Он может покорить все Себе» (Флп. 3:21). Возрождение души – это великое чудо, как и воскресение тела. Та же могущественная сила, которая произвела одно, осуществит и другое.
Перейдем теперь к технической детали, однако она не лишена интереса и важности. Внимательные читатели заметят, что цитируя Ефесянам 1:19а, мы остановились на слове «нас», а не на слове «верить», как в Авторизованной версии. Необходимо определить две вещи, а именно, точную точку, в которой заканчивается прошение молитвы, и пунктуацию стиха 19. На самом деле эти две вещи суть одно, поскольку, как только первая решена, сразу же определяется и вторая. В главе 11 мы описали молитву следующим образом: Во-первых, ее повод (Еф. 1:15); Во-вторых, его природа (Еф. 1:15-16); В-третьих, его цель (Еф. 1:17); В-четвертых, его просьбы (Еф. 1:17-19); В-пятых, его откровение (Еф. 1:19-23) – причину, по которой мы так обозначили его последний раздел, мы приводим ниже. Теперь у нас сложилось впечатление, что мы уже достигли завершения просящей части этой молитвы на слове usward и что за ним должно следовать двоеточие; поэтому мы считаем, что «верующие» должны быть связаны и рассмотрены с тем, что следует непосредственно за этим.
Совершенно ясно, что просьбы начинаются со слов «дай вам» (Еф. 1:17). Оканчиваются ли они словом «нас» или «веровать» — это вопрос, по которому комментаторы расходятся, причем подавляющее большинство отдает предпочтение последнему, поскольку наши переводчики сделали. Однако лично мы предпочитаем первое по следующим причинам. Во-первых, добавленное слово «верующие» не является необходимым для определения «нашего подопечного» — субъекта или бенефициаров Божьей силы — поскольку они явно являются «святыми» из предыдущего пункта. Во-вторых, утверждение, что Божья сила направлена «на нас, верующих», неоправданно ограничивает эту идею, поскольку Божье всемогущество действовало в святых раньше, и если бы это не было сделано, они никогда бы не поверили! В-третьих, если с предыдущим предложением связано «верующие», то заключительная часть молитвы начинается слишком резко – «согласно». В-четвертых, если слово «верующие» начинает новое предложение, то эти слова представляют собой наиболее важную истину, которую в противном случае мы бы упустили, а именно, что наша вера сама по себе является непосредственным результатом божественных действий.
«Верующие по действию могучей силы Его». Прежде чем попытаться раскрыть значение этих слов, давайте попытаемся указать на их более широкий охват или на то отношение, которое они имеют к дальнейшему. Истинная молитва – это нечто большее, чем просто сообщение о наших просьбах Богу, даже с благодарением: это нечто большее, чем акт поклонения, в котором верующий восхваляет и почитает Божество. Это также общение с Богом, и общение, или общение, взаимно. Когда искупленной душе предоставляется аудиенция у Божественного Величия, Он не только выслушивает его просьбы, но и милостиво снисходит, чтобы поговорить с ним. Прекрасную иллюстрацию этому можно найти в Числах 7:89: «Когда Моисей вошел в скинию собрания, чтобы говорить с... [Богом], тогда он услышал голос Говорившего к нему с престола милосердия» (ср. Исход 33:11). Так было и здесь, в 1-й главе Послания к Ефесянам: пока апостол возвещал свои просьбы Отцу славы, он получил от Него откровение, которое записано в заключительных стихах нашей главы.
Здесь стали известны чудесные вещи, которые раньше не были раскрыты. В заключительных стихах 1-й главы Послания к Ефесянам раскрываются определенные аспекты истины, которые больше нигде не изложены в Священном Писании. Псалом 110:3 ясно намекает на то, что должно проявиться божественная сила, прежде чем народ Божий пожелает отказаться от своих предрассудков и идолов. Христос снова и снова подтверждал, что природный человек неспособен проявлять веру (Иоанна 5:44; 8:43; 10:26), но только здесь мы узнаем, что Бог проявляет ту же силу, проявляя в нас веру, какую Он действовал в нас. Христа, когда Он воскресил Его из мертвых. В день Пятидесятницы Петр заявил, что Бог воскресил распятого Иисуса и сотворил Его «и Господом и Христом» (Деяния 2:36), но только здесь формально утверждается, что Искупитель вознесся «превыше всякого начальства и власти». и могущество и владычество». В 1 Коринфянам 15:27 мы читаем, что Бог «все подчинил» Христу, но только здесь мы обнаруживаем, что Бог «поставил Его главой превыше всего Церкви» (1 Кор. 15:22). В 1 Коринфянам 12:27 Церковь названа «телом Христовым», но только здесь она названа Его «полнотой».
Действительно, чудесны те вещи, на которые мы только что обратили внимание, вещи, которые мы должны с радостью внимательно созерцать, а не небрежно отмахиваться мимолетным взглядом. Некоторых читателей может раздражать медлительность нашего продвижения, но зачем нам спешить с таким отрывком? Есть ли что-нибудь более возвышенное и драгоценное в последующих молитвах, чтобы мы могли как можно быстрее справиться с этой молитвой? Если бы автор следовал своим собственным наклонностям, он бы написал еще двенадцать глав по поводу заключительных стихов первой главы Послания к Ефесянам, но он понимает, что это слишком истощило бы терпение многих. С другой стороны, немало приветствуют подробное изложение и проповедь такого отрывка, желая чего-то более поучительного и поучительного, чем поверхностные обобщения, которые характеризуют большинство произведений наших дней. Пусть Дух истины милостиво осветит наше понимание и позволит нам настолько «открыть» эти стихи, чтобы можно было наставлять веру, питать души, прославлять Бога и любить Его Сына для Его искупленных.
Воля естественного человека разрушена и испорчена
«Верующие по действию могучей силы Его». Спасительно верить в Господа Иисуса Христа не в силах естественной воли человека, ибо его воля, как и всякая другая способность его существа, была испорчена и разрушена грехопадением. Воля следует велениям разума и склонностям чувств; другими словами, мы будем или выберем то, что нам наиболее приятно. Мы не выбираем то, к чему нам неприятны. Сердце плотского человека отвернулось от трижды святого Бога, и его плотские помышления враждебны против Него. Как же тогда он может добровольно и с радостью избрать Его своим Господом и Долей? Направление его желаний должно измениться, прежде чем его воля примет Бога как свою абсолютную Цель. Ни один человек простым актом своей воли не может заставить себя полюбить человека или вещь, которую он ненавидит. Если бы я научился уважать и принимать как своего Господа Того, кого раньше презирал и отвергал, во мне должна была произойти радикальная перемена. Поэтому мы читаем о «вере в действие Божие» (Кол. 2:12).
«Кто верит». Здесь это слово следует понимать в самом широком смысле, включая покаяние и проявление обращения. Такая вера является результатом «действия могучей силы Божией». Ни одно слово Священного Писания не является лишним, и недаром сила Божия названа здесь «крепкой». Говоря по-человечески, мы можем сказать, что Бог соразмеряет Свою силу в соответствии с предстоящей Ему работой, прилагая больше усилий в одном конкретном действии, чем в другом, - поскольку мы прикладываем все силы только тогда, когда сталкиваемся с более чем обычными обстоятельствами. Это ясно подтверждается языком Священного Писания, автор которого рад приспособить Свои термины к нашему слабому разуму. Таким образом, физические чудеса совершались «перстом Божьим» (Исх. 8:19; Луки 11:20), но силой руки». Он вывел Свой народ из Египта (Исх. 13:3). ) и «поддерживает» Своих святых (Пс. 37:24). В других отрывках мы читаем, что Бог имеет «мышцу крепкую» (Пс. 89:13) и что «Он показал силу в мышце Своей» (Лк. 1: 51).
Если бы такие различия, как вышеперечисленные, особенно их значение и смысл, были учтены более внимательно, было бы гораздо легче довести до решающего завершения наш многовековой спор между арминианами и кальвинистами о непобедимости силы Божией над необращенными. Подавляющее большинство кальвинистов заблуждались, когда они отрицали утверждение своих оппонентов о том, что существует сила Божья, действующая в сердцах людей, которой можно противостоять и которой можно сопротивляться, поскольку они не смогли справедливо истолковать многие стихи, выдвинутые арминианами. «Вы всегда противитесь Святому Духу» (Деяния 7:51) не следует объяснять, а честно излагать в согласии с Аналогией веры. Существуют «различия в управлении» и «различия в действиях» Духа (1 Кор. 12:5-6) согласно Его различным замыслам. Дух выделяет разные пропорции силы в соответствии с различными целями, стоящими перед Ним. Те, о ком говорится в Евреям 6:4-5 и 2 Петра 2:20, были объектами Его меньших действий, но не Его возрождающей силы. Многие просвещены Духом (как Валаам), их развращенность ограничена, их совесть уязвлена, но Он не делает их новыми творениями во Христе Иисусе.
Жизненно важное различие
Автор без колебаний заявляет, что он убежден, что тысячи людей были привлечены Богом к тому, чтобы сидеть под верной проповедью Его Слова, были обличены Духом в своем греховном и потерянном состоянии, чувствовали в своих душах что-то «силы века будущего» (Евр. 6:5), но не были приведены от смерти к жизни. И хотя мы верим, что многие являются объектами действия Божьей силы, действующей над ними и внутри них, и этой силе они сопротивляются и гасят, тем не менее мы решительно отрицаем, что одна душа когда-либо побеждала или будет побеждать или бросать вызов «работе могучей силы Божьей». То, что такое различие является необходимым и действительным, несомненно, указано в стихе, который сейчас перед нами, иначе почему Святой Дух должен здесь заявлять, что Божья работа по приведению нас к вере соответствует тому ошеломляющему чуду, когда Он «воскресил Его [Христа] из мертвых и поставлю Его одесную Себя на небесах!» Такую силу Он не проявляет в Своих меньших и низших делах. Это «действие Его могущественной силы» действенно, всепоглощающе, непобедимо, и ему невозможно противостоять.
Действие могучей силы Бога
Сила греческого языка более ярко передается в маргинальном переводе Авторизованной версии «по действию могущества силы Его». Одного слова было недостаточно, чтобы выразить силу, действующую так могущественно, поэтому апостол удвоил ее, как это было принято у евреев: «святое святых» означает самое святое, а «мощь силы Его» — Его максимальную силу. Когда Писание выражает величие могущества Божьего и уверенность в том, что что-то произойдет, оно добавляет одно слово к другому или удваивает выражение: Бог «крепок силою» (Иов 9:4). «Поднимите очи ваши высоко, и посмотрите, кто сотворил все это, Кто выводит их воинство по числу: Он называет их всех по именам по величию Своей силы, ибо Он силен в силе; ни один не уступает» ( Ис. 40:28). Не может быть никакой неудачи, когда Он проявляет мощь Своей силы. Несмотря на то, каковы они по своей природе, и несмотря на мощь сатаны и его решимость удержать всех своих подданных, могущественная сила Божья действует эффективно и безошибочно во всех верующих. Объединенные усилия всех существ во вселенной не могли помешать Богу воскресить Христа из мертвых. Они также не могут помешать Ему проявить веру в Своих избранных.
Среди богословов ведется много споров относительно силы, дарованной Богом для обращения грешников, однако для этого нет реальной причины. Если хочешь знать, какая сила заложена в каком-нибудь деле, спроси у самого работника. Здесь Преобразователь душ является указателем этого самого стиха, и Он говорит нам, что это происходит «действием могущества силы Его». Ввиду этих слов все споры по этому вопросу должны быть прекращены. И ввиду этих слов каждый проповедник Евангелия должен склониться перед Богом, сознавая свое бессилие, умоляя Его милостиво проявить Свое всемогущество среди своих духовно мертвых слушателей. Это правда, что в связи с внезапным обращением грешника наблюдатели не осознают, что произошло чудо божественной силы. Когда женщина исцелилась от прикосновения к краю одежды Христа, те, кто стоял рядом, ничего подобного не распознали. Но что Он сказал? «Добродетель вышла из меня» (Лк. 8:46). Его живительная сила мгновенно произвела исцеление. И субъект этого чуда не был не в курсе произошедшей великой перемены, «зная, что произошло в ней» (Марка 5:33).
Почему для обращения души необходимо действие «могучей силы» Бога? Из-за характера выполняемой работы. Как и в случае с физически больным, чем отчаяннее его положение, тем больше навыков требуется от врача, чтобы его вылечить. Только когда мы узнаем из Священного Писания и на собственном опыте испытаем безнадежное состояние падшего человека, мы сможем увидеть необходимость вмешательства Всемогущего, если человек когда-либо хочет спастись. Обращение грешника – это большее чудо, и оно требует приложения большей силы, чем сотворение человека. Как же так? Потому что творение – это просто создание существа, а обращение – это преобразование того, кто ему противостоит. В одном нет препятствий; в другом — всевозможное сопротивление. Хоть и нечем помочь, но в творении нечему было противодействовать. Но в связи с новым творением есть плотские помышления, которые «есть вражда против Бога, ибо закону Божию не покоряются, да и не могут» (Рим. 8:7). Вода не более отличается от огня, чем грех отличается от святости, природный человек отличается от Бога. Только Всемогущий может подавить эту вражду и привить любовь к Его закону.
«Ибо орудия нашей [служебной] брани не плотские, но сильные Богом на разрушение твердынь: низвергают... [рассуждения] и всякое высокое, возвышающееся против... Бога, и приносят в плен всякое помышление в послушание Христу» (2 Кор. 10:4). Этими словами апостол намекает на трудности, с которыми сталкиваются проповедники Евангелия. Он уподобляет рассуждения плотского ума и предрассудки развращенного сердца, за которыми плотский человек ищет убежища от требований Евангелия, с компанией в мощной крепости, которая отказывается сдаться. Независимо от того, насколько привлекательно раздаются приглашения или насколько авторитетно навязываются требования Евангелия, у плотского человека есть множество возражений, которые им не поддаются. Только когда истина становится «сильной через Бога», гордыня грешника подавляется и он уступает требованиям господства Христа. Человек настолько предан своим похотям, настолько влюблен в своих идолов, что, если бы в нем не действовала «могучая сила» Божия, все уговоры всего апостольства и усилия всех ангелов не могли бы побудить его оставить их.
«Верующие по действию могучей силы Его». Разве истинность этих слов не был самым поразительным и благословенным примером на примере того, кто первым их написал? Посмотрите, как Савл из Тарса согласился на смерть Стефана и «разрушил церковь, входя в каждый дом и, преследуя мужчин и женщин, заключал их в темницу» (Деяния 8:1, 3). Посмотрите, как он «однако выдыхает угрозы и убийства на учеников Господних» (Деяния 9:1), идет к первосвященнику и просит грамоты, чтобы, если он найдет такие в синагогах Дамаска, «будь... мужчин или женщин, он мог бы привести их связанными в Иерусалим». Почему менее чем через неделю он проповедовал Христа в синагогах Дамаска? Что вызвало такую удивительную трансформацию? Что заставило этого мятежника воскликнуть: «Господи, что повелишь мне делать?» Что превратило гонителя Савла в проповедующего Евангелие Павла? Не что иное, как могучая сила Божия, и он заявил, что его случай был «образцовым» (1 Тим. 1:16). Правда, в этом было что-то необычное, но сила во всех случаях одна и та же.
В заключение давайте внимательно заметим, что это действие могучей силы Божией не ограничивается прошлым: дело не в том, «кто верил», а в том, «кто верит согласно». Речь идет не только о действующей в нас вере Бога, но и о ее поддержании. Христианин не может проявлять веру в себя и еще меньше увеличивать ее, чем он мог бы ее породить. Это ясно из другой молитвы нашего апостола, в которой он просил Бога «исполнить всякое благоволение по благости Своей и дело веры в силе» (2 Фес. 1:11). Вера могла продолжать действовать только божественной силой. Этот момент ревностно охраняется: «Сия есть победа, побеждающая мир, вера наша» непосредственно предшествует словам «всякий, рожденный от Бога, побеждает мир» (1 Иоанна 5:4). Хотя вера является инструментом, только Бог делает ее действенной, и поэтому мы должны восклицать: «Благодарение Богу, даровавшему нам победу» (1 Кор. 15:57).
 
 

14. Молитва о признании триумфа Христа
 
 
Ефесянам 1:20
Мы были заняты силой Божьей, проявляющейся в отношении Его народа. Сначала мы описали его превосходство: «чрезвычайное величие Его силы», а затем краткое заявление о том, что оно «к нам», что в общих чертах охватывает все его действия внутри, над святыми. Во-вторых, мы стремились увеличить его эффективность: «кто верует согласно действию могучей силы Его». Вкратце, это включает в себя две вещи: оживление души и передачу принципа веры как божественного дара. Тот, кто духовно мёртв, не может духовно верить. Естественный человек способен верить Писанию естественным или мысленным образом (поскольку он верит в достоверную человеческую историю), но он не может спасительно верить в Евангелие до тех пор, пока не родится свыше (Иоанна 1:12-13; 3:3, 5). Нам нужно молиться о лучшем понимании этих вещей: «чтобы мы знали, что есть». И теперь, в-третьих, нам следует рассмотреть, как эта могущественная сила Божья действовала в отношении нашего Спасителя.
Четыре важных вопроса
«Верующие по действию силы Его, которую Он сотворил во Христе, воскресив Его из мертвых» (Еф. 1:19-20). В нашем исследовании и размышлении над этими словами мы сосредоточимся на четырех вопросах. Во-первых, что в связи с воскресением Христа потребовало проявления силы Божьей силы? Во-вторых, почему воскресение Христа Богом стало единицей или стандартом измерения силы, которую Он проявляет в верующих? В-третьих, какова точная природа силы, которую тогда проявил Бог? Было ли это просто Его всемогущество или что-то в дополнение к нему? Была ли это просто физическая сила? Если нет, то что? В-четвертых, каковы основные аналогии между тем, как Бог воскресил Христа из мертвых, и тем, как Он привел нас к вере? Хотя эти вопросы весьма различны, в определенных моментах они пересекаются, поэтому, пытаясь дать ответы на все из них, мы не будем ограничиваться строгим соблюдением их порядка.
Первая глава Послания к Ефесянам – не единственный отрывок, который напрямую связывает божественную силу с воскресением Христа из мертвых. В Послании к Римлянам 1:3-4 нам сказано, что Господь наш Иисус Христос «был произведён от семени Давидова по плоти и объявлен Сыном Божьим в силе, по духу святости, посредством воскресения из мертвец." Из всех чудесных дел, которые сотворил Бог для Христа, — в чуде Своего воплощения, в сохранении Его младенцем от злобы Ирода, в помазании Его Духом Святым, — особенно выделяется именно это выведение Его из гроба. упомянуть. Христос представил Себя Израилю как их Мессию и подтвердил: «Я и Отец — одно». Если бы Его притязания были ложными, могила удержала бы Его; воскресив Его из мертвых Своей силой, Бог поставил Свою печать на все учение Христа и продемонстрировал, что Он действительно был «Сыном Божьим». «Хотя Он и был распят от немощи» – ибо Он не приложил усилий, чтобы противостоять Своим врагам и спасти Себя из их рук – «но жив силою Божией» (2 Кор. 13:4). В других отрывках говорится, что Христос воскрес снова Своей силой, но это не та сторона истины, которая сейчас перед нами.
Первый вопрос, который следует рассмотреть: что особенного было в связи с воскресением Христа из мертвых, что сделало могучую силу Бога гораздо более очевидной, чем будущее воскрешение всего человеческого рода? Поскольку смерть, которой умер Христос, не была обычной, Его воскресение должно быть необычным. Здесь мы вступаем в царство глубочайшей тайны, и только поскольку наши мысли сформированы ясным учением Священного Писания, мы можем в какой-то мере войти в его смысл. Бог сделал Христа грехом для Своего народа, когда возложил на Него грехи всех их. Следовательно, Он был «проклят» и должен был получить ужасную плату за грех, которая включала в себя нечто большее, чем просто растворение души и тела. Христос не только умер, но и был предан могиле. «Христос, воскреснув из мертвых, уже не умирает: смерть уже не имеет над Ним власти» (Рим. 6:9). Это ясно подразумевает, что в течение этих трех дней Он находился под властью смерти. Он был узником смерти, Он был «законным пленником смерти» (Ис. 49:24), крепко удерживаемым в ее страшной хватке.
«Которого Бог воскресил, разрешив муки смерти, потому что невозможно было удержать Его» (Деяния 2:24). Вот новозаветное доказательство того, что Христос был удержан смертью и что Бог освободил Его от чего-то, чтобы Его воскресение. Слова Священного Писания настолько полны, что зачастую ни одно определение не может раскрыть их смысл. Здесь дело обстоит именно так. «Смертельные боли» относятся к тому, что Христос претерпел на кресте: не только и не в первую очередь телесные боли естественной смерти (хотя они были острыми и многочисленными), но и душевные муки духовной смерти. Жан Кальвин заявил: «Если бы Христос просто умер телесной смертью, никакой цели этим не было бы достигнуто: необходимо было также, чтобы Он почувствовал остроту божественного мщения, чтобы умилостивить гнев Божий и удовлетворить Его справедливость. Следовательно, Ему необходимо было бороться с силой ада и ужасом вечной смерти». Боли этой «смерти» постигли Его, когда Он воскликнул: «Теперь встревожена душа Моя» (Иоанна 12:27). Эти боли усилились в Гефсимании и во всей полноте были испытаны в течение трех часов тьмы, когда Бог затем «развязал» их, так что Христос пережил воскресение души.
Греческое слово «боли» в Деяниях 2:24 переведено как «роды у женщины с ребенком» в 1 Фессалоникийцам 5:3. Буквально этот термин означает «родовые муки смерти». Свет на это почти парадоксальное выражение проливает Исайя 53:11, где ранее было объявлено, что Спаситель «увидит труд души Своей и насытится». Прежде чем Его Церковь могла быть живо зарождена, Христу пришлось претерпеть в Своей душе муки труда, и Он умер в тех же муках духовно, когда Он был отделен от Бога, хотя через три часа Он был освобожден от них. Эти слова «смертные муки» являются цитатой из мессианского высказывания из Псалма 17:5: «Новости ада окружили меня», которое, используя другую метафору, выявляет другой аспект смерти Христа, а именно заключение и связывание (ср. тот же образ с Мф. 5:25-26). Как наш Поручитель, Христос был арестован божественным правосудием и не мог быть освобожден до тех пор, пока Он полностью не выплатил наш долг. Его «Совершилось» возвестило, что полная оплата была уплачена, однако Его тело было «освобождено» из могилы только через три дня (ср.: «Он был взят из темницы», Исайя 53:8).
Эти две вещи снова различаются в заявлении Христа: «Не оставишь души моей в аду [она была «разрешена» и пошла в рай]; и не позволишь Святому Твоему увидеть тление» тела (Пс. 16:10). . Христос не просто умер, но был «погребён» и три дня оставался в мёртвом состоянии. Следовательно, Бог воскресил Его не просто из смерти, но «из мертвых», из состояния смерти: если бы Он «оживил» или оживил Его сразу после Его кончины на кресте, это было бы воскресением Его из «смерти», а не из мертвых». Христос одержал победу не только над смертью, но и над могилой. Эти двое различаются словами: «О смерть, где твое жало? О могила, где твоя победа?» (1 Кор. 15:55). Это объясняет: «Он воскресил Его из мертвых [т. е. из состояния смерти], чтобы он уже не мог вернуться в тление» (Деяния 13:34). Христос вошел в состояние или место развращения, а именно, в могилу, но, по словам Гудвина, «как Его тело было свободно от болезней, пока Он жил, так оно было свободно от разложения, когда Он умер».
Христос не просто воскрес из смерти, но из мертвых
Таким образом, мы полагаем, что в Деяниях 2:24 есть тройная двойная аллюзия. Во-первых, «смерть», от боли и уз которой Бог освободил Христа, была второй смертью, которую Он «вкусил» (Евр. 2:9), и физическим распадом. Во-вторых, что Он был «освобожден» от мук первого по завершении трех часов тьмы (ибо Его «Отец, в руку Твою предаю дух Мой» показывает, что Он снова был в общении с Ним); и что Он был освобожден от последнего, когда вышел из гроба. В-третьих, греческое слово в Деяниях 2:24 правильно переведено как «боли» или «муки», тогда как еврейское слово в Псалме 18:5 означает «вервы» — явный намек на двойную линию истины, приносящую идея того, кто содержится в тюрьме. «Невозможно было удержать его» от смерти, потому что речь шла о божественной правдивости (Бог объявил о Своем воскресении), потому что на карту была поставлена верность Его завету, потому что основной принцип Его правления («Почитающих Меня я буду честь») требовал, чтобы Христос был воскрешен, и поскольку закон требовал, Он должен был получить свою награду.
Поскольку именно Бог предал Христа за наши преступления (Деяния 2:23; Римлянам 4:24-25) – не только физическую смерть, но и все, что включено в «возмездие за грех», – так Он один мог избавить Ему от той смерти, а впоследствии и от темницы могилы. Лично мы верим, что Бог и тогда избавил Христа от сил тьмы. В этом вопросе Писание не очень ясно высказывается, однако мы считаем, что оно вполне неявно. Мы не знаем ни одного писателя, который попытался бы разобраться с этим вопросом — по общему признанию загадочным — и поэтому мы были бы вдвойне осторожны и сообщили читателю, что то, что мы сейчас выдвигаем, не находится в духе догматизма. Во-первых, исходя из закона аналогии, не кажется ли весьма вероятным, что сатана приложит все возможные усилия, чтобы предотвратить воскресение Христа? Очень скоро после рождения Христа дьявол побудил Ирода убить Его (Откр. 12:4), и не следует ли нам рассматривать второе искушение (Мф. 4:5-6) как еще один отчаянный шаг в том же направлении? Мы знаем, что он вложил в сердце Иуды предать Его (Иоанна 13:2).
Во-вторых, будучи арестованным в саду, Христос сказал Своим врагам: «Это ваш час и власть тьмы» (Луки 22:53). Как долго длился этот «час»? Если Откровение 12:4 подтверждает вывод о том, что дьявол побудил Ирода убить Христа в детстве, не можем ли мы справедливо заключить, что он вдохновил первосвященников и фарисеев сказать Пилату: «Итак прикажи устроить гроб» (Мф. 27:64), чтобы тяжелый камень был заткнут его устье, камень «запечатан», и для его охраны была поставлена «охрана» воинов? В-третьих, не «испортив начальства и власти, и выставив их напоказ, восторжествуя над ними в Себе» (Кол. 2:15), явно не подразумевается совместные усилия сил зла воспротивиться Его воскресению и вознесение? Как еще Он «победил над ними»? Почему «Царя славы» при входе на небеса приветствовали как «Господь сильный и крепкий, Господь сильный в брани» (Пс. 24:7-8)? Не является ли это вероятной ссылкой на Его победу над адскими силами? Исаия 58:18-19, кажется, дает подтверждение.
Божья «Могущественная Сила»
Наконец, не приводит ли приведенная здесь аналогия с нашим обращением к такому заключению? Здесь сказано, что мы должны «веровать по действию могучей силы Божией, которую Он сотворил во Христе, когда Он воскресил Его из мертвых и поставил одесную Себя на небесах». Теперь мы вне всякого сомнения знаем, что могучая сила Божия, приводящая нас к спасительной вере, в значительной степени направлена на избавление нас от рабства сатаны (см. Деяния 26:18; Кол. 1:13; Евр. 2: 14-15). Если тогда сатана стремился удержать нас навсегда, но ему помешало божественное всемогущество, и если существует точная и совершенная параллель между этим аспектом нашего обращения и тем, что Бог совершил во Христе, когда Он воскресил Его из мертвых, то не должны ли мы заключить, что Сатана тоже стремился навсегда удержать Христа в могиле, но что Бог победил Его и восторжествовал над всем его сопротивлением? В этом вопросе у нас нет никаких сомнений.
Теперь мы обратимся к рассмотрению того, почему Божье воскресение Христа из мертвых стало единицей или стандартом измерения силы, которую Он проявляет в тех, «кто верует». Это одновременно образец и залог того, что Бог может и сделает для Своего народа. В Ветхом Завете стандартным чудом было освобождение Израиля из Египта: снова и снова упоминалось Красное море как высшее проявление силы Бога, помогающей и спасающей. Когда пророки стремились внушить мужество и уверенность, они указывали на это могущественное избавление (Ис. 43:16-18; 51:9-10). Когда Бог возобновил Свое обещание Израилю, Он вернул их на то же место и сказал: «Во дни твоего выхода из земли Египетской Я покажу ему чудеса» (Михей 7:15). Но в Новом Завете Красное море заменено пустой гробницей, а воскресение Христа из мертвых указывается как великий триумф Всемогущего и стандарт того, что Бог сделает для нас, «верующих».
Какое утешение это должно приносить! Какую святую уверенность должно вселять в сердца верующих тот факт, что могущественная сила Божья действует за них! Что та же самая сила, которая действовала во Христе, воскресив Его из мертвых, действует как по отношению к ним, так и в них. Это сила, не поддающаяся сопротивлению: «Если Бог за нас, кто может быть против нас?» Это сила, которая превосходит и торжествует над всеми нашими слабостями: «Теперь к Тому, Кто может сохранить вас». Это сила, достаточная для удовлетворения всех наших потребностей. Когда Спаситель учил нас молиться о нашем ежедневном пропитании, избавлении от зла, прощении наших грехов, какие аргументы Он велел нам использовать? «Ибо Твое есть Царство и сила и слава». Это сила, которая сделает для нас гораздо больше всего, о чем мы просим или о чем помышляем (Еф. 3:20). Как мы должны быть благодарны, что это так. Как постоянно мы должны полагаться на эту силу и полагаться на нее. Как должно укрепить нашу веру знание того, что Тот, Кто воскресил из мертвых Господа нашего Иисуса, еще сделает нас «совершенными во всяком добром деле, для исполнения воли Его» (Евр. 13:20-21).
Давайте теперь попытаемся дать ответ на вопрос: какова точная природа «силы», которую Бог проявил, воскресив Христа и приведя нас к спасительной вере? Было ли это просто Его всемогущество или что-то в дополнение к нему? Была ли это просто физическая сила? Если нет, то что? Под «физической силой» мы подразумеваем силу Бога, действующую в материальном мире и производящую физические эффекты. Теперь, если мы примем во внимание природу смерти Христа как искупления за грех, то должно быть совершенно очевидно, что в воскрешении Его из мертвых было задействовано больше, чем в разрушении этой земли и создании новой. один. Возможно, нелегко найти термины, подходящие для выражения того, что мы имеем в виду, и тем более для разумной передачи идей нашим читателям, но мы попытаемся. Когда Христос очистил прокаженного, открыл уши глухим, дал зрение слепым, произошло проявление всемогущества. То же самое было, когда Бог воскресил Христа из мертвых, но было нечто большее.
Смерть Христа была юридической сделкой, поэтому юридический элемент вошел в Его воскресение. Его смерть была выражением полного наказания по закону, наложенного Судьей всех. Это было вынесено «справедливым за неправедных», святой Поручитель получил ужасную плату, причитавшуюся тем, кого Он представлял. И это было перенесено с полной уверенностью в блаженном исходе. Когда Христос «возвеличил закон» служением и страданиями, делами и смертью, Он «предал Себя Судье праведному» (1 Пет. 2:23), заявив: «Знаю, что не постыжусь: Он есть близко к тому, что оправдывает меня» (Ис. 50:7-8). И воскресение Его Богом из мертвых было Его ответом на предсмертный призыв Того, Кто был изгнан миром: это был ответ Бога на доверие Спасителя к Себе. Именно Бог действовал как божественный судья в споре между Своим Помазанником и миром, который отрекся от Него: Бог отменил их ошибочный приговор и оправдал Того, кто довел их злобу до крайности.
Христос воскрес как Глава Своего народа
Праведность требовала, чтобы Бог воскресил Христа из мертвых. Закон требовал, чтобы Тот, Кто так блестяще почтил его, вступил в награду. Святость настаивала на том, чтобы безгрешный был освобожден из могилы. Воскресив Его из мёртвых, Бог открыто заявил, что всё, чему учил Христос, было истиной, поставил Свою печать на триумфальное завершение Его величайшей миссии и засвидетельствовал Своё принятие удовлетворения, которое Он принес Своему народу. Первоначальное творение являло «вечную силу и Божество» Творца (Рим. 1:20), но то, что мы сейчас рассматриваем, сделало нечто большее: «Христос воскрес... славою Отца» (Рим. 6:4). Христос был воскрешен не просто как частное лицо, но как Глава Своего народа. Церковь восстала в Нем и с Ним (Еф. 2:5-6; Колоссянам 3:1). Творить было актом силы, но создать новое творение из разрушенного и разрушенного старого творения было славной силой, моральным триумфом. Это была славная сила, которая превратила проклятие в бесконечное благословение.
Христос был «за нас сделан проклятием», однако Бог «сделал Его блаженнейшим на веки» (Пс. 21:6). Вплоть до самой могилы сила, которая преобладает над человеком (и которая преобладает над Сыном Человеческим), есть сила смерти. Таким образом, было засвидетельствовано всеобщее царство греха: «Грех царствовал в смерти», как можно перевести греческое послание к Римлянам 5:21. Но воскресение проявляет более превосходную силу праведности через триумфальное возвращение некогда убитого Справедливого в жизнь. И благодаря Его свободе Его народ освобожден. Следовательно, стих, в котором говорится: «Как грех царствовал к [или «в»] смерти», завершается словами: «Так и благодать может царствовать через праведность к жизни вечной через Иисуса Христа, Господа нашего». Таким образом, наш ответ на третий вопрос – это не только всемогущество Бога, но и сила и слава Его праведности, или Его праведной силы. Именно это выражение в значительной степени содержится в Его обещании трепещущим святым: «Не бойтесь... Я поддержу тебя десницей праведности Моей» (Ис. 41:10).
Каковы основные аналогии между Божьим воскресением Христа из мертвых и Его действием в верующих и для тех, кто верит? Прежде чем ответить на этот вопрос, отметим, что воскресение Христа было не только нашим образцом, но и залогом и обеспечивающей его причиной, ибо «Он воскрес для нашего оправдания» (Рим. 4:25). Воскресение Христа было необходимо не только для того, чтобы продемонстрировать принятие Богом Его удовлетворения за нас, но и как необходимый шаг для обеспечения применения к нам заслуг Его жертвы, чтобы сообщить «верные милости Давида» (Деяния 13:34). ) нам. «Ибо Я живу, — сказал Он, — и вы будете жить» (Иоанна 14:19); в противном случае Он был бы Женихом без невесты, Искупителем без искупленных, живой Главой безжизненного тела. Божье воскресение Христа из мертвых было залогом того, что Он оживит к обновленной жизни всех, за кого Он умер. Умершее пшеничное зерно «приносит много плода» (Иоанна 12:24).
На полях Исайи 53:9 говорится, что Христос был «с нечестивцами в смерти Своей», ибо в Своей душе Он вкусил вторую смерть, а в Своем теле Он претерпел естественную смерть; таким образом Он пережил как духовное, так и естественное воскресение. То же самое происходит и с Его народом: первые при возрождении, вторые при возвращении Христа. Как Христос был избавлен от казни праведностью Божией, так и все верующие (Рим. 1:16-17). Как Христос был избавлен от сил сатаны, так и мы избавлены от «силы тьмы» (Кол. 1:13). Как Христос был создан «по силе жизни вечной» (Евр. 7:16), так и мы «никогда не погибнем, но будем иметь жизнь вечную». Как Христос был вознесен к чести и славе, так и мы будем. Мы и ныне являемся сынами Божьими, но еще не открыто, какими мы будем: «но знаем, что, когда Он явится, будем подобны Ему, ибо увидим Его, как Он есть» (1 Иоанна). 3:2). Аллилуйя!
Нас занимало чрезвычайное величие Божьей силы в связи с Его работой благодати среди Его святых. Напомним читателю, что отрывок, который мы рассмотрели и рассматриваем, является не частью формального изложения доктрины, а скорее молитвой. В нем апостол просил, чтобы народ Божий знал: во-первых, в чем заключается высочайшее превосходство этой силы; Во-вторых, это «к нам» — для нас, действующих от нашего имени, наше главное средство; В-третьих, оно действенно, поскольку мы «верим» согласно его непобедимой мощи; В-четвертых, оно действует в нас и внутри нас «согласно» тому, что оно произвело во Христе, когда Бог воскресил Его из мертвых. Не меньшее могущество доводит добрую работу в наших душах до триумфального завершения. Сейчас чрезвычайно важно, чтобы христиане более твердо и полно «познали» и уразумели эти вещи, иначе нас не научат (на примере Павла) искренне молиться за них. Прежде чем двигаться дальше, давайте кратко укажем, какой вид «знания» здесь имеется в виду.
Как получить знание о духовных вещах
Есть три пути, которыми верующий может получить познание духовных вещей: через усердное применение ума к учению Писания, через проявление веры в то, что открыто, через личный опыт духовных вещей в душе и жизнь. Очевидно, здесь имеется в виду не просто умственное понимание их, ибо оно может быть достигнуто, не прибегая к молитве. Мы также не думаем, что это четвертое прошение имело в виду расширенное переживание его сути. Те, кто внимательно следил за нашим изложением Послания к Ефесянам 1:17-19, не должны ни удивляться, ни спотыкаться о нашем заключении. Когда Павел выразил стремление «чтобы познать Его и силу воскресения Его» (Флп. 3:10), он, несомненно, имел в виду более близкое знакомство со Христом и возрастающую меру силы Его воскресения в результате это – чтобы он мог испытать большее избавление от той духовной мертвенности, которую действия неверия производят даже в обновленных. Но это не тот конкретный аспект истины или христианского опыта, который находится перед нами в Ефесянам 1:19-21.
В наших комментариях к «познанию Его» (конец 5:17) мы стремились показать, что здесь имеется в виду более глубокое и влиятельное познание Бога во Христе, возрастающее экспериментальное знакомство с Ним, приводящее к нашему удовольствию. себя в Нем и наслаждаемся более близким общением, ведущим к открытому признанию Его на словах и в жизни. Затем мы указали, что «вы можете знать, в чем состоит надежда Его призвания» означает «вы можете увидеть ясные доказательства того же, основания, на которых зиждется ваше осознание того, что вы получили действенный призыв от Бога, и тем самым быть уверенными в том, что вы получили действенный призыв от Бога». ваше сыновнее отношение к Нему. «А какое богатство славы наследия Его во святых» мы определили как «лучшее постижение предмета вашего упования и осуществление славы, к которой вы призваны». каково чрезвычайное величие силы Его" означает, что наши сердца могут быть уверены в том, что, несмотря на все помехи и препятствия, Бог совершит Своё доброе дело в нас и благополучно введёт нас в обещанное наследие.
Заметьте, это не «что такое чрезвычайное величие силы Божией, которая произвела или действует в нас», но «что относится к нам» — нечто объективное для веры, а не субъективное в опыте. Таким образом, мы соглашаемся с Гудвином: «Чтобы человек осознал и понял, что он может прославить Бога, и поверил, какая великая сила воскресила Христа из смерти в жизнь, и что не меньшая сила действует в верующих, когда она производит веру, именно это «знание» имел в виду апостол». О, если бы верующие могли осознать по результатам, производимым в них присутствием и действием данной Богом веры, какую могущественную силу должна была произвести в них и будет продолжать делать это. Чтобы они могли не только иметь свидетельства того, что совершила в них сила Божия, но и яснее воспринимать характер самой этой силы и с доверием заниматься ею. Сила Божья бесконечно превосходит все наши чувства и переживания, связанные с ней. Вера должна быть поглощена самой силой, а не просто ее последствиями.
Знания, которые вера передает душе, слишком мало осознаются. Спасительная вера позволяет ее обладателю постигать вещи, непостижимые простому человеческому разуму, сообщая знание, незнакомое ученым и философам. «Верой мы понимаем, что миры устроены словом [или простым повелением] Божия» (Евр. 11:3). Вера дает поддержку разуму тому, на что надеются, и делает реальные вещи невидимыми. Вера привлекает сердце к объектам, которые лежат далеко за пределами досягаемости любого естественного чувства, например, будущее воскресение наших тел. Вера знает то, чего не может постичь разум и то, к чему чувства не имеют никакого отношения. Человек хочет знать, прежде чем поверит, но необходимо проявить веру, прежде чем можно будет познать дела Божии: «верующие и познавшие истину» (1 Тим. 4:3). Это не значит, что мы уверены и поэтому верим, но «мы веруем и уверены» (Иоанна 6:69). Если мы хотим больше ощутить Божью силу, мы должны больше узнать о ней через проявление веры в нее. «Если поверишь, увидишь славу Божию» (Иоанна 11:40) – таков Его неизменный порядок.
Действие могучей силы Бога
В предыдущей главе мы остановились на том факте, что сила, проявляемая Богом в Его деле благодати внутри нас, «согласна действию могучей силы Его, которую Он сотворил во Христе, когда воскресил Его из мертвых». Но это не завершает вдохновенное заявление: «и поставил Его одесную Себя на небесах, превыше всякого начальства и власти» (Еф. 1:20-21). Это также показывает нам силу Божию. . Не только Божье воскресение Христа, но и Его перевод и превознесение Его также являются важными частями стандарта Его действий в Его святых и для Его святых. Это то, что Бог хочет, чтобы мы знали, и это то, чем должна заниматься и проявляться наша вера: то, что Бог совершил в Главе, Он будет действовать и в Своих членах; что Христос здесь представлен как образец или стандарт Его действий по отношению к христианам. Любовь, которая побудила Отца так славно трудиться в Своем Сыне, — это любовь, которую Отец испытывает к Своим сыновьям (Иоанна 17:23). Физическая, юридическая и моральная сила, которую Отец предоставил Христу, применяется и для нас. Чудесные дела, которые сила совершила над Искупителем, будут повторены и в искупленных.
«И посадил Его [посадил Его] одесную Себя на небесах». Это представляет нам один из великих догматов христианской веры. Смерть, воскресение и возвеличение Христа образуют тройное основание, на котором покоятся все наши надежды. Каждый из них превосходит возможности ограниченного разума, но они «не противоречат» тем, кому учит Бог. В тот момент, когда мы начинаем рассуждать о них, мы создаем трудности и запутываем себя. Только когда мы в простоте примем то, что открыто в этом Божественном, наша вера «устоит в силе Божией». Возвышение Христа является такой же глубокой тайной для плотской мудрости, как Его смерть и воскресение, но одно так же ясно изложено в Слове истины, как и другое. Поднимается ли вопрос: как возможно было возвыситься Богу Сыну? Этого достаточно, чтобы спросить: как же Он мог унизиться? Мы здесь размышляем не о Боге-Сыне просто и абсолютно, но о Боге-Сыне, поскольку Он принял человеческую природу в личный союз с Собой. Это Богочеловек умер, воскрес и возвысился.
Вопрос о том, как могло быть возвышено божественное лицо, лучше всего разрешить, рассмотрев, в чем состояло это возвышение. Насколько мы можем понять, оно включало в себя три вещи: снятие той завесы, которая была наброшена на божественную славу Сына Божия Его воплощением, вознесение человеческой природы на небеса, божественную награду, дарованную личности Посредник Его благословенного дела. Томас Мэнтон заявил: «Его возвышение ответило на Его унижение: на Его смерть ответило Его воскресение, на Его уход в могилу — Его вознесение на небеса, на Его лежание в гробнице — Его сидение по правую руку Бога». Вот вам и общее утверждение. Теперь приступим к его усилению. Никто из тех, кто признает утверждения Священного Писания, не станет оспаривать утверждение, что в воплощении Сына Его слава была сокрыта; и так должно было быть, ибо никто не может увидеть Бога и остаться в живых (Исх. 33:20). «Который, будучи в образе Божием, не думал, что это грабеж, быть равным Богу, но уничижил себя, принял вид раба и стал подобен человечеству» (Флп. 2). :6-7).
Земная жизнь нашего Спасителя была жизнью глубокого унижения. От яслей до гроба Его жизнь была путем стыда, страданий и печали. В течение этих тридцати трёх лет Его божественная слава затмевалась, хотя иногда и пробивалась, открывая внимательным и особенно духовным наблюдателям нечто от Его сущностного и официального достоинства. Ангельские воинства, возвещавшие о Его рождении, святости Его жизни, чудесах, которые Он совершил, свидетельстве Отца Небесного, Его преображении на горе, — все провозглашало Его Сыном Божьим, обещанным Искупителем Израиля. Даже мрачная сцена Его смерти была смягчена явлениями, которые указывали на то, что Он не был обычным страдальцем: полуденная тьма, землетрясение, разрыв храмовой завесы невидимой рукой. Тем не менее скорбь и стыд были опытом Христа от младенчества до смерти. По большей части Он был презираем и отвергнут людьми, и ему негде было преклонить голову. Лишь после Его воскресения позор Его распятия был устранен, а надежда Его учеников обновилась. Именно тогда Его молитва в Иоанна 17:15 начала получать ответ.
Пусть будет ясно понятно, что при воплощении не было умаления сущностной славы Сына, ибо она не может ни уменьшиться, ни увеличиться; но оно было затемнено в своем проявлении перед глазами как ангелов, так и людей. Пуритане имели обыкновение иллюстрировать это полным солнечным затмением. Во время этого затмения солнце не теряет своего естественного света и красоты, а остается само по себе прежним; однако из-за тяжелых облаков или луны, проходящей между ним и землей, солнце кажется нам темным. Но как только облака рассеются или солнце освободится от лунного положения, его великолепие снова откроется. Так божественное величие Сына было затемнено, когда «Слово стало плотью», ибо «могучий Бог» принял на Себя «образ раба», войдя в место подчинения и подчинения, и стал послушен до смерти; однако именно «Еммануил» — не кто иной, как «Господь славы» — был распят.
Возвышение Христа
Было необходимо, чтобы божественная слава Христа была в значительной степени сокрыта «во дни плоти Его», ибо, если бы она проявилась в своей естественной яркости, сыны человеческие были бы совершенно поражены. Но было неправильно, что Его божественное величие было затемнено после того, как Он совершил Свой великий труд: «Не надлежало ли Христу пострадать так и войти в славу Свою?» (Луки 24:26). Это «должно» одинаково применимо к обоим пунктам. Страдания Христа были необходимы для искупления наших грехов, и Его возвышение было в равной степени необходимо для применения к нам заслуг Его смерти. Воскресение Христа было необходимым шагом к Его возвышению или входу в славу, как и освобождение Иосифа из тюрьмы, прежде чем он мог стать рядом с фараоном: он не мог быть правителем Египта, пока был в плену! Совершив порученное Ему Отцом дело и выйдя из гроба, Христу не было повода продлевать Свое пребывание на земле.
Утвердив веру Своих апостолов, Своих «послов», посредством «многих безошибочных доказательств» того, что Он восторжествовал над смертью и могилой, тем самым оправдав Свой характер от клеветы Своих врагов и продемонстрировав, что Он «обрел вечное искупление» за Для Его народа было целесообразно, чтобы Христос был взят на небеса, чтобы Он мог осуществлять Своё священническое служение за завесой и посылать им Святого Духа, чтобы совершать Его дела на земле (Иоанна 16:5-7). Вознесшись на небо, Христос не оставил завесы Своей плоти, но пошел туда еще облеченный в человечество, приняв его в вечное соединение со Своей Божественной Личностью, и так Он вошел в присутствие Отца в нашем естестве. Священное Писание слишком просто для какой-либо ошибки на этот счет. Воскресший Христос явился Своим ученикам в теле «из плоти и костей» и ел пищу раньше них (Лк. 24:39, 43). И после того, как он был виден им сорок дней, «когда они смотрели, он был поднят, и облако взяло его с глаз их». Однако два ангела заверили их: «Сей самый Иисус, вознесенный от вас на небо, придет таким же образом, каким вы видели Его восходящим на небо» (Деяния 1:9, 11).
За сменой места немедленно последовала смена государства. Стивен Чарнок заявил: «Как Он спустился, чтобы принять нашу природу, так Он вознесся, чтобы прославить нашу природу. Перенеся ее на небеса, мы получили уверенность в том, что ее никогда не следует откладывать, а навсегда сохранить в этом брачном узле с Божественным. " Прославление человечества нашего Господа (предзнаменование которого было удостоено на святой горе) совершенно находится за пределами человеческого понимания, но приводятся некоторые подробности, которые помогут нам составить некоторое представление о нем. При крещении Бог помазал Его «Духом Святым и силою» (Деяния 10:38), но при вознесении о Нем сказано: «Маслом радости [Духом] помазал Тебя Бог Твой более соучастников Твоих». (Евр. 1:9). Мы полагаем, что это должно было сделать Его человечество способным к служению, которое отныне должно было выполняться в нем. Мы снова цитируем Чарнока: «Оно было настолько расширено и одухотворено, что стало удобным жилищем для пребывания всей полноты Его Божества и совершения всех надлежащих действий: «в Нем обитает вся полнота Божества телесно» (Кол. 2:9): не жить, как в тюрьме, но вырваться наружу во всей своей славе и благодати, не «прежде обитая» в ней, но теперь «живет». Если праведники должны «сиять, как солнце, в Царство Отца их» (Мф. 13:43). Глава праведных сияет выше солнца, ибо имеет славу на теле Своем, не только от славы души Своей (как будут иметь святые), но от славы Его Божественности в соединении с ним. Слава Его Божественности сияет на Его человечестве, как луч солнца, который передает ослепительную яркость куску хрусталя».
О том, как выглядит эта ослепительная яркость, можно судить по ослепляющему эффекту, который ее мгновенное появление оказало на Савла из Тарса: «Осиял с неба великий свет вокруг» его, сопровождаемый голосом «Иисуса из Назарета» и нам сказано, что какое-то время он «не мог видеть от славы света того» (Деяния 22:6-11). Как необходимо было взять Христа на небо: ни один смертный не мог бы жить в присутствии прославленного Христа на земле. Человек греха будет уничтожен «сиянием пришествия своего» (2 Фес. 2:8).
В-третьих, превознесение Христа было божественной наградой, дарованной Посреднику за Его благословенное дело. Было уместно, чтобы Бог прославил Христа из-за славы, которая сошла к Нему от Его работы. Искупитель всего лишь констатировал факт, когда Он сказал Отцу: «Я прославил Тебя на земле: Я совершил дело, которое Ты поручил Мне совершить» (Иоанна 17:4). Бог получил больше славы от завершенной работы Христа, чем от всех дел Своих рук. Его закон был возвеличен, Его правительство оправдано, Его заклятый враг свергнут, Его образ восстановлен Его народу, и поэтому было уместно, чтобы Он увенчал Посредника славой и честью. Поскольку Он излил Свою душу на смерть, Бог сказал: «Поэтому Я разделю его долю с великими» (Ис. 53:12). Так как Он возлюбил правду и возненавидел беззаконие, то Бог помазал Его елеем радости более соучастников Его (Псалом 45:7). Поскольку Он стал послушен даже до смерти, даже до смерти крестной, «и Бог превознес Его и дал Ему имя выше всякого имени» (Флп. 2:9). Это была посредническая слава, которая была дарована Ему.
Заключительные стихи 1-й главы Послания к Ефесянам сообщают нам, в чем состоит эта награда. Это было восседание Христа как Посредника по правую руку Бога. Это было возвышение Его над всеми небесными иерархиями. Это было подчинение всего сущего под Его ноги, так что сами силы зла теперь находятся под Его непосредственным контролем. Это было предоставление Ему власти над всем и фактического Правителя вселенной. Это было для того, чтобы Он мог осуществлять вселенскую власть на благо Своей Церкви. Это было для того, чтобы Он мог наполнить всё. Таким образом, мы снова видим необходимость перенесения Христа с земли на небо. Поскольку все провидение осуществляется с небес и поскольку вся власть (Матфея 28:18) и весь суд (Иоанна 5:22) были переданы Христу, было правильно, что Он воссел на небесном престоле. Тот, Кому были даны народы в Его наследие и самая отдаленная часть земли в Его владение, не мог должным образом раскачивать Свой скипетр из какого-то местного уголка Своей империи. Как указывает Чарнок: «Неуместно было, чтобы Тот, Кто стал Главой начальств и властей, Правителем ангельских духов, имел более скромное жилище, чем величайший из Его подданных, и столь же низкое, как самые подлые из Его вассалов. " «Такой Первосвященник стал нам... святым, невинным, непорочным, отделенным от грешников и поставленным выше небес» (Евр. 7:26).
Французский пуританин Дайль умело утверждал: «Мудрость Божия расположила все причины в порядке, превосходящем те следствия, которые от них зависят: небеса находятся над землей, потому что земля находится под их влиянием, а солнце — над землей, потому что Земля просвещается ею. Не менее необходимо было по порядку Божией мудрости, чтобы Тот, Кого Бог сделал Своим Наместником и на небе, и на земле и имел возложенное на Него управление всеми вещами, поселился в место выше всех Его подданных». Было уместно, чтобы, как земной царь имел земной дворец, так и наш великий Первосвященник жил в нерукотворном храме. Как мог бы Он привести Церковь к счастливому бессмертию, если бы Он не был первым обладателем того неба, к которому Он должен был привести ее? Поскольку Он назначен Судьей всего мира, не должен ли Он восседать на небесном суде и там в величии исполнять это торжественное поручение?
Посредник возвысился превыше всего
Как Посредник Христос был и остается одновременно Богом и человеком, или Богочеловеком, и как таковой Он был превознесен и вознагражден. Его божественная слава больше не затмевается, ибо вместо того, чтобы действовать в образе слуги, Он теперь царствует как Царь царей и Господь господствующих. Его человечность была вознесена на небеса и прославлена славой, затмевающей всякое другое творение. Хотя Он все еще облечен плотью, Его божественная слава теперь не сокрыта, как это было раньше. Его человечество теперь наполнено всеми божественными совершенствами, на которые только способна сотворенная природа. Оно не обожествляется, а прославляется.
Джон Оуэн писал о человечности Христа: «Оно не сделано всеведущим, вездесущим, всемогущим, но возвышено в полноте всех Божественных совершенств и бесконечно выше славы ангелов и людей. Ибо по существу этой славы человеческой природы Христа верующие станут причастниками этого, ибо, когда мы увидим Его таким, какой Он есть, «мы будем подобны Ему», но что касается степеней и меры ее, Его слава превыше всего, в чем мы можем стать причастниками».
 
 

15. Молитва поклонения
 
 
Ефесянам 1:20-23
В большой степени проиграли те христиане, чьи мысли о Христе почти ограничиваются Вифлеемскими яслями и Голгофским крестом. Хотя мы не можем быть достаточно благодарны за смерть Христа, за наше спасение и за связанное с этим вечное блаженство, мы должны помнить, что Его смерть на Голгофе не была завершением Его истории. Важные наставления и духовные преимущества можно получить, если направить наше внимание также на Его воскресение, поскольку это благословенное событие не только явилось убедительным свидетельством божественности Его миссии и предоставило наиболее прочное основание для нашей веры в Него; это также залог и уверенность в том, что мы тоже воскреснем из мертвых. Далее Слово истины сообщает нам, что, пробыв на земле сорок дней, воскресший Спаситель вознесся на небо, что Он теперь восседает по правую руку Бога, где Он ходатайствует за Свой народ. В посланиях наш взгляд часто направлен на прославленное и возвышенное состояние нашего Спасителя, и привилегией и обязанностью веры является следовать за Ним в присутствие Отца, видеть Его за завесой и смотреть на Него как на Царя царей.
Верховенство посредника Богочеловека
В заключительной части молитвы апостола в 1-й главе Послания к Ефесянам нам напоминают, что воскресший Искупитель был облечен всей силой, властью и владычеством. Это было частью Его награды и триумфа (Фил. 2:9). Именно как Богочеловек-Посредник Он был облечен и получил скипетр вселенной. Также, будучи Главой Церкви, Христос проходил за завесу, «куда для нас вошел Предтеча» (Евр. 6:20). Как это должно укрепить веру и ободрить сердца всех, кто доверился Ему! Не остается места для сомнений или неуверенности в ценности и приемлемости для Бога послушания и смерти Христа. Отец дал Тому, Кто понес грехи и проклятия Своего народа, высшее почетное место на небесах. Как это указывает на место, которое спасение Его святых занимает в замыслах и управлении Бога! Положение, в которое был возведен Спаситель, вне всякого сомнения, демонстрирует степень важности, которую Сам Бог придает искуплению Своей Церкви. Положение, которое сейчас занимает Христос, и власть, данная Ему, созданы ради тех, кто куплен Его кровью.
«Чтобы вы знали... каково чрезвычайное величие Его силы для нас... которую Он сотворил во Христе, когда воскресил Его из мертвых и поставил одесную Себя на небесах» (Еф. 1:18-20). Здесь весь акцент делается на могущественных и чудесных действиях Отца, а не на проявлении божественных качеств Сына, как в Иоанна 10:18 и Ефесянам 4:8. Эта сила Божия в вознесении, превознесении и прославлении Христа не соответствовала обычному ходу природы и не направлялась им; оно было особенным, необыкновенным, сверхъестественным — противоречащим природе и неподвластным никакому существу. Так же происходит возрождение и освящение всех членов мистического Тела Христова. Их вера «от действия Бога, воскресившего Его из мертвых» (Кол. 2:12). Поэтому здесь используется переходное слово «и поставил» или «посадил», а не непереходное «воссесть на престоле Своем», как в Деяниях 2:30, поскольку видно, как Бог дарует Посреднику Свою заслуженную награду. а также выражение Его любви к Сыну.
Это выражение сидящего справа от Бога Христа не следует интерпретировать как буквальную форму речи, изображающую Его нынешнее положение на небесах; скорее, его следует понимать как метафору или сравнение и интерпретировать посредством его использования в другом месте. То, что Христос на самом деле и не сидит постоянно, совершенно ясно из таких утверждений, как «Сын Человеческий, стоящий одесную Бога» (Деяния 7:56) и «ходящий посреди семи золотых светильников» (Деяния 7:56). Откр. 2:1) и «среди старцев стоял Агнец» (Откр. 5:6). Только что процитированные отрывки также ясно показывают, что «сидение» Христа вовсе не означает, что Он сейчас находится в состоянии бездействия; скорее, Он постоянно действует от имени Своей Церкви, используя Свою силу и почести для продвижения ее интересов, пока Его посредническая работа не будет доведена до полного завершения.
По крайней мере, четыре вещи подразумеваются под «сидением» Христа. Во-первых, это символ отдыха от законченной работы. Мы не можем правильно созерцать нынешнее состояние нашего Господа, не вспоминая об обстоятельствах Его пребывания там: «Когда Он Сам очистил грехи наши, [Он] воссел одесную Величия на высоте» (Евр. 1: 3). Его жертвенное служение и страдания окончены: завершена Его работа искупления. «Совершилось», — воскликнул Он с креста, и доказательством этого является Его восседание на высоте. «Всякий священник [иудаизма] стоит, ежедневно служа и принося часто одни и те же жертвы, которые не могут искупить грехов» (Евр. 10:11). Среди убранства скинии и храма не было стула! «А Человек Сей, принеся одну жертву за грехи, навсегда сел одесную Бога» (Евр. 10:12). Израильские священники так и не выполнили задуманное им служение, но совершенное жертвоприношение Христа полностью удовлетворило справедливость, и Бог свидетельствовал об этом, перенеся Его на небеса.
Во-вторых, это знаменует начало новой работы. Этому нас учит Деяния 2, где нам сказано, что в день Пятидесятницы «явились им [т. е. апостолы из Деяний 1:26, «они» из Деяний 2:1-3; ср. Деяния 2: 14] разделяющиеся языки, как бы огненные, и почили по одному на каждом из них. И исполнились они Духа Святого». В течение трех лет апостолы сопровождали Христа и обучались у Него, но теперь их ученичество закончилось, и их настоящая миссия как послов Царя вот-вот должна была начаться. Чтобы снарядить их для выполнения своей возвышенной задачи, они были помазаны Духом. Так было и со Христом: Его дело искупления было завершено, но Его возведение на престол ознаменовало начало Его управления Своим Царством. Жизнь, смерть и воскресение Христа просто заложили фундамент, на котором сейчас совершаются Его царственные завоевания. Его работа как Царя-Священника началась только тогда, когда Он был облечен «всякой властью». Теперь Он «держит все словом силы Своей». (Евр. 1:3), эффективно используя Свой скипетр.
В-третьих, «сидение» Христа указывает на честь и достоинство. В официальном использовании слово «сидеть» означает достоинство и возвышение: высший возвышается над своими подчиненными, как король на своем троне, судья на скамье подсудимых. Таким образом, ветхозаветное выражение «сидеть у ворот» (Руфь 4:1-2; ср. Второзаконие 16:18) означало проведение судебного суда. Иов намекал на это, когда говорил: «Когда я выходил к воротам через город и готовил свое [начальственное] место на улице, молодые люди увидели меня... и старцы встали и встали» (Иов 29:7-8). Когда Всевышний изображается проводящим заседание, величественная сцена изображается так: «Сидел Ветхий днями...: престол его был подобен пламенному пламени...: тысячи тысяч служили ему, и десять тысяч раз по десять тысячи стояли перед Ним: назначен суд, и книги раскрыты» (Дан. 7:9-10; другие примеры этого третьего значения см. от Матфея 25:31; Откровение 20:11).
В-четвертых, восседание Христа означает состояние продолжения. Унижение Христа было лишь временным, но Его возвышение и возведение на престол вечны. Иаков, говоря о страданиях Иосифа, а затем о его славе, сказал: «Стрельцы очень огорчали его, стреляли в него и возненавидели его, но лук его оставался в силе» (Быт. 49:23-24). Еврейский глагол буквально переводится как «сидел», но вполне уместно переводится как «обитель», как в этом стихе: «Итак пребудьте [сидите] у входа скинии» (Лев. 8:35). Высшее почетное положение, принадлежащее Христу, является вечным. Он «сидит» уверенно и прочно. «Милостью утвердится престол, и воссядет на нем истинно в скинии Давидовой» (Ис. 16:5). Сидеть на нем Христа и утвердить престол — это одно и то же. «Владычество Его есть владычество вечное... и Царство Его не разрушится» (Дан. 7:14).
Христос одесную Бога
Будучи бестелесным, Бог не имеет физических членов; когда о них упоминается, их следует понимать метафорически. То, что он посадил Христа «по правую руку от себя», указывает на Его любовь к Нему. Первое появление этого образного выражения в Писании встречается в переводе на полях Бытия 35:18. Когда его возлюбленная Рахиль родила второго сына, Иаков назвал его Вениамином, что означает «сын правой руки» — ласковое имя. Вениамин был последним из сыновей престарелого патриарха. Иаков, называя Вениамина сыном своей правой руки, выражал свою глубокую привязанность к нему как к унаследовавшему нежное место, которое раньше занимала его мать в его сердце. Мы считаем, что это основная идея. Как Бог «не пощадил Сына Своего» (Рим. 8:32), когда умилостивлял Свой судебный гнев, так и по завершении этой работы Он поставил Его «одесную Себя». Если бы Отец любил Христа, потому что Он отдал Свою жизнь (Иоанна 10:17), разве Его любовь не была бы побуждена к более сильным проявлениям после того, как Он отдал ее?
Пребывание Христа одесную Бога означает Его наслаждение всеми блаженствами. Об этом говорится в Псалме 16:11. Следует внимательно отметить, что его слова принадлежат Мессии и сказаны Им специально с целью Его возвышения. Сказав: «Ты не оставишь мою душу в аду, и не позволишь Святому Твоему увидеть тление», Он продолжал провозглашать: «Ты укажешь мне путь жизни: в Твоем присутствии полнота радости; по правую руку – удовольствия навеки». Это означает близость Его общения с Отцом в полном свете Его лица. То, что Христос находился «по правую руку Бога», говорит о Его достоинстве, чести и славе. Когда короли выражали свое уважение тем, кому они благоволили, они делали это, ставя их по правую руку. Иллюстрацию этому можно найти в 3 Царств 2:19, где Соломон удостоил этой чести свою мать; та же мысль была в уме жены Зеведея, когда она просила, чтобы в будущий день ее сыновья сидели один по правую руку от Христа, а другой по левую (Мф. 20:20-21). Помещение Богом Христа по правую руку от Него означало воздание Ему высшей чести – места величия и славы. Бог перенес Еноха и Илию на небеса, но нигде не сказано, что они сидели по правую руку от Него. «Кому из ангелов сказал Он когда-либо: сядь по правую руку от Меня?» (Евр. 1:13). Это достоинство, свойственное Самому Христу.
Сидение «по правую руку Бога» провозглашает высшую силу и владычество Христа. «Отныне увидите Сына Человеческого, сидящего одесную силы» (Матфея 26:64). Это означало наделение Христа высшей властью. Он сидит «одесную величия небесного» и лично «держит все словом силы Своей» (Евр. 1:3). «Дана Мне всякая власть на небе и на земле» (Матфея 28:18) – вот Его собственное громкое утверждение. Престол над всей вселенной есть «престол Бога и Агнца» (Откр. 22:3), «чтобы все чтили Сына, как чтут Отца» (Иоанна 5:23).
Если, с одной стороны, Отец даровал Богочеловеку-Посреднику это блаженство, честь и власть, то, с другой стороны, Сын имел на них полное право. Между Отцом и Сыном дела обстоят так, что каждое из них явно возвеличивается. Возвышение Христа — это дар Отца, и в этом Он принадлежит Ему; точно так же это принадлежит Сыну, и поэтому Его признают. Вся власть дана Ему, однако Он ясно сказал Своим апостолам: «Я назначаю вам Царство» (Луки 22:29). Как Отец воскрешает мертвых и оживляет, так и Сын оживляет, кого хочет (Иоанна 5:21). Существует совершенное единство согласия: Христос осуществляет верховенство воли, ибо это Его право на это, однако Он не делает ничего, кроме того, что угодно Отцу. Поскольку человек Христос Иисус был соединен с Сыном Божьим, Он имел право – не просто в качестве награды за Его труд, но благодаря Своему Божеству – на все, что было даровано Ему. Ему как «собрату» Иеговы не подобает ничего меньшего.
Мы не согласны с теми авторами, которые говорят, что возвысилась только человечность Христа. Сам Сын Божий, хотя и был в нашей природе, был удостоен высочайшего престола на небесах: «и поставил Его [не «его»] одесную Себя». Это была Личность, которая была возвеличена таким образом. Весь Христос воскрес, и весь Христос сидит одесную Бога. Мы не в состоянии постичь эту тайну, но вера с радостью принимает ее. Вера связана с написанным, а не с рассуждениями и не с ответами на возражения плотского ума. Если мы соблюдаем то, что записано в Священном Писании, мы не можем ошибиться, и Писание заявляет: «Господь сказал Господу моему [не просто «Сыну Человеческому»]: сядь одесную Меня» (Пс. 110:1). ). Этот стих цитируется в Новом Завете чаще, чем любой другой стих. Основание того, что Христос был «Господом» Давида, заключалось в том, что Он был Сыном Божьим, и именно вторую Личность Троицы, которая объединила человеческую природу с Собой, Иегова Отец пригласил сесть справа от Него. рука. Престол принадлежит Ему и как Богу, и как человеку (см. Псалом 45:6; Иоанна 5:27).
Прославленная человечность Христа
Человеческая природа Христа, существующая в Его божественной личности, возвысилась над всеми тварями в достоинстве, славе и власти. В этом проявляется бесконечная любовь Отца к Нему и Его неизреченная радость о Нем. Оно должно сильно радовать наши сердца и постоянно созерцать его не фантазией и воображением, а верой и поклонением. Как мы указывали в предыдущей главе, за изменением места Христа (с земли на небо) сразу же последовала перемена состояния: Его человеческая природа тогда прославилась, а ее возможности расширились. Мы твердо склонны полагать, что на это есть ссылка в словах: «Бог явился во плоти, оправдался Духом, был виден ангелами, проповедан язычникам» (1 Тим. 3:16). Положение этого пункта подразумевает именно это. И мы не одиноки в этом мнении. Столь осторожный и консервативный комментатор, как Элликотт, истолковал это так: «Ангелы теперь впервые увидели, взирали и радовались видению Божества в прославленной человечности Сына; и тому, что ангелы приобрели в блаженном видении , народы мира получили через проповедь Евангелия, а именно, познание бесконечной любви Божией и превосходящей славы Христовой».
«Мы имеем такого Первосвященника, который восседает одесную престола величия на небесах, служителя святилища» (Евр. 8:1-2). Здесь подчеркивается дополнительный аспект, а именно, что Христос превозносится как наш великий Первосвященник. Это царственное священство: Он наделен как царственной, так и священнической властью. Обратите внимание: этот стих идет сразу после 7-й главы Послания к Евреям, где мы видим Христа как прообраза Мелхиседека или Царя-Священника. Таким образом, Он служит в небесной скинии: «священник на престоле Своем» (Зах. 6:13), то есть Священник в царственном состоянии, облеченный царской властью. Христос не ждет будущего тысячелетия, чтобы вступить в Свою царскую должность; Он тренирует это сейчас. «Величие» означает царскую власть Божию, и Христос восседает «одесную» этого самого Величия (Евр. 1:3). Тот, Кому здесь негде было преклонить голову, ныне увенчан славой и честью. Тот, в кого люди плевали и били, теперь является Господом-Владыкой неба и земли. Все небеса владеют Его скипетром и воздают Ему должное.
«И поставил Его одесную Себя на небесах, превыше всякого начальства и власти» (Еф. 1:20-21). Вот место, где сейчас обитает Христос: на самом небе. В Деяниях 7:48-49 говорится, что небо — это двор великого Бога, где находится Его престол. Именно там Бог назначил прославлять Иисуса Христа. Его продвижение соответствует Его уничижению: как Он спустился в беспримерные глубины стыда и горя, так Он вознесся на превосходящие высоты чести и блаженства. Как сказано в 1 Петра 3:22, Он «взошел на небо и оказался одесную Бога». Там, в «дворцах из слоновой кости» (Пс. 45:8), пребывает наш Искупитель. Хотя по Своей Божественности Он вездесущ — среди каждых двоих или троих, собравшихся во имя Его, — тем не менее, в Своей богочеловечной личности Он локализован — ибо Его человечность не вездесуща (везде). Поэтому, когда Он судит нечестивых, поскольку им нельзя позволить войти на небеса, Он спускается к ним, хотя и приводит с Собой небо, ибо Он «придет в славе Отца Своего с Ангелами Своими» (Матфея 16:27).
«И поставил его одесную себя на небесах, превыше всякого начальства и власти». Это говорит о величии Его возвышения. Бог не только превознес, но и «высоко превознес» Его (Флп. 2:9), не только «выше», но и «превыше всякого начальства и власти», или, как это выражается в Послании к Евреям 7:26, «сделал выше небес». ." Тот, Кто так превосходно прославил Отца на земле, был вознесен до высочайшей мыслимой чести и славы. Христос был вознесен над небесными воинствами не только как их Глава, но и как обладатель значительно более высокого ранга и достоинства. Среди ангелов существуют ранги или степени, хотя в чем именно заключаются эти различия, мы не знаем. Есть «начало и сила, и могущество, и господство», но Христос стоит выше всех и имеет власть над всеми ними. Об этом говорится в Послании к Евреям 1:4: «Он стал настолько лучше ангелов, что по наследству получил имя превосходнее их». Слава, которую Он обрел после Своего вознесения, была соразмерна и созвучна имени, которое принадлежит Ему по праву.
В Ефесянам 1:21 мы подробно рассказываем о превосходстве нашего Господа. Он прошел мимо сановников небесных, когда в любви Он сошел, чтобы принять образ и имя слуги ради нас. Но когда Бог превознес Его, Он «прославил Своего Слугу Иисуса» (Деяния 3:13, Р.В.), а также открыто утвердил Своего Сына (Евр. 1:4-5). Это превосходство Христа не только выдающееся, но и универсальное: «Ангелы и власти и силы покорены Ему» (1 Пет. 3:22). «И всякое имя, нареченное, не только в этом мире, но и в будущем» (Еф. 1:21), т. е. и на земле, и на небе, здесь и в будущем. Христос был поставлен выше всякого другого превосходства и чести. Ему было даровано не только превосходство положения, но и превосходство имени. Его имени воздается поклонение только Богу, не только Церковью нижней, но и Ангелами Вышними (Евр. 1:6). Перед Его именем всякое колено преклонится (Флп. 2:10). Тогда что же Христос должен от нас? Наши сердца, наша жизнь, все наше.
То, что предлагается нам в заключительных стихах 1-й главы Послания к Ефесянам, является чисто предметом божественного откровения и, следовательно, может быть получено и наслаждено только Богом данной верой. То, что там познано нам Святым Духом, совершенно недоступно физическому наблюдению и совершенно превосходит область христианского опыта. То, что Бог посадил Христа одесную Себя, ясно подтверждено в Слове истины. Хотя это и лежит намного выше нынешней проверки наших чувств, тем не менее это славный факт, который вера без колебаний принимает на основании божественного авторитета. То же самое справедливо и в отношении других упомянутых здесь фактов. Возвышение Христа над небесными воинствами, подчинение всего сущего под Его ноги, использование Им сейчас Своей могущественной силы и отношения, которые Церковь поддерживает с Ним, выходят за пределы сферы наших чувств. Это вещи, которые мы не можем ни увидеть, ни почувствовать, но они реальны и славны для веры. Если толкователь не усвоит это твердо, он неизбежно ошибется в интерпретации деталей.
Христу дана высшая правительственная власть
Возвышение Христа показано нам в двойной метафоре: Бог посадил Его одесную Себя, что означает (вкратце) наделение Посредника той высшей правительственной властью, которая до сих пор осуществлялась только Богом: скипетром вселенной теперь владеет Богочеловек, Христос Иисус. Далее следует описание особых почестей, оказанных Ему. Во-первых, 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). . Сведение всех разумов к одному общему уровню, конечно, не является законом или принципом, действующим на небесах! Это также не относится к тем членам царства, над которым сейчас правит сатана, как ясно показывает Ефесянам 6:12. Слава короля заключается не только в том, что у него есть подданные, но и в том, что у него есть «двор» или подданные разного ранга: простолюдины, рыцари, дворяне. Таков славный двор Царя царей.
Во-вторых, все творения подчинены Христу, ибо в этом смысл слов «и все покорил под ноги Его» (Еф. 1:22), выражение, подразумевающее высшую власть и власть. Христос не только возвышается над всеми творениями, но и властвует над ними. Они подчинены Ему и управляются Им. Иисус Христос стал Господом (Деяния 2:36), «Он Господь всего» (Деяния 10:36), Он «Господь всего» (Рим. 10:12), Он «Господь и мертвых». и жив» (Рим. 14:9). Тот, кто умер на Голгофе, теперь является Правителем вселенной. В этот самый день Он держит в Своей руке «ключи ада и смерти» (Откр. 1:18). С часа Своего вознесения Он «держит все словом силы Своей» (Евр. 1:3). В этот момент Он правит «среди… врагов [Его]» (Пс. 110:2). «И все покорил под ноги Его» — это свершившийся факт, а не перспектива на будущее, хотя Он все еще ожидает окончательного покорения Своих врагов. Христос — Господь над всем, хотя мирской мир осознает это и признает это. Это нынешняя реальность, хотя полные результаты ее еще не предстают перед нашими органами чувств.
Это наделение Посредника вселенской властью было предметом пророчества Ветхого Завета. «И видел я в ночных видениях, и вот, как бы Сын Человеческий шел с [в] облаках небесных [т. е. в проявленном величии]... к [не от] Ветхого днями, и Они [Его небесные слуги] приблизили его к нему, и дана была ему власть и слава и царство, чтобы все люди, племена и языки служили ему. прочь, и царство его не разрушится» (Дан. 7:13-14). Слова «подобный Сыну Человеческому» (ср. Откровение 1:13; 14:14) не должны вызывать затруднений. Это та же самая Личность, которую так часто называют «Сыном Человеческим» в первых трех Евангелиях, но в измененном состоянии — то в уничижении и уничижении, то возвысившись и прославившись. «Ветхий днями» означает Отца: от Него Христос пришел на эту землю (Ин. 16:28), к Нему Он вернулся (Ин. 20:17), через Него Он был затем награжден и возведен на престол. Глагол «положил» уверяет нас, что это предсказание исполнилось.
«И все покорил под ноги Его» — еще одна метафора, но ее смысл ясен, а именно: Бог вознес Христа до такого достоинства и власти, что все находится под Его властью, в подчинении Ему. Это ясно из первого отрывка, в котором встречается выражение: «Ты поставил его владыкой над делами рук Твоих, все покорил под ноги Его» (Пс. 8:6). Одно положение определяет другое. Объем «всего» усиливается в следующих словах: «все овцы и волы, и звери полевые, и птицы небесные, и рыбы морские» (Пс. 8:7). -8). В Послании к Евреям 2:8 далее указывается: «Ибо, поскольку Он подчинил [а не «поставит» в какой-то будущей эпохе] все под себя, то ничего не оставил... не покоренного Ему», ничего видимого или невидимого, в небо или земля, друг или враг. «Но теперь мы не видим [нашими естественными глазами], но всё подчинено Ему», хотя однажды мы увидим и это. Между тем, «мы видим Иисуса [очами веры]... увенчанного славою и честью» (Евр. 2:8-9), как показано в заключительных стихах Послания к Ефесянам 1.
«И все покорил под ноги Его». Как это часто бывает, многие комментаторы неоправданно ограничили сферу применения этих слов, ограничив их подчинением Его врагов. Несомненно, это часть их значения, однако их основное значение и степень подчинения всех — как друзей, так и врагов. «Весь народ, который следует за тобой» (Фараон, Исход 11:8) и «весь народ, который следует за мной» (Венадад, 3 Царств 20:10) правильно переведены на полях «у ног твоих» и «у ног моих». ." Таким образом, все равно, что сказать: «Все люди, которые «подданные Твои» или «у ног Твоих». Как мы видели, интерпретируется выражение «Ты все покорил под ноги Его» (Пс. 8:6). в «Ты все подчинил Ему»; «ничто» не исключено (Евр. 2:8). Склонение головы перед другим указывает на почтение, но падение к его ногам выражает крайнее подчинение.
Христос — Глава всякого начальства и власти
Нетрудно понять, что это выражение применимо и уместно к святым ангелам: их подчинение Христу добровольно и радостно. То же самое относится и к Церкви, ибо Христос — ее Глава, и каждый из ее членов «готов в день силы Его» подчиниться Его правлению. Именно это имеется в виду под словами «Возьмите на себя иго Мое»: «Подчинитесь Моему Светлости, отдайте Мне престол ваших сердец, подчините свою волю Моему управлению». Когда о Церкви говорят как о Теле Христовом, это подчеркивает ее достоинство. Однако когда о Христе говорится как о «главе Церкви» (Еф. 5:23), это выражает Его высшее достоинство. Супруга короля поддерживает с ним двойное отношение: она подданная монарха, но в качестве его жены она — королева. Следовательно, хотя в Псалме 44:9-11 говорится о Христе: «По правую руку твою стояла царица», добавляя: «Так возжелает царь красоты твоей», тем не менее, ей сразу же сказано: «Он Господь твой; и поклоняйся [подчиняйся и поклоняйся] ему».
Но это выражение также относится к победе Христа над Его врагами. После того как Иисус Навин одержал эту замечательную победу над объединенными армиями хананеев, он сказал: «Откройте вход в пещеру и выведите мне из пещеры тех пятерых царей». И они так и сделали. И сказал он своим военачальникам: «Подойдите, поставьте ноги свои на шеи этих царей». И они так и сделали. И сказал им Иисус Навин: «Не бойтесь и не ужасайтесь, будьте тверды и мужественны, ибо так поступит Господь со всеми врагами вашими» (Нав. 10:22-25; ср. Ис. 51:22-23). ). Псалом 110:1 намекает на такие отрывки: «пока не сделаю врагов твоих подножкой для ног твоих», то есть сокрушу и истреблю. Церковь находится под ногами Христа через подчинение, но она не является подножкой Его ног через подчинение и деградацию.
Провиденс, режиссер посредник
Однако мы верим, что выражение «все покорил под ноги Свои» включает в себя даже больше: не только всех друзей путем добровольного подчинения и всех врагов путем принудительного подчинения, но и все события посредством Его непосредственного действия. Это не просто «все существа», но «все вещи». Само Провидение теперь направляется Посредником: вся история творится Его царственной рукой. Каждое движение, каждое явление, как на небе, так и на земле, управляется Царем царей и Господом господствующих. Он облечен всей властью и наделен вселенской властью, и сейчас Он фактически занимается ее осуществлением. Но не следует упускать из виду, что возвышение и владычество Христа раскрываются в Писании как нечто большее, чем просто историческая реальность: сам факт, что эта истина представлена здесь в конце молитвы апостола, подразумевает, что это великая истина, которую следует влияют на наши сердца и жизнь. Ведем ли мы себя как люди, находящиеся в полном подчинении Ему? Глядя на тех, кто противостоит нам, осознаём ли мы силу Его слова «Не бойся, малое стадо»? Созерцая мутные воды этого мира, осознаём ли мы, что у руля стоит наш могучий Капитан?
«И поставил Его главою всего Церкви» (Еф. 1:22). Это означает гораздо больше, чем просто то, что Христос является Главой Церкви. В этих и последующих словах Святой Дух открывает некоторые особые благословения, которые достаются искупленным в результате возвышения Искупителя. Не только ради Сына Своего Бог посадил Его на престол, но и ради блага Церкви. «Ты дал Ему власть над всякой плотью, чтобы он дал жизнь вечную всем, кого Ты дал Ему» (Иоанна 17:2) — это параллельное утверждение, хотя и не столь широкое в своих терминах. Христу дана всеобщая и абсолютная власть над всем творением, чтобы Он мог даровать вечную жизнь избранным. Тот факт, что вся власть дана Христу на небе и на земле, дает силу «Итак идите, научите все народы» (Матфея 28:18-19). Никакое оружие, созданное против Его слуг, не будет успешным.
Абсолютное господство было даровано Посреднику с особым намерением принести пользу Его купленному кровью народу. Вселенское главенство и сила Христа используются в служении Его возлюбленным. «Его Бог возвысил десницей Своей, чтобы быть Владыкой и Спасителем». С каким дизайном? «Для того, чтобы дать покаяние Израилю и прощение грехов» (Деяния 5:31). Христос был вознесен настолько высоко, что Он может раздавать дары спасения тем, кто принадлежит к духовному Израилю – «Израилю Божию» (Гал. 6:16). Он не только пошел на небеса, чтобы «приготовить место» Своим (Иоанна 14:2); Он также действует от их имени, пока они находятся на земле. Нам сказано, что после Его вознесения «они [Его послы] пошли и проповедовали повсюду, при Господнем содействии и подкреплении слова последующими знамениями» (Марка 16:20). Он полностью упорядочивает все дела промысла от имени Своих святых; их враги находятся под Его контролем; Павел сказал: «Все ради вас» (2 Кор. 4:15).
Церковь и посредник
Важно, чтобы мы рассмотрели и поняли цель Бога, подчинившего все Искупителю: не только как иллюстрацию принципов Его нравственного правления («Кто смиряет себя, тот возвысится»; «Чтущих Меня прославлю») и благо, которое мы получаем от них, но также и то влияние, которое оно должно иметь на наш характер и поведение. Спасение Церкви было прямым замыслом всего посредничества Христа. Ради нее Он добровольно претерпел унижение и смерть; для продвижения ее интересов Бог превознес Христа и теперь использует для ее блага силы, дарованные Ему. Хотя Он был поднят так высоко, Он не утратил Своей любви к Своим овцам и не отказался от Своего замысла в отношении них. Все сердца теперь в Его руке: Им царствуют цари и князья вершат правосудие (Притч. 8:15), однако Он осуществляет Свою власть, подчиняясь Своей цели благодати, распоряжаясь всеми делами вселенной на благо человечества. Его Церковь. Этому направлен и подчинен весь ряд событий, образующих историю отдельных людей и народов.
Однако как слабо это осознается каждым из нас: что Христос стоит над людьми и ангелами, демонами и самим сатаной. Этот мир находится под контролем Того, Чьи руки были пригвождены ко кресту. Христос управляет и отвергает ради блага Своей Церкви решения сената, конфликты армий, историю народов. Неросы, Карлы Великие, Наполеоны, Гитлеры, которые в течение короткого времени гордо выступают на сцене мировой драмы, являются всего лишь марионетками в руках восседающего на троне Христа и созданы для достижения Его цели и служения высшему и окончательному интересы Его народа. Даже когда народы содрогаются, как разъяренное море, и кажется, что все выходит из-под контроля, «Господь имеет путь Свой в вихре и в буре» (Наум 1:3). Тогда нам не о чем беспокоиться. Ковчегу завета ничего не угрожает!
«И поставил Его главою всего в Церкви». Для ангелов Христос является «главой» в силу владычества и силы (Кол. 2:10), но Он также является «главой» Церкви и посредством мистического союза. Ангелы — всего лишь Его слуги; Церковь — Его Супруга. Он является «главой» Церкви. Прежде всего, как ее Царь и Господь, ибо Ему надлежит иметь первенство во всем (Кол. 1:18). Во-вторых, через власть: «Церковь покоряется Христу» (Еф. 5:24), так что во всех духовных вопросах она отказывается от господства или руководства со стороны государства или народа. В-третьих, по способу влияния: Церковь получает от Него свою жизнь, силу и благодать, «от Которого все тело... питается» (Кол. 2:19; ср. Ефесянам 4:16). Все источники ее в Нем: от полноты Его она получает. Христос не только повелевающий, но и сострадательный Глава, поэтому и умилен чувством ее немощей.
«Церковь, которая есть Его тело». Христос имеет естественное тело в силу Своего воплощения. У него есть сакраментальное тело, которое можно увидеть в Вечере Господней. У Него есть орган служения, поместная церковь или собрание (1 Кор. 12:27), где совершаются Его таинства и провозглашается Его истина. Он также имеет мистическое Тело, названное так потому, что таинственный союз его членов друг с другом и с Главой совершенно находится за пределами наших физических чувств. Мы верим, что именно это Тело здесь имеется в виду, как в Еф. 4:12-13 (которое никогда не было реализовано ни одной церковью на земле), Церковь, за которую Христос отдал Себя (Еф. 5:25). Этот термин не может быть ограничен каким-либо местным собранием. Оно включает в себя «общее собрание и церковь первенцев, написанных на небесах» (Евр. 12:23) – совокупность всех избранных Божиих. Это мистическое Тело находится в процессе формирования со времен Авеля и не завершится до конца человеческой истории.
Посмотрите на это спорное выражение в свете предыдущего. Сидение Христа одесную Бога воспринимается только верой. Все положенное под Его ноги непостижимо для наших чувств: «Ныне мы еще не видим всего положенного под Его ноги» (Евр. 2:8), и мы еще не видим «Церкви, которая есть Тело Его». Рассмотрите это в свете следующего: Церковь есть не только Тело Христово, но и «полнота Наполняющего все во всем» (Еф. 1:23), чего никогда нельзя было сказать ни о каком поместном собрании, ни о даже любой конфессии. Церковь есть посредническая «полнота» Христа: не может быть Искупителя без искупленных, Пастыря без овец, Жениха без Невесты, живой Главы без живого Тела. Он — ее «полнота» (Иоанна 1:16), как Господь жизни и благодати; она — Его полнота, ибо посредством славы, которую Он возложил на нее, Он будет возвеличен в дальнейшем (2 Фес. 1:10).
Завершаем так же, как начали. Отношение Церкви ко Христу целиком является вопросом божественного откровения. Стихи 21-23 представляют нам то, что полностью относится к вере, а не вымысел или фантазию, ни разум, ни чувство. Но хотя каждый из этих объектов пока еще невидим внешним глазом, они, тем не менее, реальны и еще будут увидены удивительной вселенной. Пребывание Святого Духа делает Церковь мистическим Телом Христа, ибо только те, в ком Он обитает, являются ее членами. Церковь является «полнотой» Христа, поскольку она завершает Его мистическую личность: Глава и Тело образуют мистического «Христа» из 1 Коринфянам 12:12, Ефесянам 4:13 и, возможно, Галатам 3:16. Христос не воздал ангелам этой неоценимой чести: они не являются ни Его «телом», ни Его «полнотой». Он возлюбил Свое мистическое Тело выше Своего естественного тела, ибо Он отдал одно за другое.
 
 

16. Молитва о внутренней силе
 
 
Ефесянам 3:14-16.
Обратите внимание на содержание нашей настоящей части. Подумайте о радикальной и огромной разнице между этой молитвой и той молитвой, которую мы привыкли слышать публично, а также нашей собственной приватно. Разве не должна быть причина, какая-то вполне определенная причина, почему прошения большинства сегодняшних христиан так сильно отличаются от просьб апостола? Не потому ли, что многие из Божьих людей сейчас живут на гораздо более низком уровне духовного опыта? Конечно, этого нельзя отрицать. И почему они так много живут в долинах и так мало в горах? Разве это не потому, что они не смогли постичь чудесную долю, которая принадлежит им во Христе, потому что они не понимают и не наслаждаются бесценными привилегиями, которые уже принадлежат им, потому что они не владеют своим имуществом, потому что они так сильно управляются своим настроением? и чувства вместо того, чтобы жить верой в Того, Кто возлюбил и отдал Себя за них? Это верно, в той или иной степени, для всех нас.
Было отмечено, что пыл и тема наших молитв соответствуют нашему познанию и пониманию Бога и нашему практическому отношению к Нему. Если наше представление о Боге фактически ограничивается Творцом, Законодателем и Судьей, и мы редко рассматриваем Его или обращаемся к Нему в каком-либо другом образе, кроме как «Всевышний», хотя наши сердца могут трепетать, а наши души смиряться перед Ним, тем не менее, скорее всего, будет очень мало свободы подхода или сердечной радости в нашем общении с Ним, и наши просьбы будут регулироваться соответствующим образом. Или, если мы будем считать, что Он дал нам только надежду на спасение через Иисуса Христа, тогда естественно и обязательно наше постоянное желание перед Ним будет заключаться в укреплении и просветлении этой надежды, ибо мы почувствуем, что это единственное, что наиболее важно для нас. необходимы для утешения наших сердец и душевного спокойствия. Мы не можем испытывать особого интереса к любому дальнейшему откровению, которое Бог мог дать относительно цели Своей благодати Своему народу.
Пока мы сомневаемся в своей личной заинтересованности и причастности к богатству божественной благодати, они не смогут иметь власти над нашими сердцами. С другой стороны, если христианин осознает, что первое Лицо в благословенной Троице поддерживает с ним точно такое же отношение, какое Он имел и поддерживает со Христом, а именно с заветным Богом и личным Отцом, и если в вере он занимает свою позицию на прочное основание, заложенное для каждого верующего грешника в воплощении, смерти, воскресении и возвеличении возлюбленного Сына Божьего, тогда его желание, естественно, будет заключаться в более полном познании замысла Божия в связи с явлением славы Того, «в Котором мы получили наследство».
И именно так обстоит дело в молитве, над которой мы собираемся размышлять. Обращается к Отцу просьба, чтобы посредством укрепляющего действия Духа и пребывания Христа святые могли познать «тайну», познать на более глубоком опыте неисследимую любовь Христа и исполниться всей полноты Божией. О, если бы наши души настолько оживились, что прошения, которые мы рассматриваем, стали бы нашим собственным дыханием.
Нам поможет понять как объем этой молитвы, так и смысл ее прошений, если мы обратим внимание на то место, которое она занимает в этом послании, а именно, в конце доктринального раздела и при введении к практической части, ибо оно превращается в содержание первого в мольбу и приготовляет сердце к послушанию заповедям второго. Когда учение правильно воспринято, оно оказывает мощное воздействие на сердце и влияет на нашу преданную жизнь. Подобным образом, когда чувства и совесть возбуждаются Божьими увещеваниями к Своему народу, они становятся на колени перед Ним в поисках благодати. Эти две особенности — учение и увещевание — проливают свет на наш нынешний отрывок.
Анализ молитвы указывает на следующие общие подразделения. Во-первых, повод для этого, указанный словами: «Ради сего преклоняю колени мои» (Еф. 3:14). Во-вторых, ее Объект, а именно: «Отец Господа нашего Иисуса Христа, которым наречено все семейство на небесах и на земле» (Еф. 3:14-15). В-третьих, его призыв: «Да даст вам по богатству славы Своей» (Еф. 3:16). В-четвертых, его прошения, которых четыре (Еф. 3:16-19). В-пятых, это славословие (Еф. 3:20-21).
Повод для этой молитвы
«Ради этого я преклоняю колени». В этих словах апостол рассказывает нам, что побудило его так обратиться к престолу благодати в этом случае, ибо очевидный смысл их таков: «По этой причине я теперь приближаюсь к престолу благодати». По какой причине? Это требует от нас изучить контекст и обратить внимание на содержание предыдущих стихов. Внимательный читатель заметит, что то же самое предложение встречается и в начале главы: «Посему я Павел, узник Иисуса Христа за вас, язычники». Ученые отметили, что здесь нет глагола, именительным падежом которого является «Я Павел», и, следовательно, существуют значительные расхождения во мнениях относительно вероятной конструкции этого отрывка. Наиболее естественным выводом кажется то, что предложение, начатое в стихе 1, возобновляется и завершается в стихе 14. Этой точки зрения придерживаются многочисленные комментаторы. Таким образом, то, что намеревался сказать апостол в начале главы, было прервано приливом в его разум других мыслей.
«По этой причине я, Павел» (ввиду чудесной и благословенной истины, которая занимала его перо на протяжении всей главы 2) «преклоняю колени перед Отцом». Но ему сразу же помешали это сделать, ибо как только он добавил: «Я Павел, узник Иисуса Христа за вас, язычников», осознание его «уз» пробудило новый ряд идей, которые он развил до конца стих 13. Следовательно, «для сего дела» в стихе 14 имеет двойную ссылку: непосредственно на божественное откровение, данное в стихах 2-13, которое главным образом касается раскрытия «тайны Христовой», то есть мистического Христа, духовное Тело, Главой которого Он является, – то Тело, в котором избранные Божии из евреев и язычников стали соучастниками, со-наследниками и соучастниками Божьего обетования во Христе через Евангелие. В более отдаленном смысле слова «для сего дела» в стихе 14 возвращаются к стиху 1 и раскрывают дыхание души Павла, вызванное тем, что занимало его разум на протяжении всей главы 2, где он излагал великую доктрину возрождения и примирения – примирение евреев и язычников, и обоих с Богом.
«По этой причине». Объединив двойное упоминание в стихе 1 и снова в стихе 14, а также то, на что каждый из них обращается, мы понимаем, что Павел говорит: «Поскольку святые были божественно оживлены, примирились с Богом, стали членами мистического Тела Христова, я жажду видеть, как они живут и действуют так, как подобает тем, кто столь благосклонен к Богу и стал причастником таких неоценимых привилегий. Поэтому я молю Бога от их имени об этом».
Интересно и поучительно внимательно сравнить эту молитву с молитвой, приведенной в конце первой главы. Принципиальное различие между ними объясняется не столько разными аспектами истины, представленными в Ефесянам 1 и 2, сколько разными Эффекты, которых желал апостол, могли быть произведены на тех, кому он писал. Действительно, в этих двух главах раскрыты разные ветви доктрины, и, несомненно, это различие определило основную ноту каждой из молитв, однако это не единственная и не главная причина их разнообразия тонов. Вариации в прошениях этих молитв выражали особое оживление, необходимое верующим для того, чтобы соответствующим образом отреагировать на славные откровения, которые он предложил им.
Суверенная благодать Бога к Его избранным
В первой главе Послания к Ефесянам мы имеем чудесное открытие вечной цели суверенной благодати Божией относительно Его избранных, раскрытие тех духовных благословений, которыми Он благословил их на небесах во Христе, избрав их, приняв их и дав им наследство в Возлюбленном. Настолько трансцендентно и удивительно это богатство божественной благодати, настолько совершенно отличное от всего, что задумал человек, что апостол просит Отца сподобить «Духа премудрости и откровения в познание Его», чтобы очи нашего понимая, что будучи просветленными, мы могли бы знать. Важно, чтобы святой осознал, что именно суверенная благодать Божья привела его в место неизменного благословения во Христе, ибо он стал «праведностью Божией в Нем». Это первое, чему должна научиться обращенная душа, что она примирилась с Богом кровью Креста и тем утвердилась в мире в Нем навеки: что она оправдана раз и навсегда послушанием Христа, что он навеки усовершенствован и сделан достойным для наследия святых во свете. Не может быть ни прочного внутреннего мира, ни роста благодати, ни любящего и благодарного послушания, пока это не будет достигнуто разумной верой.
Но как бы ни было важно для верующего осознать свое совершенное положение во Христе перед престолом Божьим, не менее необходимо для славы Божией, чести Христа и его собственного блага, чтобы он упражнялся. в его душе: чтобы его чувства были обращены ко Христу, чтобы он все больше и больше соответствовал Его образу как на опыте, так и на практике, чтобы он «возрастал к Нему во всем». Соответственно, в то время как в 1-й главе Послания к Ефесянам апостол раскрывал то, что Бог задумал для нас, и молился, чтобы мы могли знать то же самое, в Послании к Ефесянам 2 он больше говорил о том, что Бог совершил в святых, и просил Его полностью совершить то же самое в них. . Хотя мы должны твердо держать в уме совершенное и неизменное положение, которое принадлежит нам во Христе, нам также необходимо глубоко заботиться о своем состоянии: о сохранении здоровья в наших душах, о том, чтобы Христос занял Свое подобающее место в наших сердцах, о том, чтобы весь дом веры лелеется в наших привязанностях, чтобы наполниться всей полнотой Божией.
Таким образом, молитва из 3-й главы Послания к Ефесянам дополняет или, скорее, дополняет молитву в конце главы 1. Как и следовало ожидать, они вместе представляют собой идеальный баланс между основными аспектами жизни христианина – объективным и субъективным – вера занята богатством благодати Божией вне себя, любовь заботится о том, что происходит внутри него самого. Та чудесная доля, которую он имеет во Христе, не меняется, ибо она совершенна и целостна; но то, что было совершено внутри него, нуждается в совершенствовании до дня искупления. Его оправдание никогда не может быть более полным, чем оно было в тот момент, когда он впервые поверил, но он может и должен лучше понять его. Следовательно, в 3-й главе Послания к Ефесянам апостол молится не только о том, чтобы святые знали, для чего сотворила и дала им божественная благодать, но и о том, что Бог теперь будет творить в них Своим Духом. Первое прошение состоит в том, чтобы они могли «укрепиться Духом Его во внутреннем человеке», то есть обновляться Им изо дня в день. И какие будут тому доказательства? Это Христос, обитающий в наших сердцах верой, наши сердца сосредоточены на Нем как на своем Объекте, своем высшем Привлечении.
Его объект
Тот, к кому обратился Павел, здесь назван «Отцом Господа нашего Иисуса Христа, которым названо все семейство на небесах и на земле» (Еф. 3:14-15). Бог — наш Отец, во-первых, как Автор нашего существа, и в этом смысле мы — Его «потомство» (Деяния 17:28); Во-вторых, Он наш Отец, поскольку мы созданы по Его природному образу: Бог есть дух (Иоанна 4:24) и, следовательно, «Отец духов» (Евреям 12:9). В обоих этих смыслах Бог является Отцом ангелов, и поэтому они названы «сынами Божьими» (Иов 1:6; 38:7). Бог — наш Отец, третий, в высшем смысле, духовно, сделав нас причастниками Своей природы, или нравственного подобия (Иакова 1:18; 2 Петра 1:4). Он является «Отцом Господа нашего Иисуса Христа» как Богочеловек-Посредник по заветным отношениям и принадлежал Ему как таковой на протяжении всей Своей жизни (Луки 2:49; Иоанна 5:17; 20:17). Поскольку Бог является Отцом Господа нашего Иисуса Христа, Он является нашим Отцом в духовном и высшем смысле этого слова, как намекает Иоанн 20:17. Все милости текут к нам через Христа от Отца, и все наши просьбы возносятся через Христа к Отцу. Поскольку Бог — Отец Искупителя, Он — Отец искупленных, и поэтому мы имеем доступ к Нему через веру в молитве. Это отношение, которое Бог поддерживает к Господу Иисусу как к Своему Отцу, стало основанием призыва апостола. Благословенная истина, которую мы можем ухватить.
Внимательный читатель заметит изменение адреса этой молитвы апостола. В первой главе он обратился к Нему как к «Богу Господа нашего Иисуса Христа» (Еф. 3:17), что еще более отчетливо рассматривает Его в заветных отношениях, в которых Он находится как со Христом, так и с нами. Это основа того, что Он является «Отцом Господа нашего Иисуса Христа» и «Отцом нашим» (обратите внимание на порядок в Иоанна 20:17), поскольку это основа, на которой мы имеем доступ к Нему. Чарльз Ходж сказал: «Мы не можем приблизиться к Нему ни в каком другом образе, кроме как как к Богу, пославшему Господа Иисуса, чтобы Он был нашим умилостивлением и Посредником. Поэтому именно с верой, примирившись, мы обращаемся к Нему как к Отцу нашего Господа Иисуса Христа. ." Таким образом, мы снова видим, как доктринальное содержание этих глав придает тон деталям соответствующих молитв. Не в 1-й главе Послания к Ефесянам, а во 2-й главе Послания к Ефесянам раскрывается факт примирения Бога с нами, и поэтому в молитве, следующей за этим доктринальным откровением, к Нему обращаются как к «Отцу Господа нашего Иисуса Христа». Подобно тому, как чудеса Божьего творения становятся более очевидными под микроскопом, так и чем внимательнее мы изучаем Слово, его совершенство раскрывается во всех деталях. То Слово, которое Он возвеличил превыше всего Своего имени, выдержит самое тщательное исследование. Только изучив его таким образом, мы сможем увидеть его совершенство в каждой йоте и черте.
Титулы Божества
Наша оценка титулов, которыми обращаются (и описывают) к Богу, будет определяться мерой нашего понимания доктринальных объяснений, которые послужили поводом для этих молитв. В первой главе апостол желал святым и света, и знания, чтобы, будучи сознательными объектами Всемогущей благодати и силы, они могли понять природу, реальность и блаженство своего призвания. Но теперь он требует для них расширенной способности вкусить, с более полным и чувственным восприятием ее блаженства, приобщения той любви, которая была так безоговорочно расточена на них, сделав их причастниками неисследимого богатства Христова. Бог в величии Своего правления полностью прославлен в глазах веры как справедливый воздатель всякой чести в превознесении Христа. Его воля, мудрость и сила имеют свое собственное выражение в предоставлении Господу Иисусу главенствующего места. Но Тот, Кто так возвеличил Посредника, есть и Отец Своего возлюбленного Сына, а в Нём и Отец тех, кого Христос не стыдится признать «братьями» (Евр. 2:11). Именно этим руководствовался апостол в выборе именно этого адреса.
Павел обращался теперь к Богу как к «Отцу», уделяя особое внимание изложенному в главе 2 учению. Обратите внимание, как проявляется наше особое отношение к Родившему нас. О нас говорится как о «творении Его, созданном во Христе Иисусе» Им Самим (Еф. 2:10). Нас считают «примирившимися» с Ним (Еф. 2:16). Провозглашается, что «мы имеем доступ к Отцу в одном Духе» (Еф. 2:18). О нас говорится как о «доме Божием» (Еф. 2:19), да, как о «жилище Божием Духом» (Еф. 2:22). Тот же благословенный факт придал окраску особым просьбам, с которыми здесь обратился апостол. Центральное место в просительной части этой молитвы занимает осознание святыми превознесенной любви Христовой. Эту просьбу о большем наслаждении божественной любовью лучше всего адресовать Отцу, поскольку это является привилегией верующего в силу его сыновних отношений, даже если надежда на славу является его праведным ожиданием как оправданного наследника спасения (Рим. 5: 1-2).
«От Которого названа вся семья на небе и на земле». Что касается точного значения этого положения, возможно, существуют разногласия относительно точного значения его терминов. Во-первых, относительно того, является ли предшественником слова «кого» «Отец» или «Господь наш Иисус Христос». Грамматически антецедент двойной, но мы предпочитаем брать ближайший и понимать его под последним. Во-вторых, что такое «вся семья на небе и на земле». Большинство комментаторов ограничивают его кругом верующих, тех, кто завершил свое земное странствие, и тех, кто еще остался на этой сцене. Но принимая во внимание Ефесянам 1:10, Колоссянам 1:20 и Евреям 12:22-23, мы не будем ограничивать его сферу таким образом. Мы понимаем, что «вся семья» — это вся компания искупленных плюс святые ангелы. В-третьих, слово «имённые» не означает, что все называются одним и тем же именем, что обозначение «христианин» даётся ангелам, а, как говорит один писатель, «выражение взято из обычая в семье, где все носят то же имя, что и глава семьи». Все избранные Божии среди ангелов и людей собраны под одним Главой и составляют одну общину.
Согласно еврейскому обычаю, группа или класс семей заявляли о своем происхождении от одного отца, как, например, двенадцать колен Израилевых. Иосиф был «из дома и рода [семьи; греческой родины] Давидова» (Луки 2:4). Это слово встречается только в Луки 2:4, Деяниях 3:25 и Ефесянам 3:15 и указывает на клан людей, произошедших от одного корня. Таким образом, это слово хорошо подходило для выражения общины, возглавляемой Христом.
«Для сего преклоняю колени мои» (Еф. 3:14). По сути, Павел говорил: «Поскольку Бог сотворил так чудесно и даровал вам такие милости [как описано в 2:1-3:12], я ищу от Него дальнейших благословений для вас; да, ввиду этих чудесных упражнениями божественной благодати и силы, мое сердце рвется просить о максимально возможных благах». «Отцу нашего [не] Господа Иисуса Христа». То есть: «Я молю нашего милостивого Отца, и Он есть заветный Бог Главы нашей». «От Которого названа вся семья на небе и на земле». Поскольку во Христе все собрано в одно, «и что на небесах, и что на земле, в Нем» (Еф. 1:10), то вся семья получает свое имя от Него. Поскольку Христос стал Главой всего – как небесных иерархий, так и Церкви (Еф. 1:21-23; Колоссянам 2:10), – Он имеет право собственности во всем сообществе: все они владеют Им, и Он владеет ими всеми. Таково наше понимание стиха 15.
Его привлекательность
«Да даст вам быть по богатству славы Своей» (Еф. 3:16). Это устанавливает правило, по которому Господа просят даровать Свои милости: с одной стороны, не в соответствии с верой или верностью Его народа; с другой, не по их духовной нужде и нужде; но лучше и лучше, по славному богатству Его. Косвенно это действительно признание нашей бедности и недостоинства, но прямо это вера, взирающая на полноту и достаточность Господа славы. Все в Боге делает Его славным. Он — достойный Объект обожания. Апостол молился, чтобы Бог поступил со Своим народом по полноте Своей благодати и силы, которая составляет Его славу и делает Его источником всякого добра. Но «богатство славы Его» включает в себя нечто большее, чем просто Его благодать и силу; оно охватывает все в Боге, что делает Его славным. Молитва апостола была обращением к благости Божией, Его щедрости, Его бесконечным ресурсам и полноте Его совершенств.
«Что Он даст тебе по богатству славы Своей». Чтобы помочь нашему слабому пониманию, Дух здесь, как это часто бывает, говорит в человеческой манере. Вещи, которые они считают наиболее ценными, называются их «богатствами». Теперь поднимите эту концепцию на гораздо более высокий уровень. У Господа тоже есть свое «богатство». Поскольку наши мысли не могут подняться выше того, что является выдающимся или славным, эти богатства называются «богатствами славы Его». Это не только богатство славы или славное богатство, но и «богатство славы» (Флп. 4:19), то есть небесное богатство, Его горнее богатство – залог или предвкушение, которое святым даровано даже в этой жизни. Имеется в виду изобильная полнота Христа, поскольку Он «наследник всего» (Евр. 1:2). Таким образом, Он обладает неисчерпаемыми ресурсами для удовлетворения всех наших потребностей. В Нем есть широта и полнота славы. И «согласно» тому же мы должны просить Его послужить нам.
Слава
Слава – это нечто большее, чем совершенство. Это совершенство, проявленное и получившее большое уважение. Это совершенство божественного характера, проявленное и ставшее реальным и невыразимым для наших сердец. Удивительным и благословенным фактом является то, что Бог соединил Свою славу с благом Своего народа. Эти две вещи неразрывно связаны между собой: они хвалятся в Нем, Он прославляется в них. Поэтому мы имеем счастливую привилегию излагать перед нами наши просьбы с этим фактом и просить Его соответственно одарить нас Своими милостями. Апостол собирался подняться на самую вершину просительной молитвы, добиваясь для христиан самого славного, что только можно было даровать. В качестве своей просьбы он заявил: «Разве не во славу Твою будет удовлетворить такие просьбы и удостоить таких благословений!» Если мы стеснены, то не в Господе, а в нас самих, и вина целиком лежит на нас самих. Нам следует верой взирать на полноту божественных совершенств, ибо богатство Богочеловека-Посредника так же безгранично, как и безграничная слава самой Божественной природы.
Его петиции
Прежде чем перейти к подробному рассмотрению петиций, сделаем несколько общих замечаний. Просьбы, с которыми собирался обратиться апостол, предваряются пояснительными словами «для сего дела». Он был готов попросить, чтобы они были укреплены силой Духа во внутреннем человеке и чтобы Христос мог верою вселиться в их сердца, из чего можно было заключить, что их состояние было критическим или, по крайней мере, что они находились в слабом и низком состоянии. Однако во всем контексте нет ничего, что придавало бы окраску этой идее. Скорее, из-за чудес, которые Бог уже совершил для них, Павел был поощрен просить Его, чтобы этим святым было даровано более широкое понимание и наслаждение Его благосклонностью. Мы не должны останавливаться на достигнутом, когда Господь даровал нам выдающиеся благословения, а должны побуждаться желать и искать дальнейших даров из Его руки.
Но это еще не все, что нас интересует в той конкретной детали, на которую мы только что обратили внимание. В этом есть еще кое-что, что нам нужно принять близко к сердцу, а именно: те, кто получил высшие милости от Бога, действительно нуждаются в молитве, в приходе к престолу милости. Почему? Чтобы они могли эффективно использовать то, что им было даровано, и поступать достойно того же. «Ибо кому много дано, с того много и потребуется» (Луки 12:48). Только свежие запасы божественной благодати могут позволить нам удовлетворить это требование; и мы должны усердно и ежедневно искать такие поставки. Привилегии влекут за собой обязательства, а духовные обязательства невозможно выполнить своими силами. Бог обильно благословил ефесян, и по этой причине или причине апостол молился, чтобы они были укреплены силой Духа Христова во внутреннем человеке, чтобы они могли по-настоящему оценить эти благословения и выразить свою благодарность в жизни, которая содействовала бы славе. Подателя их.
Нам также следует обдумать эти прошения в свете того, как здесь обращаются к Богу и к Нему обращаются. Без сомнения, читатель, как и писатель, слышал молитвы, в которых тело имело мало или вообще не имело никакого отношения к вступительной речи: молитвы, которые начинались с обращения к Божеству громкими именами, но которые не имели никакой связи или уместности с прошениями, которые последовал. Молитвы Священного Писания очень разные. Здесь мы находим вводные описания наиболее подходящими для дальнейшего; особый характер обращения к Богу имеет глубокое уважение к просьбам, обращенным к Нему. Например, когда Иаков смертельно боялся Исава, он молился: «Боже отца моего Авраама и Бог отца моего Исаака, Господь, сказавший мне: возвратись в страну твою... избавь меня, молю тебя. от руки брата моего» (Быт. 32:9-11). Именно его отцам (и их семени) Бог обещал дать Ханаан! Также, когда души под жертвенником умоляли Бога отомстить за их кровь, они обращались к Нему: «Господи, Святый и Истинный» (Откр. 6:10).
В молитве, стоящей перед нами, обращается обращение к «Отцу Господа нашего Иисуса Христа», а далее следует обращение к Его отеческой любви и заботе. Он сказал нам, что «как отец милует детей своих, так милует Господь боящихся Его» (Пс. 103:13). Какую свободу сердца должно дать нам осознание этого благословенного факта, когда мы приближаемся к престолу благодати! Искупитель заверил нас: «Итак, если вы, будучи злы, умеете давать благие дары детям вашим, то тем более Отец ваш Небесный даст блага просящим у Него?» (Матфея 7:11). Святой приближается не к невольному Дарителю, чье нежелание общаться приходится преодолевать мольбами, а к любящему Отцу, который более готов дать, чем мы просим. Как это должно нас растаять и воодушевить! Поскольку Он Отец Господа нашего Иисуса Христа, Он также и наш Отец, и поэтому он более готов передать нам добро, чем самый нежный земной родитель может быть готов к своим малышам. Здесь апостол смотрел на Него именно так и соответственно формулировал свои просьбы.
Не следует также упускать из виду следующий пункт: «о Котором наречено все семейство на небе и на земле». Нам кажется, что апостол и это превратил в мольбу. Он как будто сказал: «Благословенный Господь, многие из Твоих дорогих детей сейчас находятся в Твоем непосредственном присутствии наверху, но некоторые из Твоих возлюбленных все еще находятся в нужде здесь, внизу. Те, кто с Тобой наверху, наслаждаются блаженством. Пусть не все блаженство ограничивается только ими, но даруй хотя бы часть его тем, кто еще находится в этой воющей пустыне».
Так и нам следует на практике использовать каждое доктринальное утверждение посланий, превращая каждое в мольбу. «Что Он дарует тебе по богатству славы Своей». Взгляд Павла был устремлен вверх, к сфере невыразимой чистоты и блаженства, к Тому, кто занимал в ней центральное место. Именно это побудило его искать не обычных милостей, а благословений, которые были адекватны и соизмеримы с бесконечным богатством Его славы.
Благословения, которые Павел искал для святых, резко контрастируют с скромными и скудными прошениями, которые сегодня склонны возносить многие верующие. Подавляющее большинство исповедующих христианство, по-видимому, считают, что суть и суть спасения состоят в освобождении от наказания за грехи и в уверенности, что они проведут вечность на небесах. Похоже, они имеют мало или вообще не имеют представления о славных привилегиях, которые принадлежат им в этот настоящий период: их могущественная энергия от пребывающего в них Святого Духа, их доступ к Христу и наслаждение Им за завесой, их возрастание к Нему во всем, они наполняются всей полнотой Бога. Эти прошения Павла открывают возможности в христианской жизни, о которых немногие задумываются и к которым еще меньше стремятся. Познание прощенных грехов действительно является неоценимым благом, однако оно стоит в самом начале христианского опыта и является лишь залогом гораздо больших и величественных благословений, которые Отец дарует нам, если мы будем продолжать познавать Его и стремиться держаться того, за что мы ухватились Христом Иисусом, достигая прежнего (Флп. 3:12-14).
«Открой рот широко»
Еще говорим: если мы стеснены, то в нас самих, а не в Господе; вина полностью наша. В Евангелии Он предложил нам богатый пир: «праздник тучных, пир вин на осадке, туков, полных костного мозга, вин на осадке хорошо очищенных» (Ис. 25:6). Наш Бог не является скупым Хозяином, и Он не желает, чтобы мы скупо принимали участие в Его щедростях: «Ешьте, друзья, пейте обильно, возлюбленные» (Песнь Песни 5:1) — это призыв Его щедрости к нам. . «Открой уста твои широко» — вот Его приглашение; «И Я наполню его» — вот Его обещание (Пс. 81:10). Как глубоко нам должно быть стыдно за себя, если у нас будет повод воскликнуть: «Холодность моя, худоба моя, горе мне!» (Ис. 24:16). Такая «худоба» не приносит Ему чести. Такая худоба показывает, насколько ниже наших привилегий мы живем. Такая скудность является следствием неспособности воспользоваться богатыми благами, которые Бог приготовил для нас, и такая неудача восходит к несовершенству нашей молитвенной жизни: «Вы не имеете, потому что не просите» (Иак. 4:2). ).
Заметьте, что апостол не предварял свои прошения словами: «О Боже, если возможно, даруй сие славное духовное богатство народу Твоему». Нет, воистину, он не стал бы оскорблять Того, Кто сказал нам: «Кто не пощадил Сына Своего, но предал Его за всех нас, как не даст Ему с Ним и всего даром?» (Рим. 8:32). «Свободно», а не неохотно. Ни разу в своих молитвах за святых мы не обнаруживаем, чтобы кто-либо из апостолов уточнял свои прошения словами «если будет воля Твоя». Это правда, что Искупитель молился в Гефсимании: «О Отец Мой, если возможно, пусть эта чаша пройдет от Меня; однако не как Я хочу, но как Ты»; но Он был там в ситуации, которую мы никогда не сможем занять, и Он ни разу не учил Своих учеников молиться таким образом. Сравните Матфея 7:7; Иоанна 14:13-14; 15:16; 16:23; сравните также Его собственное «Отче, Я хочу» из Иоанна 17:24! Действительно, наша воля должна быть подчинена божественной, однако нашей привилегией и обязанностью является «понимать, в чем состоит воля Господня» (Еф. 5:17).
Его явленная воля
«Мы имеем к Нему такую уверенность, что, если просим чего по воле Его, Он слушает нас» (1 Иоанна 5:14). Это относится не к Его вечному указу или тайной воле, которая не касается никакой части нашей ответственности, а к Его открытой воле, как она известна нам в Слове. В Слове Бог ясно заявил, что Он готов даровать в ответ на молитву веры все, что будет для Его славы и для нашего блага. Он также не оставил неопределенным то, что служит Его славе и нашему благу: записанные молитвы апостолов ясно открывают нам то же самое. Поэтому нам не нужно иметь никаких колебаний в молитве о том, чтобы мы могли быть укреплены Его Духом во внутреннем человеке, чтобы Христос мог обитать в наших сердцах верой, чтобы мы могли исполниться всей полнотой Божьей; ибо воля Божия состоит в том, чтобы мы просили именно об этом, и для нас является не чем иным, как ложным или ошибочным смирением добавлять к Его словам «если будет воля Твоя». Такова воля Божья, иначе Святой Дух не побудил бы апостола обратиться с такими просьбами, а затем записать их для нашего руководства.
Учитывая такие отрывки, как Псалом 81:10, Песнь Соломона 5:1 и Римлянам 8:32, поистине прискорбно слышать, как так много исповедующих христианство молятся так, как если бы Бог был либо жестоким хозяином, либо тем, чье богатство было ограничено. Он прямо повелел им «искренне желать лучших даров (1 Кор. 12:31), однако как немногие из них делают это. плодоносные ветви Лозы, чтобы возвещать Его хвалу. Как мало Его истины, Его святости, Его благодати, кажется, удовлетворяет их! Они скорее существуют, чем живут, гребут в океане Его любви, а не плавают в нем. Их желания таковы: «Искренне желать лучших даров» — значит сильно жаждать их, что подразумевает соответствующие ревностные усилия по получению тех божественных даров, которые будут способствовать увеличению благочестия и полезности; не только для именно это и делал здесь апостол: усердно желал лучших даров для ефесян.
Лучшие вещи
«Да даст вам по богатству славы Своей крепко укрепиться Духом Его во внутреннем человеке» (Еф. 3:16). Это было первое, о чем Павел просил Отца от их имени. Пусть каждый христианин поразмыслит над этим вдумчиво и с надеждой. Пусть он попытается осознать сейчас, если он никогда не делал этого раньше, что прощение, дарованное ему Богом в час обращения, было лишь началом исполнения Его целей благодати по отношению к нему, что Его ждут гораздо лучшие вещи. в этой жизни. Божье прощение его грехов было всего лишь средством для достижения цели, с замыслом чего-то большего и более богатого. Пусть читатель-христианин осознает, что он еще не начал осознавать богатое наследие, которым его породил Бог, если только он не осознает, что его привилегия, его долг, его законная доля – быть сильным силой божественного Духа. Дьявол пытается убедить нас, что Бог желает, чтобы Его дети оставались хрупкими и немощными в этой жизни, но это одна из многих его лжи. Открытая нам воля Бога прямо противоположна, а именно: «Укрепляйтесь Господом и могуществом силы Его» (Еф. 6:10). Читатель, не позволяй сатане обманывать тебя дальше, но стремись прямо сейчас обладать тем, что Христос купил для тебя.
Ищите с надеждой
Поскольку Божья открытая воля состоит в том, чтобы мы были духовно здоровыми и сердечными, мы должны искать у Него силы и искать ее с ожиданием. Если бы Он не показал нам Своего благоволения в этом вопросе, мы могли бы сомневаться в том, как поступить; но поскольку Он открыл Свою точку зрения по этому поводу, наш курс совершенно ясен. Пусть читатель обратится к Иезекииля 36:25-36 и обратит внимание на благословенные обещания, которые Бог дал Своему народу, завершаясь заявлением: «Я, Господь, сказал это, и Я сделаю это». Затем пусть читатель внимательно заметит, что уже в следующем стихе (Иез. 36:37) нам сказано: «Так говорит Господь Бог: за это Меня еще спросит [духовный] дом Израиля, чтобы сделать это». для них." Божественное благоволение не освобождает нас от обязанности осознавать и признавать нашу зависимость от Него. Божественные обетования даны для того, чтобы вера держалась и ходатайствовала перед престолом благодати. Божья воля состоит в том, чтобы христиане были укреплены Его Духом во внутреннем человеке, но Его воля также состоит в том, чтобы они искренне жаждали того же и с верой искали этого в пылких мольбах.
Наша ответственность
Апостол Павел заявил: «Если внешний наш человек и тлеет, то внутренний со дня на день обновляется» (2 Кор. 4:16). Тем не менее, знание этого факта не делало бессмысленным или ненужным молиться именно об этом! Бог обращается с нами не как с неразумными созданиями, а как с моральными агентами, и поэтому Он требует нашего согласия и сотрудничества – не для помощи Ему, а для исполнения нашей ответственности и особенно для призыва к проявлению этих духовных благодатей. которое Он передал Своим детям. Мы должны спросить, получим ли мы. И мы должны просить с ожиданием, ибо по нашей вере будет нам. Нам есть за что быть благодарными, если мы осознаем свою глубокую нужду, однако это не принесет нам никакой пользы, если мы не научимся также получать ежедневные запасы благодати. В ответ на настойчивые молитвы Бог дает нам все самое лучшее. Давид был в тяжелом положении, но он знал, к кому обратиться за помощью: «В день моего воззывания Ты ответил мне и укрепил меня крепостью в душе моей» (Пс. 138:3).
Христианин так же полностью зависит от продолжающихся действий Духа, как и при Его первоначальных действиях, поскольку сам по себе он не может поддерживать свою духовную жизнь или поддерживать свою веру так же, как он мог бы их породить. Если бы Дух приостановил Свои действия, мы были бы беспомощны, ибо именно Он действует в нас и для того, чтобы хотеть, и действовать по Божьему благоволению. Плоть не ослабляется регенерацией и никогда не прекращает своих усилий. Так и извне: сатана всегда ищет преимущества над нами. Более того, душа странным образом обманывается предательством наших чувств и результатом наших страстей, когда нас атакуют искушения; поэтому, если не будет предоставлено подходящее облегчение, мы скоро потерпим поражение. Без помощи Духа мы не можем ни умертвить свои похоти (Рим. 8:13), ни правильно молиться (Рим. 8:26), ни приносить плод (Еф. 5:9). Однако должно быть наше согласие: мы можем, мы можем соглашаться или не должны казаться отличными от невозрожденных. Бог творит все дела для нас и в нас, но также и через нас.
«Чтобы Он даровал вам, по богатству славы Своей, крепко укрепиться Духом Его во внутреннем человеке; чтобы Христос верою вселился в сердца ваши; чтобы вы, укорененные и утвержденные в любви, могли быть способные со всеми святыми постичь, что такое широта, долгота, глубина и высота, и познать превосходящую разумение любовь Христову, чтобы вам исполниться всей полноты Божией». Что это за молитва! Поскольку эти прошения подавал апостол, который в некоторых отношениях пользовался наибольшим благосклонностью из апостолов, так и требуется человек с глубоким духовным опытом, чтобы открыть нам возвышенное содержание прошений. Чтобы раскрыть такую часть Писания, как эта, требуется гораздо больше, чем просто сила интеллекта или даже экзегетическое мастерство. Требуются также духовность ума, возвышенность сердца и тесное общение с Богом. По мере того, как толкователь осознает это, он будет осознавать свою собственную непригодность для такой задачи.
«Что Он даст тебе... укрепиться в силе Духом Его во внутреннем человеке». Это наша первая большая потребность, и нам полезно по-настоящему осознавать ее. Поскольку никто, кроме Духа Божьего, не может дать духовную жизнь нашим душам, так и Он один может поддерживать эту жизнь. Это правда, что по большей части Дух действует при нашем содействии, благословляя нам средства благодати, когда мы правильно их используем. Верно также и то, что Дух сначала пробуждает в нас желание и усердие в использовании этих средств, и только Его милостивые действия по усмирению нашей природной гордыни предохраняют нас от самодовольства своим усердием. Мы полностью зависим от Него в укреплении этого милостивого принципа, который Он сообщил нам при новом рождении, для его применения и применения. Если и правда, естественно, что «в Нем мы живем, и движемся, и существуем», то тем не менее так же духовно, как и христиане.
«Внутренний человек»
Толкователи расходятся во мнениях относительно того, что именно мы должны понимать под «внутренним человеком»: имеется ли в виду только новая природа или принцип благодати и святости, или же она включает в себя душу со всеми ее способностями. Мы определяем ее как душу, поскольку она обновляется божественной благодатью. Тело, рассматриваемое отдельно, не является субъектом морального добра или зла: душа является вместилищем всех моральных качеств. Это правда, что во многих отрывках обитающий в падшем человеке грех или принцип зла назван «плотью», однако следует иметь в виду, что Писание говорит о плотских помышлениях (Рим. 8:7), и среди ее «дел» или продуктов упоминается ненависть, разногласия, зависть (Гал. 5:19-21), которые представляют собой нечто большее, чем физические страсти. Когда апостол сказал: «Законом Божьим я наслаждаюсь по внутреннему человеку», он, несомненно, имел в виду новую природу внутри него. И когда он добавил: «Но я вижу [воспринимаю] иной закон [или принцип действия] в членах моих [способностях души его], противоборствующий закону ума моего» (Рим. 7:22-23), он имел в виду свою природную развращенность.
Таким образом, "внутренний человек" означает душу, поскольку она обновляется, ибо принцип зла остается неизменным. Это обновление состоит из сверхъестественного просветления понимания, так что теперь вещи рассматриваются в свете Божием; одухотворение чувств, так что они теперь обращены к новым объектам, а сердце занято Богом; освобождение воли от власти греха и склонение ее к святости. В дополнение к этому обновлению и сублимации первоначальных способностей души сообщается новый «дух», или принцип благодати, — новая жизнь. Давайте признаем, что то, что происходит при возрождении, является лишь началом Божьей доброй работы в душе, и что та же самая работа «совершается» или продолжается на протяжении всей христианской жизни (Флп. 1:6). Мы «обновляемся» (Кол. 3:10), но есть также «обновление Святым Духом» (Титу 3:5), ибо «хотя внешний наш человек и тлеет, но внутренний обновляется со дня на день» (2 Кор. 4:16). Божественное обещание таково: «Я буду поливать его во всякое мгновение; чтобы кто-нибудь не повредил его, буду хранить его день и ночь» (Ис. 27:3).
Необходимость постоянного обновления
Постоянное обновление необходимо из-за непрекращающегося сопротивления со стороны обитающей в нем плоти, всегда стремящейся овладеть способностями нашей души и направить ее, потому что новая природа, полученная при новом рождении, является всего лишь творением, полностью зависящим от своего Создателя. Поэтому долг и привилегия верующего — обращаться к этому Автору за ежедневным оживлением и энергией, прося Его укрепить его силой Своим Духом во внутреннем человеке, ссылаясь на Его обещание: «Надеющиеся на Господа будут обновите свою силу» (Ис. 40:31), пока он не сможет сказать: «Но поистине я полон силы от Духа Господня» (Михей 3:8). Это обновление – это оживление души как места обитания и органа Святого Духа: души в целом, включая все ее способности – интеллектуальные, эмоциональные, нравственные. Это также укрепление благодатей нового человека: святой веры, благоговейного страха, любви, благодарности, ненависти ко греху, надежды и терпения.
«В тот день, когда я воззвал, Ты ответил мне и укрепил [Раав] силой [силой, оз] в душе моей» (Пс. 138:3). Этот стих представляет собой ветхозаветную параллель прошения из Ефесянам 3:16, и поскольку «укрепленный [греческий krataioo] силой [dunamis]» точно соответствует двум еврейским словам, «внутренний человек» определяется как «мой душа." Давид находился в тяжелом положении: он шел «среди скорби», сталкиваясь с гневом своих врагов (Пс. 138:7). Сознавая свою недостаточность, он воззвал к Господу: «Оживи меня, простри руку Твою». Бог сразу ответил и дал ему облегчение, укрепив способности его души и оживив благодать его духа. Результатом этого укрепления будет мужество, сила духа, духовный героизм. Дух может сделать слабого сильным, трепещущего храбрым и утомленного веселым. «Он дает силу изнемогающему, и бессильному прибавляет силу» (Ис. 40:29).
Но теперь мы должны более внимательно рассмотреть связь этого первого прошения с тем, что следует непосредственно за ним. Апостол стремился к тому, чтобы святым была дарована повышенная мера благодати и чтобы их духовные способности расширились - не для того, чтобы совершать внешние дела послушания и долга, но чтобы верующая душа могла получить возможность наслаждаться своей жизнью. духовная доля и привилегии. Он желал, чтобы христиане больше привыкли жить верой во Христа, чтобы Он мог пребывать в них не временными посещениями, а постоянно пребывать в их мыслях и привязанностях, и чтобы таким образом они утверждались в радости и изобильной плодотворности. Он желал, чтобы они не только имели любовь, но и были «укоренены и утверждены» в ней, чтобы их общение со Христом могло быть постоянным опытом, а не случайной роскошью. Но наша природная слабость в созерцании небесных объектов такова, что без постоянной подготовки нас благодатью они были бы совершенно вне нашей досягаемости. Нам нужен небесный ветер, чтобы дуть вперед.
Зависимость от Святого Духа
«Чтобы вы могли быть укреплены силой Духом Его во внутреннем человеке» — это просьба о передаче энергии, позволяющей нам быть полностью поглощенными Христом. Как христианин обязан своей новой жизнью, или природой, Духу, так и только Его силой он может быть энергичным и процветающим. Только благодаря Его укреплению сердца мы освобождаемся от поглощённости вещами вокруг нас, и наши земные привязанности тянутся к горнему. Именно Он порождает стремление ко Христу, показывает нам дела Христа, побуждает нас сделать Его главным предметом наших духовных размышлений. Только благодаря сверхъестественному оживлению Духа мы можем быть готовы к этому необычайному усилию ума, если мы хотим быть «способными постичь... и познать превосходящую разумение любовь Христову». И вне всякого сомнения, только благодаря действиям и влияниям милостивого Духа мы можем быть «исполнены всей полнотой Божией». Мы должны ежедневно искать у Него этого оживления, поддержки и препоясывания.
 
 

17. Молитва о христоцентричности
 
 
Ефесянам 3:17
«Чтобы Христос верою вселился в сердца ваши» — таково второе прошение. Мы с готовностью допускаем, что рассматриваем сферу, которая находится за пределами возможностей любого сотворенного разума, однако это не дает нам оснований отрицать Слово Божье. Мы свободно признаем, что Богочеловек-Посредник не обитает в святых, ибо Его человечество сосредоточено на небесах. Но Христос есть, по сути, божественная личность, равная Отцу и Духу, и, став плотью, Слово не утратило ни одного из Своих божественных качеств. Вездесущность принадлежит Ему сейчас так же, как и до того, как Он воплотился, и как божественная личность Он обитает в Своем народе так же реально, как и другие Лица Божества. Бог Отец обитает в Своих детях: если внимательно прочитать 1 Иоанна 4:12-15, то можно увидеть, что в этом отрывке «Бог» явно имеет отношение к Отцу. Святой Дух обитает в святом индивидуально и в Церкви телесно (Рим. 8:8, 11; 1 Кор. 3:16; 6:19); и Бог Сын обитает в верующих. «Бог в вас истины» (1 Кор. 14:25) следует понимать как триединого Бога.
Однако Христос обитает в Своем народе не только в том смысле, что Он вездесущ. «Не наполняю ли Я небо и землю? говорит Господь» (Иер. 23:24) одинаково относится к вездесущности каждой Личности в Божестве. Но когда нам говорят, что безграничный Бог обитает «на небесах» (Пс. 122:1), «среди сынов Израилевых» (Числ. 35:34), «на Сионе» (Пс. 9:11), "И с сокрушенным и смиренным духом" (Ис. 57:15) означается особое присвоение, где Он особенно проявляется.
Рассмотрим подробнее смысл нашего прошения. То, что Христос лично и непосредственно обитает в Своем народе, является благословенным фактом, и поэтому нет необходимости просить об этом. Но сверх того, апостол здесь молился, «чтобы Христос верою вселился в сердца ваши», под этим мы понимаем, что он имеет в виду, что духовными размышлениями и любящим созерцанием Его сложной личности, Его славных титулов, Его посреднических служений, Его драгоценные обещания, Его мудрые наставления могут иметь постоянное, высшее место в наших мыслях и наших привязанностях. Апостол молился, чтобы святые имели духовное зрение Христа, духовное познание Его, духовное наслаждение Им, чтобы Он был присутствующим и драгоценным для души; а это возможно только путем проявления веры в Него, как Он открыт в Священном Писании. Апостол молился, чтобы их сердца были заняты превосходством Его личности, Его любовью и благодатью, Его кровью и праведностью.
Наш текст говорит об объективном пребывании Христа в сердце – когда предметы, занимающие наши мысли, обретают место в нашем разуме, и как объекты нашей любви занимают место в наших привязанностях. Когда глаз созерцает объект, его образ представляется и запечатлевается в уме; и когда око духа – вера – обращено ко Христу, образ Его формируется в сердце. Солнце находится на небесах, но когда мы пристально смотрим на него, его изображение формируется на сетчатке глаза. Как, открывая дверь или окно, солнце светит прямо в наши комнаты, так и, проявляя веру во Христа, Он обретает более реальное и постоянное присутствие в наших сердцах. Христос — великий Объект веры, а вера — это способность, с помощью которой мы посредством света Слова и силы Духа получаем и воспринимаем в свой обновленный разум познание Его личности и совершенств. Тем самым Он принимается в наши сердца, и мы обретаем с Ним настоящее общение.
Подобно тому, как воображение — та способность ума, с помощью которой оно записывает и представляет прошлые образы или впечатления, формируя их картину в уме, — помогает нашему естественному знанию в понимании естественных вещей, так и вера гораздо больше помогает нашему духовное познание божественных вещей – придание им реальной сущности в душе. Созерцание Христа происходит не посредством фантазии, а через веру, дающую Ему пропитание, так что сердце обретает реальность того, во что оно верит. Да, оно имеет столь великое влияние и оставляет такое впечатление, что преображает сердце в тот же образ (2 Кор. 3:18). Вера Духом делает Христа живой реальностью. Более того, вера производит любовь, а затем действует посредством нее, так что предмет веры запечатлевается в сердце. Как Христос сначала был принят верой, так и по тому же принципу веры мы продолжаем получать от Его полноты, питаться Им и общаться с Ним. И когда ум упражняется размышлениями о Христе с верой, мы развлекаем Его в наших сердцах.
«Чтобы Он даровал вам... крепко укрепиться Духом Его во внутреннем человеке, чтобы верою вселился Христос в сердца ваши». Не может ли читатель теперь яснее уловить связь между этими двумя прошениями? Не существует проявления веры во Христа помимо действий благодатного Духа в душе верующего. Господь Иисус сказал: «Никто не может прийти ко Мне, если не пославший Меня Отец не привлечет его» (Иоанна 6:44). «Прийти» ко Христу — это то же самое, что «веровать» в Него, как показывает стих 35 той же главы, и никто не может прийти или поверить, если его сердце не будет привлечено ко Христу Отцом, и это «привлечение» Он делает и то, и другое. лично и посредством действий Его Духа. Действительно, в Евангелии от Иоанна 6:44 говорится о нашем первоначальном приходе ко Христу или вере в Него, однако мы в равной степени зависим от Духа в каждом последующем проявлении веры. Таким образом, мы читаем о «вере в действие Божие» (Кол. 2:12) и о молитве Павла, чтобы Бог «исполнил всякое благоволение по благости Своей и дело веры с силой», то есть Своей силой. (2 Фес. 1:11). Таким образом, главный результат нашего укрепления Духом заключается в том, что наши сердца обращены ко Христу и наша вера обращена к Нему.
Как Дух от Христа (Иоанна 15:26; Деяния 2:33), так и великая миссия Духа – направлять души ко Христу (Иоанна 16:14-15). Если Он сначала обличает грех, то просто для того, чтобы убедить нас в нашей нужде в Спасителе. Если Он сообщает нам новую природу, то для того, чтобы новая природа могла быть поглощена Христом. Если Он укрепляет нас, то это для того, чтобы вера могла воздействовать на Христа. Святой Дух никогда не действует по отношению к Своему народу иначе как во Христе и через Христа; более того, Христа никогда не принимают иначе, как под влиянием Духа. Человек не может по-настоящему поверить во Христа иначе, как силой Святого Духа, и он не может иметь Духа, если он по-настоящему не верит во Христа. В двух божественных служениях существует взаимное действие. Дух — это Вода жизни из Источника жизни, Христа. Дух напояет душу, чтобы она могла поверить во Христа.
Большинство христиан не осознают, что они так же полностью зависят от милостивых действий Духа внутри них, как и от похвальной праведности Христа вне них. Поэтому им нужно искать Бога и рассчитывать на возможности первого так же определенно и постоянно, как они доверяют и полагаются на законченную работу второго. Как они совершенно лишены всего, что могло бы привлечь внимание Господа, так они также лишены какой-либо собственной силы, чтобы служить и прославлять Его теперь, когда Он соизволил взглянуть на них и вернуть их из утраченного состояния. Из-за их беспомощности Он даровал им Святого Духа, чтобы поддерживать жизнь в их душах и развивать эту жизнь подходящими упражнениями и действиями. Наша привилегия и обязанность — осознавать нашу зависимость от Духа, чтобы избегать того, что огорчает Его, и искать Его ежедневного обновления. «Знаю, что это послужит мне во спасение по вашей молитве и содействием Духа Иисуса Христа» (Флп. 1:19). Свежий запас Духа приходит к нам в ответ на молитву!
Ежедневное духовное обновление
Пока христианин не научится своей зависимости от работы Духа внутри него, пока он лично не осознает свою острую потребность в свежем «припасе Духа», ежедневно обновляемом Им, он не сможет и не сможет совершить никакого истинного духовного прогресса. Вера во Христа не будет действовать, любовь к Нему не будет теплой и регулярной, общение с Ним не будет приятным. Поэтому эта просьба о том, чтобы святые крепко укрепились Духом во внутреннем человеке, предшествует другим прошениям. Христос имеет объективное и влиятельное обитание в наших сердцах только тогда, когда сохраняется вера в Него и когда наши привязанности обращены к Нему. Как Христос был принят сначала верой, так и той же верой мы наслаждаемся Им, питаемся Им, общаемся с Ним и черпаем из Его полноты. Но наша вера проявляется лишь пропорционально тому, как мы сначала укрепляемся внутри Духом. Вера действительно является нашим действием, однако она не действует ни посредством чего-либо нашего, а только тогда, когда она побуждается к действию Духом.
«Чтобы Христос верою вселился в ваши сердца». Когда один обитает в сердце другого, он становится объектом сильной привязанности другого. Для Христа пребывание в сердце означает, что Он занимает главное место в наших мыслях и привязанностях. Увы, как много других объектов привлекают наше внимание, требуют нашего внимания и поглощают нас. Как судорожно вера занята своей великой Целью! Это показывает нашу острую потребность в молитве о том, чтобы мы могли быть укреплены силой Духа во внутреннем человеке, поскольку верующий не может совершить ни одного акта духовной жизни, кроме как через Его посредничество. Христианин так же полностью зависит от действий Духа внутри него, как и от работы Христа вне него. У него не больше собственной силы отдельно от Духа, чем у него собственной праведности отдельно от Христа. Как он ищет второе вне себя, так же он должен искать и первое. Только Дух дает нам силу действовать по благодати, возрастать в благодати и приносить плоды благодати. «Ты сотворил в нас все дела наши» (Ис. 26:12).
Дух обновляет душу
Когда Дух милостиво обновляет душу святого, его сердце вновь обращается ко Христу, и он проявляет веру в Него; и поскольку его мысли заняты Им, Христос получает объективный вход в его сердце. Мы принимаем Его как нашего Господа и Спасителя, как Владыку всех наших привязанностей и действий, как Источник всей нашей святости и радости. Если мы были тяжело ранены грехом, мы приветствуем Его как нашего Врача, исцеляющего, ибо если мы будем проявлять веру, то вместо того, чтобы слушать ложь сатаны, мы обратимся к Тому, у кого есть бальзам Галаад. С другой стороны, когда мы наслаждаемся улыбкой Бога и Его мир овладевает нашими душами, если мы проявляем веру, вместо того, чтобы смотреть внутрь себя и быть занятыми нашими благодатью и утешением, мы будем взирать на Того, Кто является Начальником и Совершителем веры. , ища более близкого общения с Ним и наслаждаясь Им (Пс. 36:4). Таким образом, Он будет «обитать» в нас как Гость, которого мы будем принимать. «Нужно одно око, чтобы распознать Его, и одно сердце, чтобы удержать Его».
Когда вера связана со Христом, Он получает не только объективный, но и влиятельный вход в наши сердца, как проникновение солнечных лучей в комнату приносит свет, тепло и уют. Чем больше Христос становится высшим и постоянным Объектом наших сердец, тем больше мы будем испытывать Его благодатное влияние и освящающие утешения. А они, в свою очередь, проявят большую преданность Его служению; ибо, как отметил Мэтью Генри: «Вера одновременно признает и подчиняется Ему». Христос находится в нас, как виноградная лоза в своих ветвях — оживляющая и плодоносящая жизнь или энергия. «Пребудьте во Мне, и Я в вас» (Иоанна 15:4). «Пребывание» там идентично «пребыванию» здесь, в Ефесянам 3:17. Пребывать во Христе — значит прилепляться к Нему и общаться с Ним, проявляя веру, следствием чего является Его влиятельное пребывание в нас — оживляющее, уверяющее. Когда Христос обитает в нас, мы становимся более сообразными с Его образом и преображаемся благодаря обновлению нашего разума. Когда Христос обитает в нас, мы показываем Его добродетели (1 Пет. 2:9).
Когда вера связана со Христом, когда мы развиваем частые и набожные размышления о Его превосходящей славе, польза, получаемая душой, будет неизмерима. Чем больше ум будет озабочен и наполнен Им, тем сильнее будет его сопротивление коварным наступлениям и запутанным посягательствам мира. Плотские наслаждения потеряют свою привлекательность. Духовный взгляд на Эммануила унизит себя; печали будут меньше тяготить; скорби будут меньше давить на нас. Чем больше наш духовный разум будет обращен к вечному Возлюбителю наших душ, тем более пылкой и постоянной будет наша любовь к Нему, что заставляет нас рассмотреть следующий пункт этой чудесной молитвы. Слова «что вы» в середине стиха 17 в нашей английской Библии, по мнению многих компетентных толкователей, не на своем месте и, скорее, должны быть присоединены к следующему прошению, т. е. им следует начинать стих 18. Мы вполне согласны, ибо это, безусловно, повеление греков: «ибо обитать во Христе через веру в сердцах ваших, в любви, укорененной и утвержденной, чтобы вы могли вполне постичь вместе со всеми святыми, что [есть] широта..." (Подстрочное письмо Бэгстера NT).
«Чтобы Христос верою вселился в сердца ваши, будучи укоренен и утвержден в любви». Одним из главных эффектов веры является утверждение наших душ в любви: любви Христа к нам или нашей любви к Нему? И то, и другое, хотя здесь преимущественно последнее. Наше сознание любви Христа к Своему народу порождает в наших сердцах ответную любовь к Нему. Не должно возникнуть никаких затруднений, если мы определим это положение как христианскую любовь. Чем больше я признаю любовь Христа ко мне и питаюсь ею, тем больше будет отклик на Его любовь. «Укорененный» и «заземленный»: каждое из этих слов имеет свою особую силу и красоту. Здесь используется двойная метафора: метафора дерева и метафора здания. Идея первого состоит в том, чтобы он проникал глубже и шире распространялся в почву; идея последнего заключается в прочном и прочном фундаменте, на котором покоится здание. Поскольку вера ежедневно действует на Христа и Он занимает центральное место в моих привязанностях, любовь к Нему будет почвой, на которой укоренена и обоснована моя христианская жизнь.
Любовь ко Христу
«Жизнь, которой я ныне живу во плоти, живу верою Сына Божия, возлюбившего меня и отдавшего Себя за меня» (Гал. 2:20). Здесь мы имеем три вещи: нынешнюю жизнь христианина в теле, жизнь, поддерживаемую и наполняемую энергией действием веры на божественного Искупителя, сердце, поглощенное Его любовью, выраженной в Его великой жертве. Любовь ко Христу есть мотив всякого подлинного послушания и основа всякой духовной плодотворности. Когда он укоренен в любви, прогресс в жизни верующего будет не результатом собственных усилий, а спонтанным эффектом внутренней силы, черпаемой из его питательной почвы. Это действительно блаженство: это настоящее предвкушение рая – любите источник поклонения. Когда Христос обитает в сердце, любовь будет прочным и надежным фундаментом, на котором воздвигнется христианская жизнь. Благодатное сознание Его любви и радостный ответ нашего сердца на нее — это становится основой, на которой покоится душа, это производит устойчивость, безопасность, спокойствие. Сознательно опираясь на Него, я буду сильным и «непоколебимым» (1 Кор. 15:58).
«Быть укорененным и утвержденным в любви». Поскольку это выражение никоим образом не ограничено, его следует понимать в самой широкой широте и понимать как включающее весь объем той любви, которая проистекает из веры, объектами которой являются не только Бог во Христе, но и Его народ. Вера и любовь расширяют сердце, пока оно не объемлет всю семью Божию: «Всякий, любящий Родившего, любит и рожденного от Него» (1 Иоанна 5:1). Когда Христос верою обитает в наших сердцах, наши чувства расширяются и углубляются, так что мы становимся участниками Его чувств, которые охватывают всю Церковь, да, все человечество; и тем самым мы получаем твердое доказательство того, что мы «перешли от смерти в жизнь» (1 Иоанна 3:14).
«Чтобы вы... могли [по-гречески «полностью способны» или «иметь полную силу»] постичь вместе со всеми святыми, что такое широта, и длина, и глубина, и высота; и познать любовь Христову, которая превосходит знание» (Еф. 3:17-19). Мы попытались показать связь последнего предложения Ефесянам 3:17 с предшествующим ему прошением. Давайте теперь рассмотрим, какое значение имеют слова «укорененные и утвержденные в любви» к этому третьему прошению. Во-первых, надо верой ухватить Самого Христа, ибо сомневающийся дух не способен постичь ничего, кроме факта своего собственного несчастья. Как отметил другой: «Очищенная совесть – это первый урок, который Дух благодати преподает нашим душам как Откровитель Иисуса. Тогда, и не раньше, мы получаем возможность [силой того же Духа] войти, со всеми святыми, изучая то, что является детской долей», или, как мы бы предпочли это выразить, «вступить в радостное созерцание детской доли», а именно, бесконечной и удивительной любви Христовой. Благодаря пребыванию Христа в сердце его способность понимать увеличивается и расширяется.
Но поскольку второе прошение было «да верою вселился Христу в сердца ваши», что означает, что Он прочно закреплен в наших привязанностях, может показаться, что эта третья просьба является почти повторением первой. Так было бы, если бы «укорененные и утвержденные в любви» означали наше понимание Его любви к нам, и это главная причина, по которой мы чувствуем себя обязанными понять свою любовь к Нему. Если дерево плохо укоренено или здание прочно стоит, то чем выше оно поднимется, тем больше будет опасность его падения. Что же тогда является профилактическим и консервирующим средством? Это: знание характера Христа и Его любви. Человек был бы очень доволен незнакомцем, который ценой ужасной для себя жизни спас ему жизнь. Возможно, он был бы рад принять его навсегда в свой дом. Но когда он узнает его получше, он может пожалеть о своем поступке и обнаружить, что они не могут счастливо жить вместе. Он уважал бы его как избавителя, но не любил бы его как близкого товарища. Но что касается верующего, то чем больше он знает о Христе и Его любви, тем больше он желает, чтобы Он постоянно пребывал в его сердце: таким образом он укореняется и утверждается в любви к Нему.
Мы должны проявлять любовь ко Христу
Если, с одной стороны, верно, что нам необходимо экспериментальное познание Христа и Его любви к нам, то в равной степени верно и то, что мы должны проявлять любовь ко Христу, чтобы лучше познать Его и Его любовь. Существует знание о Христе и Его любви, которое не вызывает ответной любви в сердце его обладателя. Сегодня в христианском мире многие имеют столь же ясное интеллектуальное понимание личности, дела и любви Христа к грешникам, как и святой, наслаждающийся самым близким общением с Ним; однако оно не зажигает в них ни единой искры любви к Нему. Никто также не может почувствовать разницу между интеллектуальным познанием Христа и Его любви и личным знакомством с ними, если он на самом деле не испытал этого. Опыт — единственный учитель чувств и эмоций, так как он находится в низшей сфере вкуса и чувств. Человек ничего не знает о настоящих муках голода, пока не окажется на грани голодной смерти. Нужно действительно попробовать полынь или мед, прежде чем он сможет по вкусу узнать горечь или сладость каждого из них. Человек не может познать горе, кроме как почувствовав его боль, и нужно любить, прежде чем он сможет узнать, что такое любовь.
Глухой человек может прочитать трактат по акустике, но это не даст ему никакого представления о том, что значит слышать гармонии и мелодии настоящей музыки. Мы должны иметь любовь ко Христу, прежде чем мы сможем узнать, что такое любовь ко Христу, и мы должны сознательно переживать любовь Христа, прежде чем мы сможем узнать, что такое любовь Христа. Мы должны иметь теплую и устойчивую любовь ко Христу, чтобы иметь глубокое и живое обладание любовью Христа, хотя верно также и то, что мы должны знать и чувствовать любовь Христа в наших сердцах, если мы хотим любить. Он снова вернулся.
Поскольку наше «укоренение и утверждение в любви» является следствием пребывания Христа в наших сердцах верой, оно также является необходимой подготовкой к нашей способности «постичь» и «познать» превосходящую любовь Христа. Разве мы не видим этого благословенного примера и примера в случае с тем, кто был назван «апостолом любви», тем, кто был главой из трех ближайших к Господу, кто удостоился привилегии опереться на Его грудь? Из всех учеников ни один не был столь любящим, как он, и поэтому именно он, а не Иаков, Петр или Иуда, был выбран (потому что имел столь хорошую экспериментальную подготовку), чтобы так много писать о любви Бога и Иисуса, Господа нашего. Да, чем сильнее и устойчивее мы любим Христа, тем больше мы способны постичь Его любовь к нам. Даже в естественном мире только любящее сердце по-настоящему знает и ценит любовь. Как вера — это средство понимания, так и любовь — это путь к получению любви. Мы можем говорить о Божьей любви и думать, что обладаем глубоким пониманием учения Слова, но если имя Христа не дороже нам жизни, все наши слова будут мало значить или вообще не будут иметь никакого значения.
Значение слова «понимать»
«Чтобы вы могли понять». Греческое слово каталамбано переведено как «понимать» в Иоанна 1:5 и здесь; «постичь» в Филиппийцам 3:12-13; «взять» (в смысле «схватить») в Марка 9:18; Иоанна 8:3-4; «достичь» в Римлянам 9:30; «получить» в 1 Коринфянам 9:24; и «настигнуть» («наступить») в 1 Фессалоникийцам 5:4. Согласие Янга определяет это слово как «получить полностью». Возможно, Иоанна 1:5 лучше всего помогает нам осознать его силу: «свет светит во тьме, и тьма не объяла его». Здесь имеется в виду Господь славы, обитавший среди людей. Невозрожденные обозначены как «тьма» (ср. Ефесянам 5:8), что говорит об ужасающих последствиях Падения. Естественный человек «отчужден от жизни Божией» (Еф. 4:18), а значит, и от Его любви и света. Тьма не только не желала Света, но и отталкивала и отталкивала его. Люди презирали и отвергали Свет, ненавидя Его без причины. Здесь в нашем тексте прямая антитеза. Поскольку возрожденные верят и любят Того, Кто есть Свет, они «способны постичь» Его любовь.
Также обратите внимание, что это «понимать» отличается от «знать» в начале стиха 19 и что оно предшествует, а не следует за ним – как мы, вероятно, думали. Разница между ними в том, что первое зависит скорее от усилий, а второе от интуиции; одно более отчетливо относится к уму, другое — к сердцу. Однако первое — это нечто гораздо большее, чем просто интеллектуальная или умозрительная вещь, а именно то, что достигается обновленным пониманием. И одно не следует так резко отличать от другого, как если бы между ними не было определенного отношения. «И» в начале стиха 19 ясно показывает обратное. Нет, скорее между ними существует теснейшая связь: во всех духовных упражнениях ум в значительной степени находится под влиянием сердца, а чувства, в свою очередь, регулируются разумом. Действие духовного разумения всегда созвучно чувствам сердца. Если в каком-то смысле мы должны понять, прежде чем по-настоящему полюбить, тем не менее, пробужденная таким образом любовь становится, в свою очередь, источником желаний, которые не может удовлетворить ничто, кроме совершенного знания – отсюда и сила «Я буду удовлетворен, когда проснусь [в утро воскресения]». по подобию Твоему» (Пс. 17:15).
Свет и любовь, понимание и привязанность — взаимные служанки. Разум играет свою роль в том, чтобы привести сердце к любви, как указано в приведенном перед нами отрывке: «способность понимать» предшествует «знать»! Сердце должно сначала быть проинформировано о своем Объекте, прежде чем наши привязанности сосредоточатся на Нем. Сначала веровое постижение Христа, каким Он открыт нам в Слове истины, затем ясное восприятие Его превосходства и восторг сердца Его совершенствами. Сначала постижение разумом размеров (проявления) Его любви, затем переживание привязанностью ее блаженства. «Вкусите и увидите, как благ Господь» (Пс. 34:8) выражает то, что мы стремимся передать. Сначала личное присвоение Господа и души, питающейся Им, а затем более полное познание Его красоты. «Вкусите и увидите [почувствуйте, осознайте, познайте], что благ Господь». Таким образом мы получаем экспериментальное познание о Нем. Посредством этой способности духовного постижения верующий получает возможность исследовать размеры любви Христовой (как и все безграничное поле божественного откровения); но посредством своих привязанностей он достигает экспериментальной реализации и оценки того же самого.
Сэмюэл Э. Пирс сказал: «В этой молитве Павел действительно молился как апостол, ибо он просил здесь о величайших благословениях, которыми верующие могут наслаждаться в этой жизни или о которых может даровать им Сам Бог. эта молитва является величайшей молитвой, которую можно найти в Новом Завете, за исключением молитвы нашего Господа в семнадцатой главе Иоанна». А Александр Макларен отмечал: «Ни в одном из посланий Павла он не поднимается на более высокий уровень, чем в своих молитвах, и ни одна из его молитв не полна большего рвения, чем эта чудесная серия прошений. великолепные апартаменты в большом дворце-храме, каждое из которых ведет в более высокий и просторный зал, каждое приближается к залу присутствия, пока, наконец, мы не стоим там».
Самая возвышенная молитва
Мы полностью согласны с вышеизложенными мнениями. О, если бы у нас была способность по-человечески и, по крайней мере, относительно воздать должное этой молитве, когда мы пытаемся «открыть» ее возвышенное содержание. То, что здесь апостол просил не об обычных благословениях, сразу видно из первого предложения, поскольку он просил Отца Господа нашего Иисуса Христа даровать Его народу по богатству не только Его благодати, но и Его славы. То есть он просил Отца даровать в соответствии с этим правилом или меркой, прося самое ценное и славное, что только может помыслить обновленный ум. Он просил о четырех конкретных услугах, и порядок, в котором он их предпочитал, строго логичен и необходим, и его нельзя изменить, не совершив над ним насилия. Этот порядок одновременно доктринальный и практический, экспериментальный и кульминационный. Они отличаются друг от друга повторяющимся «что вы», а сила «что» («чтобы») является причинной и подготовительной.
Существует самая тесная связь между несколькими прошениями, каждое из которых возвышается над предыдущим и является следствием предыдущего, второе вытекает из первого и вытекает из него, а второе, в свою очередь, является одновременно условием и поводом для третьего. , и так с последующим. Они подобны четырем ступеням восхождения, каждую из которых нужно пройти, прежде чем можно будет достичь следующей. На вершине или вершине восхождения находится прошение о том, чтобы святые могли быть «исполнены всей полнотой Божией», ибо не может быть ничего выше или сверх этого. Это кульминация всей молитвы, всего духовного опыта, всего душевного блаженства. Мы смело заявляем, что ни один невдохновленный ум никогда не сможет помыслить о такой милости или опыте. Однако именно этого опыта должны искренне жаждать писатель и читатель, и именно об этой благосклонности мы вполне вправе просить! Но помните, что молитва начинается не там: это вершина, и чтобы достичь ее, нужно совершить восхождение.
Первый шаг, первоначальная милость, которую мы ищем, — это «укрепиться Духом Его во внутреннем человеке». Это не только необходимое требование, если мы собираемся сделать второй шаг, но и в равной степени необходимое в качестве подготовки к третьему и четвертому шагу. Только благодаря энергетической поддержке благословенного Духа мы способны двигаться вперед и вверх. Следующий шаг на пути к вершине, вторая желаемая милость – это «чтобы Христос верою вселился в ваши сердца». Следствием того, что мы с верой занимаемся Его совершенствами, является наше «укоренение и утверждение в любви», т. е. наша жизнь преданности и послушания Христу, вырастающая, таким образом, из нашей любви к Нему и основанная на ней – рефлекс Его любви к Нему. нас. Третий шаг духовного восхождения и искомого благословения – это «уметь постичь... и познать превосходящую разумение любовь Христову». Любовь порождает любовь. Любовь взаимна. Во-первых, вера, сосредоточенная на личности и деле Христа, стимулирует любовь к Нему, а это, в свою очередь, помогает сердцу глубже проникнуть в понимание и наслаждение Его любовью. Именно так мы лично понимаем пройденное к этому моменту дело.
 
 

18. Молитва о постижении Божьей любви
 
 
Ефесянам 3:18-21
«Чтобы вы… могли со всеми святыми постичь, что такое широта, долгота, глубина и высота, и познать превосходящую разумение любовь Христову» (Еф. 3:18-19) было Третье прошение Павла. Для питания, здоровья и плодотворности духовной жизни верующего человека первостепенное значение имеет постоянная занятость его любовью Христовой, которая есть бездонное, безбрежное море. Сэмюэл Пирс так определил любовь Христа: «Тема совершенно чудесная, таинственная и Божественная, настолько великая и столь необъятная, что чем больше настоящих святых думают о ней, тем больше Духу Святому угодно в любое время дать им духовные представления о ней. тем больше они поглощены восхищением и обожанием мыслей о нем и восклицанием: «О глубина!»
В природе нет ничего, что иллюстрировало бы любовь Христа, ничего в человеческой истории или опыте не иллюстрировало бы ее. Только в божественных отношениях мы можем найти аналогию. Там нам дан тот, который, хотя и наполняет сердце радостью и удовлетворением, тем не менее, находится далеко за пределами понимания нашего ограниченного ума. Сказал Возлюбивший души наши: «Как Отец возлюбил Меня, так и Я возлюбил вас» (Иоанна 15:9). Такую любовь мы не можем ни выразить, ни помыслить, однако она должна быть тем предметом, к которому постоянно обращены наши сердца и из которого мы ежедневно пьем.
Любовь Христа к Своей Церкви
«Как Отец возлюбил Меня, так и Я возлюбил вас». Как Отец возлюбил Христа от века, так и Христос возлюбил их: с восторгом, с особым умилением, неизменной, постоянной, вечной любовью. Христос возлюбил Свою Церковь всей Своей душой от века. Его сердце было сосредоточено на Его Невесте прежде всего. Он любил ее как дар любви Отца Ему. Он любил ее, представленную Ему Отцом, во всей ее красоте, славе и совершенстве, в которых она должна была вечно сиять как Его Жена в Царстве славы. Он любил ее как Свое мистическое Тело, в котором должна была проявиться вся Его слава и которой можно было восхищаться. Он любил ее как Свое «особое сокровище», как Свое собственное. Он должен был быть ее жизнью, ее светом, ее святостью, ее праведностью, ее совершенством и славой; ибо она должна была получить все от Него как от своего вечного Главы и Мужа. Начало — источник — любви Христа к возлюбленным Своим высок и непостижим. Его любовь возникла из вечной любви Отца к Нему как к Богочеловеку и к верующим как к Супруге, которого Он избрал, возлюбил, украсил и даровал Своему возлюбленному Сыну.
Любовь Христа к Своему народу и Его чувства к ним превосходят всякое представление. Его божественная личность запечатлевает вечное совершенство в Его любви, а также вечную ценность, добродетель и эффективность всех Его посреднических действий. Кто есть Сын Бога живого, рассматриваемый в Своей отличительной личности в Троице, кто есть Богочеловек в Своей богочеловечной личности, тот есть Тот, в Кем Церковь была возлюблена, избрана и принята прежде основания мира. . Его народ был назначен Богом разделить с Ним всю Его сообщающуюся благодать и славу, разделить все Его почести, титулы и достоинства, насколько они могут быть разделены. Ничто не удовлетворило бы сердце Христа, кроме того, чтобы Его искупленные жили с Ним на небесах, чтобы созерцать Его в Его славе и совершенствоваться в счастье, видя Его таким, какой Он есть. Чудеса, заключенные в любви Христа, никогда не могут быть полностью исследованы. Все, что заключено в Его любви, никогда не будет постигнуто святыми по эту сторону славы. То, что было проявлено в Его воплощении, в Его послушании и страданиях, совершенно превосходит то, за что святые могут когда-либо в достаточной степени оценить и благословить Его. Это повод для глубочайшей благодарности за то, что нам удалось узнать это, поверить в это и насладиться этим.
Но так как любовь Христова так трансцендентна и таинственна, так бесконечна и непостижима, то как же она может быть нами постигнута и познана? Полностью и совершенно это невозможно, но по-настоящему и удовлетворительно это может быть. Любовь Христа к нам открывается в Слове истины, и по мере того, как Святой Дух просвещает наше понимание, мы способны постичь что-то из его чудес и блаженства. Когда Святой Дух укрепляет нас внутри и призывает нашу веру к упражнению, мы получаем возможность принять некоторые духовные взгляды на любовь Христа. Вера для души — то же самое, что глаз для тела — орган или способность, с помощью которой воспринимается свет и с помощью которой объекты видны и познаются. «Верою мы понимаем» (Евр. 11:3) то, что находится за пределами понимания простого разума. Хотя мы не можем постичь любовь Христа, мы можем пить ее до дна. Мы можем знать, насколько чудесна, свободна, трансцендентна, бескорыстна, долготерпелива, постоянна и бесконечна Его любовь. И это знание окажет освящающее влияние на нашу жизнь. Хотя мы никогда не сможем исчерпать ее непостижимую полноту, мы имеем привилегию узнать гораздо больше об этой любви и получить от нее более полное наслаждение, чем любой из нас когда-либо получал.
Главным духовным занятием христианина должно быть жить в размышлении и восхищении чудесной любовью Христовой, останавливаться на ней в своих мыслях до тех пор, пока его сердце не согреется, пока его душа не переполнится хвалою, пока вся его жизнь не будет стеснена или подвержена влиянию. . Ему следует ежедневно размышлять о его характеристиках: его свободе, его чистоте, его неограниченности, его неизменности. Христос любит нас больше, чем мы любим себя. Он любил нас, даже когда мы ненавидели Его, и ничто не может изменить Его любви к нам. Нам следует задуматься о проявлениях Его любви: во-первых, в принятии Им предложений Отца в вечном завете, посредством чего Он добровольно согласился стать Покровителем Своего падшего народа и служить их Поручителем; а затем в Его фактическом выполнении этого обязательства. Посмотрите, как Он покидает святое спокойствие и невыразимое блаженство небес, где Ему так поклонялись и поклонялись все небесные воинства, и спускается на эту сцену греха, борьбы и страдания! Какая это была любовь!
Подумайте о том, как Иегова снисходил до того, что взял на себя природу, которая была ниже ангельской, так что, когда Слово стало плотью, Его божественная слава почти полностью затмилась. Подумайте о невыразимом унижении, в котором сошел Сын Божий, унижении, которое можно измерить, только измеряя расстояние между небесным престолом и Вифлеемскими яслями. Имейте в виду, что даже будучи воплощенным, Он не сделал Себя знаменитым, вместо того, чтобы явиться в пышности и великолепии, Он «принял на себя образ раба». Что Он пришел не для того, чтобы Ему служили, а для того, чтобы служить, не считая самые постыдные поступки недостойными Его. Помните, что Он с самого начала знал, какое обращение с Ним получат от тех, с кем Он подружился. Он знал, что вместо того, чтобы Его приветствовали, ценили, любили и поклонялись, люди будут презирать и отвергать Его. Он знал, что, хотя Он и творил добро, исцелял больных, помогал нуждающимся, проповедовал Евангелие бедным, Ему будут противостоять и преследовать Его религиозные лидеры, Его будут ненавидеть без всякой причины, неправильно понимать и, в конечном итоге, оставлять даже Его собственные ученики. Что это была за любовь – действительно любовь, превосходящая знания, любовь, которая должна постоянно занимать наши сердца и формировать нашу жизнь.
Беспримерные страдания Христа за нас
Благоговейно созерцай беспримерные и безмерные страдания, которые претерпел вечный Любитель твоей души. Снимите обувь плотского любопытства с ваших ног и войдите в темные тени Гефсимании, и узрите своего Спасителя в агонии души, такой сильной, что Он пролил большие капли крови. Затем посмотрите, как Его вели как агнца на заклание и обращались с ним как с самым гнусным из преступников. Подумайте еще раз об ужасных оскорблениях, которые были обрушены на Святого, когда злые руки били Его, плевали Ему в лицо, вырывали Ему волосы и бичевали Его. Вот богохульство этой ложной коронации, когда на Него надели пурпурную одежду, положили Ему в руку трость и терновый венец на Его голову и воскликнули: «Радуйся, Царь Иудейский!» Взгляните на Него, подвешенного на кресте между двумя злоумышленниками; насмехались над уксусом и желчью, когда Он говорил: «Жажду»; высмеивали зрители. Но более того: созерцайте Его там, совершившего грех за Свой народ, наложившего на него проклятие и, соответственно, пораженного мечом божественной справедливости, так что Он воскликнул: «Боже мой, Боже мой, почему Ты оставил Меня?» Ввиду этого мы не должны говорить: «Христос... возлюбил нас и отдал Себя за нас в приношение и жертву Богу, в приятное благоухание» (Еф. 5:2).
Но любовь Христа к Своему народу не прекратилась с Его смертью, равно как и ее проявления и свидетельства. Его любовь была такой же свежей, такой же сильной и такой же активной, когда Он вознесся на высоту, как и тогда, когда Он был здесь, внизу. Он вознесся с интересами Своего народа перед Собой, войдя на небо во имя его: «куда для нас вошел Предтеча» (Евр. 6:20). Очистив наши грехи Своей драгоценной кровью, Христос сел на предстоятельский престол и, получив имя выше всякого имени, увенчался славой и честью как Глава Церкви, как торжествующий Победитель сатаны и могила. Там, в Своем возвышенном состоянии, Он теперь сияет за завесой перед святыми, Его сердце, как всегда, наполнено той же любовью к Своему народу. Как Аарон носил нагрудник, на котором были написаны все колена Израиля, так и наш великий Первосвященник носит в Своем сердце все имена Своего народа, когда Он предстает перед Богом от его имени. Проявление Его любви к ним проявляется в том, что «Он всегда жив, чтобы ходатайствовать за них» (Евр. 7:25). Так нежно Его сердце к Своим собственным, что даже во славе Он все еще «тронут чувством немощей наших» (Евр. 4:15).
Проявления бесконечной и неизменной любви Христа к Его народу, пока он остается в этой пустыне греха: Он удовлетворяет все их нужды, заставляет все работать вместе для их блага, через Его личное общение с ними. Дар Святого Духа был выдающимся свидетельством Его любви к ним (Иоанна 16:7; Деяния 2:33). И это еще не все. «Он поставил одних Апостолами, других пророками, иных Евангелистами, иных пастырями и учителями, к совершению святых, на дело служения, для созидания Тела Христова» (Еф. 4:11-12). Угодно ли вам сидеть под служением верного пастыря, который преломляет вам Хлеб жизни, питает вас знанием и пониманием и побуждает вас с терпением проходить предстоящее вам поприще? Тогда вам следует смотреть на этого пастора как на любовный дар вашего вознесенного Спасителя. Находите ли вы книгу, написанную слугой Божьим, или даже ежемесячный журнал, назидающим вашу душу, ставшим благословением для вашего сердца, дающим мотивы для благочестивого хождения и доставляющим утешение и ободрение среди трудностей пути? Тогда вам следует относиться к этому как к милостивому обеспечению, дарованному вам любовью Христа.
Размеры любви Христа
Обратите внимание, что апостол молился не о том, чтобы святые могли полностью постичь саму любовь Христа, а, скорее, о ее размерах. Во-первых, «какова широта». Этому писателю уже давно импонирует тот факт, что на первом месте стоит широта, ибо не в этом ли наши мысли наиболее ошибочны? Разве многие из нас не настолько поглощены размышлениями о дивной любви Христа к нам, что не способны оценить ее более широкий размах и благословенную протяженность? Разве не для того, чтобы исправить эту эгоистичную тенденцию, Святой Дух первым упоминает широту любви Христа? И не является ли это также противодействием тому сектантскому духу, который сковывает чувства столь многих людей Божьих? Это также противоречит заблуждению тех, кто ограничивает богатство любви Христовой только верующими Нового Завета. Несомненно, эта фраза была сразу же предназначена для наставления иудейских святых, которые так медленно осознавали, что любовь Христа достигла и грешников среди язычников. Любовь Христова распространяется на всех избранных, во все времена, в каждом месте, в каждом состоянии и случае. Это любовь, которая охватывает всю семью Божью, от малого до самого великого.
«И длина». Разве порядок этих мер не совсем отличается от того, как их расположил бы скучный писатель? Не отличается ли он от естественного и логического порядка? Разве мы не пошли бы от «широты» к «глубине»? Но Святой Дух ставит на первое место то, что мы склонны ставить на последнее. Если мы медлим с постижением (экспериментальным путем) границ Христовой любви, то многие очень поздно постигают (доктринально) ее вечность. Как многие полагают, что Христос начал любить их только тогда, когда они возложили на Него свою привязанность; но «мы любим Его, потому что Он прежде возлюбил нас» (1 Иоанна 4:19); и как любовь Его не знает конца, так и не имеет начала, пребывая от века до века. Господь говорит каждому из Своего народа: «Да, Я возлюбил тебя любовью вечной, поэтому с человеколюбием Я привлек тебя» (Иер. 31:3). То, что Он привлек нас к Себе, является результатом Его любви. Наши немощи и даже наши беззакония не могут загасить его. «Он возлюбил Своих, которые были в мире, до конца» (Иоанна 13:1). Ничто не может отлучить нас от Его любви (Рим. 8:35-39).
«И глубина». Действительно, лучше всего это можно понять, рассматривая удивительную любовь Христа ко мне лично, ибо если я стал предметом внутреннего действия благодати, то я в некоторой степени осознаю, фактически и экспериментально, ужасную яму, в которой я нахожусь. и ужасное нравственное расстояние, на которое мои грехи отделили меня от Святого. Я могу лучше понять свое собственное печальное положение, чем тяжелое положение других, и поэтому я могу лучше понять удивительную любовь Христа, склонившегося так низко, чтобы поднять меня из трясины, чем я могу понять в случаях других. Глубину любви Христовой следует созерцать в свете того унижения, в которое падение повергло Церковь, ибо члены ее «по природе суть дети гнева, как и прочие» (Еф. 2:3). Эту любовь следует рассматривать в свете нашей индивидуальной истории, когда мы, будучи невозрожденными, все дальше и дальше отходили от Бога. Его следует рассматривать в свете беспрецедентной глубины унижения и страданий, в которые сошел Господь славы, чтобы осуществить освобождение и спасение Своего народа.
«И высота». Если широта любви Христовой безгранична, длина ее бесконечна, глубина ее бездонна, то, несомненно, и высота ее безмерна. «Высоту», на которую любовь Христа вознесла Его искупленных, следует рассматривать в свете двух вещей: их нынешних привилегий и их будущего счастья, которые лучше всего изложены на языке самого Священного Писания. «Он поднимает бедного из праха и поднимает нищего из навозной кучи, чтобы поставить его среди князей и унаследовать престол славы» (1 Царств 2:8). «И им дам в доме Моем и в стенах Моих место и имя лучшее, чем сыновьям и дочерям: дам им имя вечное, которое не будет истреблено» (Ис. 56:5). «Самый Дух свидетельствует духу нашему, что мы — дети Божии; а если дети, то и наследники, наследники Божии и сонаследники Христу» (Рим. 8:16-17). «Они увидят лице Его, и имя Его будет на челе их. И не будет там ночи; и не будут иметь нужды ни в светильнике, ни в свете солнечном, ибо Господь Бог освещает их, и будут царствовать вовек». и во веки веков» (Откр. 22:4-5).
«Чтобы вы... могли вместе со всеми святыми постичь, что такое широта, и длина, и глубина, и высота, и познать превосходящую разумение любовь Христову». Не поражает ли читатель сразу отличие этой просьбы от тех, которые он привык слышать в публичных молитвах – весьма вероятно, в своих собственных молитвах? Многие из Божьих людей имеют обыкновение просить об увеличении их любви ко Христу. Обычно мы просим больше наслаждаться любовью Христа к нам. Но даже не об этом прямо молился Павел. Его просьба заключалась в том, чтобы мы могли лучше понять и глубже познать любовь Христа. Мы можем быть уверены, что он молился правильно; поэтому разумно последовать его примеру. Человек когда-либо изменяет Божий порядок, и, конечно же, он от этого проигрывает. Наша бедная любовь увеличивается благодаря занятиям веры бесконечной любовью Христа и размышлениям о ее свойствах и проявлениях.
Просьба апостола к святым
Здесь апостол просил, чтобы народ Божий имел более духовное и расширенное представление о безмерной любви Христа, чтобы их понимание могло быть поглощено ею, чтобы их обновленные умы могли все больше и больше наполняться чудесами ее, чтобы им следует войти в более глубокое экспериментальное знакомство с ним. Все открытия любви Христовой, которые делает нам Святой Дух, происходят в Слове и посредством Слова, и мы приходим к духовному распознаванию этой любви посредством проявления веры. Любовь Христова постигается только в том виде, в каком она проявляется в ее проявлениях, и мы получаем духовное познание ее только тогда, когда лично впитываем ее. Даже обновленное понимание не способно само по себе постичь превосходящую любовь Христову, но разум, ведомый сердцем, может ухватить ее и найти в ней более полное удовлетворение. Хотя познание христианином любви Христовой неизбежно несовершенно и неполно, оно реально и восхитительно, и оно должно постоянно углубляться и расширяться. Оно «превышает знание» не только потому, что оно бесконечно и, следовательно, непостижимо для ограниченного разума, но и потому, что наш личный опыт и наслаждение им никогда не могут его исчерпать — мы лишь касаемся его краев и скользим по его поверхности.
В последнем абзаце мы кое-что намекнули на то, что мы считаем разницей между «пониманием» и «знанием». Возможно, в замысел Духа не входило проведение какой-либо широкой линии между ними, но, насколько мы можем воспринимать, нам кажется, что «понимание» происходит через понимание, «познание» — через сердце; первое является скорее результатом умственных усилий, а другое — интуиции. Таким образом, «познание» помимо «постижения» — это ощущение любви Христовой или экспериментальное знакомство с ней. Хотя оно превосходит возможности нашего интеллекта, тем не менее оно является предметом внутреннего сознания. Хотя его можно лишь смутно распознать, его можно оценить с обожанием. По мере того, как Дух милостиво берет вещи Христа и показывает их нам, когда Он все больше и больше открывает нам любовь Христа Своим собственным действенным учением и когда Он постепенно и незаметно открывает наш разум для понимания, для сосредоточив на этом свои мысли, мы наслаждаемся тем же в наших сердцах. Это знание, формируемое внутри, становится духовной частью нас, так что то, что мы читаем в Слове о любви Христовой, мы знаем как истину, поскольку мы имеем реальность этого внутри наших собственных душ.
Познание любви Христовой
«Познать превосходящую разумение любовь Христову». Мы не согласны с теми, кто говорит, что эта фраза парадоксальна: скорее, это простая констатация факта. Мы можем, можем и познаем любовь Христа в том смысле, который объяснен выше. Мы верим в это, мы переживаем это, мы наслаждаемся этим как благословенной и славной реальностью. Однако наши знания недостаточны и несовершенны, поскольку бесконечная любовь Христа никогда не сможет быть полностью охвачена, исследована или исчерпана нами. Как указывал Пирс: «Все, что известно о любви Христа всем святым на земле и всем святым на земле: все, что знают и наслаждаются любовью Христа все святые на небесах, намного ниже того, что содержится в Личность и любовь Христа, как они рассматриваются в Его собственном сердце по отношению к нам. При таком взгляде на предмет я часто говорил, что мы никогда ничего не узнаем о любви, которой Христос возлюбил нас, ни во времени, ни в вечности, кроме как по ее плодам и последствия... Любовь Христа превосходит все Его страдания, так же, как они превосходят всю нашу вину и грех. Его любовь была причиной, а Его страдания - следствием». Как причина превосходит следствие, как дерево больше своего плода, так и источник любви Христовой превосходит все потоки, текущие от него к нам.
Ангелы никогда не смогут полностью проникнуться любовью Христа к Его Церкви и народу. Кроме того, святые с ограниченным мышлением никогда не смогут полностью понять полноту любви Христа. Тем не менее, важно, чтобы святой поставил своей первостепенной задачей все более и более поглощаться любовью Христа, упражнять в ней свой разум, питать ею свою душу, услаждать этим свое сердце, усердно молиться, чтобы он мог более полно понять любовь. Бога. Ему следует внимательно рассмотреть откровение, данное о нем в Слове истины, размышляя о его неизреченных свойствах, созерцая его чудесные проявления и сознавая, что любовь Христа к Своим Своим вечна, бесконечна и неизменна – не только без прекращения, но и без малейшего уменьшение. Такая тема достойна самого пристального внимания и постоянного стремления святителя. Это сполна вознаградит его за все усилия и значительно обогатит его духовную жизнь. Ничто так не возбудит в его сердце благодарности, как созерцание любви Христа к такому непривлекательному существу, как он. Ничто так эффективно не подтолкнет к жизни в самоотречении. Ничто не сделает хождение послушания Богу таким приятным и легким. Ничто так не омертвит святого для мира. Ничто другое не может так наполнить его покоем и радостью в период скорби или утраты.
Святые должны исполниться всей полнотой Божией
«Чтобы вам исполниться всей полноты Божией» (Еф. 3:19). Это заключительная и решающая просьба. Он встретил насмешки со стороны скептических и холодных критиков, поскольку, рассматривая его язык в плотской манере, они полагают, что он учит абсурдности конечного, охватывающего Бесконечное, или обожествления человека. Они воображают, что энтузиазм апостола убежал вместе с ним, что в своем благочестивом экстазе он забыл пределы, отделяющие тварь от Творца. Но из тех, кто по благодати сразу же отверг бы столь ужасное нечестие, некоторые, вероятно, склонны спросить: как могут такие существа, как мы, охваченные немощью, измученные и ущемленные внутренним грехом, ожидать столь благосклонного и ущемленного внутреннего греха? возвышенный опыт, который когда-либо будет реализован нами в этой жизни? Нам кажется, что на такой сомнительный и скорбный вопрос следует ответить возражением: как могла такая молитва когда-либо выйти из вдохновенных уст, если просимые благословения не достижимы? Конечно, ни один настоящий христианин не готов подтвердить, что любимый апостол зря тратил время на такие мольбы к Богу.
Вместо того, чтобы подвергать сомнению это прошение, нам следует упрекнуть и смириться за то, что мы удивлены просьбой Павла, чтобы святые были «исполнены всей полноты Божией». Такое прошение должно пристыдить нас за скудность и мелочность наших просьб, свидетельствующих о сравнительной удовлетворенности при прискорбно низком уровне духовности – неспособности действовать в соответствии с нашими привилегиями, как тех, кто является «наследниками Божиими и сонаследниками Божиими». наследники со Христом». Вместо того, чтобы рассчитывать на божественную щедрость, вместо того, чтобы пользоваться полнотой, которая есть в Нем, мы ограничиваем Святого и думаем о Нем почти так, как если бы Он был таким же бедным, как и мы сами. Увы, как часто наши ожидания измеряются нашими скудными достижениями, вместо того, чтобы наши ожидания формировались раскрытым характером Того, Кто есть «Бог всякой благодати». Рассматривайте это прошение как духовное исправление наших неверных сомнений и унизительных надежд. Рассматривайте это как намек на то, к чему христианин, каждый христианин, может законно стремиться и о чем ему следует ежедневно молиться. Рассматривайте это как откровение сердца Отца, открывающее Его детям высокую привилегию и привилегированную долю, которой Он желает, чтобы они наслаждались. Однако помните, что это не первое, а последнее прошение!
Мы стремились показать, что наше «укоренение и утверждение в любви» было одновременно следствием пребывания Христа в наших сердцах верой, а также необходимым условием нашей способности постичь и познать Его превосходящую любовь. Столь же верно и то, что постоянная занятость наших сердец и разума любовью Христа является важной подготовкой к тому, чтобы мы «исполнялись всей полнотой Божией». Ибо именно растущее понимание и опыт первого позволяет нам подготовиться ко второму и привести его к нему. Чем больше мы наслаждаемся чудесной любовью Бога во Христе, чем больше наш разум упражняется в ней и чем больше мы пьем этот божественный нектар, тем больше расширяются наши способности и тем больше и выше становятся наши ожидания относительно получение других благ. Тогда и мы начинаем рассуждать с апостолом: «Кто не пощадил Сына Своего, но предал Его за всех нас, как не даст Ему с Ним и всего даром?» (Рим. 8:32). По мере того, как мы все больше и больше занимаемся любовью Бога во Христе, наши желания и ожидания возрастают, так что мы взираем на Бога и рассчитываем на то, что Он даст нам все необходимое для нашей святости, счастья и удовлетворения.
Полнота Божественного характера, проявленная во Христе
Разве нет славного соответствия в том, что Бог наделил нас Своей полнотой через наше познание любви Христа? Во-первых, именно во Христе, через него и особенно в Его умирающей любви проявляется полнота божественного характера. Немало Его видно и в других Его делах, но только во Христе Его совершенства полностью раскрываются. «Никто не видел Бога [достаточно и ясно; ср. Мф. 5:8] никогда; Единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он явил Его» (Иоанна 1:18). Некоторые из качеств Бога были проявлены в творении и в Божьем провидении, но в деле искупления – и только в этом – проявляется Его полное превосходство. Какими бы великими ни были некоторые проявления Его славы в прежние времена – например, во время Потопа и Его явления на Синае – они содержали лишь частичное Его проявление. «Бог, многократно и многообразно говоривший в прошлые времена отцам через пророков» — чьи сообщения были лишь случайными и отрывочными — «говорил к нам в последние дни сии через Сына Своего» (Евр. 1). :1-2). Христос — это совершенное, окончательное, кульминационное откровение Бога. Он сказал: «Видевший Меня видел Отца» (Иоанна 14:9).
Во-вторых, через умирающую любовь Христову открылся путь для сообщения божественного благословения грешным тварям. Полноту Божию, особенно Его человеколюбие и щедрость, можно уподобить могучему потоку, а грех — обширной и высокой горе, которая стоит на пути полноты Божией и тем самым мешает нам наполниться ею. Если бы Ему было угодно, Бог мог бы простым повелением Своей непобедимой воли сдвинуть эту гору. Но как тогда проявились бы Его справедливость и святость? И человек не мог своими собственными усилиями, даже совместными усилиями всего человеческого рода, уничтожить то отвратительное, что держало его на виноватом расстоянии от Бога и отрезало его от Его благосклонности. Бог счел, что для Своей славы и лучше всего соответствует Его нравственному совершенству предписать, чтобы посредническая работа Его воплощенного Сына устранила грехи Его народа и открыла путь, по которому Его бесконечные благословения могли излиться на них. Соответственно, жертвой Христа гора наших грехов была снята и брошена в пучину морскую. Тогда был открыт путь для того, чтобы полнота Божьего сердца к верующим грешникам могла излиться к ним без малейшего бесчестия, свойственного Его характеру как потворствующего греху. Через Христа милости Божьи приходят к Его народу.
В-третьих, когда мы частично познаем любовь Христа, мы впитываем, пьем и становимся получателями божественной полноты. Чтобы наполниться полнотой Бога, необходимо не только, чтобы эта полнота была показана нам и чтобы был открыт путь для ее последовательного (или нравственного) сообщения нам, но также и чтобы душа была освобождена от тех препятствий, которые препятствуют ее вход. Необновленный ум неспособен наполниться полнотой Божией: в нем нет места для того же, ибо он занят уже другим. Все его мысли, желания и привязанности сосредоточены на мусоре этого мира. Хотя она и принимает религиозную позу, но все же настолько раздута самодостаточностью и самодовольством, что в ней нет места свободному спасению, божественной благодати. Но там, где любовь Христа познается лично и экспериментально, как она раскрывается в Евангелии и реализуется в душе сверхъестественными действиями Святого Духа, все остальное считается потерей, и полнота Божья находит свободный доступ. Занятость сердца Христом и Его любовью одновременно придает нам силы и побуждает нас впитывать божественную полноту. Вот и все о связи четвертого и третьего прошения.
«Чтобы вы исполнились всей полноты Божией». Что это за петиция! Оно носит накопительный характер. Чтобы вы могли исполниться: исполниться Богом; наполнен полнотой Бога; наполнен всей полнотой Божией. Кто сможет постичь все, что в нем содержится? Какое человеческое перо способно раскрыть его значение? Мы можем делать все, что в наших силах, только в соответствии с нашими ограниченными мерами и светом, который даровал нам Бог. Для любого помазанного глаза должно быть очевидно, что такой язык не может означать, что конечное когда-либо будет содержать Бесконечное или что мы должны перестать быть человеческими созданиями и стать подобными Самому Богу. Нет, этого никогда не может быть. Но христианин может наполниться всей полнотой Божией по своей мере, как новое творение во Христе, и в такой мере, на которую он способен в этой жизни. Это не значит, что он всегда будет удовлетворен какой-либо нынешней мерой достижения божественных вещей, но постоянно ищет и достигает все большей степени того же. Только те, кто «алчет и жаждет», могут быть «насыщены» (Матфея 5:6).
Как понять полноту Бога
Выражение «полнота Бога» можно грамматически истолковать двояко, в зависимости от того, считаем ли мы «Бога» родительным падежом подлежащего (т. е. «полнотой», которой наполнен Сам Бог), или родительным падежом объект, а именно полнота, исходящая от Него, или та полнота, которую Он сообщает нам в Своих дарах. Комментаторы расходятся во мнениях относительно того, чему отдать предпочтение. Лично мы принимаем оба варианта, отказываясь налагать какие-либо ограничения на выражение, и обсудим это соответствующим образом. Можно также отметить, что греческое слово «наполненный всей полнотой Бога» в пересмотренной версии переведено как «наполненный всей полнотой Бога», что предполагает идею непрерывного процесса, прогрессивного и расширяющегося опыта. ибо конечная цель всякого подлинного духовного желания состоит в том, чтобы познать Бога настолько близко, чтобы насытиться Им досыта. Это мы тоже включаем в наше понимание выражения. Таким образом, сосуд может быть наполнен до самых краев. Но предположим, что размер этого сосуда будет увеличен и будет продолжать увеличиваться, тогда его способность принимать будет постоянно возрастать! Так действительно обстоит дело и так будет всегда на протяжении бесконечных веков вечности с сердцем возрожденного. Чем больше душа находит удовлетворение в Самом Боге, тем больше становятся ее желания и тем больше она принимает от Него.
Сколько наших трудностей создано нами самими! Как упражнение нашего природного разума на таком утверждении, как «исполненный всей полноты Божией», мешает нам уловить что-либо из его истинного значения. Нам нужно быть очень осторожными, чтобы наш умственный подход к этим словам, наполненным и полнотой, не оказался слишком грубым и плотским: мы не должны лишать их всякого значения, но, скорее, мы должны стараться созерцать их духовно, а не материально. Не вызываем ли мы у себя ненужного недоумения, когда спрашиваем, как конечное может содержать Бесконечное? Должны ли мы думать о Боге главным образом и главным образом как о вечном, бесконечном и неизменном? Конечно, нет, ибо это Его непередаваемые качества, которые не имеют к нам никакого отношения и о которых мы почти ничего не знаем. Но есть и другие атрибуты Его природы и бытия, которые нам ближе, поскольку они сообщены Его народу. Заключительные слова о Нем — «Бог есть свет», «Бог есть любовь» (1 Иоанна 1:5; 4:8), и, конечно же, они должны нас больше всего занимать, ибо они лучше всего позволяют нам постичь Его. Не может ли свет, который в Боге, излиться на мою тьму? Разве Его любовь не может излиться в мое сердце? Наполненный всей полнотой Бога как «света» и как «любви»!
Эта молитва просит, чтобы, рассматривая Бога объективно, верующие могли посредством созерцания Его многообразных совершенств принять в свой обновленный разум полное представление о Его превосходстве. Оно включает в себя такое созерцание Божества, которое может наполнить ум удовлетворяющим видом всех трёх Личностей — подобно тому, как солнце, сияющее через ясные окна, наполняет комнату светом. Молитва просит, чтобы Бог обильно передал нам Свою благодать и утешение, чтобы мы могли наполниться Его светом и любовью, как сосуд, наполненный до отказа. Оно также требует, чтобы мы были вынуждены полностью отдаться Богу, чтобы Он мог наполнить и завладеть всем нашим существом, подобно царю, занимающему всю королевскую свиту в своем дворце.
Тоска Павла по святым
«Чтобы вы исполнились всей полноты Божией». Рассмотрим выражения относительно и сравнительно. Павел желал, чтобы святые не довольствовались ограниченными и неадекватными представлениями и представлениями о Божественном характере, а стремились к сбалансированному, полному и симметричному взгляду и переживанию Бога. Многие верующие довольствуются весьма ограниченным представлением о божественных совершенствах. Некоторые почти ограничивают свои мысли Его величием и суверенитетом, некоторые — Его силой и святостью, некоторые — Его любовью и благодатью; в то время как другие также принимают Его благость, Его верность, Его неизменность, Его праведность, Его долготерпение. Мы не должны останавливаться только на одном или двух Его славных качествах, исключая другие, но должны молиться и стремиться к духовному познанию и экспериментальному знакомству с каждым из них, чтобы наши умы и сердца могли быть наполнены всеми Его превосходствами. Нам следует жаждать таких взглядов на Его многообразную славу, которые принесли бы мир в совести, любовь в сердце и удовлетворение в душе. Мы должны быть заняты богатством Его благодати, чудесами Его мудрости, чудесами Его могущества, всеми Его благословенными качествами, которые мы используем для Своего народа и обещали ему в вечном завете.
«Чтобы вы исполнились всей полноты Божией» не должно ограничиваться абстрактно рассматриваемыми совершенствами Божества, но должно рассматриваться как относящееся ко всем трем Лицам обожаемой Троицы. Поэтому мы также понимаем это как означающее «исполненный всей полнотой триединого Бога», а не только одной Личности, исключая других. Есть некоторые деноминации, которые больше всего полагаются на Отца, некоторые — на Сына, некоторые — на Духа. Каждый одинаково славен, каждый одинаково заинтересован в нас: наше спасение происходит благодаря Их совместным действиям и совместным советам, и поэтому Они должны иметь равное место в наших мыслях и привязанностях. Не ограничивайте свои мысли благодатью Отца, избирая и любя Его народ так, чтобы отдать за него Своего единородного Сына; ибо от нас требуется «Чтить Сына, как... [мы] чтим Отца» (Иоанна 5:23). Не ограничивайте своих размышлений удивительным снисхождением и непостижимыми страданиями Сына за святых Его, но созерцайте и «любовь Духа» (Рим. 15:30), как Он оживил вас, умерших во грехах, как Он пребывает вы, поскольку Он берет от Христа и показывает это вам. Стремитесь наполниться триединым Богом.
Как мы можем наполниться всей полнотой Божьей? Во-первых, посредством нашего созерцания Его объективно: привязанности нового человека, привлекающие сердце к Его Автору, вера, позволяющая нам принять такие удовлетворяющие взгляды на Него, которые ведут к близкому общению с Ним, наполняют душу реальным и всепоглощающим чувством. познания Его и заставь нас сделать Его нашей вседостаточной Долей. Во-вторых, благодаря тому, что мы субъективно принимаем от Него, Бог общается с нами из полноты Своего собственного существа. Наполниться Им таким образом — значит позволить Ему передать нам все, что Он может даровать нам, и все, что мы способны получить, излить на нас Свои богатейшие благословения, чтобы у нас больше не было чувства нужды, никакой болезненной пустоты. Мы, сердца которых были по природе пусты от всякого добра, которые пили из потоков мира сего только для того, чтобы снова жаждать, которые испытали недостаточность и суету всего земного, можем насытиться до всякой пресыщенности тем, что Он дарует от Себя. Мы можем испытать обильную меру Его благодати и утешения; мы можем быть наполнены таким миром и радостью, что ни один соперник не сможет привлечь нас.
Давайте теперь более подробно рассмотрим фразу «чтобы вы насытились». Разве здесь апостол не молился о том, чтобы Бог мог более полно обладать нами лично, чтобы мы могли более полно подчиниться Ему? Думайте о христианине, наполненном Богом, не только как жилище может быть наполнено солнечным светом или сосуд с жидкостью, но и как многокомнатный дом может быть полностью занят гостями. Святой желает, чтобы Христос верою вселился в его сердце, но есть ли какие-либо ограничения для этого желания? Есть ли какая-то часть его личности, помеченная как «личная», зарезервированная исключительно для него самого? Другими словами, есть ли какая-то часть его комплекса существа, которая не была бы полностью отдана Богу во Христе, еще не отдана сознательно, определенно, добровольно и с радостью Его занятию и влиянию? Это серьезный вопрос, перед которым каждый из нас должен честно ответить. Если есть какая-то область моей внешней жизни или какая-то часть моего внутреннего человека, которая не полностью отдана Богу, тогда я не наполнен Им. Действительно ли я отдаю Ему всего себя, чтобы освятиться «всем духом, душой и телом» (1 Фес. 5:23)?
Место, которое занимает эта молитва
Ранее мы указывали, что нам поможет понять как объем этой молитвы, так и смысл ее прошений, если мы заметим, какое место она занимает в этом послании: в конце доктринального раздела и как введение в практическую часть. . Молитва превращает в прошение содержание первой и подготавливает сердце к послушанию повелениям второй. Среди этих заповедей есть такая: «Не упивайтесь вином, от которого бывает распутство, но исполняйтесь Духом» (Еф. 5:18), чтобы Он занимал нас безоговорочно, проникая в самые сокровенные глубины нашего существа, заряжая энергией и используя все наши факультеты. Разве у нас нет причины усердно и ежедневно молиться, чтобы и в этом смысле мы могли быть наполнены? Не то чтобы Бог мог обладать нами частично, но полностью; чтобы наше послушание могло быть таким, чтобы получить исполнение обещания Христа: «Отец Мой возлюбит Его, и мы придем к Нему и обитель у Него сотворим» (Иоанна 14:23). Пусть отдача себя будет настолько полной, что я смогу сказать: «Благослови Господа, душа моя, и все, что внутри меня, благослови святое имя Его» (Пс. 103:1). Я не смогу этого сделать, пока все не будет добровольно посвящено Ему.
Как полно и многогранно это четвертое прошение! Кроме приведенных выше значений и применений его, мы укажем еще на другой, который за неимением лучшего термина назовем его практическим значением, а именно, что христианин должен исполниться познания воли Божией. Верующий действительно должен обо всем думать, ибо ходить во тьме — один из признаков нечестивца. Но заметьте, что мы поставили это значение просьбы на последнее место, ибо у нас не будет ни света на нашем пути, ни божественной мудрости для решения наших проблем, пока мы сначала полностью не подчинимся Богу. Обратим также еще раз внимание на отношение этой молитвы к следующему за ней разделу. Среди увещеваний, содержащихся в этой части, есть: «Поэтому вы не будьте неразумны, но разумеете, в чем заключается воля Господня» (Еф. 5:17), обо всех подробностях нашей повседневной жизни, о различных решениях, которые нам приходится принимать. постоянно. Поэтому в другой молитве этого апостола мы видим, как он просит святых, чтобы они «исполнились познания воли Его» (Кол. 1:9). Незнание воли Божией — это не просто невинная немощь, но грех, который должен смирить нас. Если Слово обитает в нас обильно, если мы наполнены Духом, тогда у нас будет ясное различение, здравый смысл, знание во всех обстоятельствах того, что будет угодно Ему.
Хотя мы думаем, что апостол в первую очередь желал, чтобы народ Божий получил исполнение этой молитвы в этой жизни, ее ни в коем случае нельзя ограничивать только этой жизнью. Судя по завершению просьб и принимая во внимание язык, использованный в следующих стихах, кажется очевидным, что помазанный глаз Павла также смотрел в будущее в бесконечные века вечности – как и нам следует. Этот взгляд на прошение подтверждается также тем фактом, что греческое слово может быть законно переведено как «чтобы вы исполнились во всю полноту Божию», что, как указывалось ранее, наводит на мысль о непрерывном процессе, прогрессирующем и расширение опыта. Конечная цель всех подлинных духовных желаний — познать Бога настолько близко, чтобы наполниться всей славой Божьей, насытиться Им, — что произойдет только тогда, когда будут достигнуты небеса. Здесь нам не хватает человеческого языка, ибо наш разум не способен постичь такие невыразимые высоты блаженства. Все, что мы можем сказать, это то, что эта просьба выражает приближение к высшему совершенству, которое начинается в этой жизни и будет вечно возрастать в святости и блаженстве будущего состояния, хотя между Творцом и творением всегда будет оставаться бесконечная дистанция.
 
 

19. Молитва славословия
 
 
Ефесянам 3:20-21
Рассмотрев конкретный повод или причину этой молитвы, характер обращения к Богу, правило или меру, с помощью которой Его просят даровать Свою милость, а также несколько ее просьб, мы обратимся теперь к рассмотрению славословия, которое завершает ее. . «Итак, кто может сделать несравненно больше всего, чего мы просим или помышляем, силою, действующей в нас, тому слава в Церкви во Христе Иисусе во все века, в век без конца. Аминь» (Еф. 3:20-21). Это славословие можно рассматривать с двух точек зрения. Во-первых, как восторженный порыв собственного сердца апостола; и, во-вторых, поскольку оно было официально зарегистрировано, оно содержит необходимые и ценные для нас наставления. Всякий, обладающий духовной проницательностью, сразу увидит, что с любой из этих точек зрения славословие образует наиболее подходящую кульминацию и продолжение самой молитвы, являясь естественным ее завершением - отголоском хвалы Просимому. «Словословие» — это выражение обожания, которое возвышается над уровнем обычной речи и является скорее языком экстаза. Это горячее вознесение хвалы: однако это не столько сам акт хвалы, сколько осознание той хвалы, которая причитается Богу, и сознание того, что Ему причитается бесконечно больше, чем мы способны воздать Ему. Мы потеряны в Нем, охваченные ощущением Его неизреченной славы.
В этом славословии есть три вещи, которые особенно привлекают наше внимание: во-первых, особый характер, в котором здесь созерцается Бог – «Он может»; Во-вторых, критерий, к которому вера должна обращаться в молитве – «сила, действующая в нас»; В-третьих, приписывание славы, относительно которого мы имеем: ее средство — «церковь»; его Агент — «Христос Иисус»; его вечность — «мир без конца». Давайте подумаем, насколько блаженно уместно рассматривать Бога таким образом в этой конкретной связи.
Как хорошо знают опытные христиане, определенным результатом возрастания духовного познания Бога и любви Христа является углубление чувства нашей собственной слабости и недостоинства. Таким образом, здесь нам напоминают, что мы имеем дело с Тем, Кого бесконечно достаточно, чтобы удовлетворить все наши потребности и удовлетворить все наши стремления. Как могут те, кого мы ожидаем, получить такие чудесные привилегии и войти в наслаждение такими трансцендентными благословениями, как те, которые выражены в предыдущих стихах? «Он может сделать гораздо больше всего, о чем мы просим или о чем помышляем». Возможно, некоторые читатели потеряли сердце и надежду на эффективность молитвы и стали почти стоически довольствоваться состоянием сравнительной пустоты. Ефесянам 3:20 открывает лекарство.
Быть укрепленными Духом во внутреннем человеке, верой познать постоянное присутствие Христа в наших сердцах, чтобы мы были укоренены и утверждены в любви, чтобы быть способными постичь измерения и познать любовь Христову, превосходящую познание. и наполниться всей полнотой Бога — такие переживания могут показаться призрачными и невозможными. Они не должны и не будут этого делать, если вера действительно смотрит на Бога так, как это делал апостол. Такие переживания действительно могут превосходить все, чего мы до сих пор достигли, они могут превосходить то, о чем мы даже серьезно думали и о чем молились, но они возможны и осуществимы даже в этой жизни, «согласно силе, действующей в нас». Запись этого славословия явным замыслом Духа состоит в том, чтобы ободрить нас, придать уверенность в наших подходах к Богу и расширить наши просьбы. Цель Духа здесь такая же, как и цель Христа в заключительной части той молитвы, которую Он дал Своим ученикам. Дети должны просить своего Небесного Отца, помня: «Ибо Твое есть Царство и сила и слава во веки веков». Это подтверждение веры, полученной от превосходства Бога – Его способностей, Его достаточности, Его славы. Как бы велики ни были наши нужды, Его ресурсы безграничны; какими бы могущественными ни были наши враги, Его сила спасения безгранична; какими бы высокими ни были наши желания, Он может полностью удовлетворить их.
Бог может
Если мы примем близко к сердцу то, как часто Бог предстает перед нами в этом самом благословенном образе, это будет отличным укрепляющим средством для веры. «Бог силен умножить на вас всякую благодать» (2 Кор. 9:8). «Он может помочь искушаемым» (Евр. 2:18). «Он силен и до конца спасти приходящих через Него к Богу» (Евр. 7:25). «Он может и все покорить Себе» (Флп. 3:21). «Он может сохранить то, что Я поручил ему на тот день» (2 Тим. 1:12). Он «может удержать тебя от падения и с великой радостью представить тебя непорочным пред лицом славы Своей» (Иуды 24). Да, Он способен спасти, поддержать, подчинить, освятить, снабдить, обеспечить, удовлетворить; и поэтому «Он может сделать [для нас] несравненно больше всего, о чем мы просим или о чем помышляем». В этом образе Бог рассматривается не только как всемогущий, но и как щедрый, не только всемогущий, но и чрезвычайно щедрый. Бог не только дает, но Он «дает всем щедро» (Иакова 1:5). Очень часто Его щедрость превосходит не только наши заслуги, но даже наши желания, даруя нам больше, чем мы можем просить с мудростью или уверенностью. В Священном Писании записано множество иллюстраций этого факта, и многие из них встречаются сегодня в жизни Божьих детей.
У каждого христианина уже есть множество доказательств того, что Бог может дать ему и сделать для него больше, чем он может попросить или подумать, потому что Он уже сделал это! Бог избрал меня и вписал мое имя в книгу жизни не в ответ на мои молитвы, ибо Он избрал меня во Христе прежде основания мира. Моей заслуживающей ада душе был предоставлен вседостаточный Искупитель не в ответ на какую-либо мою просьбу, поскольку Бог послал Своего Сына в этот мир, чтобы спасти Свой народ от их грехов, почти за две тысячи лет до того, как у меня появились какие-либо исторические сведения. существование. Не в ответ на какую-либо мою красноречивую просьбу Святой Дух оживил меня к обновленной жизни, когда я был мертв в преступлениях и грехах, ибо молиться за жизнь – не способность невозрожденного. Скорее, само новое рождение дает нам возможность жить желанием и духовным стремлением. Новое рождение дает жизнь, которая заставляет душу жаждать большей жизни. Нет, Божий народ духовно мертв и далек от Него, когда Он возрождает его и тем самым исполняет для всех них слово: «Я найден у тех, кто не искал Меня» (Ис. 65:1). Милостивые отношения Бога с нами превосходят даже нашу веру и просьбы!
В связи со славословием апостола позвольте читателю-христианину честно ответить на вопрос самого Господа: «Верите ли вы, что Я могу это сделать?» (Матфея 9:28). Возможно, вы верите, что Он способен это сделать, но боитесь, что Он может этого не захотеть. Если вы действительно думаете, что Бог способен привести вас к более близкому хождению и более постоянному общению с Собой, что Он способен сделать так, чтобы всякая благодать изобиловала к вам и наполняла вас Собой, но сомневаетесь в Его готовности сделать это, тогда ваше сердце обманывает вас и заставляет вас думать о себе больше, чем вы имеете на это право. Дело в том, дорогой друг, что ты не веришь, что Он способен. Если бы вы это сделали, вы бы не усомнились в Его готовности.
Сердце обманчиво
Ваше сердце более обманчиво, чем вы думаете; твой случай гораздо хуже, чем ты признаешь. У тебя слишком хорошее мнение о себе. Вы пытаетесь скрыть свое неверие под справедливым покровом смирения. Вы убеждаете себя, что было бы самонадеянно полагаться на то, что Бог желает творить чудеса ради вас, и хвалите себя за свое смирение. Как ты обманываешь себя! Вы действительно можете интеллектуально верить в способности и вседостаточность Бога, но ваше сердце не ухватилось за это: если бы оно было, вы бы не поставили под сомнение Его волю. Дело в том, что у вас ужасно искаженное представление о Боге. На самом деле вы наивно воображаете, что больше стремитесь получить духовные благословения, чем Он желает их даровать; что вы более заинтересованы и более озабочены своим духовным процветанием, чем Он. Назовите вещи своими именами. Исповедуйте Богу свое непростительное неверие и перестаньте изображать из себя очень смиренного человека. Бог не насмехается над Своим народом, заявляя им, что Он может, но в то же время не желает. Пересмотрите приведенные ранее отрывки: «Он может и полностью спасти приходящих через Него к Богу» (Евр. 7:25). Разве это не включает в себя Его готовность? Конечно, это так. «Он может помочь искушаемым» (Евр. 2:18). Да, и готов тоже, иначе такое слово не будет утешением. «Он может сохранить то, что Я поручил ему» (2 Тим. 1:12). Какую уверенность это могло бы дать мне, если бы Он не захотел соблюдать? Когда Господь упрекнул скептический смех Сарры, было ли это потому, что она усомнилась в Его готовности или потому, что она усомнилась в Его силе? Последнее, как ясно из Его вызова: «Есть ли что-нибудь трудное для Господа?» (Быт. 18:13-14). Когда Он упрекнул Моисея за его неверие, было ли это потому, что он не доверял Божьей воле, или потому, что он сомневался в Его могуществе? Ясно последнее: «Разве рука Господня коротка?» (Числ. 11:22-23). И если бы вы действительно верили во всемогущество Бога, вы бы сразу им воспользовались!
Бог и может, и желает
«Он может» кратко, но всесторонне подтверждает Божью благость, волю, достаточность и щедрость. Поскольку Бог благ, Он не удерживает ничего доброго от тех, кто ходит непорочно, и заставляет все содействовать ко благу любящим Его. Поскольку Бог благ, Он желает и готов восполнить все наши нужды по Своему богатству в славе через Христа Иисуса. Поскольку Он Бог, Он самодостаточен: ни одно творение не может помешать Ему, никакая ситуация не встревожит Его, не возникнет чрезвычайная ситуация, выходящая за рамки Его возможностей. Поскольку Бог щедр, Он вознаграждает тех, кто усердно ищет Его. Поскольку Бог — Всемогущий и Вседостаточный, «Он способен сделать несравненно больше всего, о чем мы просим или о чем помышляем». Какой у нас Бог! Как он отличается от существа! Разве мы не обратились в час нужды к одному из наших товарищей, который имел возможность помочь, но отказался? И разве мы не были свидетелями любящей матери, стремящейся помочь своему страдающему ребенку, но неспособной сделать это! Но Тот, с кем христианин должен иметь дело, его Отец Небесный, имеет и желание, и силу.
Насколько другими были бы наши молитвы, если бы мы всегда смотрели на Бога именно так, приближаясь к Его престолу милости! Если бы вера относилась к Нему именно так, наши просьбы были бы сформулированы соответствующим образом, и наше доверие было бы больше и прославляло бы Его. Каждое слово в этом чудесном славословии должно быть должным образом взвешено и уловлено его совокупной и кульминационной силой. Бог способен сделать не только то, что мы «просим», но и то, что мы «думаем». Некоторые из наших мыслей не поддаются выражению. Он способен сделать все, о чем мы просим или о чем думаем, не только некоторые или даже большинство, но даже самые высокие наши замыслы. Более того, Он способен сделать больше всего, о чем мы просим или думаем, превосходя наши самые высокие стремления и самые большие просьбы. Более того, Он способен сделать больше всего, о чем мы просим или о чем думаем. О, если бы Святой Дух позволил нам понять это и укрепить нашу веру, чтобы лучше овладеть ею. Лучше всего то, что Он может сделать «больше всего, о чем мы просим или о чем помышляем». Человеческий язык совершенно не способен выразить бесконечную достаточность и безграничную щедрость Того, К кому обращена молитва. Он заявил. «Как небо выше земли, так пути Мои выше путей ваших, и мысли Мои выше мыслей ваших» (Ис. 55:9).
Для дальнейшего ободрения наших сердец и укрепления нашей веры давайте рассмотрим некоторые записанные примеры ответов Бога, намного превосходящих запросы Его народа. «Аврам сказал: Господи Боже, что Ты дашь мне, когда я остаюсь бездетным?» Каков был ответ щедрого Дарителя? «Он вывел его вон и сказал: взгляни на небо и назови звезды, если ты можешь сосчитать их; и сказал ему: столько будет у тебя потомков» (Быт. 15:2-5)! Мысль Иакова не поднималась выше «хлеба для еды и одежды для одежды» (Быт. 28:20), но божественная щедрость даровала ему «волов и ослов, мелкий скот, рабов и рабынь» (Быт. 32). :5). Евреи были бы вполне довольны тем, что остались в Египте, если бы им было даровано освобождение от рабства (Исх. 2:23), но Бог привел их в землю, текущую молоком и медом! Давид просил жизни у Бога, и Он не только дал ему «прошение уст своих», но и даровал ему престол (Пс. 21:1-4). Соломон искал «сердце разумное», и Бог не только дал его, но и сказал: «Я дал тебе и то, чего ты не просил, и богатство и честь» (3 Царств 3:13).
И разве не так было с каждым из нас? Разве Щедрый не дал больше наших ожиданий? Вернитесь, мой брат, моя сестра, к заре вашей христианской жизни. Вспомните время, когда вы были убеждены в грехе и тяжелое чувство гнева Божьего угнетало вас. Возвысились ли ваши желания в то время выше, чем избавление от вечного пожара и получение гарантии прощения? Вернитесь мыслями в то время, когда вы с болью осознавали, что находитесь в далекой стране, где вы тщетно искали удовлетворения в шелухе, которой питаются свиньи, и когда вы кричали: «Я погибаю от голода!» Выходили ли в то время ваши стремления за рамки блудного сына? Разве вы не были бы вполне довольны, если бы Отец сделал вас одним из Своих «наемников»? Ах, как поистине Он сделал тогда несравненно больше всего, о чем вы просили или о чем думали! Он оказал вам такой прием, о котором вы и не мечтали. Он встретил вас проявлениями любви, которые полностью растопили ваше сердце. Он нарядил тебя в одежду, подобающую Его любимому ребенку. Он устроил перед тобой пир и наполнил твое сердце весельем. И друг мой, Он не изменился! Он по-прежнему Всещедрый!
Христос Вседостаточный
Поскольку Он не изменился, Он представляет Себя перед вами здесь, в Ефесянам 3:20, как Вседостаточный. Когда вы приближаетесь к престолу благодати, Он хочет, чтобы вы видели Его как Того, чьи ресурсы безграничны, чья способность использовать их безгранична и чья готовность сделать это раз и навсегда продемонстрирована в том, что он отдал за вас Своего единородного Сына и тебе. Седрах, Мисах и Авденаго проявили такую уверенность и уверенность, когда Навуходоносор назначил им ужасную смерть, если они откажутся поклоняться золотому истукану, который он установил. Послушайте их бесстрашный ответ: «Мы не будем осторожны, чтобы ответить тебе в этом вопросе. Если это так [что ты действительно намереваешься осуществить свою угрозу], наш Бог, которому мы служим, способен избавить нас от горящей огненной печи, и Он избавит нас от руки твоей, царь» (Дан. 3:17). Имея твердую веру в Божью силу, они не сомневались в Его воле! И это, вместе со славным продолжением, записано как для нашего наставления, так и для нашего ободрения. Бог не изменился. Он по-прежнему всемогущий.
Внимательно подумайте над следующим отрывком, касающимся Авраама. «Кто вопреки надежде поверил в надежду, что может быть отцом многих народов, согласно сказанному: «Так будет и семя твое». И, будучи не слаб в вере, он не считал свое тело уже мертвым, когда он лет около ста, еще не омертвение чрева Саррина: Он не поколебался в обетовании Божием неверием, но был силен в вере, воздавая славу Богу, и, будучи вполне уверен, что мог выполнить обещанное и совершать» (Рим. 4:18-21). Плотскому разуму казалось невозможным, чтобы престарелая Сарра родила патриарху сына в старости; но Авраам отказался испугаться непреодолимых препятствий, представших перед его взором. С точки зрения опыта ситуация также казалась безнадежной. Но даже это не смутило его. Почему он был силен в вере? Потому что он крепко держал Божье обещание. Как ему удалось остаться «полностью убежденным»? Его сердце полагалось на бесконечную достаточность и всемогущую силу Обещавшего. Именно это поддерживало и радовало его в ожидании исполнения Божьего обещания. Бог его не разочаровал! Это тоже записано для нашего обучения. Бог не изменился. Он по-прежнему Эль-Шаддай, Вседостаточный.
«Тому же, кто может сделать несравненно больше всего, о чем мы просим или о чем помышляем, согласно» чему? По Его суверенному желанию? По Его вечному указу? По тайной Его воле? «По силе, действующей в нас». Что бы мы ни говорили, ссылаясь настолько правдоподобно, насколько нам заблагорассудится, о нашей неуверенности в готовности Бога показать Себя сильным ради нас, в основе всего лежит наше порочное неверие, наше сомнение в Его силе, наше тайное сомнение в Его способности высвободить нас из такое-то затруднительное положение или уготовь нам стол в пустыне. В этот момент вера Захарии потерпела крах – он усомнился в силе Бога исполнить слово, данное Им через ангела (Луки 1:18-20). Вопросы Петра о силе Христа заставили Его упрекнуть Петра: «Маловерный, для чего ты усомнился?» (Матфея 14:31). Поскольку апостолам не хватало уверенности во всемогуществе Христа, никто из них не ожидал, что Он воскреснет на третий день. Они сомневались не в Его желании, а в Его силе. Так и у нас.
Приближаясь к престолу милости, мы должны рассматривать Бога как Того, «Могущего сделать несравненно больше всего, о чем мы просим или о чем помышляем». «По силе, действующей в нас» — это стандарт, к которому вера всегда должна обращаться в молитве. Это та чудесная сила, о которой мы уже знаем на личном опыте. Это могучая сила, ибо она вернула нас от смерти к жизни и призвала нас из тьмы в Свой чудесный свет. «Ибо Бог, [в начале] повелевший свету воссиять из тьмы, воссиял в сердцах наших» (2 Кор. 4:6). Это непобедимая сила, ибо она подчинила нашу закоренелую вражду к Богу, преодолела наше упорное упрямство и побудила нас принять Христа как нашего Господа и Царя, взять на себя Его иго и подчиниться Его скипетру.
Это святая сила, ибо она заставила нас отвергнуть всю нашу праведность, как запачканную одежду, и сделала нас никем в наших глазах. Это благодатная сила, потому что она действовала внутри нас не только тогда, когда у нас не было собственных заслуг, но и когда у нас не было желания быть подданными Божиими. Это «славная сила» (Кол. 1:11), ибо ею укрепляются все наши благочестивые чувства и совершаются все наши благоугодные дела.
Это бесконечная сила: «посредством которой он может покорить все себе» (Флп. 3:21). Греховная порча не может помешать этой силе, сатана и его воинства не могут помешать ей, смерть и могила не могут бросить ей вызов. Эта сила может сделать из нечистого чистое, может заставить слепого видеть и немого петь. Эта сила может восстановить годы, которые съела саранча (Иоиль 2:25), и дать «красоту пеплу, елей радости – плачу, одежду хвалы – духу тяжести» (Исаии 61:3). Какой бы срочной ни была наша ситуация, эта сила может облегчить ее; как бы велика ни была наша потребность, эта сила может ее удовлетворить; какими бы сильными ни были наши искушения, эта сила может нас избавить; какими бы тяжелыми ни были наши испытания, эта сила может поддержать нас в них; какими бы печальными ни были наши обстоятельства, эта сила может сохранить наши сердца в совершенном мире. Это вечная сила. Оно не исчерпывается расходами. Оно никогда не утомляет и не ослабевает; поэтому, раз оно начало в нас доброе дело, то оно наверняка и завершит его. Эта сила еще сделает нас совершенными во всяком добром деле, чтобы творить волю Божью, производя в нас то, что угодно Ему.
Наш ответ на это славословие
1. Язык этого славословия должен глубоко смирить нас. Его высокие условия осуждают наши униженные прошения и ожидания. Посмотрите на это еще раз – мы не можем слишком часто размышлять над этим: «Тому, кто может сделать даже превосходнее всего, о чем мы просим или о чем помышляем, по силе, действующей в нас». Не должно ли это заставить нас полностью устыдиться наших мелких запросов, наших слабых предвкушений, наших низких духовных достижений? Нам нужно осознать, что в наших просьбах есть такая вещь, как скромность, которая бесчестит Бога, что мы далеки от того, чтобы искать у Него того, что согласуется с Его благосклонностью и щедростью. Мы идем к королю и поэтому должны «принести с собой большие петиции». «Есть ли что-нибудь слишком сложное для меня?» (Иер. 32:27) – это Его собственный вызов. Неважно, насколько тяжело наше положение или насколько ошеломляющими являются наши трудности, для Него это не будет иметь значения. Увы, мы подобны Иоасу, который, когда пророк приказал ударить по земле, ударил ее три раза и «остался», тогда как ему следовало ударить «пять или шесть раз» и тем самым одержал гораздо большую победу (4 Царств 13: 18-19).
2. Это славословие должно нас очень воодушевить. Разве одной из явных целей Духа, записавшего это славословие, не было повышение ожиданий народа Божьего? Другая цель заключалась в том, чтобы показать им, как вера должна относиться к Богу. Очень важно, чтобы святые всегда созерцали Бога как бесконечно достаточного, но особенно необходимо, чтобы они делали это, когда собираются обратиться к Нему в молитве. Ничто так не способно расширить наши желания, согреть наши сердца, углубить нашу уверенность, как отношение к Нему так, как здесь изложено. Нам не следует быть стесненными ни в наших мыслях о Нем, ни в наших ожиданиях от Него. «Открой уста твои, и Я наполню их» (Пс. 80:10) – это Его собственное милостивое приглашение и заверение. Люди могут говорить о получении «глотков» Его благости и «кусков» Его щедрот, но этого следует скорее стыдиться, чем провозглашать с удовлетворением. «Едите, друзья, пейте, пейте обильно, возлюбленные» (Песнь 5:1) открывает Его сердечную заботу о нас. Как хорошо выразил это пуританин Томас Мэнтон: «Божья щедрость не только всегда течет, но и переполняется». Вина целиком наша, если у нас из него одни "глотки".
3. Это славословие должно послужить нам вызовом. На его языке Бог говорит нам по-другому: «Докажите Мне сейчас. Принесите Мне свои трудные проблемы. Раскройте передо Мной свои глубокие нужды. Расскажите Мне о своих самых больших духовных желаниях и рассчитывайте на Мою достаточность и щедрость». Как советовал Кэри: «Просите у Бога великого; ждите великого от Бога». Не подвергайте сомнению Его готовность, ибо это значит размышлять о Его доброте и сомневаться в Его благосклонности. Не позволяйте сатане больше обманывать вас притворным смирением под предлогом удержания вас от духовного высокомерия и нахальства. Вспомните случай с теми, которые привели ко Христу расслабленного и, когда из-за прессы не смогли дойти до Него, проломили крышу и опустили постель, на которой лежал страдалец! Был ли Господь недоволен их наглостью? Нет, действительно, Он почтил веру тех, кто так рассчитывал на Его сострадание и благодать. Когда сотник просил Его за своего больного слугу, упрекнул ли Христос его в самонадеянности? Нет, Он «дивился вере Своей». Ему приятно, когда ему доверяют.
4. Это славословие должно нас научить. Представив прошения, записанные в Ефесянам 3:16-19, апостол закончил восторженным славословием: «Могущему же... тому слава в Церкви через Христа Иисуса во все века, в век без конца. Аминь." Мы часто просим Господа научить нас молиться. Он уже дал нам необходимые наставления, как в Своих молитвах, так и в молитвах, данных нам через Своих апостолов. В них Он ясно открыл, что мы должны глубоко заботиться о славе Божией, что она должна побуждать нас и руководить всеми нашими мольбами. В той молитве, которой Он учил Своих учеников – и которой мы всегда должны следовать по образцу, – Он велел нам завершать наши обращения к Отцу словами: «Ибо Твое есть Царство и сила и слава во веки веков. Аминь». Эти слова не только должны быть на наших устах, но их содержание и смысл должны всегда затрагивать наши сердца. Мы должны сделать славу Божью своей единственной высшей и постоянной целью, мы должны просить только о том, что будет способствовать прославлению Его чести, и мы должны сделать это нашим главным призывом во всех наших просьбах. «Помоги нам, Боже спасения нашего, во славу имени Твоего, и избавь нас, и очисти грехи наши, ради имени Твоего» (Пс. 79:9).
Именно в этот момент мы можем ясно уловить одно из величайших различий, существующих между духовным верующим и плотским исповедующим. Формалист и лицемер никогда не ищут Бога (за исключением тех случаев, когда они, подобно фарисеям, выставляют себя напоказ перед людьми), кроме как под давлением собственных потребностей, а не из какой-либо заботы о чести Божией. Но праведные ищут Бога, потому что они наслаждаются Им и желают общения с Ним, и их любовь к Нему заставляет их глубоко беспокоиться о Его славе. Когда их Бог бесчестится, они глубоко скорбят: «Реки вод текли из очей моих, потому что они не соблюдают закона Твоего» (Пс. 118:136; ср. Иезек. 9:4). Возрожденные предпочитают интересы Бога своим собственным и ставят Его славу выше своих утешений и забот. В этом они следуют примеру, который оставил им Христос: «Отче, спаси меня от этого часа». Такова была невинная склонность Его человечества. «Но для того пришел Я до сего часа. Отче! прославь имя Твое» (Иоанна 12:27-28). Он подчинил этому все.
Поэтому вполне уместно завершить наши молитвы таким образом. Как сказал Мэтью Генри: «Когда мы приходим просить благодати у Бога, мы должны воздать Ему славу». Воздать славу Богу — значит приписать Ему все превосходство. «Ему слава» — так выражал восхищение тот, чье сердце было наполнено любовью к Богу. Это было выражением горячей хвалы Ему, потому что Он вседостаточный и щедрый. Если Бог духовно рассматривается как Источник всех благ, полнота которого неисчерпаема, ресурсы которого безграничны, благость которого бесконечна, тогда душа не может не взорваться во возгласе: «Ему слава». Это было также признание ожиданий. Апостола заверили, что Отец Господа нашего Иисуса Христа удовлетворит только что поданные им прошения, и он поблагодарил за то. В этом состоит основание уверенности святого: что Бог соединил Свою славу и наше благо. Его честь связана с содействием интересам Его народа, «чтобы нам быть в похвале славы Его» (Еф. 1:12). Владение, которое приобрел Христос, есть «к похвале славы Его» (Еф. 1:14). Он «прославился во святых Своих» (2 Фес. 1:10).
Ему слава
«Ему слава» — это было почтение сердца самого апостола. Затем он как будто почувствовал, что его личное поклонение совершенно неадекватно, и добавил «в церкви», как будто говоря: «Пусть все искупленные объединятся со мной в превознесении Его». Церковь действительно является великим местом Его славы: «ветвь насаждения Моего, дело рук Моих, да прославлюсь Я» (Ис. 60:21). Он называет ее «Израиль слава Моя» (Ис. 46:13). Никто не делает и не может по-настоящему чтить и признавать Его, кроме Церкви. Но апостол знал, что даже Церковь, хотя она и назначена субъектом и орудием божественной славы, все же не способна справиться с этой задачей, и поэтому он добавил: «Христом Иисусом». Как прекрасно выразился Сперджен: «Ты, Господь Иисус, Ты единственный среди людей, достаточно красноречивый, чтобы выразить славу Божию. Благодать изливается в Твои уста, и Ты можешь возвещать нашу хвалу». Но даже тогда апостол не был удовлетворен. Он продолжил: «Во все века, мир без конца», чтобы Ему во всех поколениях воздавалась хвала и чтобы сама вечность никогда не переставала звучать славой Божией! И какой более подходящий ответ мы можем дать на такие чувства, чем добавление нашего «Аминь»!
 
 

20. Молитва о разумной любви
 
 
Филиппийцам 1:8-10
Молитвы святых людей обычно являются лучшим выражением их души — излиянием их самых сокровенных желаний, направляемых Духом в них. Так и должно быть, ибо где сокровище человека, там будет и его сердце. Чем более духовным становится человек, тем больше его душа занята духовными вещами и восхищается ими, и тем более экспериментальная и практическая святость будет его высшим стремлением. «От избытка сердца говорят уста» (Матфея 12:34). Когда духовно мыслящий человек имеет свободу в молитве, он обязательно будет искать как для себя, так и для своих собратьев-святых большей меры благодати, чтобы его и их глаза могли яснее воспринимать неоценимую ценность божественных вещей и чтобы их сердца были более постоянно обращены к ним. , чтобы плоды праведности могли изобиловать в их жизни. Таковы были слова апостола по этому поводу.
Многие типы христиан
Разнообразие отличает все дела Божии. Интеллектуальные способности мужчин столь же различны, как и их лица. Существует много разных типов христиан, хотя в общих чертах их можно разделить на два класса: умных или хорошо образованных и любящих.
Коринфяне «обогащались через Него всяким словом и всяким познанием» (1 Кор. 1:5), однако их любовь была слабой и низкой. Это подразумевается в контрасте между знанием и любовью, указанном в 1 Коринфянам 8:1-3, и еще более ясно подразумевается, когда апостол говорит им: «А я покажу вам путь более превосходный» (1 Кор. 12:31). ) — что он и начал делать в следующей главе, где подробно изложил природу, превосходство и превосходство духовной любви. Страшное проклятие в 1 Коринфянам 16:22, которое больше нигде не встречается в Новом Завете, также иллюстрирует слабость коринфянской любви.
В отличие от коринфян, филиппийские святые были более простыми и менее одаренными христианами. Они были горячо преданы Христу и Его народу, но у них было недостаточное понимание Его мыслей. Их привязанность превосходила их знания, как и в случае с некоторыми простыми, но искренними и пылкими христианами сегодня. В целом – и особенно это заметно в христианском мире сейчас – те, у кого больше света в голове, чем любви в сердце, значительно превосходят численностью остальных. Павел был далек от того, чтобы презирать или пренебрегать положением филиппийских святых, но он стремился к лучшему балансу в их характерах. Поэтому он молился (не так, как нужно большинству из нас — чтобы наша любовь возрастала пропорционально нашему свету, а), чтобы их разум мог быть соизмерим с их привязанностями; чтобы их любовь могла «еще более и более возрастать в познании и всяком суждении»; чтобы и знание, и любовь могли расти и развиваться вместе, чтобы они могли быть стройными христианами. Благодаря этому они будут более полно соответствовать Богу, который есть и «свет» (1 Иоанна 1:5), и «любовь» (1 Иоанна 4:8).
Анализ молитвы апостола
Разберем эту молитву. Во-первых, это весна: «Как я желаю всех вас в недрах Иисуса Христа» (Флп. 1:8). Горячая любовь апостола к этим братьям побудила его молиться за них. Мера нашей любви к другим во многом может определяться частотой и искренностью наших молитв за них. Во-вторых, это прошение, а именно, чтобы их любовь «еще более и более возрастала в познании и всяком суждении» (Флп. 1:9). Это было «единственное» (Пс. 27:4), которого он «желал» от их имени, всеобъемлющее благословение, которого он просил для них. То, что следует в стихах 10 и 11, мы не рассматриваем как дополнительные прошения, а скорее как последствия, которые возникнут в результате удовлетворения его единственного прошения. Таким образом, мы рассматриваем содержание стихов 10 и 11 как третье, его причины: «Чтобы вы видели лучшее, чтобы вы были искренни и не соблазнительны до дня Христова, исполненные плодов праведности, которые Иисусом Христом, в славу и похвалу Божию».
Во-первых, это весна. «Ибо Бог — моя запись, как сильно я желаю всех вас в недрах Иисуса Христа» (Флп. 1:8). Это было торжественное признание Искателю сердец реальности и силы любви Павла к филиппийцам. Независимо от того, знали они или осознавали это, Бог знал. Имея их в своем сердце, Павел жаждал их духовного благополучия. Он не только жаждал их, но делал это «сильно» — и не только после нескольких особых фаворитов среди них, но и «после всех вас», и это с сильной любовью и доброжелательностью, и «в недрах [или «сострадания»] Иисус Христос." Евреи считали «недра» местом чувств и симпатий, как мы считаем «сердце». Выражение «сострадание Иисуса Христа» имеет двоякое значение. Во-первых, это относится к личной любви, которую Сам Искупитель питает к искупленным. Во-вторых, это относится к тому нежному состраданию к Своим святым, которое Христос вселил в сердце Своего слуги. Павел относился к филиппийцам с той же нежностью, которую питал к ним Господь Иисус. Это было самое теплое и сильное выражение, какое он мог найти для обозначения пылкости своей привязанности.
Если же Христос вселил такую любовь в сердце Своего слуги к этим святым, то какой же должна быть в полноте эта любовь к ним в сердце Христовом! Если таков поток, то каким должен быть Источник! Какая чудесная перемена произошла в апостоле! Вероятно, здесь Дух Святой побудил его подчеркнуть эту любовь, чтобы противопоставить преображение, произведенное в нем благодатью, тому, каким он был в прежние дни. Как Савл из Тарса, насколько свирепым и жестоким он был по отношению к последователям Христа! Какой хаос он произвел среди них своими угрозами и преследованиями! Что изменило льва на ягненка? Кто сделал его таким нежным и внимательным, таким заботящимся о благополучии филиппийцев? Кто дал ему такую привязанность к ним? Господь Иисус. «По милосердию Бога нашего» (Лк. 1:78) буквально означает «недра милости Бога нашего». И не может ли каждый читатель-христианин, хотя бы в какой-то степени, присоединиться к апостолу в призыве Бога как свидетеля благословенной перемены, которую произвела в нем Его благодать, чтобы из эгоцентризма и ледяного холода к народу Божьему его сердце теперь сострадателен и тепл к ним, стремясь способствовать их благополучию!
Во-вторых, его ходатайство. «И об этом я молюсь, чтобы ваша любовь еще больше и больше возрастала в познании и всяком суждении» или «разуме». Павел не только молился за этих святых, но и знакомил их с конкретными вещами, которые просил для них, чтобы они знали, о чем им следует просить и к чему усердно стремиться. Подобным же образом его молитва записана в Слове, чтобы святые во всех поколениях могли получить такое же наставление. Если бы мы хотели выяснить свои особые духовные нужды, если бы мы были лучше осведомлены о конкретных вещах, о которых нам больше всего нужно просить, тогда нам следует уделять этим молитвам апостола больше, чем обычное внимание. Нам следует фиксировать их в своем уме, часто размышляя о них, умоляя Бога открыть нам их духовный смысл и эффективно запечатлеть им наши сердца. В этих молитвах нет ничего провинциального или мимолетного, поскольку они подходят и предназначены для христиан всех возрастов, мест и ситуаций. В них заключено множество небесных сокровищ, которые не сможет исчерпать ни один толкователь и которые Святой Дух откроет смиренным, искренним, ищущим душам.
Эти филиппийские святые уже любили Бога и Его Христа, Его дело и Его народ, однако апостол молился, чтобы их любовь «умножалась еще больше и больше», что иллюстрирует то, на что мы указывали в предыдущей главе. Чем больше мы видим действие благодати Божией в отдельном христианине или церкви, тем большее ободрение мы должны просить о том, чтобы ему или им можно было передать еще большую ее меру. Гудвин отметил, что греческое слово, использованное здесь для обозначения «изобилие», является метафорой, взятой из бурлящего и текущего источника воды, и показало силу и уместность этого слова. Родник течет естественно и самопроизвольно, а не благодаря механическим усилиям человека. Такова божественная любовь в душе: она действует свободно, а не по принуждению, действует легко и не требует никаких побуждений извне. Там, где душа познает Христа, сердце не может не притягиваться к Нему и не радоваться Ему. «А о братолюбии нет нужды, чтобы Я пишу вам: ибо вы сами научены Богом любить друг друга» (1 Фес. 4:9). Никого нельзя заставить любить друг друга, но там, где есть любовь, она будет действовать свободно и охотно.
Когда вы берете из источника, приходит еще больше. Как родник не удерживает свою воду при себе, так и любовь ничего не удерживает для себя, а изливается для пользы и пользы других. Любовь бескорыстна: сама ее природа — отдавать, стремясь способствовать славе Божией и благу людей. Как источники берут начало в холмах, так и любовь находится на первом месте в сердце Бога на небесах. «Мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас» (1 Иоанна 4:19). К фразе «чтобы любовь ваша еще умножалась», или возрастала и проливалась, апостол добавил «еще больше и больше». Богу никогда не будет достаточно нашей любви, а нам — Его благодати. Если мы хотим получить расширение любви, мы должны все больше и больше заниматься ее Объектом.
«Чтобы ваша любовь могла еще больше и больше обогащаться знанием». Как разум нуждается в просвещении, а совесть – в информировании, так и любовь требует наставления. Любовь обязательно связана со знанием для своего зарождения, продолжения и развития. Человек должен быть нам известен, прежде чем мы сможем его полюбить. Христос должен стать живой реальностью, прежде чем сердце обратится к Нему. Прежде чем ими можно будет наслаждаться, необходимо личное и духовное знакомство с божественными вещами. Там, где Бога по-настоящему познают, Ему обязательно поклоняются. И, как было указано в последнем абзаце, если мы хотим, чтобы наша любовь к Нему возрастала, мы должны быть более заняты и поглощены Его совершенствами. Но любовь нужно не только кормить и лелеять; его также необходимо учить, если он хочет действовать разумно. Духовная любовь не должна действовать слепым импульсом, а регулироваться Священными Писаниями. Иудеи имели «ревность по Богу, но не по рассуждению» (Рим. 10:2). Они искренне верили, что служат Богу, когда изгоняли христиан из своих синагог, а затем убивали их, потому что считали этих христиан еретиками (Иоанна 16:2), однако они совершили серьезную ошибку, и их случай был записан как торжественное предупреждение для нас. .
Любите получать информацию и контролироваться истиной
Больно видеть, как искренние и любящие верующие совершают ошибки и впадают на неправильный путь из-за недостатка света, однако таких случаев немало. Неправильно наставленный и неразумный христианин создает проблемы среди своих собратьев-христиан и часто усиливает упреки мира. Здесь Павел молился о разумной привязанности к святым, о сердечности, основанной на расширенном восприятии божественного и вытекающей из него, чтобы они могли иметь ясное понимание справедливых требований Бога и своих братьев и сестер во Христе. Мир говорит, что любовь слепа, но любовь христианина должна быть просвещена, хорошо наставлена и направлена во всех своих проявлениях, действиях и проявлениях посредством Священного Писания. Если любовь не регулируется расширенным и точным знанием Слова и тем здравым суждением, которое является результатом зрелой проницательности и опыта, она вскоре вырождается в фанатизм и неразумные усилия. Нежное отношение к нашим братьям должно быть гораздо большим, чем просто чувство, а именно «любовь в истине» (2 Иоанна 1), любовь, наполненная истиной и контролируемая ею.
Некоторые христиане хорошо понимают истину, но в своем хождении они в значительной степени плотские (1 Кор. 3:1-3). Другие, хотя и несовершенны в знаниях и неустойчивы в вере, тем не менее сердечны, имеют большую ревность по отношению к Богу и Его делу и в значительной степени контролируют свои страсти. Божий народ должен трудиться ради обоих. Именно любовь и ревность ко Христу побудили апостолов сказать: «Господи, хочешь ли, мы повелим огню сойти с неба и истребить их, как это сделал Илия [Илия]?» когда они увидели, как пренебрегли их Учителем. Однако это были неправильно направленные любовь и ревность, как показало Его выражение: «Не знаете, какого вы духа» (Луки 9:54-55). Любовь должна быть наставлена, если она направлена на законные объекты и ограничена от недозволенных, если она должна правильно проявляться во всех случаях. А необходимое наставление можно получить только из Слова Божьего. Только когда любовь регулируется светом, а свет сопровождается любовью и наполняется ею, мы достигаем баланса.
«Чтобы любовь ваша еще более и более возрастала в познании и всяком суждении». Чтобы должным образом регулировать и проявлять любовь, необходимо нечто большее, чем простое знание, даже если это знание Слова. Это нечто здесь названо «суждением» или, на полях, «смыслом». Это слово больше нигде в Новом Завете не встречается в единственном числе и только один раз (Евр. 5:14) во множественном числе, где оно переводится как «чувства». В «Аналитическом соглашении с Библией» Янга оно определяется как «совершенство, чувство, разум». Нам нужно не только досконально знать Священное Писание. Если мы хотим правильно использовать такие знания, тогда требуется здравый смысл в управление нашими чувствами и упорядочивание наших дел.
Наша любовь к изобилию знаниями
Многие мудры в общих принципах и букве Слова, но глубоко заблуждаются в применении этих принципов в деталях. В нашей жизни существует огромное разнообразие обстоятельств. Они требуют большой осторожности в правильном обращении с ними. Чтобы правильно управлять нашими сердцами и правильно упорядочить наши пути, требуется много наставлений и значительный опыт. Помимо знания воли Божией, необходим дух благоразумия. Бывают времена, когда все законные вещи нецелесообразны, и мудрость необходима, чтобы определить, когда это время и где находятся эти места, а также какими людьми они могут быть использованы или совершены. Неблагоразумие и глупость остаются в лучших из нас. Главная задача нашего суждения – это постичь то, что соответствует времени, месту, компании, где мы находимся, чтобы мы могли правильно упорядочить свое поведение (Пс. 50:23); чтобы мы могли знать, как вести себя во всех отношениях гражданских и священных, в работе или на отдыхе; чтобы мы могли вести себя мудро как мужья, отцы, жены и дети; как работодатели или работники. Любовь должна направляться здравым смыслом во всех ее проявлениях и проявлениях.
Насколько отличаются молитвы Священного Писания от тех, которые мы привыкли слышать на религиозных собраниях! Кто когда-либо слышал публичное прошение: «Я молюсь об этом, чтобы любовь ваша еще более и более возрастала в познании и всяком суждении»! Многие ли поняли бы его смысл, если бы услышали его? Истинная духовность, живое благочестие, личное благочестие сегодня стали почти неизвестными величинами в христианском мире. Насколько сильно отличается эта смелая и всеобъемлющая просьба «может возрастать еще больше» от нерешительного и нерешительного «если Тебе будет угодно угодить нам глотком» тех, кто, кажется, совершенно боится просить о чем-либо достойном такого Бога. как у нас! Как мало такие души могут знать «Бога всякой благодати». Серьезно вдумайтесь в прошения Павла и заметьте, что он не был стеснен и потому не просил ни полумер, ни скудных порций. Прежде всего, осознайте, что эти молитвы записаны для нашего наставления, для нашего ободрения и для нашего подражания.
Содержание молитвы апостола
Как уже отмечалось, суть этого прошения заключалась в том, чтобы в этих святых было лучшее равновесие, чтобы их любовь и знание могли идти в ногу друг с другом, чтобы их чувства можно было разумно проявлять. Павел желал, чтобы их сердечность сопровождалась и направлялась хорошо наставленным пониманием, чтобы они могли иметь духовное суждение, которое заставило бы их взвешивать вещи и позволило бы им различать истину и ложь, чтобы они могли понимать, что любить и что следует любить. что ненавидеть, чего искать и чего избегать. Он желал, чтобы они всегда могли отличать долг от греха и знали, в чем состоит их долг, независимо от того, насколько мрачны времена или насколько трудны их обстоятельства. Апостол просил, во-первых, чтобы им было дано лучшее и более полное знание – чтобы они были более тщательно наставлены из Слова. Во-вторых, он призывал, чтобы их любовь регулировалась суждением или духовным инстинктом, а также просвещенным восприятием соответствия вещей. В-третьих, Павел был обеспокоен тем, что они могут обладать чем-то большим, чем просто теоретические знания, полученные посредством «чувства». Душа обладает способностями, которые соответствуют пяти чувствам тела. «Чувство» здесь имеет силу веры, ибо именно через веру мы воспринимаем, познаем и понимаем духовные вещи.
«Чувство» также означает опыт — нечто отличное от веры и следующее за ней. В 5-й главе Послания к Римлянам, после заявления о том, что мы оправдываемся верой и имеем мир с Богом через Господа нашего Иисуса Христа, апостол продолжает показывать, как вера воспитывается и прибавляется через общение Бога с нами: «Скорбь производит терпение, а терпение – опыт." Посредством испытаний, с которыми сталкивается вера, и дисциплины повседневной жизни мы учатся смиренно подчиняться Богу и, несмотря на препятствия и неудачи, упорно идти по пути долга. Когда мы делаем это, Бог милостиво поддерживает душу и передает Свои утешения, а вера укрепляется, чтобы выдержать следующее испытание. Мы получаем личный опыт Божьей благости и верности, а также нашей немощи и греховности. Мы из первых рук знакомимся с реальностью ловушек, от которых предостерегает нас Его Слово, и с правдивостью Его обетований, которыми Он ободряет нас. Этот опыт порождает надежду (Рим. 5:1-4), устойчивую уверенность и растущее ожидание, что Бог не позволит нам оставить наше исповедание и потерпеть кораблекрушение веры, но будет продолжать служить нам, избавляя нас от наших врагов, и, наконец, благополучно доведя нас до славы.
Верность нашего Бога
Этот опыт представляет собой приобретенное знание в духовных вопросах, основанное на чувстве. Это личное осознание милости, силы, долготерпения и благодати Божией. Христианин начинает с голой веры в правдивость Бога, в достоверность Его обетований. Он не сомневается, что со временем Бог сделает их добрыми к нему. Но позже, когда Бог выполняет одно обещание за другим, к его вере прибавляется чувство опыта, которое углубляет его уверенность и позволяет ему смотреть в будущее с еще большей уверенностью в Боге. «По тому я знаю, что Ты благоволишь мне, потому что враг мой не торжествует надо мной» (Пс. 41:11). Молодой христианин, верующий, что его Отец – это Бог, слышащий молитвы из утверждений Его Слова, не сомневается в этом. Но с течением времени у него появляется повод сказать: «Я люблю Господа, потому что Он услышал голос мой и моление мое» (Пс. 116:1), ибо теперь у него есть разумное доказательство, видимое доказательство этого факта.
Божьи дела познаются и постигаются сначала верой, а затем опытом — личным контактом и более близким знакомством с ними. Благодаря действенному действию Бога в верующих (1 Фес. 2:13) святые обнаруживают, что то, что Слово утверждает о них, истинно. Об этом экспериментальном познании Господа говорят как о «вкусении» Его. (1 Пет. 2:3) – что даже более убедительно и приятно, чем зрение. Вкусить Его доброту, почувствовать Его силу, испытать Его нежное сострадание — значит иметь в себе настоящее доказательство. Человеческая сторона этого представлена в Послании к Евреям 5:14: «те, у кого чувства приучены к различению добра и зла». Когда мы узнаем, какие продукты нам подходят или не подходят, когда мы едим и пьем, мы узнаем, какие вещи и люди приносят нам пользу или вред, проявляя нашу благодать. Как мы становимся опытными учеными благодаря учебе в школе, так мы становимся опытными верующими благодаря экспериментальным знаниям, полученным путем тренировки способностей нашей души.
«Чувство» также означает глубокие и славные впечатления в душе, превосходящие свет веры или знания, получаемые в результате обычного опыта. И в таких впечатлениях действительно больше смысла, чем в знаниях, поскольку все находят ими удовольствие. Поэтому сказано, что они передают знание (Еф. 3:19). Получил ли ты исполнение этого обещания: «Туком дома Твоего насытятся, и реку наслаждений Твоих напоишь их» (Пс. 36:8)?
Павел жаждал видеть, как чувства этих филиппийских святых разумно направляются, чтобы они могли «одобрять лучшее»; чтобы они могли «быть искренними»; что они должны быть «без соблазна до дня Христова»; и что они должны быть «исполнены плодов праведности Иисусом Христом, в славу и похвалу Божию». Именно по этим причинам он попросил для них именно этого благословения. Как они служат для того, чтобы подчеркнуть огромную важность и ценность просветления любви! Как много зависит от того, чтобы наши чувства были воспитаны духовным знанием и контролируемы духовной чувствительностью! Как поведение уравновешенного христианина прославит его Господа! Какие благословенные последствия следуют, когда небесная мудрость и зрелый опыт руководят действиями сердца, теплого ко Христу и Его искупленным! Тогда давайте усердно стремиться к этому.
«Чтобы вы одобряли лучшее». Здесь снова наблюдается полнота греческих терминов, которую трудно адекватно перевести с помощью какого-либо одного эквивалента на английском языке, а поля дают нам альтернативу: «чтобы вы могли попробовать что-то иное». Однако в данном случае оба изображения сводятся к одному и тому же. По нашему обыкновению, мы предоставим читателю основные факты, чтобы он мог проверить наше изложение и сделать собственные выводы. Греческое слово, переведенное на полях как «попробовать», обозначает тот вид испытания, которому подвергаются металлы, когда проверяются их природа и подлинность. Так, когда апостол говорит: «Чтобы испытание веры вашей, будучи гораздо драгоценнее гибнущего, хотя и огнем испытываемого золота, оказалось к похвале и чести и славе в явление Иисуса Христа» (1 Пет. 1:7), это сходство с ювелиром, подвергающим руду испытанию в своем тигле. Не все то золото, что блестит! Неподготовленный глаз не способен отличить настоящее от подделки: металл необходимо тщательно осмотреть и испытать, чтобы с несомненностью установить, драгоценный он или бесполезный.
Необходимость доказать свою профессию
В другом месте апостол Павел часто использовал эту же метафору. «Доказать искренность вашей любви» (2 Кор. 8:8) означает дать возможность засвидетельствовать искренность вашей любви. «Испытывайте самих себя, в вере ли вы; самих себя испытывайте» (2 Кор. 13:5). Ничего не принимайте как должное, но честно и прилежно исследуйте свои сердца и жизни и убедитесь, что ваша профессия действительна. «Все испытывайте, хорошего держитесь» (1 Фес. 5:21). В предыдущем стихе он сказал: «Не презирайте пророчеств», которые, хотя и исходили от одаренных людей, не были непогрешимыми и поэтому нуждались в тщательном обдумывании и взвешивании. В каждом отрывке (как и в Галатам 6:4; 1 Тимофею 3:10 и т. д.) используется одно и то же греческое слово (докимазо), которое в нашем тексте переводится как «стараться» и «одобрять». Читатель должен осознать, что прежде чем он сможет засвидетельствовать искренность своей любви, проверить обоснованность своей профессии или доказать ценность или бесполезность проповеди, которую он слышит или читает — независимо от того, относится ли это учение к доктрине или практике — его любовь должен быть теплым, просвещенным знанием и направляемым здравым смыслом, иначе он, вероятно, будет обманут ошибочным.
Но это греческое слово также означает «одобрение или суждение о том, что хорошо, наслаждение, наслаждение, завершение и привязанность к доброте этого как к хорошему и лучшему». Любовь, направляемая просвещенным умом и святым сердцем, не только способна обнаружить подделки, но и сладостно осознает превосходство божественных вещей и наслаждается ими. Так, в Послании к Римлянам 12:2: «И не сообразуйтесь с этим миром, но преобразуйтесь обновлением ума вашего, чтобы вам испытать, что такое добрая, угодная и совершенная воля Божия», — греческое слово. ибо «доказать» — то же самое, что в нашем тексте переведено как «одобрить». В предыдущем стихе христианский долг в целом рассматривается в отношении Самого Бога; но во втором стихе оно рассматривается в связи с той системой вещей видимых и временных, среди которой мы проживаем свою жизнь изо дня в день. Оба бездействующих глагола стоят в настоящем времени, обозначая процесс. Между характером и поведением мира и поведением святого будет постоянно расширяться пропасть, а также будет постоянно возрастать соответствие Христу не только внешне, но и внутренне. Мысли и привязанности святого должны все больше и больше быть обращены к горнему, причем «ум» здесь является эквивалентом всей души.
Возрождение, или передача духовной жизни, — это раз и навсегда божественный акт, в котором мы полностью пассивны. Но «обновление», как указывает это время, является непрерывным. Это тоже божественная работа, как сообщают нам Титу 3:5 и 2 Коринфянам 4:16; тем не менее, это также то, в чем мы призваны быть активными, в чем от нас требуется сотрудничать, как ясно показывают Римлянам 12:2 и Ефесянам 4:23. «Преобразуйтесь обновлением разума вашего» — это человеческая ответственность, соответствующая тому, «чтобы любовь ваша еще более и более возрастала в познании и во всяком суждении». «Преобразуйтесь обновлением ума вашего» сопровождается тем, что мы реагируем на свет, данный нам Богом, или используем его, что является необходимым условием получения нами дальнейшего света от Него. Этот свет в значительной степени уже рассеял из нашего понимания и сердца туман себялюбия и открыл нам бесконечно более достойные объекты и стремления, и если эти объекты занимают высшее место в наших привязанностях и эти занятия становятся доминирующим поиском наших энергий, эти туманы еще больше рассеются, и мы еще яснее почувствуем превосходство и желательность божественных и духовных вещей, и мы станем более поглощенными и удовлетворенными ими.
Как «преобразуйтесь обновлением ума вашего» является аналогом «чтобы любовь ваша еще более и более возрастала в познании и во всяком суждении», так и «чтобы вы могли доказать, что это хорошо, приемлемо и совершенно». «Воля Божья» параллельна фразе «чтобы вы одобряли лучшее». Точно так же, как мы презираем и отвергаем принципы, политику и обычаи мира (которые можно суммировать как себялюбие и самоугодие) и искренне стремимся руководствоваться заповедями и обетованиями Бога, стремясь угодить и прославляя Его, услаждаясь Им и более уподобляясь святому образу Его, приобретаем способность доказать себе превосходство воли Его. Как духовным пробным камнем мы воспринимаем и сознаем безмерное превосходство божественной воли над своеволием и радостно предаемся ей. Другими словами, поскольку наша духовная любовь к Богу и Его народу регулируется познанием Его Слова и подтверждается нашей духовной чувствительностью, мы открываем для себя, что «пути Премудрости — пути приятные, и все стези ее — мирные». (Прит. 3:1-7). На опыте мы познаем, какой мир и радость есть в подчинении воле Божией.
Заповеди Божии «не тяжкие»
Существует огромная разница между теоретическим убеждением в том, что воля Божия «хороша, приемлема и совершенна», и фактическим доказательством того, что она таковая для нас самих, однако именно это мы и делаем, пока прислушиваемся к наставлению «Не будьте таковы». сообразуйтесь с этим миром, но преобразуйтесь обновлением ума вашего». Поскольку мы охотно и более постоянно повинуемся этому увещеванию, мы не только доказываем для себя, что заповеди Божии «не тяжки» (1 Иоанна 5:3), но и обнаруживаем, что «в соблюдении их есть великая награда» (Пс. 19:11), то есть в этой жизни. Тогда мы «поем путями Господними» (Пс. 138:5). Тогда мы обретаем личное знакомство, экспериментальное осуществление благости, приемлемости и совершенства божественной воли. Мы определяем для себя как внутренним наслаждением, так и внешней практикой превосходство Его воли. Мы доказываем и утверждаем, что она предназначена для нашего «благого», для нашего будучи приемлемыми или угодными Богу, потому что мы «совершенны». Мы доказываем, что Божья воля содержит все необходимое, чтобы сделать нас духовно совершенными и быть теми, кем мы должны быть. Как много мы теряем, когда позволяем себе следовать веления своеволия и в любой степени сообразуйтесь с этим злым миром – путями нечестивых!
Насколько и в какой степени мы с вами доказали для себя на реальном опыте, оказывая послушание Богу, доброту, приемлемость и совершенство Его воли? Вот вопрос, который каждый из нас должен серьезно задать себе. Насколько мы постигли волю Божию во всей ее широте и совершенстве и насколько наше сердце и действия одобряли ее? Запрещено большое разнообразие и огромное количество грехов. Возложено много обязанностей. В какой степени мы разглядели в них духовную часть, в какой степени мы действительно наслаждаемся ими? Ценим ли мы Его заповеди? Держимся ли мы за них среди развращенного поколения, которое повсеместно их презирает и пренебрегает? Неужели все наши пути заказаны ими? Можем ли мы истинно сказать вместе с псалмопевцем: «Поэтому я люблю заповеди Твои больше золота, более чистого золота. Посему я почитаю все повеления Твои обо всем правильными и ненавижу всякий ложный путь» (Пс. 119:127). 128)? Ибо именно в заповедях и заповедях Божиих раскрывается Его воля. Только так мы действительно «одобряем лучшее», как просил Павел в этой молитве.
Таким образом, связь между рассмотренным нами пунктом и предшествующим ему ясна и проста. Там, где растет любовь, направляемая духовным знанием и святой чувствительностью, там увеличивается способность разума судить и различать: как различать и ненавидеть то, что вредно, так и распознавать и лелеять то, что полезно. Или, если перевернуть ход мыслей: апостол желал, чтобы эти святые «одобряли превосходное» — чтобы они выбирали его, придерживались его, наслаждались им и руководствовались им. Но для этого их любовь должна быть изобилующей и воспитанной, чтобы они могли иметь истинное суждение и чувство реальной ценности различных объектов, соперничающих за их сердца, и на них соответственно воздействовать. А этого можно было достичь, только попробовав эти вещи. Любовь нельзя проявлять без разбора. Предметы следует оценивать только в соответствии с их природой и ценностью, и эта ценность устанавливается экспериментально путем фактического знакомства с ними. Как сладость меда лучше всего ощущается при его вкушении, так и драгоценность божественных и духовных вещей осознается пропорционально тому, насколько душа действительно и активно занимается ими.
Обратите внимание на двойное значение слов «пробовать то, что отличается» и «одобрять то, что превосходно». Внимательный читатель заметит, как эта двойственность мысли встречает нас на каждом шагу. Во-первых, апостол молился, чтобы любовь этих святых «все более и более возрастала в [1] познании и [2] суждении». Далее мы увидели, что греческое слово, переведенное как «суд», также несет в себе значение «чувства», а поскольку оно означает «весь смысл», то его значение — «чувства», как в Евреям 5:14. Затем мы указали, что результатом ответа на это прошение будет возможность «пробовать» и «одобрять» вещи. Это двойное значение докимазо соответствует двум вещам, о которых молились в предыдущем стихе, и находится в полной гармонии с ними: «знание», необходимое для проверки и испытания, и духовные «чувства», чтобы доказать и утвердить. И теперь мы обнаруживаем, что объекты этих действий можно перевести как «вещи, которые отличаются» и/или «вещи, которые превосходны» — первое связано с глаголом «попробовать», а второе лучше подходит к «одобрить». Диаферо переводится как «одна звезда отличается от другой звездой в славе» в 1 Коринфянам 15:41 и «вы ценнее многих воробьев» в Матфея 10:31.
Бремя апостола
Апостол желал, чтобы их любовь была настолько осознанной, а их понимание настолько направлялось духовным суждением и чувством, чтобы они во всех случаях были способны отличать истину от заблуждения в учении. Он молился, чтобы в спорных вопросах (где часто существует склонность вводить в заблуждение и обманывать посредством сходства или сходства), когда была представлена каждая сторона дела, они могли взвесить обе и быть в состоянии узнать, какая из них истинна, и одобрить их. этого. Павел заботился о том, чтобы во всех практических вопросах, в делах совести или в делах, связанных с обязанностями, среди всех превратностей и затруднений жизни они могли правильно различать и судить и чтобы они могли ясно знать это, чтобы чтобы не заблуждаться и не прельщаться, но иметь возможность действовать с комфортом и уверенностью, будучи уверенными, что творят волю Божию. Так было предсказано о Христе: «Дух Господень почиет на Нем: дух премудрости и разумения». И это должно «сделать его быстрым разумом [«нюхом», запасом] в страхе Господнем» (Ис. 11:2-3), то есть зорким и острым, чтобы различать различия между вещами. И в Его мере каждый христианин наделен «Духом Христовым» (Рим. 8:9).
Павел также желал, чтобы их суждения были настолько подготовлены, чтобы их сердца одобряли или вкусили добро и наслаждались превосходством духовных вещей в соответствии с различными степенями их ценности, которые лучше всего для них. Важно было, чтобы они ценили Христа и все Его совершенства выше всех мирских вещей и людей, чтобы считать их лишь навозом в сравнении с совершенством познания Христа, как это делал сам апостол (Флп. 3:8). .
Дети противления презирают и отвергают Христа, не видя в Нем никакой красоты, которой они могли бы желать Его; но для тех, кто верит, Он драгоценен (1 Пет. 2:7), и должен становиться все более драгоценным. Точно так же и «святые», а не знаменитые, богатые и могущественные, должны считаться «лучшими» на земле, как это было у Давида (Пс. 16:3) и Христа. Точно так же и дела Божьего закона превосходны, и мы должны ценить их выше серебра и золота. Сравнительно нам следует различать и одобрять среди духовных вещей самое превосходное, так как «мясо» превосходит «молоко» (Евр. 5:12-14). Таким образом, мы должны уметь не только отличать одного христианина от другого, который более духовен и подобен Христу, и искать с ним общения, но и между одной группой исповедующих христианство и другой, прилепляясь к тем, кто ближе всего держится Слова и ходит ближе всего к Богу. .
Значение искренности
Теперь мы обратимся к рассмотрению второй причины, по которой апостол молился о том, чтобы любовь святых все более и более возрастала в познании и всяком суждении, или чувстве, а именно: «чтобы вы были искренни». Греческое слово, использованное здесь, не встречается больше нигде в Новом Завете, за исключением 2 Петра 3:1, где оно переведено: «Я возбуждаю чистые умы ваши воспоминанием». Форма существительного встречается в 1 Коринфянам 5:8, 2 Коринфянам 1:12 и 2:17, где в каждом случае оно переводится как «искренность». Искренность противоположна подделке и нечестности, притворству и обману. Быть искренним — значит быть искренним, быть в действительности тем, чем мы являемся по внешности, — откровенным, правдивым, непритворным, совестливым. Это один из характерных признаков, отличающих регенерата от пустого профессора. Последние, хотя и имеют много света в голове, не заботятся о непорочности своего сердца и мало заботятся о честности своего повседневного хождения. Христианину необходимо постоянно остерегаться притворства; он должен беспощадно судить в себе все, что отдает нереальностью. Христос предупредил Своих учеников (и нас): «Когда молишься, не уподобляйся лицемерам», чья религия — это поза для завоевания высокого уважения людей.
Греческое слово «искренность» в нашем тексте собственно означает «то, что судится при солнечном свете, то, что ясно и очевидно». Как правило, мы придаем мало значения происхождению еврейских и греческих слов (многие из которых весьма неопределенны), предпочитая выяснять их значение по способу и связям, в которых они употребляются в Священном Писании. Но в данном случае этимология слова «эйликрин» подтверждается его силой во 2 Коринфянам 1:12: «Ибо радость наша есть то, свидетельство совести нашей, что в простоте и благочестивой искренности, не с плотской мудростью, но по благодати Боже, мы уже имели разговор в мире». «Божественная искренность» на самом деле является «искренностью Бога». «Искренность Бога» означает искренность, в которой Он является не только Дарителем и Автором, но и Свидетелем, которую можно привести к Нему и представить Ему для Его рассмотрения. Идея, выраженная в Иоанна 3:21: «Тот, кто творит истину, приходит к свету, чтобы дела его открылись, что они сотворены в Боге».
Наше английское слово «искренний» происходит от латинского sine cera, что означает «без воска», и происхождение этого латинского выражения очень близко соответствует этимологии греческого слова. У древних римлян был очень тонкий и ценный фарфор, чрезвычайно хрупкий, и только с большим трудом его можно было обжечь, не треснув. Нечестные торговцы имели обыкновение заделывать появившиеся трещины особым белым воском, но когда их посуду выставляли на свет, воск был виден, поскольку он был более темным по цвету, чем фарфор. Так получилось, что честные торговцы маркировали свою посуду sine cera, «без воска», проверив ее на солнце. Следовательно, эта благодать духовной искренности противоположна не только ложному притворству, но и нечестивому смешению. Как сказал апостол о себе и своих товарищах-служителях: «Мы не так многие извращающие слово Божие, но как от искренности, но как от Бога, пред Богом, во Христе» (2 Кор. 2). :17), где слова «которые развращают» буквально означают «какой торгаш» (который обманным путем подмешивает лживые и никчемные вещи к подлинным).
Искренность противостоит смешению истины и заблуждения, благочестия и мирского, красоты и греха. Искренний человек не принял христианство как маску, но его побуждения бескорыстны и чисты, его поведение свободно от двурушничества и хитрости, его слова выражают истинные чувства его сердца. Он тот, кто может вынести, когда на него обращен свет, а причины его действий изучает Сам Бог. Он цельный человек во всех отношениях, а не лицемер, который тщетно пытается служить двум господам и извлечь лучшее из обоих миров. Он не боится быть испытанным Словом, потому что он лишен лукавства и притворства и прямолинеен и честен во всех своих делах. Как мы видели, во 2 Коринфянам 1:12 «искренность» соединяется с «простотой», которая выражается словами «если... око твое будет чисто» (Матфея 6:22), где используется то же самое слово. «Единоглазый» отказывается смешивать плотское лукавство с духовностью: он стремится исключительно к тому, чтобы угодить и прославить Бога. Следовательно, чистое сердце – это сердце истинное (Евр. 10:22), сердце истинно святое, верное Богу, верное во всем. Искреннее сердце – чистое сердце (2 Тим. 2:22).
Происхождение искренности
Источниками искренности являются три вещи, упомянутые Павлом в его прошении. Во-первых, оно возникает из любви к Богу, которая состоит не только из понимания и чувств, преклоняющихся перед Его совершенствами, но и из воли, почитающей Его волю, как она выражена в Его заповедях. Поэтому апостол молился, чтобы их любовь возрастала еще больше. Во-вторых, искренность происходит от познания, ибо чем более божественно просвещен разум и трепетно сердце постижением неизреченного величия Божия, тем осторожнее мы подходим к Нему с истинным сердцем и тем больше боимся поступить лицемерно пред Ним. . Именно духовное незнание истинного и живого Бога заставляет невозрожденных думать, что они могут обмануть Его простыми внешними действиями и телесными позами, в то время как их сердца отчуждены от Него; поэтому апостол молился, чтобы любовь изобиловала «познанием». В-третьих, искренность проистекает из того чувства вкуса, которое верующий имеет к блаженному хождению с Богом и общению с Ним, а также из того, что он доказывает для себя превосходство и сладость Его Слова, так что он заявляет: «О, как я люблю закон Твой». ." Таким образом, апостол молился, чтобы их любовь могла преумножиться в познании и «всяком суждении».
Как намекает 2 Коринфянам 1:12, искренность имеет особое значение, когда очи сердца устремлены на Бога во всем, что мы делаем. Давид имел в виду такую искренность и здравомыслие, когда говорил: «Суди меня, Господи, ибо я ходил в непорочности моей» (Пс. 26:1). Господь имел в виду то же самое, когда говорил Соломону: «Если ты будешь ходить предо Мною, как ходил Давид, отец твой, в простоте сердца и непрямости, чтобы делать все, что Я повелел тебе, и соблюдать Мое постановления и законы Мои: тогда Я утвержу престол Царства Твоего» (3 Царств 9:4-5). Давид заявил: «Я расположил сердце мое исполнять постановления Твои всегда, до конца» (Пс. 118:112). Именно в таком склонении сердца, постоянного к божественным заповедям, и заключается искренность. Иов заявлял об искренности сердца (Иов 27:5-6). Этот патриарх имел в виду не принятие Богом своих дел, как это часто неправильно понимают, а чистоту своих побуждений и искренность своего сердца перед Богом. Он знал, что не был лицемером и мог обратиться к Искателю сердец в качестве доказательства.
Такая искренность, описанная выше, представляет собой одно из радикальных различий между истинно возрожденным человеком и притворщиком, поскольку, как хорошо отметил Джон Ньютон в своей статье о простоте и искренности, «это существенная часть христианского характера». Религиозный деятель может быть очень усердным и регулярным в совершении своих молитв и очень осторожным в очищении «внешней стороны чаши и блюда», но он не принимает во внимание то, что происходит внутри него самого. Раб может сделать для своего хозяина столько же, сколько ребенок этого господина делает для своего дорогого отца; на самом деле, благодаря своей превосходящей силе и умениям, первый может сделать гораздо больше, чем второй; однако существует огромная разница в отношении привязанности и цели, ради которой эти двое работают, — но они внутренние и невидимые! Так же и служение, оказываемое невозрожденным работником и другим, обладающим благочестивой искренностью: последний прислушается к этому наставлению: «Рабы, повинуйтесь господам вашим по плоти, со страхом и трепетом, в простоте сердца вашего, как Христос [служа Ему в нем] не с видимой услужливостью, как человекоугодники, но как рабы Христовы, исполняя волю Божию от души» (Еф. 6:5-6) – по назначению Им и исполненному добросовестно Ему.
Вещи, в которых состоит жизненно важное благочестие
Искренность проявляется главным образом в воле: в отношении греха, в отказе от зла, в отношении святости, в выборе добра. Там, где воля спасительно освящена, она дает Богу преимущество, делая покой, кредит, удовольствия, прибыль, почести, отношения, стремления - все склоняется к Нему. Это очень, очень много, когда мы можем торжественно требовать этой благодати перед Самим Богом. Именно это сделал Езекия, когда (в этих малопонятых своих словах) он сказал: «Умоляю Тебя, Господи, вспомни теперь, как я ходил пред Тобою в истине [действительности, зная, что око Твое всегда было на мне] и с совершенное [праведное или искреннее] сердце» (4 Царств 20:3). Когда мы не боимся прийти к свету и позволить Святому исследовать наши сокровенные желания и замыслы, мы можем знать, что ответили на Его справедливый призыв и требование. Петр, несмотря на свое ужасное падение, после своего искреннего покаяния мог без колебаний сказать Испытателю сердец: «Господи, Ты знаешь все, Ты знаешь, что я люблю Тебя» (Иоанна 21:17). Это было не самонадеянное хвастовство, а простая констатация факта.
Искренность видит всеведение Бога и, зная, что Ему нельзя навязываться, действует соответственно. Оно осуществляется и проявляется по-разному. Искренняя душа избегает греховных помыслов и представлений, которые, хотя и сокрыты от взора ближних, «обнажены и открыты пред очами Того, с кем имеем дело» (Евр. 4:13). Поэтому искренняя или праведная душа молится и борется против них, скорбит и исповедует то же самое. Если читателю чужд подобный опыт, то его религия бесполезна, а его профессия пуста. Искренняя душа не позволит себе тайных грехов. Хотя вокруг него может быть опущена самая толстая завеса ночи и тьмы, он не смеет, ибо знает, что «очи Господни на всяком месте видят злое и доброе» (Притч. 15:3). И когда его похоти обретают временную власть, он не только не оправдывает себя, но ненавидит себя и с разбитым сердцем признает свои ошибки перед Богом. Искренняя душа остерегается совершать святые обязанности холодно и машинально, боясь насмехаться над Всеведущим пустыми словами и притворным благоговением внешних позы.
Именно в таких вещах, о которых мы упомянули выше, и состоит главным образом жизненное благочестие: в делах сердечных. Увы, подавляющее большинство народа Божьего сегодня не получает никаких указаний по таким вопросам ни с кафедры, ни из религиозных журналов. Увы, что сейчас так мало что можно найти и разоблачить пустую профессию. Вместо этого номинальных христиан подбадривает идея, что, пока они ортодоксальны в своих убеждениях, выполняют свои церковные обязанности и ведут достойную жизнь, с ними все в порядке, независимо от состояния их сердец в обществе. взгляд Бога. Искреннюю душу заботит не то, сколько времени она проводит в молитве, а то, насколько реальна и искренна его молитва. Он обеспокоен духовностью своего поклонения. Таким образом, Павел сказал: «Свидетель мой Бог, которому я служу духом моим» (Рим. 1:9) – не просто внешними обрядами. Лицемерам Христос сказал: «Приближается ко Мне этот народ устами своими и чтит Меня устами своими, но сердце их далеко от Меня»; и поэтому Он добавил: «Напрасно поклоняются Мне» (Матфея 15:8-9). Ибо Он смотрит на сердце. Искренность – это добросовестность в отношении внутренней части поклонения и служения. Искренность — единственная соль, которая придаёт вкус любым жертвам: там, где её недостаёт, они оскорбляют Бога из-за нашей лицемерности.
Гулять «без обид»
Теперь мы должны перейти к третьей причине, которой апостол поддержал свою просьбу: «Чтобы вы были искренни и не соблазнительны до дня Христова». Греческое слово, переведенное здесь как «обида», означает идти, не спотыкаясь. Таким образом, поскольку «искренность» относится к честности сердца, «оскорбление» главным образом относится к внешнему поведению. Гудвин определяет этот термин как означающий «ошибки, неверные шаги, спотыкания и ушибы ног при ходьбе». Как мы можем ходить без обид? Во-первых, ходить без оскорблений — значит тщательно избегать тех путей и дел перед верующими, которые могут побудить их ко греху или которые, как мы знаем, могут стать поводом для преткновения для других или которые укрепят и укрепят нечестивцев в их развращении. То же самое слово используется таким же образом в 1 Коринфянам 10:32: «Не давайте соблазна ни Иудеям, ни язычникам, ни церкви Божией». Того, что вызвало скандал, следует старательно избегать. Мы никогда не должны своим примером приглашать других следовать за нами во зле.
Во-вторых, ходить без оскорблений — значит воздерживаться от всякого действия, которое противоречило бы свету, полученному христианином от Бога, и принципам, которые он исповедует перед другими. Примером неудачи в этом конкретном отношении является то, что Петр удалился и отделился от святых из язычников, «боясь обрезанных» (Гал. 2:12). Такое поведение было предосудительным, и Павел «противостоял ему в лицо», ибо «они ходили неправедно» (Гал. 2:14). Буквально по-гречески это означает «Они ходили не правой ногой»: их походка не соответствовала правилу, данному Богом, и поэтому не была «праведной, согласно истине Евангелия». Петр был первым, кто получил божественное откровение посредством видения с небес (Деяния 10), что он не должен считать святых из язычников нечистыми и отказываться есть с ними. Но страх перед человеком устроил сеть и заставил его идти вопреки свету, дарованному ему Богом. Тем самым он преткнул верующих из язычников – полная противоположность тому, чтобы быть без обид. Неудача Петра здесь описана как случай, который мы должны серьезно принять близко к сердцу.
В-третьих, ходить без оскорблений — это даже дальше, чем просто поддерживать непорочные разговоры и поведение перед людьми, включая непорочную совесть перед Богом. Это ясно видно из Деяний 24:16, где апостол снова использовал тот же термин: «Тем упражняюсь, чтобы иметь совесть непорочную перед Богом и людьми». Он решил, что в его поведении не должно быть ничего такого, что могло бы вызвать обвинение совести перед Богом. Совесть Павла получила больше света, чем у любого человека, жившего тогда в мире, и поэтому перед ним стояла труднейшая задача приблизиться к этому свету, и ему нужно было уделять больше внимания и усердия управлению каждым действием и его обстоятельствами. Он старался вести себя так, чтобы на совести его не осталось ни одного темного пятна, чтобы не было никакого поступка духа, обратного тому свету, который сиял в его душе, ничего, что бросало бы на нее какую-либо тень. То, что он преуспел в этом, ясно из 2 Коринфянам 1:12, а то, что он молился о том же опыте в святых, видно из нашего текста. Поэтому нам следует довольствоваться ничем иным, как этим.
Жить без обид не значит быть безгрешным, ибо это противоречило бы Иакова 3:2 и 1 Иоанна 1:8; но это значит воздерживаться от всего, что заставляет других грешить, не совершать никаких действий, противоречащих свету, который мы получили от Бога, и избегать всего, что могло бы вылиться в порочную совесть перед Ним. Это действительно высокий стандарт поведения, однако мы не должны стремиться ни к чему другому. Это высшая реализация в этой жизни, внешне приближающаяся к совершенству. Что это по благодати Божией достижимо, видно из случая с родителями Иоанна Крестителя: «Они оба были праведны пред Богом, поступая во всех заповедях и постановлениях Господних непорочно», хотя и не безгрешны (Лк. 1:6). Апостол Павел заявил: «Я жил в доброй совести пред Богом до сего дня» (Деяния 23:1). Как говорит Гудвин: «Если святой человек часто удерживается от таких грехов неделю, месяц, год, то можно и в этом состоянии немощи сохраняться всю жизнь».
 
 

21. Молитва о плодах праведности
 
 
Филиппийцам 1:11
«Чтобы вы были искренни и непорочны до дня Христова, исполнившись плодов праведности». Под «днем Христа» мы понимаем время, когда Он откроется перед всей вселенной как Царь царей и Господь господствующих, когда Он будет судить мир по правде (Деяния 17:31), «отмсти тем, кто не знают Бога и не покоряются Евангелию», и «прославляются во святых Своих» (2 Фес. 1:7-10). Для искупленных это будет день испытания и вынесения решения (Рим. 14:12; 2 Кор. 5:10) не с целью удостовериться в их оправдании, а для того, чтобы засвидетельствовать их освящение, показать, какое действие произвела на них благодать. , чтобы радикальное различие между возрожденными и невозрожденными, благословенными и проклятыми, могло быть полностью проявлено, чтобы можно было признать Христа и возвеличить его как Автора всего их благочестия, и чтобы они могли быть вознаграждены за свои добрые дела. Тогда окажется, что выдающейся характеристикой, которая отличает детей Божьих от детей противления, является личная святость, святость как характера, так и поведения, и поскольку святость имеет как отрицательную, так и положительную сторону, апостол здесь намеренно соединены воедино «без обид» и «исполняясь плодов праведности».
Это словосочетание «до дня Христова», стоящее между «без соблазна» и «исполняясь плодов праведности», принадлежит каждому из них как по грамматическому смыслу, так и по доктринальному содержанию. Из его вставки мы можем извлечь по крайней мере три вещи. Во-первых, требуется, чтобы эта отрицательная и положительная святость сохранялась непрерывно до того дня: или, другими словами, она усиливает необходимость стойкости святых до конца своего пути. Во-вторых, оно указывает на особое отношение святости к тому «дню», когда «дела всякого человека откроется» (1 Кор. 3:13) и Господь «и осветит сокровенное во тьме, и обнаруживайте сердечные намерения» (1 Кор. 4:5). В-третьих, оно дает нам мощный стимул ежечасно жить перед судилищем Христовым, чтобы «иметь дерзновение и не постыдиться пред Ним в пришествие Его» (1 Иоанна 2:28). Христос предостерегал Своих учеников от плоти, чтобы «день тот не пришел к вам неожиданно»; (Луки 21:34), и Его апостол призывал верующих ввиду этого дня «отвергнуть дела тьмы и... облечься в оружия света» (Рим. 13:12).
Практическая праведность
«Наполняясь плодами праведности». О какой праведности? Несомненно, многие из наших читателей ответят: «Вмененная праведность Христа». И все же они ошиблись. Важно признать тройное различие, которое проводит Новый Завет. Есть праведность, которую Бог сообщает Своему народу в возрождении, есть праведность, засчитываемая им в счет при оправдании, и есть праведность, совершаемая ими в их освящении. Те, кто путают эти три вещи, запутывают себя и впитывают заблуждения. "Много может действенная горячая молитва праведника" (Иак. 5:16) означает не только того, кому вменено послушание Христу, а именно того, чье сердце право и чьи пути угодны Богу. Тот, кто был оправдан, может оказаться в отступническом состоянии; пока это так, его молитвы не принесут никакой пользы (Ис. 59:2; Иакова 4:3)! Если мы хотим просить и получать от Бога, тогда мы должны «соблюдать Его заповеди» (1 Иоанна 3:22). Праведность — это правильные поступки, поступающие согласно божественному правилу, а именно, закону Господню; а соблюдение Его заповедей называется практической праведностью – праведностью, проявляющейся в нашей практике. Но так как по природе «нет праведного ни одного» (Рим. 3:10), то в нас прежде должно совершиться чудо благодати.
Как сказал Господь Иисус: «Сделайте дерево добрым и плод его добрым» (Матфея 12:33), ибо виноград не прирастает терниями, а смоковница — чертополохом. Прежде чем наше поведение станет таким, сердце должно быть исправлено. Только праведный человек произведет плоды праведности: у него внутри должен быть праведный корень, из которого они произойдут. При возрождении душе передается принцип праведности. В этом чуде благодати сердце обретает право перед Богом. При новом рождении принимается природа, «которая по Богу создана в праведности и истинной святости» (Еф. 4:24). Когда святых там призывают «одеться [как в униформу] нового человека», им предписывается жить и ходить как новым творениям во Христе. Этот принцип праведности, полученный от Бога при возрождении, эта новая и святая природа, прямо названы «творением Его, созданным во Христе Иисусе на добрые дела» (Еф. 2:10). Это цель, ради которой Он возрождает нас, чтобы наша жизнь могла прославить Его. Дерево делается хорошим, чтобы оно приносило добрый плод. «Созданы во Христе Иисусе» означает, что при новом рождении мы жизненно едины с Ним, и поскольку вера во Христа (прилипание к Нему) является первым действием духовного младенца, тогда ему вменяется Его праведность, так что он праведен перед Богом как по закону, так и по опыту.
«Если вы знаете, что Он праведен, то знаете, что всякий, делающий правду, рожден от Него» (1 Иоанна 2:29). Это подсказывает нам один из способов, по которому мы можем распознать возрожденных и отличить их от невозрожденных профессоров, а именно, по их поведению, поскольку деревья узнаются по их плодам. В отличие от «детей противления», возрожденные дети Божьи ходят в послушании Ему, ходя «путями праведности ради имени Его» (Пс. 22:3), соблюдая Его повеления и соблюдая Его постановления. Подобное порождает подобное: Бог праведник, и Он делает Своих детей такими. Как отец, как дети: если читатель внимательно вдумается в Евангелие от Иоанна 8:38-44, он увидит, как эта истина аргументируется и доказывается: Сын подобен Отцу, нечестивые принимают черты и исполняют волю своего отца, дьявол. Таким образом, возрожденные — это «деревья праведности, насаждение Господне для прославления Его» (Ис. 61:3); и Он прославляется тем, что они приносят плоды праведности. Только делатель праведности действительно рожден от Бога; поэтому тот, чей характер и поведение неправедны, не может быть праведным человеком, и святые не должны считать его таковым.
«Наполнены плодами праведности»
Итак, «плоды праведности», приносимые праведным человеком, — это те действия, которые согласуются с Законом Божьим и имеют Слово Божье в качестве правила. Праведность — это правильные поступки, и правильным может быть только то, что соответствует открытой воле Бога. Если бы Он не установил для нас определенную линию поведения, наши действия были бы либо человекоугодными, либо корыстными. Краткое изложение воли Бога поведано нам в Десяти Заповедях, а моральный закон является правилом, которому мы должны следовать. Евангельские повеления или увещевания, содержащиеся в Посланиях, представляют собой не что иное, как множество объяснений этих заповедей, примененных к различным отношениям и деталям нашей жизни. Как «грех есть преступление закона», так и праведность – это соответствие ему (1 Иоанна 3:4-7). Таким образом, плоды праведности — это те дела, которые христианин совершает согласно тому, что гарантирует и требует Слово Божье: другими словами, это дела послушания Господу. «И не предавайте членов ваших в орудия неправды греху, но предайте себя Богу, как ожившие из мертвых, и члены ваши Богу, как орудия праведности» (Рим. 6:13).
«Наполниться плодами праведности» — таков был прославляющий Бога стандарт совершенства, которого апостол желал достичь святым. Здесь мы снова поражаемся огромной разнице между его великодушием и скупостью тех, чьи мольбы столь стеснены по духу и ограничены в объеме. Ложное смирение ограничивает наши просьбы узкими рамками. Не что иное, как неверие ограничивает щедрость Божию дарованием пустяковых милостей. И оправдание нашей недостойности не является веской причиной, оправдывающей бедность наших просьб. Ни один святой никогда не осмеливался приближаться к Богу и искать у Него благословений на основании своего собственного достоинства. Самый духовный и благочестивый христианин, когда-либо живший на свете, был в большом долгу перед Богом и поэтому мог только молить о милосердии на основании Его бесконечной благодати. Павел, таким образом, не удовлетворился тем, что эти филиппийцы принесли какой-то плод, но молился, чтобы они «наполнились плодами праведности». Он не основывал свою просьбу на чем-либо, что было в их заслугах, но он видел щедрость Бога и просил соответственно. Пусть никто из нас никогда не довольствуется малой мерой благодати.
Верующий принесет «много плода»
Обильное принесение плодов праведности должно быть глубокой и ежедневной заботой каждого ребенка Божьего, ибо Его честь никогда не возносится так сильно, как тогда, когда мы этим занимаемся. Господь Иисус сказал: «Тем прославится Отец Мой, если вы принесете много плода, и будете Моими учениками» (Иоанна 15:8). Таким образом, истинно возрожденные люди могут показать реальную и радикальную разницу между собой и лицемерами. Отец прославляется не нашими словами, а содержанием и содержанием нашей повседневной жизни, когда все наши шаги и действия направляются Его Словом. «Так да светит свет ваш пред людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного»
(Матфея 5:16). Эти «добрые дела» — то же самое, что и эти «плоды праведности», и мы должны быть полностью заняты их выполнением. Мы верим, что в Своем «сиянии» Христос предупредил об опасности: нам нужно остерегаться стремления к собственной славе в таком приношении плодов. Бог дал нам Свой дух не для того, чтобы служить и возвеличивать себя. Тот, кто стремится завоевать репутацию выдающегося благочестия перед своими собратьями, поддается духу фарисейства. Божественная благодать дарована христианину не для того, чтобы возвысить его честь, а для прославления ее Подателя.
«Наполнение плодами праведности» имеет тройную силу. Во-первых, вся жизнь христианина должна приносить эти плоды. Как сердце человека есть основная часть и тело этого дерева, так и каждая сила души, каждый член тела есть ветвь. Разве до обращения не использовались все наши внутренние способности и внешние органы на службе неправедности? Если и не намеренно, то на самом деле, потому что они не были заняты служением Богу. На чем были основаны наши привязанности? Что больше всего занимало наши умы? Чем были заняты наши глаза и уши, губы и руки? Как прежде мы отдавали члены наши неправде, так и теперь мы должны отдать члены наши в рабство праведности – все, – чтобы нам исполниться таких плодов. Благочестивый человек уподобляется цветущему дереву в Псалме 1, и одним из упомянутых там плодов является распускание святых помыслов: «О законе Божием размышляет он день и ночь». Он хранит свой разум с его заповедями и обетованиями, он изучает, как лучше всего угодить Богу.
Во-вторых, христианин наполняется плодами, когда в его жизни совершаются всевозможные добрые дела. «Будьте плодоносны во всяком добром деле и возрастайте в познании Бога» (Кол. 1:10). Если верующий хочет «наполниться плодами праведности», всякая благодать должна действовать. «Приложив всякое усердие, приложите к вере вашей добродетель, к добродетели — знание, к знанию — воздержание, к воздержанию — терпение, к терпению — благочестие, к благочестию — братолюбие, а к братолюбию — любовь» (2 Пет. 1:5). -7). Христианское дерево отличается от всех других деревьев тем, что, хотя естественное дерево может быть тяжело обременено, оно приносит только один вид плодов. Но «плод духа – во всякой благости, праведности и истине» (Еф. 5:9). Апостол сказал: «Итак, как вы изобилуете во всем: верою, и словом, и познанием, и всяким усердием, и любовью к нам, смотрите, чтобы вы изобиловали и этой благодатью» (2 Кор. 8:7). ), то есть содействие нуждам бедняков стада. Он хотел, чтобы они ни в чем не нуждались. Если мы хотим насытиться плодами, то мы должны соблюдать все божественные заповеди (Пс. 119:6), не упуская ни одного долга и не оступаясь ни в одном деле благочестия, не удерживая ничего из того, что должно Господу.
В-третьих, быть наполненным плодами праведности — значит быть наполненными ими всегда. Все наше время должно быть заполнено тем или иным добрым делом: нашим призванием, отдыхом, святыми обязанностями. Человек приносит плоды как в отдыхе, так и в священных обязанностях, если его цель состоит в том, чтобы обрести больше энергии, здоровья и энтузиазма для выполнения святых обязанностей. Но если человек мудро и добросовестно распределяет свое время в соответствии со своими условиями и со святой целью, он будет наполнен плодами праведности.
Все от Бога
«Наполняясь плодами праведности через [или «через»] Иисуса Христа». Как ревновал апостол к славе своего Учителя, воздавая честь тому, кому она была достойна! Хотя эти плоды и приносят святые (а без них они не были бы святыми), однако они не происходят от них, и поэтому им нет основания хвалиться. «От Меня обретется плод твой» (Ос. 14:8). Он — оживляющая Лоза, ветвями которой мы являемся. Тем не менее, наш стих далек от учения о том, что христиане полностью пассивны в принесении плода или что они могут оправдать сравнительную бесплодность, приписывая это суверенитету Господа, объясняя это тем, что Ему не было угодно, чтобы они были более продуктивными. . Такая идея является злобным извращением благословенной истины. Сам Христос провозгласил: «Тем прославится Отец Мой, если вы принесете много плода» (Иоанна 15:8). Если мы не приносим постоянно плоды, вина полностью лежит на нас самих, и было бы ужасной и сатанинской клеветой приписывать это чему-либо в Боге. Учение пуритан сильно отличалось от такого антиномизма.
Эти плоды «от Иисуса Христа». Они созданы во Христе Иисусе (Еф. 2:10). Они проистекают из того, что мы становимся жизненно едиными с Ним при возрождении. Эти плоды возникают от Духа Иисуса Христа, обитающего в сердце. Христос — корень; новая природа — это ветвь, исходящая из Него; Святой Дух является источником энергии и плодотворным. Плоды праведности происходят от того, что человек держится праведности Господа Иисуса Христа ради своей праведности. Эти плоды развиваются по мотивам, исходящим от Христа. Когда любовь Христова принуждает нас к послушанию, когда Его благодать учит нас отвергать всякое нечестие и мирские похоти и жить трезво, праведно и благочестиво в этом нынешнем мире, когда мы осознаем, что Он искупил нас, чтобы мы были особым народом, ревностным к добрые дела, наши результирующие святые действия являются плодами праведности.
Плоды праведности проистекают из нашего роста во Христе. Апостол говорит о нашем возрастании во Христе во всем (Еф. 4:15). По мере того, как человек растет во Христе, в более тесном союзе и общении с Ним, он становится более святым. Пример Христа побуждает меня приносить плоды праведности. «Кто говорит, что пребывает в Нем, тот и сам должен поступать так, как он поступал» (1 Иоанна 2:6). Он должен быть нашим Образцом и Образцом во всем. Мы должны быть сообразны Его святому образу, и, следуя по Его стопам (1 Пет. 2:21), мы приносим плоды праведности, которые от Него. Наши действия являются плодами праведности, когда мы ожидаем принятия всех наших плодов в Иисусе Христе или когда мы ожидаем, что все они будут приняты Богом в Иисусе Христе и через него, а не так, как они исходят от нас. Таким образом, наше служение является «жертвой, угодной Богу Иисусом Христом» (1 Пет. 2:5). Наши лучшие достижения ошибочны и угодны Богу только тогда, когда они представлены во имя Христа и приправлены Его заслугами.
Плоды праведности исходят от Иисуса Христа, когда мы носим Его иго. Ключевым отрывком о принесении плода является 15-я глава Евангелия от Иоанна, и здесь, как и во всем Писании, наблюдается идеальное сочетание божественной и человеческой сторон. Если, с одной стороны, мы узнаем, что Христос есть истинная Лоза и Отец Его, Земледелец, очищающий всякую ветвь, чтобы она принесла больше плода, то, с другой стороны, Христос увещевает нас: «пребудьте во Мне, и Я в вас» (что усиливает нашу ответственность), а затем добавляет: «Как ветвь не может приносить плода сама собою, если не будет на лозе, так и вы, если не будете во Мне» (Иоанна 15:4). «Пребывать» во Христе — значит быть в ярме Ему, ходить с Ним, общаться с Ним, черпать от Него; это противоположность отходу от Него, позволению чему-то встать между нашим сердцем и Собой. «Тот, кто пребывает во мне, и я в нем, тот же приносит много плода, ибо без [отделившись от] меня вы не можете делать ничего». Предпочтителен маргинальный рендеринг, поскольку он поддерживает фигуру, используемую в контексте. Христос не подчеркивал бессилие верующего, но подчеркивал невозможность его принесения плода, если общение с Ним нарушено, подчеркивая настоятельную необходимость нашего «пребывания» в Нем или хождения с Ним.
Все должно быть сделано во «Славу Божию»
«Во славу и похвалу Божию». Этот пункт также квалифицирует первый. «Плоды праведности» — это только те, которые производятся с этой конкретной целью и замыслом. Все наши действия должны быть направлены к этой великой цели: «Итак, едите ли, или пьете ли, или что бы вы ни делали, все делайте в славу Божию» (1 Кор. 10:31). Ни удовлетворение себя, ни одобрение наших собратьев не должно быть нашим мотивом. Независимо от того, чем мы занимаемся, будь то повседневная работа или отдых, о прославлении и угождении Богу следует помнить так же четко, как и когда мы исполняем святые обязанности. Говоря о подаче милостыни, которая является одним из плодов праведности, апостол сказал: «Кто служит, пусть делает это по силе, которую дает Бог, чтобы прославился Бог во всем через Иисуса Христа» ( 1 Пет. 4:11). Именно это всегда регламентировало и отмечало нашего благословенного Искупителя. Он никогда не искал славы Себе, но постоянно имел в виду славу Своего Отца; и если мы получили Его Дух и пребываем в Нем, это действие будет характеризовать нас. Когда наши сердца пропитаны славой Божией, когда мы стремимся и обращаемся ко всему одному и тому же, тогда наши дела совершаются «в славу и похвалу Божию», и тогда они являются «плодами праведности... Иисусом Христом». "
Мы оставим наши замечания о том, чтобы быть «непреступными до дня Иисуса Христа», пока не дойдем до 1 Фессалоникийцам 3:12-13 и 5:23-24; но мы скажем несколько слов о том, чтобы «наполниться плодами праведности» в отношении того дня. Как уже говорилось ранее, Павел упомянул здесь «день Иисуса Христа», потому что наша святость имеет особое отношение к этому времени. Естественные деревья, которые долгое время приносили плоды, со временем перестают плодоносить. Но в последний день человек явится со всеми плодами, которые он принес за всю свою жизнь. Появятся нечестивцы со всеми своими плохими делами, и благочестивые люди покажутся со всеми своими добрыми делами. Таким образом, конец света называется жатвой (Матфея 13:39) и жатвой (Гал. 6:4-9). Апостол молился за этих филиппийцев, чтобы они в тот день явились «исполненными всех плодов праведности, которые от Иисуса Христа». Какой стимул для святости держать это перед собой! Эти плоды принесут честь Христа и славу Божию, и мы будем щедро вознаграждены.
 
 

22. Молитва о достойном прохождении
 
 
Колоссянам 1:9-10
Одна из главных причин, по которой Святой Дух записал так много молитв апостола, заключается в том, что святые всех последующих веков могли получить от них наставления. Предмет их прошений предполагает и обозначает следующие вещи. Во-первых, они просили для святых именно то, чего христиане во все времена должны особенно желать, ценить и стремиться к увеличению. Во-вторых, только Бог может передавать, поддерживать и продвигать такие благословения и милости. В-третьих, мы тоже должны не только просить об этих услугах, но и усердно стремиться их реализовать. Молитва никогда не была предназначена для оправдания апатии или освобождения нас от ответственности. Мы неискренни, если взываем к Богу об определенных вещах и сами ничего не делаем для их поиска и достижения. Просить больше света от Слова или более полного понимания божественной воли и не продолжать усердно исследовать Священное Писание и размышлять над его содержанием – это предосудительно.
Молитва должна регулироваться особыми потребностями
В предыдущих главах указывалось, что в каждом случае содержание молитвы апостола регулировалось конкретным случаем или состоянием каждой отдельной группы святых, за которую он молился. Это учит нас тому, что одна молитва более уместна и подходит христианину или группе христиан в одно время или при обстоятельствах, чем другая. Имея много общего, различные поместные церкви, о которых мы имеем какое-либо описание в Новом Завете, различались в нескольких отношениях: в своей благодати, испытаниях и неудачах, как и апостолы друг от друга. Хотя они были похожи в главном, они были различны в обстоятельствах. Церковь в Колоссах не была исключением. Вместо того, чтобы его члены подвергались преследованиям со стороны иудействующих, как это было с коринфянами, они оказались под угрозой развращения со стороны гностиков. Лжеучителя стремились лишить коринфян свободы во Христе, а строгие аскеты и тонкие философы старались лишить колоссян той простоты, которая есть во Христе. Указания на это можно найти в Колоссянам 2:4, 8, 18, 20-23. Поэтому Павел молился здесь больше о практическом аспекте христианской жизни.
Павел, а не насаждатель Колоссийской церкви
В Священных Писаниях нет ясных и прямых свидетельств того, что Павел когда-либо был в Колоссах, и тем более, что он основал там первое христианское собрание. Общие свидетельства древности подтверждают мнение, что Епафрас, посланный Павлом из Ефеса, был тем, кто принес Евангелие в этот город и организовал там церковь. Но этот вопрос не имеет никакого практического значения.
Хотя Павел не был основателем этой церкви, он был далеко не безразличен к ее благополучию и не делал никакой разницы между ней и теми, которые он основал лично. Те, кто обратился под руководством других, были ему так же дороги, как и его собственные обращенные. Ох, еще больше о его великодушии. О его глубокой заботе о колоссянах свидетельствует тот труд, который он потратил на написание этого послания к ним. Внимательное прочтение его содержания делает очевидным, что оно было написано с учетом определенных ошибок, широко распространенных среди церквей этой части Малой Азии. Некоторое знание — по крайней мере общее понимание — этих ошибок необходимо, чтобы правильно истолковать некоторые детали этого послания. Эти ошибки представляли собой смесь греческой философии (Кол. 2:4-8) и иудейского церемониализма (Кол. 2:16) – разновидности гностицизма, который на самом деле был греческой формой восточного мистицизма. Главной целью апостола в этом послании было утверждение превосходства христианства над всеми философиями и его независимости от особых обрядов и обычаев иудаизма.
Краткое изложение этой молитвы Томасом Скоттом
Лучшее изложение этой молитвы, которое мы встречали, дал Томас Скотт: «Он особенно просил, чтобы они были «наполнены» или «полностью наделены» познанием воли Божьей: как в отношении Его метода спасения, так и в отношении Его метода спасения. грешников и их обязанности перед Ним и перед всеми людьми как Его искупленными слугами; чтобы они могли понять значение и духовную значимость Его заповедей, а также то, как подчиняться им в различных отношениях, ситуациях и служениях, которые они занимали в церкви и в церкви. общины и для развития своих различных талантов, чтобы они могли знать, как применять общие правила к своим частным случаям, и таким образом совершать порученное каждому из них дело Христово наилучшим образом, из самых чистых побуждений и с Таким образом, они будут действовать «со всей мудростью и духовным пониманием», с проницательностью и благоразумным распознаванием времен года и возможностей, различая истинное превосходство и всю обманчивую видимость, мудро выполняя свои обязанности самым безобидным и увлекательным образом, не позволяя себе врагам любое преимущество, или потеря возможностей полезности из-за робости, или неудача в успехе из-за отсутствия осторожности и благоразумия.
«Он особенно желал этого, чтобы они могли вести себя достойно того славного и святого Господа, чьими слугами и поклонниками они были: не бесчестить Его или Его дело каким-либо непоследовательностью или непристойным поведением, но действовать как подобает людям. столь благосклонны и наставлены Богом: и чтобы их поведение было во всех отношениях угодным Ему, а плодотворность во всяком добром деле была связана с еще большим возрастанием познания Бога, славы и гармонии Его совершенства и счастливое переживание Его утешений.Апостол и его помощники молились также, чтобы колоссяне могли быть наиболее обильно укреплены во всех благодатях новой природы с энергией, соответствующей их крайним нуждам, по славной силе Божией. которым Он обращал, поддерживал и утешал верующих, чтобы они могли перенести все свои невзгоды и гонения с терпеливым смирением, постоянным постоянством, кротостью, долготерпением и радостью в Господе. В то время как среди всех испытаний они благодарили Отца Господа нашего Иисуса, Чья особая благодать позволила им принять участие в наследии, предоставленном святым в мире совершенного света, познания, святости и счастья: на расстоянии от все невежество, ошибки, грехи, искушения и скорби».
Анализ молитвы апостола
Прежде чем рассмотреть ее подробно, дадим сначала краткий анализ этой молитвы. (1) Ее адрес: Большинство авторов, по-видимому, считают эту молитву безадресной, но мы считаем это ошибкой. Правда, в начале 9-го стиха ничего не встречается, но в этом нет необходимости, поскольку в 3-м стихе апостол сказал: «Благодарим Бога и Отца Господа нашего Иисуса Христа, всегда молясь о вас». (2) Его просители: в отличие от «я» в Ефесянам 1:15 и Филиппийцам 1:9-10, это исходило от «мы» — самого Павла, Тимофея (Флп. 1:1), Епафраса (Кол. 1:7), бывших с ним (Флм. 23), и, возможно, других. (3) Его повод, или весна: «Для этого». Вероятно, святые в Колоссах послали своего служителя Епафраса узнать мнение апостола по некоторым вопросам, краткое изложение которых содержится в этой молитве. Более того, осознание их «любви в духе» к ним (Кол. 1:8) пробудило в них привязанность, которая теперь выражалась в горячих мольбах о них. (4) Его прошения: Была сделана просьба, чтобы они были разумными христианами, благочестивыми, сильными и благодарными.
Широта просьбы Павла о святых
Мы еще раз видим широту и полноту просьб, которые Павел имел обыкновение обращаться к святым. «Большие прошения», которые он распространял перед Богом, были характерной чертой всех его подходов к престолу благодати от имени народа Божьего, и нам нужно принять их близко к сердцу и подражать им. За святых в Риме он молился, чтобы Бог исполнил их «всякой радости и мира в вере», чтобы они «изобиловали надеждой» (Рим. 15:13). Для ефесян, чтобы они «исполнились всей полноты Божией» (Еф. 3:19). Для филиппийцев, чтобы «любовь их возрастала и более возрастала» и чтобы они «исполнялись плодов праведности» (Флп. 1:9, 11). Поэтому Павел молился здесь: чтобы они не просто познали волю Божию в премудрости, но «исполнились познания воли Его во всякой премудрости». Это была не простая и общая просьба о том, чтобы их поведение украшало Евангелие, а скорее о том, чтобы они «поступали достойно Господа, ко всем угодным, принося плод во всяком добром деле». Насколько отличается это великодушие апостола от той скованности духа, которая проявляется во многих наших молитвах!
Порядок этих петиций
Мы еще раз хотели бы обратить внимание читателя на огромную важность соблюдения порядка этих прошений, если он хочет правильно их понять и должным образом оценить. Обычно это лучше всего достигается, рассматривая их в обратном порядке. Мы не в состоянии «благодарить Отца» за «наследие святых во свете». В действительности, нам не хватает существенной части свидетельства того, что мы «сподоблены», чтобы быть участниками этого, если мы не проявляем «всего терпения и долготерпения с радостью», несмотря на трудности и испытания на пути. И такие благодати не будут действовать, пока мы сначала не «укрепимся всей силой согласно Его славной силе». Но это, в свою очередь, зависит от нашего «увеличения познания Бога». Однако это не будет нашим счастливым опытом, если мы не будем «поступать достойно Господа всем угодным, принося плод во всяком добром деле». И как мы можем это сделать, если сначала не исполнимся познания Его воли во всей мудрости и духовном разумении?
«По этой причине [признание их любви] и мы, с того дня, как услышали его, не перестаем молиться за вас [что является наиболее эффективным способом ответить взаимностью на христианскую привязанность] и желать [»обращаться с просьбой о вас». », «Р.В.], чтобы вы исполнились познания воли Его во всякой премудрости и духовном разумении» (Кол. 1:9). Как отмечалось выше, чтобы распознать и оценить силу этого вступительного прошения, необходимо обратить внимание на то, какое отношение оно имеет к последующим: как причина к следствию. Поскольку нам дарован «дух премудрости и откровения к познанию Его» (Еф. 1:17), чтобы просветились очи нашего разумения, чтобы мы могли познать, в чем «надежда призвания Его» "; поскольку наше «усиление Духом Его во внутреннем человеке» (Еф. 3:16) должно предшествовать вселению Христа в наши сердца верой, нашему укоренению и утверждению в любви и нашему наполнению полнотой Божией; и поскольку наша любовь должна «еще более и более возрастать в познании и всяком суждении» (Флп. 1:10), если мы хотим одобрять превосходное; так и мы должны быть «искренними и безобидными», чтобы «исполняться познания воли Его во всякой премудрости и духовном разумении», чтобы мы могли «поступать достойно Господа ко всем угодным, принося плод во всяком добром деле».
Молитва Павла о колоссянских святых
«Чтобы вы исполнились познания воли Его во всякой премудрости и духовном разумении». Не иметь таких знаний — значит быть подобен капитану корабля, отправляющемуся в долгое плавание без карты, или строителю, возводящему дом или фабрику без какого-либо архитектурного плана, которым они могли бы руководствоваться. За редкими исключениями, когда мы читаем в Посланиях о «воле Божией», имеется в виду Его открытая воля, а не Его тайная воля, Его авторитетная воля, а не Его промыслительная воля — Его воля, открытая нам в Священном Писании. Ни его разума, ни совести, ни «новой природы» недостаточно, чтобы служить христианину руководителем его путей. Только в Его Слове нам открывается авторитетная воля Бога. Только там мы имеем вседостаточного и непогрешимого наставника — светильник ногам нашим, свет нашему пути. Наполнение познанием божественной воли должно быть не только главным бременем наших ежедневных молитв, но и главным стремлением нашей жизни: получить лучшее, полное и более близкое познание того, чего требует от нас Бог. Без этого мы не сможем ни угодить, ни прославить Его, и нам не избежать бесчисленных ловушек на нашем пути.
Это постепенный процесс
Из формулировки вступительной петиции следует как минимум три вещи. Во-первых, мы по природе лишены такого знания: до возрождения нами движет только своеволие и сатанинские внушения — «мы совратили каждый на свою дорогу» (Ис. 53:6). Во-вторых, наполнение познанием воли Божией — это постепенный процесс, ибо наполнение сосуда происходит постепенно, неуклонно возрастая. То же самое и с христианином: «наставление за правилом, строка за строкой, здесь немного, там немного». В-третьих, наш долг — достичь этого состояния, однако необходимо постоянно обращаться к престолу благодати за божественной помощью. Невежество прискорбно и непростительно, однако мудрость приходит свыше, и ее нужно усердно искать. Быть «наполненным знанием своей воли» включает в себя как всеобъемлющее и обильное, так и пропорциональное знание. Здесь апостол просил о чем-то очень практическом: не о рассуждениях о божественной природе, любопытстве в божественных постановлениях, не о пытливом исследовании неисполнившихся пророчеств, а о познании воли Божией, касающейся порядка нашего повседневного хождения в этом мире. Как сказано: «Знание своего долга – лучшее знание». «Если душа будет без знания... нехорошо» (Притч. 19:2).
Ежедневное обновление нашего посвящения
Было бы серьёзнейшей ошибкой полагать, что при возрождении разум просветляется раз и навсегда, что он просветляется настолько полностью, что уже не нуждается в дальнейшем в божественной помощи. Столь же серьезной ошибкой является думать, что подчинение воли Богу при обращении было настолько полным, что святому нет необходимости ежедневно возобновлять свое посвящение Ему. Подобные заблуждения явно опровергаются молитвой Давида: «Всем сердцем моим взыскал я Тебя: не дай мне уклониться от заповедей Твоих» (Пс. 119:10). Хотя Давид полностью подчинился Господу и добился большего, чем обычно, прогресса в благочестии, тем не менее он чувствовал, что испытывает глубокую потребность в постоянном оживлении, руководстве и поддержке, чтобы он не потерял знания, которыми уже обладал, и не отступил от этого пути. на котором он вошел. Истина заключается в том, что чем больше мы познаем Божьи пути, тем больше мы осознаем нашу прискорбную склонность отклоняться от Него. С другой стороны, чем больше мы истинно ищем Бога всем сердцем, тем больше будет возрастать наш духовный свет, ибо более близким хождением с Ним мы обретаем более ясное и полное постижение Его святости; а это, в свою очередь, заставляет нас лучше осознавать свои недостатки, поскольку именно в Его свете мы видим свет.
Такое стремление к познанию воли Божией испытывает каждый здоровый святой, пока дышит эта молитва. Чем больше он узнает о воле Бога, тем больше он осознает свое невежество. И почему это так? Потому что он приобрел более широкое представление о своем долге. Поначалу христианское сознание долга состоит больше в общем, чем в его деталях, больше во внешнем хождении и внешних актах богослужения, больше в количестве, чем в качестве. Но вскоре он обнаруживает, что Бог требует от него управлять внутренним человеком и подчинить Ему свою душу. Фактически он узнает, что это основная задача, поставленная перед ним. По мере того, как верующий все больше и больше осознает широту заповеди Божьей (Пс. 119:96) и чрезвычайную духовность Его закона (Римлянам 7:14), он болезненно осознает, насколько далеко он отстает от исполнения своих обязанностей. и как, к сожалению, он потерпел неудачу в том или ином отношении. Тем не менее такое унизительное открытие свидетельствует о том, что его чувство долга возросло и что его собственная неспособность выполнить его стала для него еще более очевидной.
Хождение с Богом порождает повышенное чувство долга
Поскольку более близкое хождение с Богом порождает расширенное чувство долга, оно также приводит к более глубокому осознанию трудностей, связанных с его выполнением. Как естественный человек в юности полон сил и надежд и в своей неопытности и порывистости бросается на дела, для которых он не способен, и готов опрометчиво вступить в предприятия, о которых позже сожалеет, так и молодой христианин, пылающий любовью и рвение, пытается выполнить задачи, для которых он не приспособлен, а затем получает штраф за самонадеянные действия. Но в школе опыта он обнаруживает кое-что от своего невежества, своей слабости, непостоянства своего сердца и учится отличать естественную энергию плоти от истинной духовности. Бог дал ему познать мудрость «в сокровенной части» (Пс. 51:6), которая производит в нем самоуверенность и святой страх. Он становится более зависимым от Бога, более усердным в умерщвлении своих похотей, более смиренным в своем приближении к престолу благодати, чаще взывая: «Дай мне разумение, и я соблюду закон Твой» (Пс. 118:34).
Таким образом, младенец во Христе не продвинется далеко на христианском пути, пока не поймет, насколько идеально подходит к его случаю вступительное прошение этой молитвы. Наполниться познанием воли Божией становится его постоянно углубляющимся желанием, и это «во всей мудрости и духовном разумении». Эти добавленные слова указывают, во-первых, на тот вид знания, о котором христианин должен молиться и стремиться: не просто теоретическое, но экспериментальное знание, не просто в букве, но и в его силе, внутреннее, любящее, оперативное знание, совершаемое в душе Богом. Как мы увидели, исследуя Филиппийцам 1:9, свет необходим, чтобы направлять нашу деятельность; необходимы наставления, чтобы мы могли действовать разумно. Небесная мудрость необходима для того, чтобы любовь имела правильное представление об относительной ценности объектов и подходящее руководство в каждом случае ее проявления. Святые чувства не более являются теплом без света, чем солнечные лучи, но вызываются духовным наставлением, принятым в разум. На дитя Божье милостиво воздействует, когда оно воспринимает и понимает нечто большее, чем прежде, о характере Божьем, достаточности Христа, славных вещах, явленных в Евангелии. Такое знание этих объектов производит в нем мудрость и духовное понимание.
Вступительное прошение Павла было чем-то большим, чем просто знакомство с божественной волей; скорее, это была просьба о том, чтобы святые были приведены к более полному и приемлемому послушанию. «Познание» проницательной и авторитетной воли Бога является практическим и действенным, что подтверждается достойным хождением. Младенец во Христе имеет в своем сердце принцип послушания (божественно сообщаемая благодать и святость), но он нуждается в питании, укреплении, оживлении, просвещении, руководстве, чтобы верующий мог поступать правильно и совершать то, что назначил Бог, а не те, которые изобретены человеческой традицией или которые могут быть продиктованы естественными чувствами или личными наклонностями. Мы увидели, что это было первым в молитве из 1-й главы Послания к Ефесянам: «Чтобы Бог... дал вам дух премудрости и откровения для познания [и «познания» на полях] Его» (Еф. 1:17). . Это также было вступительным прошением к филиппийским святым: «Чтобы любовь ваша еще более и более возрастала в познании и всяком суждении» (Флп. 1:9). Таким образом, мы видим первостепенную важность этого благословения.
Душа, вдохновленная красотой божественных вещей
Эта просьба касается нежного и оперативного познания, которое увеличивается по мере того, как дитя Божье получает возможность лучше понимать божественные объекты. Чем яснее и полнее его взгляды на них, тем больше тянется к ним его сердце. Чем больше мы воспринимаем невыразимую красоту божественных вещей, тем более ощутимо они влияют на душу. Те вещи, на которые должна быть обращена любовь христианина, особенно божественные заповеди, должны быть распознаны в их истинной природе и совершенстве, прежде чем от них можно будет получить духовное наслаждение. Когда нет духовного понимания духовных вещей, не может быть от них духовного удовольствия. Мы обманываемся, если думаем, что наша любовь к заповедям Божьим возрастает, если не происходит растущего осознания их ценности. Не может быть роста духовной любви без увеличения духовного познания. Чем больше христианин знает важность и ценность Божьего правления, тем больше он будет этим заниматься. Недостатком большинства современных религий является то, что они либо пытаются возбудить эмоции сентиментальными призывами, либо призывают к проявлению любви, не показывая тех вещей, которые питают любовь и спонтанно вызывают ее.
Вера питается знанием и действует любовью. Поэтому, чем полнее и глубже будет опытное знакомство души с Богом и чем больше привязанности ее будут обращены к Нему и сосредоточены на Нем, тем больше вера и любовь произведут то послушание, которое прославляет Его. Как духовное познание Господа, как Он открывается сердцу, побуждает нас уповать на Него (Пс. 9:10), так и вера в Него, как наш страдающий Поручитель, открывает шлюзы евангельского покаяния (Зах. 12). :10), поэтому чувство нашего глубокого долга перед Ним, дух благодарности приводит к приемлемому послушанию. Чем больше мы понимаем бесконечное достоинство Бога, тем больше мы будем стремиться достойно ходить перед Ним. Чем больше мы видим Его совершенство, тем больше наши сердца согреваются к Нему. Чем более интимным и постоянным будет наше общение с Ним, тем больше мы будем наслаждаться Им и тем нежнее мы будем относиться к тому, что огорчает Его. Точно так же, чем больше мы осознаем высокое суверенитет и величие Бога, тем больше мы будем трепетать перед Его властью и подчиняться ей, и тем более усердно мы будем придерживаться единственного пути, на котором можно наслаждаться общением с Ним. — путь послушания Его благодатной воле.
В чем состоит общение с Богом
Многие сегодня имеют самое неадекватное и ошибочное представление о том, в чем состоит общение с Богом. Они считают это особой роскошью, которой можно наслаждаться лишь изредка, тогда как испытывать ее следует регулярно. Они воображают, что это известно только тогда, когда их души экстатически возвышаются от какой-то необычайно сильной проповеди, в какое-то время необычайной свободы в молитве или когда размышляют над какой-то драгоценной частью Слова. Но это скорее время, когда святой осознает, что Господь приблизился и вознес на него свет Своего лица, одарив его особым знаком любви.
Но сейчас мы имеем в виду нечто другое. Близким общением с Богом может наслаждаться не только жительница монастыря, но и домохозяйка, занимающаяся домашними делами, и ее муж, работающий за хлеб насущный. Бог милостиво общается с каждым из Своих людей, пока они выполняют свои мирские обязанности, исполняя их в послушании Ему.
Только один путь к более близкому хождению с Богом
В частности, мы имеем в виду следующие слова: «Он научит нас путям Своим, и мы пойдем стезями Его» (Ис. 2:3). Бог общается с нами только Своими путями, «путями праведности». Мы не можем ходить с Богом ни путем своеволия и самоугождения, ни широкой дорогой, протоптанной миром. Каждый шаг, который мы делаем на правильном пути – пути открытой воли Бога – должен быть шагом послушания. Но в тот момент, когда мы оставляем путь долга и забредаем на то, что Буньян называет «придорожным лугом», мы отворачиваемся от Бога и оставляем единственное место, где можно иметь общение с Ним.
Мудрость от Бога необходима на жизненном пути
«Во всякой премудрости и духовном разумении». Эти добавленные слова указывают не только на то, о каком знании христианин должен молиться, но и на то, что ему необходимо для того, чтобы использовать это знание с пользой. В наш поверхностный век знание и мудрость часто путают, однако они далеко не синонимы. В мире много ученых дураков. Часто почти неграмотные обладают более естественным интеллектом, чем средний выпускник университета. «Мудрость» — это способность правильно и хорошо использовать знания. Даже когда мы обладаем значительным знанием воли Божьей, требуется много мудрости и духовного понимания, чтобы идти по пути Его заповедей. Иногда долг христианина — увещевать заблуждающегося брата, однако он, скорее всего, принесет ему больше вреда, чем пользы, если он не будет говорить благоразумно. Всему свое время и свое время, но чтобы распознать их, необходимы здравый смысл и духовная проницательность. Требуется много благоразумия, чтобы правильно различать относительные обязанности: намеренно пренебрегать мирскими обязанностями, чтобы насладиться духовными благами, лишать свою семью вещей, в которых они остро нуждаются, чтобы более щедро отдавать на дело Господне, оставить свою жену по вечерам заниматься религиозной деятельностью, выдает отсутствие духовного понимания.
«Укажи мне путь, по которому мне идти»
Как верующему нужно молиться: «Укажи мне путь повелений Твоих» (Пс. 119:27). Его нужно научить, как исполнять каждый долг и каждую деталь поведения! Недостаточно иметь общее, поверхностное знание Слова: его необходимо претворить в жизнь, для этого необходимо духовное прозрение, чтобы мы могли видеть, когда, где и как совершать каждое действие. Некоторые мудры в общих деталях, но, к сожалению, ошибаются в отдельных деталях. Только та мудрость, которая исходит свыше, позволит нам во всех отношениях и ситуациях устроить свою жизнь по открытой воле Божией. «Вразуми меня, и я соблюду закон Твой» (Пс. 119:34, 73, 144, 169). Посмотрите, как часто Давид повторял это прошение! Часто Божьи дети оказываются перед дилеммой, когда им приходится выбирать между долгом и долгом – долгом перед Богом, перед своей семьей, перед ближними. И нужна мудрость и духовное понимание, чтобы показать им, когда следует обойтись без одного и выполнить другое, когда низшее должно уступить высшему. Необходимо наблюдать за обстоятельствами и действиями, о которых мы можем знать, когда «стоять на месте», а когда «идти вперед». Мы не должны действовать импульсивно, а руководствоваться принципами.
«Чтобы вы поступали достойно Господа всем угождая, принося плод во всяком добром деле и возрастая в познании Бога». Это второе, чего Павел просил для святых, и между ними существует неразрывная связь, ибо это не может быть осуществлено, пока не осуществится первое. Походы и дела человека определяются как по качеству, так и по количеству, Его незнанием или знанием воли Божией и мерой его мудрости и духовного разумения. Или, сформулировав это по-другому: здесь нам показано, как можно использовать такое знание. Как сказал другой человек по другому поводу, наша цель в понимании Слова Божьего состоит не в том, чтобы мы могли спорить о вопросах, а в том, чтобы упорядочить нашу беседу. Слово было дано нам не для того, чтобы проверять остроту нашего ума в споре. Оно было дано для проверки готовности нашего послушания в исполнении. То знание воли Божией, ради которого христианин должен молиться и трудиться, не состоит в том, чтобы подглядывать за постановлениями Божьими; размышляя о личных отношениях между тремя Лицами Троицы или о вечной судьбе тех, кто отрезан в младенчестве; ни теоретизировать о будущей истории этого мира под видом изучения пророчеств. Скорее, это знание состоит в том, чтобы узнать, чего Бог требует от нас и как мы можем удовлетворить эти требования.
Прогулка верующего
«Чтобы вы поступали достойно Господа». То есть Христа Господа (Луки 2:11, как всегда, за исключением двух или трех отрывков, таких как Деяния 4:29; Откровение 11:15). «Хождение» применяется в Писании к поведению или поведению людей. Оно указывает на активную, а не пассивную сторону жизни христианина. Оно выражает не только движение, но и произвольное движение, в отличие от того, чтобы его тащили или тащили. Оно подразумевает поступательное движение вперед, продвижение в святости. Это означает определение и сохранение устойчивого курса на нашем пути к небесам. «Хождение» контрастирует с сидением и лежанием, а также с бесцельным блужданием. Это соблюдение пути, который указал нам Бог. Но что значит «поступать достойно» в том смысле, в каком это следует переводить? Конечно, не по заслугам, поскольку творение не может сделать что-либо, чтобы сделать Бога своим должником или дать Ему право на вознаграждение по справедливости: «Когда вы сделаете все, что вам повелено, скажите: мы рабы бесполезные: мы сделали то, что должны были сделать» (Луки 17:10). Но ни один христианин никогда не делал всего того, что ему было повелено, а даже если бы и сделал, его усилия были бы несовершенны и неприемлемы для Бога, если бы не посредничество Искупителя.
«Достоин Агнец»
Но нам сказано: «Достоин Агнец» (Откр. 5:12). Разве это не тот же самый термин? Да, за исключением того, что оно находится в форме прилагательного. Агнец действительно достоин, бесконечно достоин, но ни одна тварь не достойна этого, даже святые ангелы, как прямо заявляет этот самый отрывок. Когда был задан вопрос: «Кто достоин открыть книгу, чтобы снять с нее печати?» нам сообщают: «И ни один человек ни на небе, ни на земле, ни под землёй не мог ни раскрыть книгу сию, ни взглянуть на неё. И я много плакал, потому что не нашлось никого достойного раскрыть и прочитать книгу». Но существует достоинство приспособленности, а также достоинство заслуженности, и здесь имеется в виду первое. Поступать достойно Господа означает вести себя так, как подобает святым, действовать в соответствии с характером Того, Чье имя мы носим и Чьими последователями мы исповедуем себя. Поступать достойно Господа — значит вести себя подобающе и согласно нашим отношениям и долгу перед Ним, вести себя как те, кто не принадлежит им. То же греческое слово переведено как «как подобает» в Римлянам 16:2 и Филиппийцам 1:27.
«Как послушные дети, не сообразующиеся с прежними похотями в неведении вашем; но, как призвавший вас свят, так и вы будьте святы во всяком разговоре [или «поведении»]» (1 Пет. 1:14). -15). Пусть ваша повседневная жизнь проявит смену хозяев. Прежде вы служили своим похотям, но это было во дни вашего неведения, когда вы были чужды Богу. Теперь, когда вы вступили под знамя Господа Иисуса и имеете «познание воли Божьей», проявите это на практике: поступайте подобающе Господу. Как? «Да будет в вас тот же ум, который был и во Христе Иисусе» (Флп. 2:5). И что это было? Разум самоотречения, скрывающий Его славу и принимающий на Него образ слуги. Ум самоуничижения – лишающий Себя «никчемной репутации». Разум добровольного подчинения и безоговорочной отдачи: «Он стал послушен даже до смерти, даже до смерти крестной». Как мы можем все это сделать? Через то, чтобы жизнь Христа воспроизводилась в нас, насколько позволяют наши меры и способности, чтобы мы могли «возрастать в Него во всем» (Еф. 4:15). Как? Сделав Его нашим Образцом. «Потому что и Христос пострадал за нас, оставив нам пример, чтобы вы следовали по стопам Его» (1 Пет. 2:21). Лишь пропорционально тому, как мы поступаем, мы сможем «поступать достойно Господа».
Постоянная занятость христианина
«Поступать достойно Господа» — это великая задача, возложенная на христианина, и к ней следует относиться со всей серьезностью, как к своей главной заботе, и к ней следует относиться с неутомимым усердием, как к делу первостепенной важности. Чтить того Благословенного, Которому мы являемся и Которому служим, вести себя так, чтобы сосвятые прославляли во мне Бога (Гал. 1:24), «во всем украшать учение Бога, Спасителя нашего» (Титу 2:10). ), должно быть моим высшим стремлением и делом, о котором никогда нельзя забывать и не откладывать в сторону. Христианин должен быть еще более искренним в стремлении утвердить себя перед Богом, чем те, кто так ревностно борется за почести этого мира, и те, кто отдает все свои силы приобретению его богатств. Мы должны постоянно заботиться о том, чтобы не навлекать позора на имя Того, Кто возлюбил нас и отдал Себя за нас. В противном случае мы не сможем возвеличивать ни Его, ни Его дело здесь, на земле. Не наши разговоры, а наше хождение больше всего содействуют Его интересам. Люди скоро забывают то, что мы говорим, но надолго запоминают поведение Христа. Действия значат больше, чем слова. Господь призвал нас из тьмы в Свой чудесный свет, чтобы мы «возвещали Его хвалу» или «добродетели».
Если мы не поступаем достойно Господа, нам не хватает доказательств нашего права на небеса. О Енохе было сказано, что «прежде своего переселения [на небо] он имел такое свидетельство, что он угодил Богу» (Евр. 11:5). Это возвращает нас к Бытию 5:24, где нам сказано, что «Енох ходил пред Богом». Этим он «угодил» Ему, и это свидетельство свидетельствовало о его вечном наследии. Только поскольку святость является нашей целью, мы имеем знак и залог того, что небеса — наша доля, ибо без святости «никто не увидит Господа» (Евр. 12:14). Только заслуги Христа дают право на наследство, но личная святость подтверждает это право для нас. Нет доброй надежды на Христа там, где нет искренних усилий прославить Его: «По тому узнаем, что познали Его, если соблюдем заповеди Его» (1 Иоанна 2:3). Только те достойны жить с Ним в будущем, кто сознательно идет с Ним здесь. После смерти мы меняем свое место, но не нашу компанию. «Они будут ходить со Мною в белом, ибо они достойны» (Откр. 3:4) – настроены и готовы сделать это. С другой стороны: «Разве не знаете, что неправедные Царства Божия не наследуют? Не обманывайтесь» (1 Кор. 6:9-10). Те, кто удовлетворяет плоть, обязательно исключаются.
«Итак, как вы приняли Христа Иисуса Господа, так и ходите в Нём» (Кол. 2:6). Если мы не уделяем предельное внимание нашему ежедневному хождению и не упорядочиваем его по открытой воле Божией, мы нарушаем тот завет, который мы торжественно заключили с Ним при нашем обращении. Именно тогда мы отреклись от всех других господ, оставили наших идолов, отдались праведным требованиям Господа и пообещали, что впредь будем любить Его всем сердцем и служить Ему всеми силами. Мы добровольно и сознательно вступили на путь послушания Ему, где мы «избираем то, что угодно» Богу, и тем самым «держимся завета Его» (Ис. 56:4). Следовательно, возвращаться к угождению себе или искать благосклонности людей или одобрения мира — это отрицание завета и сбрасывание ига Христова, которое прежде мы взяли на себя. Это практическое отрицание того, что мы не свои, а куплены дорогой ценой. Такое прискорбное отступление приведет к тому, что у нас появится совесть, которая больше не «без обид», а скорее обвиняет и осуждает нас. Тогда теряется радость спасения, свет лика Божия сокрывается от нас, тот мир, который превосходит всякое понимание, уже не является нашей долей. Вместо этого тьма и сомнения овладевают сердцем, жезл божественного наказания тяжко обрушивается на нас, наши молитвы остаются без ответа, вкус к Слову пропал.
Мы не сможем наслаждаться сознательным общением с Ним, если не поступим достойно Господа. Мы не можем чувствовать утешение от Его присутствия в каждой компании и во всех условиях. Если мы общаемся с нечестивыми, Господь огорчается и выказывает Своё недовольство. Если мы обратимся к удовольствиям этого мира за удовлетворением, Его улыбка будет скрыта от нас. Если мы потворствуем похотям плоти, Он скажет нам, как Он сказал Своему народу в древности: «Беззакония ваши разделили вас с Богом вашим» (Ис. 59:2). Тот, кто имеет заповеди Христовы и соблюдает их, доказывает свою любовь к Нему. Такому Он говорит: «Я возлюблю его и явлюсь ему». И еще: «Если кто любит Меня, тот соблюдет слова Мои; и Отец Мой возлюбит его, и Мы придем к нему и обитель у него сотворим» (Иоанна 14:21, 23).
Христианин призван к общению с Сыном Божьим, Иисусом Христом, Господом нашим (1 Кор. 1:9). Какая это неоценимая услуга! Как высоко надо его ценить, как нежно беречь! Коренная идея товарищества – это партнерство, когда один человек имеет что-то общее с другим. В дивной любви и удивительном снисхождении Господь Иисус соблаговолил сделать интересы Своего народа Своими. Это была невыразимая благодать с Его стороны, и чего она требует от нас? Несомненно, эта глубочайшая благодарность теперь должна сделать Его интерес нашим. Нам следует проявлять максимальную осмотрительность, избегая всего, что могло бы повредить Его интересам; теперь нам следует приложить все усилия, чтобы прославить честь Его имени на земле. «Любовь такая удивительная, такая божественная, требует моей любви, моей жизни, всего моего!» Что я могу воздать Господу за все Его блага, как не усердно стараться поступать достойно Его?
«Всему приятному»
«Чтобы вы поступали достойно Господа, всем угодным, принося плод во всяком добром деле» (Кол. 1:10). Уже указав на связь этого прошения и его зависимость от предыдущего и объяснив, что мы понимаем под значением «поступать достойно Господа», мы переходим теперь к следующему пункту. Эти добавленные слова «ко всем угодным» служат как для определения, так и для расширения предыдущего предложения, информируя нас о том, как нам следует поступать достойно и о всей полноте этого долга и привилегии. Мы должны молиться и стремиться поступать достойно Господа ко всем угодным не только в субботу, но и каждый день. Мы должны не просто вести себя благоговейно в доме молитвы, но и поступать достойно во внешнем мире. Наша цель и стремление должны состоять в том, чтобы утвердить себя Христу и угодить Ему не только в том, что ценится по общему согласию, и не в том, что нам приятно, но и в том, что противоречит нашей воле и ущемляет плоть. От нас не требуется ничего, кроме всеобщего и единообразного послушания. Христос умер, чтобы избавить Свой народ от проклятия закона, но не от обязанности исполнять его заповеди. Он умер не для того, чтобы освободить Свой народ от служения Богу, а для того, чтобы они могли служить Ему достойно, с миром совести и радостью сердца.
Два класса людей в мире
В мире есть только два класса людей: те, кто оскорбляет Бога, и те, кого Он уважает. Одни самоугодники, другие самоотверженцы. В этом состоит существенное различие между искренними душами и лицемерами: первые честно стараются угодить Христу и считаются Им как превосходящие земли (Пс. 16:3); последние ищут одобрения людей и живут для удовлетворения себя, и поэтому они являются для Бога «сосудом, в котором нет удовольствия» (Ос. 8:8). Нет другой альтернативы, кроме как жить, чтобы угождать себе, или жить, чтобы угождать Господу. Неважно, каковы их притязания – под каким именем они ходят, каково их вероучение, насколько высоко их уважают собратья, – если их «Богом» является их «я», они ненавистны Святому. Бог радуется тем, кто подчиняется Его воле, кто живет для Его славы, чье ежедневное хождение прославляет Его, кто плодоносен в добрых делах. Как эта простая, но различительная классификация разоблачает пустую профессию вокруг нас! Десятки тысяч называют себя именем Христа, но они не несут Его ига, не берут своего креста (принцип самоуничижения и жертвенности), не следуют Его примеру.
Если мы полностью не отдали себя Богу и искренне не стремимся угождать Ему во всем, что делаем, наше предполагаемое обращение было просто заблуждением. Если удовлетворение наших естественных желаний является нашим главным удовольствием, мы все еще находимся во грехах. Если мы сеем в плоть, то от плоти пожнем тление. Не заблуждайтесь, дорогой читатель, кем бы вы ни были. Всеведущему нельзя навязываться, и Он не примет разделенного сердца. Ни один человек не может служить двум господам. Если вы думаете, что можете умилостивить Бога, поступая благочестиво в субботу, оставаясь при этом полностью мирскими в течение недели, вы глубоко заблуждаетесь. Богу не будут служить с какими-либо ограничениями или ограничениями, но он требует от нас любить Его всем сердцем, душой и силой. Чтобы угодить Ему, мы должны избегать всего, что Он ненавидит: умерщвлять плоть, жить отдельно от мира, противостоять дьяволу. Господу не послужат тем, что нам ничего не стоит (2 Цар. 24:24).
Может ли падшее, грешное существо угодить Святому Богу?
Но возможно ли, чтобы простое земное творение, притом падшее и грешное, могло угодить великому и святому Богу? Конечно, это так. О Енохе записано, что «он угодил Богу» (Евр. 11:5). Это не следует интерпретировать так, будто Бог подвержен эмоциям; и при этом оно не должно быть лишено всякого смысла. Господь настолько бесконечно выше нас, что в человеческих отношениях невозможно найти никакой аналогии. Но чтобы помочь нашему слабому восприятию, представим себе наставника, который приложил особые усилия, обучая одного из своих учеников. Разве он не испытывает удовлетворения, когда видит его лучшим в классе? Когда родители видят, как их дети применяют на практике те наставления, которые они с такой любовью и усердием внушали им, разве они не радуются? Итак, когда мы поступаем так, как подобает Его народу, мы получаем одобрение в глазах Бога. Давид сказал: «Он избавил меня [от врагов], потому что радовался мне» (2 Цар. 22:20). Тот, кто прав на пути, — Его радость (Притч. 15:8). На самом деле это Бог одобряет дело Своих рук, высоко оценивая то, что Его Дух произвел в нас. Тем не менее, мы не пассивны, а решаем и действуем так, как Он работает в нас, как желать, так и делать по Своему благоволению.
Как существуют степени нечестия и отвратительности для Бога, так и есть степени, доставляющие Ему удовольствие. Христиан здесь учат молиться – и, следовательно, старательно и постоянно стремиться – так это «поступать достойно Господа, ко всем угодным», что включает в себя не ходить «на совет нечестивых» (Пс. 1: 1) но ходя «в законе Господнем» (Пс. 119:1). Мы должны заботиться о том, чтобы «ходить в обновленной жизни» (Рим. 6:4), «ходить верою, а не видением» (2 Кор. 5:7), «ходить в Духе» (Гал. 5). :16), «поступать в любви» (Еф. 5:2), «поступать осмотрительно» (Еф. 5:15).
Одобрено Богом
В качестве помощи при этом соблюдайте следующие правила. Во-первых, всегда будьте начеку, избегая всего, что оскорбительно для Бога, и для этого развивайте ощущение Его присутствия. Если вы ведете себя наилучшим образом в компании дорогих вам друзей, то тем более вам следует вести себя в присутствии вашего Небесного Друга! Если знание человеческих наблюдателей удерживает вас от греховных поступков, то тем более должно быть уважение к Святому! Именно это руководило Иосифом в Египте: «Как же могу я сделать это великое зло и согрешить против Бога?» (Быт. 39:9).
Во-вторых, будьте усердны в выборе того, что ценит Бог. Когда Соломон искал мудрости, чтобы он мог праведно управлять Израилем, нам говорят, что «угодно было Господу, чтобы Соломон просил об этом» (3 Царств 3:10). Чем больше наши сердца обращены к горнему, чем больше мы стремимся к славе Божьей, тем большее удовольствие Он получит от нас. В-третьих, будьте искренними в своей преданности Господу. Среди Его заповедей не должно быть никакого привередливости: нельзя выполнять одну обязанность и отказываться от другой. Вся сфера христианской жизни должна быть учением, чтобы показать себя одобренным Богом: пониманием того, что принадлежит Ему, совестью, поколебленной Его властью, чувствами, вытянутыми в благоговейном почтении, волей, покорившейся Ему. Халев был человеком, который весьма угождал Господу, и о нем записано, что «он полностью следовал Господу Богу» (Нав. 14:14). В-четвертых, размышляйте над законом Божьим день и ночь (Пс. 1:2). Сделайте своей постоянной заботой, как служить Ему и чтить Его, помня, что Ему более угодно послушание, чем ваши жертвы и добровольные приношения (1 Царств 15:22). В-пятых, сохраняйте постоянную зависимость от Господа, поскольку у вас нет собственной силы: к Нему нужно обращаться ежедневно за необходимой мудростью и силой. Часто посещайте престол благодати, чтобы «найти там благодать для помощи во время нужды» (Евр. 4:16).
Далее, если мы хотим получить одобрение Бога, ни в коем случае не достаточно «очистить внешнюю сторону чаши и блюда», хотя многие полагают, что это все, что имеет значение. «Очистите прежде то, что внутри» (Матфея 23:26) – это повеление нашего Господа. К сожалению, в наше время вырождения такая задача не просто отодвигается на второй план, а вообще не ставится. Дьявол пытается убедить людей, что они не несут ответственности за состояние своего сердца, что он не может изменить их, как не может изменить направление звезд. Такая ложь очень приятна тем, кто думает, что их нужно перенести на небеса на пуховых ложах, и мало кто их разочаровывает. Но ни одна возрожденная душа, перед которой находится Слово Божье, не поверит такой лжи. Божественное повеление ясно: «Больше всего хранимого храни сердце твое, ибо из него источники жизни» (Притч. 4:23). Это главная задача, поставленная перед нами, ибо Бог всегда смотрит на сердце, и не может быть угождения Ему, пока оно не будет оставлено без внимания. Да, горе тому, кто пренебрегает этим. Тот, кто не прилагает честных усилий, чтобы изгнать греховные мысли и злые фантазии, кто не оплакивает их присутствие, является моральным прокаженным. Кто не испытывает мук по поводу дел неверия, охлаждения своих привязанностей, порывов гордыни, тот чужд всякого дела благодати в своей душе.
«Храни сердце твое со всем усердием»
Бог не только призывает вас хранить свое сердце; Он требует, чтобы вы делали это «со всем усердием», то есть сделали это своей главной заботой и постоянной заботой. Еврейское слово «хранить» означало «охранять». Берегите свое сердце (душу, или внутреннего человека), как драгоценное сокровище, которое воры всегда готовы украсть у вас. Охраняйте его как гарнизон, в который проникнут враги, если вы не будете начеку. Ухаживайте за ним, как за садом, в котором Господь хочет освежиться (Песнь 6:2), удаляя все сорняки и сохраняя его цветы и специи благоухающими. То есть будьте усердны в умерщвлении своих похотей и в развитии своей благодати. Преданность уст твоих и труд рук твоих неприемлемы для Господа, если сердце твое неправо пред Ним. Какой муж оценит домашнее внимание своей жены, если у него будут веские основания полагать, что ее чувства отчуждены от него? Бог принимает во внимание не только суть наших действий, но и источники, из которых они происходят, мотивы, приводящие их в действие, а также способ, которым они совершаются, и их мотив. Если мы становимся вялыми и небрежными в любом из этих отношений, это показывает, что наша любовь остыла и что мы устали от Бога.
Бог взвешивает наш дух
Тот, с кем нам приходится иметь дело, «есть Бог знания, и дела у Него взвешиваются» (1 Цар. 2:3) на весах праведности и истины; все, что «находится недостающим» (Дан. 5:27) или недостающее, отвергается Им. «Все пути человека чисты в его глазах, но Господь взвешивает дух» (Притч. 16:2), т. е. то, что стоит за действиями, что окрашивает их, а также побуждает их. Самолюбие может ослепить наше суждение и сделать нас пристрастными в собственном деле, но мы не можем обмануть Всеведущего. Бог подвергает испытанию и стандарту святости не только наши действия, но и настроение нашего духа, которое их вдохновляло. «Праведный Бог испытывает сердца и внутренности» (Пс. 7:9), то есть внутренние начала, из которых исходит наше поведение. Он внимательно изучает наши привязанности и мотивы, искренни мы или нет. Господь Бог есть «размышляющий сердце» (Притч. 24:12), наблюдающий все его побуждения: Ему открыты самые сокровенные намерения его. Он чувствует, вносите ли вы свой вклад в Его дело с радостью или неохотно. Он знает, сделаны ли ваши дары бедным для того, чтобы люди увидели их и восхищались ими, или же они проистекают из бескорыстной благотворительности. Он знает, являются ли ваши проявления доброжелательности и любви к братьям притворными или искренними.
Поскольку Господь смотрит и размышляет над сердцем, не следует ли и нам поступить так же? Поскольку вопросы жизни исходят из сердца, не следует ли нам сделать это нашей главной заботой и заботой? Из сердца человека исходят все зло, упомянутое Господом нашим в Евангелии от Марка 7:21-22. Но также верно и то, что из сердца исходит плод, описанный в Галатам 5:22-23. «Добрый человек из доброго сокровища сердца выносит доброе» (Матфея 12:35), но добрый человек не сделает этого, если он не будет усердно противиться своей внутренней испорченности, не будет заботиться и питать свои благодати.
Если мы хотим поступать достойно Господа «ко всему угодному», нам нужно часто «исследовать и испытывать пути свои» (Плач. 3:40), измерять свой духовный пульс и проверять, все ли в порядке внутри. Мы должны прислушаться к этому наставлению: «Бойся, и не согрешай: беседуй с сердцем твоим на одре твоем и умолкни» (Пс. 4:4), чтобы мы могли удостовериться в своем духовном состоянии. Мы должны ежедневно соблюдать эту заповедь: «Дети, берегитесь от идолов» (1 Иоанна 5:21), чтобы в наших привязанностях чему-либо не было позволено занять то место, которое принадлежит только Христу. Мы должны постоянно анализировать свои мотивы и подвергать сомнению свои цели и намерения, поскольку они имеют наибольшее значение для Бога. Мы должны «очистить себя от всякой скверны плоти и духа» (2 Кор. 7:1).
Большой недостаток
Увы, как прискорбно были смягчены стандарты! Как мало сейчас слышно, даже в центрах ортодоксии, о том, чтобы «поступать достойно Господа, всем угодным»! Как очень немногие сегодня осведомлены о том, что Бог требует от них хранить свои сердца со всем усердием и совершать свое собственное спасение со страхом и трепетом. Не скажет ли Господь многим неверным людям, стоящим за современной кафедрой: «Вы не говорили о Мне того, что правильно» (Иов 42:7)? Неудивительно, что церкви находятся на таком низком уровне духовности. Но неудачи тех, кто стоит за кафедрой, не оправдывают тех, кто стоит на скамье. У человека по-прежнему есть доступ к Слову Божьему, и даже если на земле не осталось никого, кто бы уважал его, он несет ответственность за то, чтобы его возвышенные и требовательные учения регулировали его.
Читатель-христианин, независимо от того, делают или не делают другие, следите за тем, чтобы вы превратили Послание к Колоссянам 1:10 в ежедневную молитву и стремились претворить его в жизнь во славу Божию и для своего собственного блага. Если ты небрежно относишься к своему хождению и безразличен к тому, приятно или неугодно Господу состояние твоего сердца, то Его ухо будет закрыто для твоих молитв! В Священном Писании ясно говорится об этом факте: «Все, чего ни попросим, получим от Него, потому что соблюдаем заповеди Его и делаем благоугодное в очах Его» (1 Иоанна 3:22). Это нельзя назвать «законническим», поскольку это слова Святого Духа. Это происходит не потому, что наше послушание в чем-то заслуживает похвалы, а потому, что таков порядок вещей, установленный божественной святостью. Бог установил неразрывную связь между приемлемостью нашего поведения и приемлемостью наших просьб. Если мы хотим иметь Его ухо, мы должны внимать Его голосу. Мы не можем ожидать, что Бог исполнит наши просьбы, игнорируя то, что Он требует от нас. Это не значит, что наше послушание снискает расположение Бога; но это необходимое дополнение к получению нами милостей от Его руки. Мы должны радоваться Господу, если хотим, чтобы Он исполнил желания нашего сердца (Пс. 36:4).
Соблюдение Его заповедей
Поскольку запреты всегда подразумевают выполнение своих противоположностей: «Не убий» (Исх. 20:13) означает, что человек должен использовать все законные средства для сохранения жизни, а «Не прелюбодействуй» (Исх. 20:14). ) обязывает человека жить целомудренно — поэтому каждая положительная заповедь доказывает свою отрицательную. 1 Иоанна 3:22 также подразумевает, что мы не получим от Бога того, о чем просим Его, если не соблюдаем Его заповеди и не делаем того, что угодно в Его глазах. Если в этом вопросе остается какая-либо неопределенность, то Притчи 28:9 сразу ее устраняют: «Кто отвратит ухо свое от слышания закона, для того и молитва его будет мерзостью». Бог установил неразрывную связь между исполнением долга и пользованием привилегиями. Псалом 65:18 еще более проницателен, еще раз показывая, чего Бог требует как внутри, так и снаружи: «Если я увижу беззаконие в сердце моем, Господь не услышит меня». Если я допускаю и тайно поощряю какой-либо грех, хотя и не совершаю его, если я отношусь к нему благосклонно или даже смягчаю или оправдываю его, Его ухо закрывается против меня. Неоплаканные и неисповеданные грехи мешают получить ответ на многие молитвы. Святой не закроет глаза на грех. Сперджен сказал: «Если бы Бог принял нашу молитву, в то время как мы наслаждаемся грехом, это сделало бы Его Богом лицемеров».
Развитие веры
Если мы хотим «поступать достойно Господа всем угодным», мы должны быть очень внимательны к развитию веры, ибо «без веры невозможно угодить Ему» (Евр. 11:6). Чем более полно и постоянно мы доверяемся Ему, чем больше мы ходим верой, тем больше Господь будет радоваться нам. Богу приятно, когда мы цепляемся за Него во тьме, ожидаем от Него исполнения Его обещаний, рассчитываем на Его любящую доброту. Но Он недоволен, когда мы сомневаемся в Его Слове или подозреваем в Его любви. Вера в Бога, в Его заповеди, в Его обещания — это великий и отличительный принцип, который должен определять все наше поведение.
«Итак будем чрез Него приносить Богу жертву хвалы постоянно... славя имя Его. А благотворения и общения не забывайте, ибо такие жертвы благоугодны Богу» (Евр. 13:15-16). . Тогда давайте не будем отставать в их предложении. Бог любит слушать песни Своих детей. «Сладким псалмопевцем Израилевым» Он назвал Давида (2 Цар. 23:1). «Прославляющий Меня прославляет» (Пс. 50:23). Хвала — это превознесение имени Божьего, провозглашение Его превосходства, провозглашение Его славы, поклонение Его благости, открытие коробки с нашим миром; поэтому для Него это «потное благоухание», «...возвеличи его благодарением. И это угодит Господу лучше вола» (Пс. 69:30-31). Каким утешением это было для того, кто не мог принести Ему дорогое приношение! Давайте чаще заниматься этим восхитительным упражнением хвалы и поступать как духовные жаворонки.
Наше поведение и отношения с другими
Но не только в преданной стороне нашей жизни мы можем доставлять радость Богу. Совсем иным является учение Его Слова. Господь обращает внимание не только на наше отношение и действия по отношению к Нему, но также на наше поведение и отношения с ближними. Мы можем угодить Ему – и это должно быть нашей усердной целью – в магазине, дома, на фабрике, в офисе. «Неверные весы — мерзость пред Господом, а правильный вес — радость Ему» (Притч. 11:1). Под этим словом «баланс» мы должны понимать все меры и веса, описания предметов и прибыли от них. Подобный аят следует тщательно обдумать и постоянно держать в уме всем, кто занимается каким-либо видом бизнеса, будь то работодатели или наемные работники, взвешивая все свои слова и дела. Искажать товар, завышать цену или намеренно обманывать покупателя — тяжкий грех. Хотя это может ускользнуть от внимания людей, оно записано против нас Святым, и нам придется дорого заплатить за это. Напротив, быть справедливым и честным в нашей торговле угодно Богу: «Прямые в пути своем — благоволят Ему» (Прит. 11:20).
Бог отказывается от почитания несправедливых
Бог не только обращает внимание и записывает грехи тех, кто виновен в несправедливых и мошеннических действиях, но Он также отвергает их лицемерное почтение. Божественного Судью нельзя подкупить, и Его нельзя обмануть благочестивым поведением тех, кто причиняет вред своим собратьям. Те, кто перемалывает лица бедных в течение недели, а также те, кто не в состоянии обеспечить справедливый дневной труд за справедливую оплату, лишь насмехаются над Господом, когда поют Ему хвалу и приносят пожертвования на Его дело в субботу. «Жертва нечестивого — мерзость пред Господом, а молитва праведного — радость Ему» (Притч. 15:8). Внешние акты поклонения тех, чьи деловые отношения коррумпированы, являются оскорблением Всевышнего, и священный долг пастырей – объявить об этом. «Кто отвратит ухо свое от слышания закона [который предписывает любить ближнего своего, как самого себя], у того даже молитва будет мерзостью» (Притч. 28:9). Мы только обманываем себя, если воображаем, что Бог слушает наши просьбы, в то время как наша повседневная жизнь предает нашу преданность. С другой стороны, «праведный Господь любит правду; лице Его [благосклонно] смотрит на праведных» (Пс. 11:7). Все, что мы делаем, либо нравится, либо неугодно Богу.
Поступать достойно – значит вести себя подобающе, поступать согласно Имени, которое мы носим, жить как те, кто не принадлежит им. Поступать «достойно Господа всем угодным» — значит быть единообразным и всеобщим послушанием, не предпринимать ни шага без санкции Слова Божьего, ища Его одобрения и чести во всех сферах и аспектах нашей жизни. «Приносить плод во всяком добром деле» — это дальнейшее развитие той же мысли, вновь показывающее, насколько высок и свят тот стандарт, к которому мы должны постоянно стремиться. Благодать не враг добрым делам; он является их покровителем и помощником. Совершенно напрасно для нас говорить и воспевать чудеса божественной благодати, если мы не демонстрируем явно ее прекрасные плоды. Благодать – это принцип действия, духовная энергия, которая побуждает своего обладателя проявлять активность в добрых делах и делает его плодотворной ветвью Лозы. Именно пустой профессор рассматривается как бесплодное дерево, обременитель земли. Чудом возрождения Бог делает Свой народ «добрыми деревьями», и они приносят «добрые плоды». Их привилегия и обязанность — «приносить плод во всяком добром деле», и для этого они должны постоянно стараться «поступать достойно Господа, ко всем угодным».
Святые Божии приносят плод в добрых делах
Святые — это «деревья праведности» (Ис. 61:3), насаждение Господне, а их благодать и добрые дела — их плоды. В умах некоторых существует тенденция приписывать всю славу небесному Земледельцу и фактически сводить христианина к автомату. Мы должны различать того, кто производит плод, и того, кто приносит плод. Мы сначала соделались Господом деревом, а потом получаем от Него благодать, а потом по благодати сами действительно приносим плод. Мы действительно должны с благодарностью признать истинность слов нашего Господа: «От Меня обретен плод твой» (Ос. 14:8). Но, свободно признавая, что все происходит по Его рукоположению и милостивому дарованию, мы не должны упускать из виду тот факт, что даже здесь Сам Бог называет это «твоим плодом». Поскольку оно исходит от Него, это не меняет того факта, что оно также является результатом нашего сотрудничества. Хотя есть многие, кто придает человеку слишком много внимания, есть и другие, которые придают ему слишком мало внимания – меньше, чем Писание, – отвергая его моральную свободу действий. Мы должны быть осторожны, чтобы не слишком заострить внимание на фигуре «ветви»: ветвь дерева не имеет ни разумности, ни духовности, ни ответственности; у христианина есть все три. Бог не производит плод независимо от нас. Мы больше, чем трубы, по которым течет Его энергия.
Сам факт того, что Павел здесь молится о том, чтобы святые могли быть «плодоносными», ясно подразумевает две вещи: они не могли бы быть плодоносными без Божьей помощи; быть таковыми было их привилегией и долгом. Мы насмехаемся над Богом, если сами не будем усердно стремиться к тем духовным расширениям, о которых мы молим Его. Мы бесчестим Его, если думаем, что сможем достичь этого своими силами. Когда Бог обновил человека, Он не обращается с ним впредь как с механическим существом; скорее Он сообщает ему милостивую готовность действовать и побуждает его к действию; тогда святой действительно творит добрые дела. Принося плод, мы не пассивны, а активны. Не плод, привязанный к нам, а плод, растущий из нас, показывает, что мы привиты ко Христу. Если бы личная и практическая святость верующего не была истечением его обновленного сердца, тогда это не было бы доказательством (как есть), того, что духовная жизнь была передана его душе. Возможно, свидетельством того, что плоды и добрые дела, которые я приношу, в каком-то смысле являются моими, является то, что я неудовлетворен и скорблю о них. Я сожалею, что моя любовь непостоянна, мое рвение непостоянно, мои лучшие выступления несовершенны; если бы они были плодами и делами Божьими, независимыми от меня, они были бы совершенны.
Святые будут ходить в обновленной жизни
Когда Бог в Своей суверенной милости передает человеку благодать, это делается с целью подготовить его к лучшему исполнению своих обязанностей. Другими словами, дана благодать, чтобы оживить и привести в действие все способности его души. И что Он делает, то и нам совершать (Флп. 2:12-13). Дав жизнь Своему народу, Он требует, чтобы они ходили в обновленной жизни. Даровав им веру, Он ожидает, что эта вера будет активно совершать добрые дела. Или, следуя порядку этой молитвы, если мы «исполнились познания воли Его во всякой премудрости и духовном разумении», то это для того, чтобы «поступать достойно Господа ко всякому угождению, принося плод во всяком добре». работа." Эти последние слова выражают одновременно разнообразие и изобилие. Это плодотворность не только одного вида, но и всякого рода. Господь Иисус сказал: «Тем прославится Отец Мой, если вы принесете много плода» (Иоанна 15:8). Увы, что любой из Его детей должен быть доволен, если их можно просто убедить в том, что они приносят небольшой плод, и тем самым убедиться, что они принадлежат Его семье, - придавая больше значения собственному миру, чем прославлению Его. Неудивительно, что их уверенность настолько слаба.
Хорошие плоды включают в себя и вызывают святые чувства
Это слово Христа: «Тем прославится Отец Мой, если вы принесете много плода» дает дальнейшее подтверждение тому, что мы указали выше. В самом прямом смысле это плод святых: «приносите». Хотя плод действительно приходит благодаря божественной энергии, тем не менее, это происходит благодаря их собственной деятельности. Но наблюдайте также и восхищайтесь строгой точностью Писания. Здесь не говорится, что «вы приносите много плода», поскольку Бог является одновременно и первоначальной, и действенной Причиной плода. Обратите внимание на прекрасную гармонию двух стихов: «Поступайте достойно Господа, всем угодным, принося плод во всяком добром деле»; «Тем прославится Отец Мой, если вы принесете много плода». Поступая так, вы демонстрируете силу и реальность Его преображающей благодати, демонстрируете черты Его образа, отражаете красоту Его святости. «Много плода» предполагает и включает в себя проявление всех святых чувств: не просто некоторые дела святости, но проявление всякой благодати во всем разнообразии своих действий, не только внутренних, но и внешних, стараясь изобиловать ими, и это не скачкообразно и только на сезон, а стойко. Пока мы остаемся на земле, мы должны «приносить плод в терпении» (Лк. 8:15), пребывая в нем.
«Будьте плодоносны во всяком добром деле и возрастайте в познании Бога» (Кол. 1:10). Обратите внимание, что эти две вещи не разделены точкой с запятой, а связаны между собой знаком «и», причем последнее тесно связано с первым и зависит от него. «Возрастание в познании Бога» — это награда за то, что «поступаете достойно Господа всем угодным, принося плод во всяком добром деле». Или, если некоторые из наших читателей предпочитают это выражение, то это результат его, хотя им не следует возражать против первого, когда само Писание заявляет, что «соблюдение их [Божественных постановлений] — великая награда» (Пс. 19). :11), значительная часть которого состоит в растущем знакомстве с Господом и более глубоком наслаждении Им. Наш Спаситель сказал: «Я свет миру: идущий за Мною не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни» (Иоанна 8:12). Что значит следовать за Христом, если не подчиняться Его власти, практиковать Его заповеди и хранить перед собой Его пример? Тот, кто это сделает, не проиграет, а выиграет. Он будет избавлен от силы и страданий греха и станет обладателем духовной мудрости, проницательности, святости и счастья: одним словом, он будет наслаждаться светом лица Божьего. Таким образом, последствием искреннего стремления угождать Господу и прославлять Его, принося много плодов, будет увеличение нашего экспериментального познания Бога.
Увеличение познания Бога
Здесь говорится не просто об увеличении «познания», но об «увеличении познания Бога», а это совершенно другое дело. Это своего рода знание, которое мудрецам мира сего не нравится; это то, что совершенно незнакомо людям с пустой профессией. Есть много тех, кто усердно «исследует Библию» и усердно читает определенный класс разъяснительных и богословских работ — работ, которые объясняют прообразы, пророчества и доктрины, но не содержат ничего или почти ничего, что исследовало бы сердце и удаляло плотское — и они становятся совершенно научены букве Писания и интеллектуальному пониманию его содержания, но не имеют личного, спасающего или преобразующего познания Бога. Просто теоретическое познание Бога не имеет действенного влияния на душу и не оказывает никакой полезной силы на повседневную жизнь человека. Ничто, кроме жизненно важного познания Бога, не приведет к первому, и только практическое познание Его обеспечит второе. Жизненно важное и спасительное познание Бога – это Его личное откровение Себя душе в оживляющей силе, благодаря которому Он становится впечатляющей, но благословенной реальностью. Всякая неопределенность относительно того, есть ли Он и что Он такое, теперь подошла к концу. Это откровение Бога порождает в душе стремление к Нему, стремление узнать Его больше, стремление более полно сообразоваться с Ним.
В нашем тексте говорится не столько об увеличении витального или даже преданного познания Бога, сколько о том, к чему это приводит, что, за неимением лучшего термина, мы называем практическим познанием Бога. Отрывок перед нами в Послании к Колоссянам 1:10 очень похож на слова Христа: «Кто хочет творить волю свою, тот узнает учение» (Иоанна 7:17). Поскольку христианин серьезно относится к тому, чтобы поступать подобающе Господу, и усердно совершая добрые дела, он на практическом опыте обнаруживает мудрость и доброту Бога, установившего для него такое правило, по которому он должен ходить. Он получает личное доказательство «той доброй, приемлемой и совершенной воли Божией» (Рим. 12:2), вступает в более близкое и устойчивое общение с Ним и обеспечивает более глубокое понимание Его совершенства. «Тогда мы узнаем, если постараемся познать Господа» (Ос. 6:3). Это и назначенный путь и средство для такого достижения. Если мы выполним предписанный долг, мы получим обещанное благословение; если мы идем по пути послушания, мы будем вознаграждены возрастающим и удовлетворяющим душу знанием превосходства нашего Учителя.
Школа Христа
Это знание не может быть приобретено искусством или преподано нам людьми, даже самыми способными «учителями Библии». Этому можно научиться нигде, кроме как в школе Христа, применяя Его заповеди и принося плод во всяком добром деле. Тем не менее, это увеличение познания Бога не следует автоматически за нашими добрыми делами, а только тогда, когда мы ищем Самого Бога – вопрос первого момента, хотя часто упускаемый из виду. Как были люди, которые следовали за Христом во дни Его плоти ради хлебов и рыб или потому, что они стремились стать свидетелями Его чудес, а не потому, что их сердца были обращены к Нему, так и сегодня в религиозном мире есть такие, кто активно действует. в различных видах добрых дел, но совершают их не из любви или благодарности Христу. Добрые дела христианина должны совершаться не только верой, действующей любовью, но целью его совершения должна быть слава Божия. Это должно быть нашим главным намерением и целью во всех обязанностях и таинствах – в чтении Слова или слушании его проповеди, в молитве и в каждом акте послушания: не отдыхать в добрых делах, а узнавать больше о Боге в них. , через них и от них.
Величайшая потребность и искреннее стремление каждой возрожденной души — возрастать в познании Бога. Однако большинство из них медленно находят способ реализации своего стремления. Слишком многие отворачиваются от простого и практичного, чтобы сбить себя с толку тем, что является мистическим и загадочным. Даже младенцу во Христе должно быть очевидно, что, если он оставляет пути праведности, он оставляет Самого Бога. Чтобы лучше узнать Бога, мы должны больше прилепиться к Нему, приблизиться к Нему. Общение с Богом возможно только на пути святости. Предыдущие пункты Послания к Колоссянам 1:10 показывают, что требуется от нас, чтобы углубляться в познании Бога. Если мы усердны и ревностны в стремлении поступать достойно Господа и во всем угождать Ему, принося плоды во всяком добром деле, то результатом будет более близкое общение с Ним, лучшее знакомство с Его характером, экспериментальное осознание что Его заповеди «не тяжки», ежедневные доказательства Его нежного терпения к нашим немощам и более полное открытие Себя нам. «Кто имеет заповеди Мои и соблюдает их, тот любит Меня... и Я возлюблю его, и откроюсь ему» (Иоанна 14:21). Бог проявляет Свою радость по отношению к тем, кто радуется Ему.
Это увеличение практического познания Бога является скорее интенсивным, чем экстенсивным: иными словами, оно не увеличивает наш запас информации о Нем, а приводит к более экспериментальному знакомству и сильному воздействию того, что уже известно о Нем. . Оно состоит не в дальнейших открытиях совершенств Божиих, а в более живом их понимании. По мере того как христианин искренне стремится идти с Ним Его путями, он все больше знакомится с Божьей благодатью, вдохновляющей его, Его силой в поддержке, Его верностью в обновлении, Его милостью в восстановлении, Его мудростью в замыслах и Его любовью в назначении. путь, в котором можно найти такое удовольствие и чьи пути полны мира. Это действительно практичные и полезные знания. Чем больше мы узнаем о Боге таким образом, тем больше мы будем любить Его, доверять Ему, молиться Ему, полагаться на Него. Но такие знания не приобретаются за один день и не достигаются полностью за несколько коротких лет. Мы врастаем в него постепенно, понемногу, пользуясь как Божественными заповедями и обетованиями, так и из желания угодить и прославить Его, и с намерением приобщиться к Нему.
 
 

23. Молитва о долготерпении
 
 
Колоссянам 1:11-12
«Укрепился всемогуществом славы Своей, на всякое долготерпение и долготерпение с радостью» (Кол. 1:11). Это третье прошение молитвы, и мы начнем наши замечания по нему с указания на его связь с предшествующими ему стихами, особенно с 10-м стихом. жизни, стих 11 более определенно имеет в виду ее пассивную сторону. Или, выражаясь по-другому, в то время как первое предполагает использование сообщаемой благодати посредством действий, это учит нас, как улучшить эту благодать посредством страдания. И разве не именно в этом обычно порядке божественное провидение дает святому возможность выполнить каждую из этих обязанностей? Когда христианин молод и силен, его благодати, выражающиеся в совершении добрых дел, получают полную возможность. Но по мере того, как природная сила и юношеское рвение угасают, а испытания и немощи возрастают, появляется призыв к проявлению другого набора благодатей, а именно терпения и долготерпения. Даже в старости, или даже лежа на одре болезни и беспомощности, христианин поступает достойно Господа всем угождающим, если смиренно несет назначенный ему жребий и не ропщет. И несомненно, он приносит плод во славу Божию, если с радостью переносит испытания и «долготерпелив с радостью».
Последствия «хождения достойного Господа»
Но мы можем проследить еще более тесную связь между этими двумя стихами. Если по благодати дитя Божье сможет поступать достойно Господа, угождая Ему и принося плод во всяком добром деле, какие обязательно будут последствия? Он не только увеличит практическое познание Бога, но и навлечет на себя ненависть своих собратьев. Чем ближе он будет придерживаться установленных перед ним стандартов, чем более добросовестно он будет следовать за Господом, тем больше он будет разжигать вражду плоти, мира и дьявола. Чем больше он старается отречься от себя и быть преданным Христу, тем большее сопротивление он встретит, особенно со стороны тех, кто исповедует, но не обладает, кто никого не ненавидит так сильно, как тех, чья бескомпромиссная строгость разоблачает и осуждает их тщеславные притязания. Да, юный христианин, ты должен быть к этому полностью готов и не ожидать ничего другого. Чем ближе вы идете со Христом, тем больше вас будут преследовать. И чего требует от нас такое противодействие, такая ненависть, такое преследование и скорбь? Что позволит нам устоять на своем и не позволит нам спустить знамя? Что, как не «укрепиться всеми силами, по славной силе Своей, ко всякому долготерпению и долготерпению с радостью»?
Познание Бога через послушание Его заповедям
Наконец, еще более тесную связь можно увидеть, если связать заключительную часть стиха 10 с тем, что следует в стихе 11: «возрастая в познании Бога, укрепляясь всякою крепостью, по славной силе Его, ко всякому долготерпению и долготерпению с радостью». ." Это станет тем более очевидным, если мы примем во внимание особый вид «познания Бога», о котором здесь говорится: не тот, который достигается богословскими исследованиями и рассуждениями или даже медитативными молитвами, а скорее тот, который достигается через послушание Его заповедям. Греческий порядок — «умножаются в познании Бога: укрепляясь всеми силами» — делает это еще яснее: последнее следует за первым. Тем, кто приучил себя соблюдать Божьи заповеди, будет гораздо легче, чем другим, подчиняться Его провиденциальной воле. Те, кто жил, чтобы угождать Богу, а не себе, меньше всех склонны спотыкаться о скорбях и последними впадают в отчаяние под ними. Ревностные в добрых делах сохранят душу свою терпеливой в невзгодах и с радостью перенесут, когда враг свирепствует на них.
Мы проиграем, если не обратим самого пристального внимания на порядок прошений в молитвах апостола и на отношение одного прошения к другому; ибо мы не только не осознаем их реального значения, но и упускаем ценные уроки для нашей духовной жизни. Те, кто бегло просматривает их вместо того, чтобы долго медитировать, грабят собственные души. Многие христиане жалуются на недостаток «терпения» в скорбях. Они должны быть поражены, если не ошеломлены, взвешивая это выражение: «долготерпение с радостью». Однако как немногие из них осознают причину, по которой они чужды такому опыту. Эта причина здесь ясно раскрывается: она происходит от того, что они так мало «укрепились всеми силами согласно Его славной силе». А это, в свою очередь, потому, что они так мало «умножились» в «познании Бога», т. е. в этом личном испытании благости, приемлемости и совершенства воли Божией (Рим. 12:1). , который достигается через послушное хождение с Ним, стремление угождать Ему во всем и «приносить плод во всяком добром деле». Неудачи в практической стороне нашей христианской жизни объясняют, почему наш «опыт» так неудовлетворителен.
«Укрепился во всей силе, по славной силе Своей, на всякое долготерпение и долготерпение с радостью» (Кол. 1:11). Некоторым нашим читателям покажется, что мы растягиваем эту серию до утомительной длины, но другие будут благодарны, если найдут в них что-то более полезное, чем краткие и поверхностные обобщения, которые характеризуют большую часть религиозной литературы наших дней. Наша цель в них — не только дать простое объяснение рассматриваемых нами отрывков, но и воспитать дух преданности и предоставить то, что будет иметь практическое применение в повседневной жизни христианина. Возьмите этот стих в качестве примера. Действительно важно, чтобы читатель получил правильное представление об используемых в нем терминах, но ему нужно гораздо больше. Дать полное и ясное определение того, что такое «терпение», а затем увещевать того, кто находится в крайне трудных обстоятельствах, проявить эту благодать, вряд ли принесет реальную пользу. Сказать ему, чтобы он молился об увеличении этого дохода, значит сказать не что иное, как то, что он уже знает. Но указать, как в нас вырабатывается и увеличивается терпение, каковы средства для его развития и что мешает, короче говоря, чего требует от нас Бог, чтобы увеличить его рост, - будет, конечно, более уместным. .
О чем молится апостол
Во-первых, апостол молится о том, чтобы святые «укрепились всякою силой по славной силе Его». Такие формулировки подразумевают, что он просил здесь не об обычной силе, а скорее о необычной «славной силе» для конкретной поставленной задачи. Его язык утверждает, что он имел в виду проявление благодати, более трудное, чем любое другое, такое, от которого наши конституции настолько далеки, что мы должны проявить больше, чем обычное усердие и усердие, в престоле милости для получения этого крайне необходимого снабжения. . Каждое действие благодати, совершаемое нами, должно предшествовать действию божественной силы, чтобы привести ее в действие. Как «дело веры» «с силой» (2 Фес. 1:11), так и дело веры по перенесению скорбей требует божественного укрепления души; и чтобы проявить «всякое долготерпение и долготерпение с радостью», необходимо, чтобы мы были «укреплены всеми силами, согласно славной силе Его».
Быть «укрепленным всеми силами» означает быть сильно укрепленным, получить достаточно благодати для поставленной цели. Это означает духовную энергию, пропорциональную всему, что необходимо, со всем, что может понадобиться верующему, чтобы дать ему возможность выполнять свой долг и вести себя так, чтобы это было угодно и прославляло Бога. «По славной силе Своей» подразумевает как ее превосходство, так и достаточность. Слава Божьей силы наиболее видна, когда она проявляется как побеждающая сила, когда ей сопутствует победа, как, например, когда мы читаем, что «Христос воскрес из мертвых славою Отца» (Рим. 6:4). Таким образом, апостол противопоставляет нашей крайней слабости «всемогущество» божественной благодати и «славную силу Свою» против нашей греховной развращенности. Особое применение этой силы должно было быть «на всякое терпение», то есть достаточное для того, чтобы вынести все испытания; а «долготерпение» было бы терпением, доведенным до предела; "с радостью" означает не только претерпевать испытания без ропота, но делать это с радостью, всегда радуясь в Господе. Таким образом, это третье прошение было о даровании благодати, которая позволила бы святым переносить все испытания с кротким смирением, настойчивым постоянством и жизнерадостностью духа.
Помощь доступна по мере необходимости
Мы снова видим, какой высокий стандарт поведения установлен перед нами, и в то же время какая благословенная помощь доступна. Не говорите, что такой стандарт совершенно недостижим, когда Господь заявляет: «Довольно для тебя благодати Моей» — достаточной не только для того, чтобы ты мог претерпеть «жало в плоти, посланника сатаны, который будет поражать», но и для того, чтобы сделать тебя примите решение: «Итак я лучше буду хвалиться немощами моими, чтобы обитала во мне сила Христова» (2 Кор. 12:7, 9). Не смотрите с неверием ни на число и мощь ваших врагов, ни на свою собственную слабость, но с уверенностью со смиренной, но ожидающей верой говорите: «Все могу в укрепляющем меня Иисусе Христе» (Флп. 4:13). . Разве это не «славная сила», которая позволяет ее получателям упорно идти по пути долга, несмотря на большое сопротивление, мужественно переносить испытания и даже радоваться невзгодам? Какая это славная сила, пропорциональная всему, что мы призваны делать и страдать, позволяя нам противостоять развращенности плоти, соблазнам мира и искушениям дьявола; которая удерживает нас от того, чтобы впасть в крайнее отчаяние или потерпеть кораблекрушение веры; что заставляет нас держать курс до конца.
Как обеспечивается «всемогущий»? Кто-то скажет, что это не наша заслуга; мы в нашей беспомощности не можем сделать больше для обретения благодати для души, чем пересохшая земля может сделать для того, чтобы вызвать освежающий дождь, нисходящий с небес; мы должны подчиниться суверенной решимости Бога и надеяться на лучшее. Но это отрицание ответственности христианина. Действительно, Бог ничего не требует от земли, ибо она — существо неодушевленное и неразумное. Но совсем иначе обстоит дело с моральными агентами, тем более, когда Он их возродил. «Ибо кому много дано, с того много и потребуется» (Луки 12:48). И многое дано рожденному от Бога: Христос Его в прощении грехов, Дух Святой обитает в нем, жизнь сообщена душе его, вера вложена в сердце его; и поэтому от него можно справедливо требовать многого. Благодать — это не какое-то таинственное влияние, которое случайно нисходит и проникает в сердце христианина, независимо от того, как он поступает. Первое слово нашего стиха подразумевает обратное, поскольку «укрепление» подразумевает Божье благословение на использование нами подходящих средств — будь то укрепление тела, ума или духовной жизни. Заметьте, первое (хотя и не единственное) средство — это искреннее и настойчивое взывание к Богу.
Привилегия и обязанность верующего
Наша привилегия и наш долг — «приходить с дерзновением [или свободно] к престолу благодати, чтобы получить милость [за прошлые неудачи] и обрести благодать для помощи во время нужды» (Евр. 4:16). . Часто мы этого не делаем, потому что не просим или потому, что просим неправильно. Благодати нужно искать с верой, горячо, настойчиво. Более того, необходимо ежедневно питаться «словом благодати Его» (Деяния 20:32), если душа хочет «питаться словами веры» (1 Тим. 4:6). Если мы пренебрегаем хлебом насущным, не умеем размышлять и регулярно получать манну, мы вскоре ослабеем и ослабеем. Кроме того, необходимы упражнения: мы должны использовать уже данную нам благодать, если хотим получить больше (Луки 8:18). Духовная сила дана не для того, чтобы освободить нас от борьбы веры, а для того, чтобы подготовить нас к ней. Благодать дарована христианину не для того, чтобы можно было завоевать небеса, не вступая в жестокую борьбу, как многие думают, а для того, чтобы верующий мог быть «сильным в Господе и силе силы Его». Поэтому ему предлагается облечься во всеоружие Божие и таким образом стать способным противостоять «козням диавольским» (Еф. 6:10-11). Мы укрепляемся всеми силами «для [с этой целью] всякого терпения».
Особый вид терпения
Теперь нам необходимо исследовать природу терпения или, точнее, тот особый вид терпения, который здесь имеется в виду. Это устойчивое следование долгу, которое удерживает человека от сопротивления или потери сознания от страданий. Активно оно находит выражение в настойчивости или отказе сойти с дистанции из-за трудностей или продолжительности дистанции. Пассивно проявляется в кротком и тихом духе, который безропотно переносит скорби. Прежде всего, хотя, может быть, и не исключительно, здесь говорится о последнем, а именно о том расположении сердца, которое смиренно переносит любые испытания и невзгоды, через которые Господь призывает человека пройти. Это гораздо больше, чем просто спокойствие характера, которое не вызывается необоснованно обычными жизненными раздражениями, поскольку зачастую это скорее вопрос здоровых нервов, чем добродетельного упражнения ума и воли. Благодать могущественнее природы: она может сделать робкого мужественным, остудить самого вспыльчивого, успокоить порывистого. Благодать вызывает покорность у самых импульсивных. Оно успокаивает наши сердца, когда внешние обстоятельства бурны, и хотя Бог обрушивает на нас Свои ветры, Он может удержать нас от их смятения и дать нашим страстям то же самое повеление, что и гневным волнам: «Умолкни, успокойся». (Марка 4:39).
Милость терпения
Терпение – это не стоическая апатия по отношению к божественным промыслам. Это не наркотическая добродетель, которая одурманивает нас и отнимает у нас ощущение и ощущение страданий. Если бы оно имело такое опиатное качество, в нем не было бы ничего похвального или похвального. Это не страдание, которое не ощущается; и если бы терпение лишило нас чувства печали, оно перестало бы быть терпением. Мы были свидетелями того, как масса наших собратьев, одурманенных и бесчувственных под рукой Бога, не обращала на Него внимания, когда Его суды обрушивались на них тяжким бременем, терпя их с флегматичностью или, скорее, моральной глупостью; но бессмысленное хвастовство «мы выдержим это» было не большим терпением, чем не корчание деревянного бруска, когда его распиливают и строгают. Терпение ускоряет страдания святого, ибо он относит страдания к своим заслугам. Сознание своих грехов в раздражении Бога пронзает его совесть и причиняет боль и внутреннему человеку. Но нечестивцы смотрят только на то, что они страдают, и не задумываются о своих заслугах.
И благодать терпения не подавляет все скромные жалобы и умеренные печали. Терпеливому христианину предоставляется такой выход, через который его горе может найти облегчение. Благодать не разрушает, а регулирует и исправляет природу. Бог позволяет Своим детям проливать слезы до тех пор, пока они не взбудоражат грязь их греховных страстей и сильных привязанностей. Нет ничего плохого в том, чтобы жаловаться на то, что мы страдаем, если только мы не жалуемся на Бога, от которого мы страдаем. Мы можем законно и без всякого нарушения терпения выражать нашу скорбь во всех внешних и естественных ее признаках, пока это волнение не выходит за рамки и меры. Иов, который восхваляется нам как великий пример терпения, получив печальное известие о потере своего имения и детей, «разодрал верхнюю одежду свою и пал на землю» (Иов 1:20). И чтобы мы не сочли это проявлением нетерпения, Дух добавил: «Во всем этом Иов не согрешил и не обвинял Бога неразумно» (Иов 1:22). Ученики «велико оплакивали» Стефана (Деяния 8:2), хотя он своей мученической смертью весьма прославил Бога. Не горе, а избыток его запрещен.
Терпение в скорби
Терпение также не обязывает нас продолжать страдать, когда мы можем гарантированно освободиться от них. Выдающийся пуританин Иезекииль Хопкинс справедливо отмечал, что, когда Бог посылает нам тяжелые страдания, мы должны, руководствуясь принципами самосохранения, попытаться освободиться от них; в противном случае мы грешим против природы и Бога. Вообще, какое бы бедствие мы ни пережили, отказ от избавления, когда мы можем его получить, не нарушая своего долга и не бесчестя Бога, является не терпением, а упрямством.
В позитивном смысле терпение состоит в добровольном подчинении устроению божественного провидения. Когда Иов сказал: «Доброе ли мы получим от руки Божией, а зла ли мы не получим?» (Иов 2:10), это был язык терпения. «Чашу, которую дал Мне Отец Мой, неужели Мне не пить ее?» (Иоанна 18:11) был высшим примером этой благодати. Это готовность души согласиться со всем, что Бог сочтет нужным возложить на нее. Это спокойное переживание провокаций и преследований, особенно суда, который наступает неожиданно. Это устойчивое и благодарное перенесение всех бед, как бы они ни были тяжелы и длительны, умерщвляя противоположные страсти страха, гнева, беспокойства, чрезмерного горя; не поддаваясь этим неприятностям, упорно выполняя свой долг до конца; облегчая себя верой в то, что надлежит иметь в Боге через общение с Ним: почивая в Его любви, опираясь на Его руки и ободряя себя ожиданием той вечной и блаженной славы, которая ожидает нас после того, как назначенный нам побег будет пройден.
Что делает терпение
Терпение состоит в успокоении или сосредоточении нашего ума, что приводит к умиротворению наших необузданных страстей. Очень нетерпеливые люди, которые внутренне раздражаются и кипятятся, могут внешне проявлять мало эмоций. То нетерпение, которое не находит внешнего выхода, наиболее вредно и опасно для характера, подобно тому, как скрытые лихорадки, скрывающиеся внутри и терзающие тело, могут причинить много вреда, хотя внешне и не проявляются. Терпение успокаивает те бури и бури, которые способны подняться в сердце, когда человек переживает какое-либо болезненное и тяжелое несчастье. Эмоции будут взбудоражены, но эта благодать уберет из них жестокость. Все эти волнения и бури страстей, все те своевольные и дикие эмоции, которые отвлекают разум и раздирают душу, делая нас непригодными ни для служения Богу, ни для занятия своим делом, — это терпение должно глушить и в меру подавлять. Тому, кто лучше управляет своим телом, чем душой, своими поступками, чем своими страстями, недостает главной части терпения.
Все это должно быть сделано на правильных основаниях. Это требует от нас четкого различия между естественным и христианским терпением. Есть природное терпение, обнаруживаемое иногда у лишенных истинной благодати: такая сила характера, сила духа, спокойствие духа, что часто посрамляет народ Божий. Однако это лишь моральная добродетель, исходящая только из естественных и моральных принципов. Как христианину, который по своей природе импульсивен, вспыльчив и непостоянен, проверить, превосходит ли его терпение? Принципами, из которых оно исходит, мотивами, приводящими его в действие, и целями, ради которых оно выдвигается. Моральная добродетель исходит только из принципов разума, приводится в действие такими аргументами, которые дает человеческое благоразумие, и применяется для повышения самооценки или уважения наших собратьев. Многие невозрожденные люди путем самодисциплины закалили себя, чтобы переносить постигшее их зло, убеждая себя, что глупо восставать против судьбы и мучить себя из-за неизбежного, говоря себе, что то, что нельзя вылечить, нужно пережить. что поддаться раздражительности — это ребячество и не принесет никакой пользы, и что поддаться духу ярости только унизит его в глазах других.
Но духовное терпение проистекает из принципа благодати, движимо высшими мотивами и побуждено соображениями гораздо более высокими, чем те, которые руководят самым утонченным и воздержанным, невозрожденным человеком. Духовное терпение проистекает из веры (Иакова 1:3) и надежды (Рим. 8:25). Терпение означает суверенитет Бога, которому мы обязаны подчиниться. Он смотрит на Его благосклонность и уверен, что самое болезненное несчастье – это «все, что Он заставляет работать вместе для нашего блага». Он отводит взгляд от абсолютной природы скорби, рассматриваемой самой по себе, к относительной природе ее, дарованной нам Богом, и поэтому приходит к выводу, что хотя чаша и горька, в руке Отца нашего она спасительна. Хотя наказание само по себе тяжело, терпеливость понимает, что оно сделает нас причастниками Божьей святости здесь и Его славы в будущем. Терпение взирает на пример, оставленный нам Христом, и ищет благодати, чтобы соответствовать ему. Христианин стремится проявлять терпение не из самолюбия, потому что он унижается, когда его страсти берут над ним верх, а из желания угодить Богу и прославить Его.
Внимательный читатель найдет в последних трех абзацах несколько намеков на те средства, которые лучше всего подходят для развития и укрепления терпения, такие как вера, надежда, любовь. Но мы упомянем еще одно или два, среди которых мы высоко ставим полное подчинение себя Богу. Поскольку большинство вспышек нетерпения вызвано пересечением нашей воли, каждому христианину надлежит ежедневно проверять, насколько полностью его воля подчинена Богу, и усердно воспитывать в себе дух подчинения Ему. Хотя полная покорность Богу не включает в себя превращение себя в рабов по отношению к нашим ближним, и тем более не потворствование совершенным ими злом, она все же требует от нас не чрезмерно заниматься орудиями наших страданий, а, скорее, смотреть за пределы их Тому, у кого есть веская причина использовать их, чтобы ворошить наши гнезда.
Бесконечное терпение и верность Бога
Часто размышляйте о терпении Бога. Какое бесконечное терпение Он проявляет по отношению к нам! Он несет от нас гораздо больше, чем мы можем вынести от Него. Он терпит наши грехи, тогда как мы несем только Его обличение, и грех бесконечно более противоположен Его природе, чем страдание нашей. Если Он так долготерпелив к нашим бесчисленным обидам, то как непростительно нам беспокоиться и роптать по малейшему исправлению из Его руки! Размышление о верности Бога помогает нам с большей стойкостью переносить испытания. Нет состояния, которое нуждалось бы в большем количестве обещаний, и нет такого состояния, которое сопровождало бы столько обещаний, как страдания и гонения. Бог обещал поддержку под ним (Пс. 55:22), Свое присутствие в нем (Ис. 43:2), избавление от него (1 Кор. 10:13). Он верен Своему Слову. Поразмыслите о Его мудрости и доброте, и вы найдете достаточную причину согласиться с Его провидением. Если бы несчастья пришли по слепой случайности, мы действительно могли бы оплакивать свою тяжелую судьбу; но поскольку они назначены нашим всеведущим и любящим Отцом, они должны быть для нашей выгоды.
Чем больше мы возлагаем свои сердца и надежды на удовольствия существ, тем горше наше разочарование, когда они подводят нас или отбирают. Иона был «очень рад» тыкве, которую Господь приготовил, чтобы укрыть и укрыть его (Иоанна 4:6), но он «гневался даже до смерти» (Иоанна 4:9), когда она засохла. Это записано для нашего предупреждения! Если вы неумеренно дорожите каким-либо земным комфортом, вы будете неумеренно раздражаться при его удалении. Гордость – еще один враг терпения. Как и женственная мягкость.
Мы вернемся к теме терпения, когда дойдем до 2 Фессалоникийцам 3:5. Что касается «долготерпения», то этот термин определяет сам себя, обозначая продление терпения до конца испытания. Однако, учитывая связи, в которых встречаются эти термины, мы можем различать их следующим образом: «терпение» больше относится к отношению сердца к Богу, когда нас испытывают; «Долготерпение» уважает наше отношение к орудиям, которые Он использует в испытании. Таким образом, «долготерпение» включает в себя идеи медлительности на гнев на тех, кто преследует или притесняет нас, смирения ради Христа тех обид, которые наносят нам Его враги, отказа от мщения, когда мы угнетены, следуя примеру нашего Учителя». который, будучи злословлен, больше не злословил» (1 Пет. 2:23).
 
 

24. Молитва о радости и благодарности
 
 
Колоссянам 1:11-12
«Терпение и долготерпение с радостью» теперь требуют рассмотрения. «Братья мои, с радостью принимайте, когда впадаете в различные искушения [или «испытания»]» (Иак. 1:2). Кто-то скажет, что это требование невозможного, что мы не можем вызвать радость никаким усилием воли; только Господь может произвести восторг в сердце. Но радость — это не нечто отдельное, не связанное со способностями души, не связанное с состоянием ума. Я не могу приказать солнцу появиться, но когда оно светит, я могу уйти в тень и там дуться от своего холода. Так и сердце может отвернуться от Солнца праведности и вместо того, чтобы останавливаться на Его любви и красоте, занять ум мрачными предметами и предметами. Христианин так же ответственен за то, чтобы радоваться в невзгодах, как и в процветании, когда дьявол свирепствует против него, как и тогда, когда он оставляет его в покое на какое-то время; и он сделает это, если его ум будет правильно занят, а его сердце будет радоваться в Господе.
Ни одно из пустых удовольствий этого мира не приносит прочного счастья. Когда естественный человек переходит от детства к старости, он меняет свои игрушки только для того, чтобы обнаружить, что никакое удовлетворение его чувств не приносит реального удовлетворения. Ни печаль, ни радость не вызваны окружением или обстоятельствами; и радость нельзя найти ни в одном существе. «Если бы смоковница не расцвела, и на лозах не было бы плода... поля не дадут пищи; овец будет истреблен из загона, и не будет стада в стойлах» — что же тогда ? Буду ли я сожалеть о сложившейся ситуации и сделаю себя несчастным, размышляя о смерти от голода? Нет, действительно! «А я возрадуюсь о Господе, возрадуюсь о Боге спасения моего» (Авв. 3:17-18). Обратите внимание, что «Я буду» личного решения. Как царь может чувствовать себя несчастным в своем дворце (3 Царств 21:5-6; Экклезиаст 2:1-11), так и скованные и истекающие кровью обитатели темницы могут петь хвалу (Деяния 16:25). Скорбя об окружающем, мы можем постоянно радоваться (2 Кор. 6:10).
Послание Иакова 1:2 призывает нас не радоваться испытаниям как таковым, а призывать нас посредством духовного суда считать их радостными. Здесь Иаков приводит три причины, почему христианам следует поступать так. «Зная [будучи полностью убеждены в этом], что испытание веры вашей производит терпение». Некоторые из приведенных здесь фактов должны еще больше усилить нашу радость. Во-первых, все наши страдания и скорби предназначены для испытания веры, и это великая привилегия. Если бы мы обладали большей духовной проницательностью, мы бы легко поняли, что как сообщение спасительной благодати душе является величайшим благословением, которое может быть даровано в этом мире, так и испытание этой благодати, проявляемое и обращенное во славу Боже, это следующая величайшая милость. Для этой благодати проявить себя перед Богом так, как Ему угодно, это вопрос огромной важности. Итак, искренность моей веры проявляется в победе над миром, когда я считаю поношение Христа большим богатством, чем «сокровища Египта»; ценя улыбку Бога больше, чем страх недовольства людей; стойкое перенесение гонений, когда другие отпадают (Матфея 13:21), должно принести много утешения моей душе.
Испытания, необходимые для доказательства веры
Во-вторых, это испытание веры «производит терпение». Испытания предназначены не только для утверждения веры, но и для плода веры, то есть для того, чтобы она могла принести свои мирные плоды. Чем больше вера позволяет нам по-настоящему покоиться в Господе и выстоять в скорбях, тем больше мы становимся привычными и терпеливыми к ним. Когда вера привлекает сердце к Богу и удерживает разум на Нем, душа становится более трезвой и более сердечно подчиняется божественной воле. Вера доносит до сердца власть Бога над личностью и жизнью человека, и это успокаивает злые восстания против Него. Вера уверяет сердце в любви Божией и влиянии на Него, и это укрепляет верующего в величайших бедствиях. Когда Секлаг был сожжен, имущество Давида разграблено, а его жены уведены филистимлянами, он «утешился в Господе Боге своем» (1 Царств 30:6). Чем больше христианин терпит кротко, но настойчиво, тем больше он способен вынести. Мышцы его милости становятся сильнее от использования. Если испытания приносят такие плоды, не должны ли мы им радоваться!
В-третьих, «Блажен [или счастлив] человек, переносящий искушение». Почему? «Ибо, когда он будет испытан, он получит венец жизни» (Иак. 1:12). Это награда, которую получит победитель в грядущий день. В этом счастливом ожидании душа может считать радостью то, что она теперь страдает и гонится. Предметом его радости являются не его страдания, ибо они сами по себе тяжки, а результат их. Павел напоминал евреям: «Вы... с радостью приняли хищение имущества вашего, зная в себе, что вы имеете на небесах вещество лучшее и прочное» (Евр. 10:34). Так было и с Самим Спасителем: «Который ради предлежавшей Ему радости претерпел крест» (Евр. 12:2). И таким образом Он заверил Своих последователей: «Блаженны вы, когда люди будут поносить вас и гнать вас, и будут говорить всякое зло против вас из-за Меня; радуйтесь и веселитесь, ибо велика награда ваша в небо» (Матфея 5:11-12). Когда мы «хвалимся скорбями» (Рим. 5:3) – потому что мы осознаем преимущества, которые будут получены как здесь, так и в будущем, – мы «более чем победители» (Рим. 8:37).
Прошение и хвала за единство
«Благодаря Отцу, сподобившему нас быть причастниками наследия святых во свете» (Кол. 1:12). Это заключительная часть нашей молитвы. Обратите внимание, что в ней апостол иллюстрирует свое увещевание: «Не заботьтесь ни о чем, но во всем в молитве и прошении с благодарением открывайте свои желания пред Богом» (Флп. 4:6). Когда мы приходим к престолу благодати, прошение и хвала всегда должны сопровождать друг друга. Должно быть благодарение благодарной любви за уже полученные милости: уверенной веры в Божьи обетования, что Он непременно дарует то, о чем мы сейчас просим, поскольку это будет для Его славы и нашего высшего блага; радостного ожидания того, что Он приготовил нам на небесах. Общая связь этого стиха с предыдущими очевидна. Быть «исполненным познания воли Своей, всякой премудростью и духовным разумением» (Кол. 1:9) должно найти выражение в достойном поступке (Кол. 1:10), в проявлении терпения (Кол. 1). :11) и в благодарном благодарении (Кол. 1:12).
Порядок этих вещей не только соответствует аналогии веры, но и подтверждается опытом святых на различных стадиях их роста в благодати. Познание воли Божией (как она выражена в Слове) больше всего привлекает внимание младенца во Христе, который осознает свое невежество. Когда Дух милостиво открывает Священные Писания для его понимания и применяет их к его сердцу, он начинает больше заботиться о прославлении Господа в своем ежедневном хождении и о том, чтобы быть плодотворным во всяком добром деле. По мере того, как он становится еще старше и встречает все больше испытаний и невзгод, он все больше осознает свою потребность в божественном укреплении, чтобы он не ослабел под бременем жизни и трудностями пути; чтобы он не утомлялся, делая добро, но бежал предлежащее ему поприще и смиренно подчинялся всем устроениям промысла Божия. Наконец, приближаясь к концу своего путешествия, он все больше и больше занят ожидающим его славным наследием, в котором он навсегда покончит с грехом и страданиями. Чем больше он радуется (Кол. 1:11), тем больше он исполняется духа благодарения.
Порядок этих вещей здесь также самым тщательным образом преподносит важный практический урок. Это благодарение Отцу происходит не в начале молитвы, а в ее конце. Тем самым подразумевается, что ни у кого из нас нет оснований заключить, что он входит в число тех, кого Он «собрал для участия в наследии святых», если только то, что упомянуто выше, в какой-то мере действительно не обнаружено в нем. С моей стороны было бы весьма самонадеянно полагать, что я достоин небес, если я не буду искренне стараться поступать достойно Господа, угождая Ему во всем, принося плод во всяком добром деле, и если моя душа не будет обладать терпением и долготерпение, и радуйтесь, когда меня гонят за Христа. Не то, чтобы эти вещи были качествами для рая, но, скорее, свидетельством того, что божественная благодать соответствующим образом подготовила мою душу для этого. Не то чтобы эти вещи были причиной, ради которой я войду в славу. Это всего лишь отметки, которые Бог уже нанес во мне для славы.
Бог «познакомил нас»
Также необходимо внимательно отметить здесь время глагола. Это не обещание, что Бог сделает нас достойными наследства, и это не ссылка на нынешний процесс, которым Он сейчас делает нас достойными. Некоторые пасторы в своем представлении о том, что называется «прогрессирующим освящением», подошли к этому очень законно и тем самым привели многих людей Божьих в жестокое рабство. Эта путаница проявляется в таких выражениях, как «встретились для славы», «созрели для небес». Действительно, немногие используют эту молитву, чтобы поблагодарить Отца, потому что Он уже собрал их для наследства.
Верующие «совершенны в Нем»
Наш нынешний стих ставит перед нами тему жизненно важного и практического значения, хотя большинство детей Божьих сегодня, к сожалению, не знают об этом. Многие из них, которым следовало бы радоваться свободе Евангелия, находятся в той или иной форме юридического рабства. Сравнительно немногие из них ликуют в самоуничиженном и душеудовлетворительном сознании того, что они «полны в Том», Который есть их Глава (Кол. 2,10). Если бы единственными последствиями этого было нарушение их покоя и омрачение их радости, такое зло потребовало бы серьезных усилий для его исправления. Кроме того, отсутствие такой уверенности (которая является их законной частью) бесчестит Господа, ограничивает их энергию, затемняет их благодать и делает их духовное состояние неопределенным как для них самих, так и для других.
Одну форму этого зла можно обнаружить даже у многих, кто ясно знает, на каком основании Бог оправдывает нечестивых. Они утверждают, что после того, как человек вкусил блаженства «человека, которому прощены преступления, чей грех покрыт» (Пс. 32:1), еще многое предстоит сделать, прежде чем душа будет готова войти в свой вечный покой. Они считают, что после оправдания верующий должен пройти процесс освящения, и по этой причине он на некоторое время остается среди испытаний и конфликтов враждебного мира. Преобладание этого понятия проявляется во многих проповедях, многих гимнах и особенно в молитвах; ибо, хотя часто можно услышать, как многие христиане умоляют стать подходящими, на самом деле мы редко слышим, чтобы кто-то благодарил Отца за то, что Он сделал нас пригодными для наследия святых. Те, кто трудится под таким впечатлением, никогда не смогут узнать, когда процесс завершится, и не смогут с какой-либо уверенностью сказать умирающему: «Веруй в Господа Иисуса Христа, и будешь спасен» (Деяния 16:31) здесь и сейчас. , ибо это категорически противоречило бы их собственным идеям.
Можно было бы предположить, что те, кто придерживается этой точки зрения, должны быть поражены собственным опытом и наблюдениями. Они видят тех, кого они с уверенностью считают христианами, отрезанными, по-видимому, на самых разных стадиях этого процесса, и если созерцание этого процесса называется «совершенным освящением», то в сколь немногих случаях, насколько мы можем понять, происходит какое-либо такая подготовка к действительно достигнутой славе! На смертном одре самые выдающиеся святые исповедовали себя совершенно неудовлетворенными своими достижениями! Однако многие из тех, кто считает себя наиболее ортодоксальными, настаивают на том, что, хотя оправдание — это действие, совершаемое сразу, «освящение — это прогрессивная работа». Если под этим выражением подразумевают рост благодати и проявление ее в этой жизни, то возражений быть не может; но если оно означает подготовку к небесам и что такая подготовка должна стать главной целью жизни верующего, то это выражение следует отвергнуть как бесчестящее Бога и порабощающее душу заблуждение – прямое противоречие лежащему перед нами тексту.
Три обязательных качества для Небес
Эти три вещи (ни одна другая или что-то большее) необходимы для того, чтобы любой грешник мог попасть на небеса. Во-первых, он должен быть предопределен Отцом, что и произошло «на сосудах милосердия, которые Он прежде [по Своему вечному постановлению] приготовил к славе» (Рим. 9:23). Во-вторых, он должен иметь действующее законное право и титул на наследство. Верующий грешник имеет это в заслугах Христа, Который одним Своим приношением «навеки сделал совершенными освященных» (Евр. 10:14). В-третьих, он должен быть экспериментально подготовлен к Царству Божьему возрождающим действием Святого Духа. Как естественный младенец рождается законченным по частям (хотя и не в развитии), так что ни один новый член или способность не может быть добавлен (хотя члены способны расширяться с более полным выражением и более ясным проявлением), так и духовный младенец во Христе. «Сотворивший нас для того же самого [т. е. для будущей славы (см. контекст)] есть Бог, Который также дал нам залог [или «доказательство»] Духа» (2 Кор. 5:5).
Работа Бога Духа в возрождении навечно завершена. Его не нужно увеличивать или уменьшать. Это то же самое для всех верующих. На небесах не будет к нему ни малейшего прибавления: ни одной благодати, святой привязанности или расположения, которых нет в нем сейчас. Вся работа Духа, с момента возрождения до нашего прославления, заключается в том, чтобы привлечь те благодати в реальное проявление, которые Он произвел в нас. И хотя один верующий может изобиловать плодами праведности больше, чем другой, ни один из них не является более возрожденным, чем другой. Это дело Духа, в котором состоит наше достоинство для вечного плода Божия, одинаково у каждого, рожденного от Духа. Умирающий младенец во Христе так же способен к высокому общению с Богом, как и Павел в состоянии славы.
Наше достоинство для неба подтверждается самими используемыми здесь терминами. Во-первых, это называется «наследством», и это не то, что мы приобретаем добрыми делами или приобретаем самоотречением и умерщвлением плоти. Скорее, это то, чего мы законно добиваемся благодаря нашим отношениям с другим человеком. Прежде всего, это то, чего достигает ребенок благодаря своему отношению к отцу, как венец, который наследует сын земного царя. В этом случае наследство принадлежит нам, поскольку мы являемся сынами Божиими, которыми мы действительно становимся при новом рождении. «Если дети, то и наследники; наследники Божии и сонаследники Христу» (Рим. 8:16-17). Следующий стих (Кол. 1:13) говорит нам, что такое «наследство»: «Царство возлюбленного Сына Его [Бога], в которое мы уже перешли. Сонаследники со Христом должны разделить Его Царство. Теперь Он «соделал нас царями и священниками Богу» (Откр. 1:6).
Во-вторых, это «наследство святых». Христиане являются святыми с первого момента, когда они спасительно верят во Христа, ибо тогда они освящаются или освящаются той самой кровью, которая обеспечила им прощение (Евр. 13:12). Каждый христианин был по существу освящен, когда он был помазан Духом, независимо от того, рассматриваем ли мы это как отделение от мертвых во грехе, посвящение Богу или освящение через обновление по Его образу.
В-третьих, это «наследие святых во свете». Мы были «собраны» для этого, когда посредством нового рождения стали «детьми света» (1 Фес. 5:5). В то время мы были «освобождены от власти тьмы» и призваны «в чудный свет Его [Божий]» (1 Пет. 2:9). По природе мы были совершенно непригодны для наследства, но благодаря милостивому действию Духа мы теперь пригодны для этого, ибо Он сделал нас сыновьями, наследниками.
Истинно верующий, достойный Небес
Действительно, было бы чудовищным абсурдом отрицать их пригодность для небесного наследия, о котором Бог говорит: «Но вы омылись, но освятились, но оправдываетесь именем Господа Иисуса и Духом Бога нашего».
(1 Кор. 6:11); с которыми «ныне Он примирил» (Кол. 1:21), «сблизился кровью Христа» (Еф. 2:13), в которых обитал Его Дух, в которых Он восхищался, как в Своих сыновьях; и которым Он говорит: «Все ваше» (1 Кор. 3:21). Сперджен справедливо утверждал: «Истинно верующий пригоден для Небес сейчас, в этот самый момент. Это не означает, что он безгрешен, но что он принят в Возлюбленный, усыновлен в Семью и с Божественного одобрения приспособлен жить с святые во свете». Никакого процесса очищения дисциплины, никакой подготовки с нашей стороны, никакого постепенного освящения или возрастания в благодати не требуется, чтобы подготовить младенца во Христе для рая. Эту истину убедительно показывает случай с умирающим разбойником, который в первый же день своей спасительной веры был немедленно переведен с каторжной виселицы в наследие святых во свете.
Почему Бог оставляет на время христианина в этом мире, если он уже пригоден для рая? Для Его собственной славы. Как памятник Его милости, пример Его особой любви, свидетельство Его достаточной благодати, доказательство Его верности в терпении его немощей и восполнении всех его нужд. Чтобы дать ему возможность почтить Его там, где он так обесчестил Его. Служить солью в коррумпированном сообществе.
Пусть каждый читатель-христианин горячо поблагодарит Отца за то, что он приготовил его к вечной славе. Отвержение «плоти» после смерти — это не право на попадание в рай, а устранение дисквалификации.
 
 

25. Молитва о братской любви
 
 
1 Фессалоникийцам 3:11-13
«Теперь Сам Бог и [даже] Отец наш и Господь наш Иисус Христос направят нам путь к вам. И даст вам Господь возрастать и преумножаться в любви друг к другу и ко всем… [святым], как мы делаем для вас: до конца да утвердит сердца ваши непорочными в святости пред Богом и Отцом нашим, в пришествие Господа нашего Иисуса Христа со всеми святыми Его». Есть пять вещей, которые требуют нашего рассмотрения в связи с этой молитвой. Во-первых, ее суть: необходимо поразмыслить над тем, что сказано в предыдущих стихах, чтобы оценить просьбу в стихе 11. Во-вторых, ее интенсивность, намекаемая во фразе «ночь и день усиленно молясь, чтобы увидеть лицо Твое» ( 1 Фес. 1:10). В-третьих, ее объекты: Бог Отец и Его Сын в Его посредническом характере (1 Фес. 1:11). В-четвертых, его прошения, которых две (1 Фес. 1:11-12). В-пятых, ее цель: чтобы их сердца были утверждены «непорочными в святости пред Богом» (1 Фес. 1:13). Пусть Святой Дух будет нашим Руководителем, пока мы пытаемся заполнить этот план.
В начале своей служения Павел в сопровождении Силы и юного Тимофея посетил Фессалоники (теперь называемые Салониками). Первоначально он намеревался проповедовать Евангелие в Азии, но Дух запретил ему; затем он хотел войти в Вифинию, но опять удержал его Дух Божий (Деяния 16:6). По прибытии в Троаду божественная воля была открыта апостолу посредством ночного видения, в котором ему явился «человек из Македонии», который просил его: «Приди в Македонию и помоги нам» (Деяния 16:9). ). Сначала Павел и его спутник ненадолго остановились в Филиппах, где им было дано благословение Лидии и ее семье. Враг возбудил ожесточённое сопротивление, в результате которого Павла и Силу избили и бросили в темницу; только для того, чтобы Бог вмешался чудом благодати, которое привело к их освобождению. Из Филипп они пришли в Фессалонику, где была иудейская синагога, куда Павел вошел и три субботних дня рассуждал с ними из Писания. Однако из сравнения 1 Фессалоникийцам 1:9 с Деяниями 17:1-10 становится ясно, что большинство спасенных во время этого короткого пребывания в этом городе были язычниками.
Оппозиция врага
Вражда змея проявилась в Фессалониках почти так же резко, как и в Филиппах, так что после недолгого пребывания там братья «отпустили ночью Павла и Силу» (Деян. 17:10). Тем не менее, каким бы кратким ни был их визит, Семя было посеяно, благословение Божье покоилось на проповедуемом Слове, и было вознесено действенное свидетельство во славу Его великого имени. Настолько, что Его слуга заявил этой молодой церкви: «Вы были примером для всех верующих в Македонии и Ахаии. От вас исходило слово Господне не только в Македонии и Ахаии, но и во всяком месте вера ваша к Богу». -распространена территория» (1 Фес. 1:7-8). Каким горем, должно быть, было расставаться с этими молодыми и неутвержденными новообращенными, и как сильно Павел жаждал снова быть с ними, видно из его высказывания: «Но мы, братия, отняты от вас на короткое время присутствием, а не сердцем». , с большим желанием старались увидеть лицо Твое. Посему и мы, я, Павел, хотели прийти к Тебе еще и еще, но воспрепятствовал нам сатана» (1 Фес. 2:17-18).
Павел не был стоиком-фаталистом, который мог бы прийти к выводу, что ему не нужно беспокоиться о духовном благополучии этих младенцев во Христе, что, поскольку Бог начал в них доброе дело, Он обязательно доведет его до завершения. Нет, это далеко не так. Он боялся, что они могут преткнуться из-за сопротивления и испугаться бегства Его посла. Павел не был уверен, сможет ли их молодая вера выдержать такие грубые потрясения. Поэтому он послал одного из своих товарищей узнать об их состоянии и помочь им. «Для того, когда я уже не мог более терпеть, я послал узнать веру вашу, чтобы не искушал вас каким-либо образом искуситель, и чтобы труд наш не был напрасным» (1 Фес. 3:5). Пусть наши читатели внимательно вдумаются в эти слова апостола и честно спросят себя о смысле этого высказывания.
Блаженно видеть, как Бог уравновешивает испытания и утешения Своего народа. Апостол был очень расстроен положением этих молодых верующих, когда Бог милостиво даровал ему облегчение. «Но ныне, когда Тимофей пришел от вас к нам и принес нам благую весть о вашей вере и милосердии, и что вы всегда хорошо помните о нас, желая видеть нас, как и мы видеть вас; поэтому мы, братия, утешались о тебе во всей нашей скорби и скорби верою твоей» (1 Фес. 3:6-7). Как милостиво Бог распределяет Свои милости! Благая весть, принесенная Тимофеем, была именно тем ободрением, в котором теперь нуждалась обремененная душа Павла. Но обратите внимание на порядок, в котором он упоминает эти две вещи в 1 Фессалоникийцам 3:6. Он не ставит на первое место их добрые воспоминания о себе и их желание увидеть его снова. Нет, скорее, он отдает предпочтение благоприятному сообщению об их «вере и любви» — это было для него главным и главным пунктом в «радостной вести» его посланника! Как характерно для этого скромного провозвестника Христа! Эти слова «ваша вера и любовь» были кратким, но всеобъемлющим выражением их духовного дела: если бы эти благодати проявлялись в здоровом проявлении, Павел знал, что с ними не было бы ничего серьезного.
Нежная любовь Павла к фессалоникийским святым
«Ибо теперь мы живы, если вы твердо стоите в Господе. Ибо какую еще благодарность можем мы воздать Богу за вас, за всю радость, которой мы радуемся за вас пред Богом нашим?» (1 Фес. 3:8-9). Как эти слова вновь раскрывают дух апостола! Ни одно материнское сердце не бьется с такой нежной любовью к своему потомству, как сердце подлинного евангелиста или пастыря своих собственных детей в вере. Его радость заключается в их духовном прогрессе: «Братья мои возлюбленные и вожделенные, радость Моя и венец» (Флп. 4:1). Именно так Павел относился к своим обращенным. Другой из апостолов сказал: «Нет для меня большей радости, как слышать, что дети мои ходят в истине» (3 Иоанна 4). И наоборот, ни одна мать не испытывает более сильных мук горя из-за болезни своих детей или их своенравия, когда они вырастают, чем истинный слуга Божий, когда он становится свидетелем отступления или отступничества тех, кто убедительно исповедовал веру под его служением. Вот и все, что касается места нашего нынешнего отрывка или повода для этой молитвы.
«Ночь и день усердно молитесь, чтобы нам увидеть лицо Твое и совершить недостающее в вере твоей» (1 Фес. 3:10). Молодые фессалоникийские христиане, «очень желавшие увидеть» Павла и его группу (1 Фес. 3:6), нашли ответный отклик в сердцах Павла и его сподвижников. Язык, который здесь использовал Павел, указывает на силу его желания и искренность его мольбы. Его молитва не была холодной и механической, а искренней и настойчивой. Слово, переведенное здесь как «молитва», означает «умолять», оно употребляется в отношении прокаженного, который в своей крайней нужде и глубоком желании «просил» Господа исцелить его (Луки 5:12). Не формальное и не цветистое прошение приносит ответы свыше, а «действительная горячая молитва праведника», которая «много может». Некоторые больше озабочены своим красноречием и правильностью своей грамматики, чем состоянием своего духа и состоянием своего сердца, на которые всегда смотрит Бог. Когда душа действительно жаждет определенной милости от Бога, искренность и интенсивность этого стремления будут проявляться не только искренним взыванием к Нему, но и назойливостью - прошением, поиском, стуком «ночью и днем», пока просьба не будет удовлетворена.
Настоящая молитва – стремление к Богу
Почему требуется так много усилий и усилий, ведь Бог полностью знает обо всех наших нуждах и обещал удовлетворить их? Прежде всего, для проявления нашей благодати. Богу угодно испытывать нашу веру и терпение, ибо ничто так не чтит и не радует Его, как видеть, как Его народ продолжает молить о том, в чем Он, по-видимому, им отказывает, как в случае с сирофиникиянкой (Матфея 15:28). Настоящая молитва – это не детская игра. Вдумайтесь в увещевание апостола римским святым: «Подвизайтесь со мной в молитвах ваших» (Рим. 15:30). Это слово взято из гимнастических состязаний, в которых борцы проявляют всю свою силу. Если мы хотим победить Бога, то нам нужно проявить все, что есть внутри нас: мы должны побудить себя (Ис. 64:7) ухватиться за Бога. Опять же, это записано у Епафраса от имени колоссян: «Всегда усердно подвизайтесь за вас в молитвах, чтобы вы пребыли совершенными и совершенными во всей воле Божией» (Кол. 4:12). Такая молитва чего-то стоила Епафрасу! Да, и такая молитва к чему-то привела!
Наша молитва, к сожалению, несовершенна
Не именно в этот момент наша молитва столь прискорбно несовершенна? Это слишком механистично и формально. Духовный пыл, душевное напряжение, реальность отсутствуют. Ответит ли кто-нибудь, но я не имею права проявлять веру или молиться приемлемо и эффективно, когда захочу! У меня нет собственной духовной силы. Иногда мы задаемся вопросом, что подразумевается под такими выражениями, и опасаемся, что в большинстве случаев они проистекают из серьезной ошибки или же являются праздным оправданием, за которым ищут убежища медлительные души. Совершенно неправильно христианину полагать, что у него меньше духовных способностей и сил, чем у него природных. Дело в том, что человек, возрожденный он или невозрожденный, является зависимым существом, полностью зависящим от своего Создателя в каждом своем вздохе, каждой мысли, которую он думает, каждом действии, которое он совершает, духовном или природном, ибо «Им мы живем и движемся и существуем» (Деяния 17:28). Человек может гордиться своей самодостаточностью, хвалиться своей свободой воли и воображать, что он господин самого себя, но при этом он только обманывает себя и отрицает свою тварность.
Когда Пилат хвалился перед Христом, спрашивая: «Разве Ты не знаешь, что я имею власть распять Тебя и имею власть отпустить Тебя?» Он ответил: «Ты не имел бы надо Мною никакой власти, если бы не было дано Тебе свыше» (Иоанна 19:10-11). Несмотря на то, что Пилат был римским чиновником и был наделен властью кесаря, он был совершенно бессилен, у него не было более внутренней и самодостаточной силы совершать естественное действие, чем у куска неодушевленной глины, пока Бог не удостоил его. Ясное учение Священного Писания состоит в том, что в человеке нет ни капли большей естественной силы, чем у него есть духовная сила. «Но помни Господа Бога твоего [твое отношение к Нему и полную зависимость от Него]: ибо Он дает тебе силу приобретать богатство» (Втор. 8:18), т. е. тот, кто снабжает тебя здоровьем. , силу и мудрость для совершения естественных действий, и кто единственный определяет меру твоего успеха в этом. «Ибо она не знала [тем не менее это был факт!], что Я дал ей хлеб, и вино, и елей, и умножил у нее серебро и золото,... [да, даже когда] они приготовили [то же самое] для Ваала (Ос. 2:8).
Какое влияние оказывает на вас такая вера? Какой плод это приносит в вашей повседневной жизни? Приводит ли это просто к апатии и фаталистической инерции мусульман, или же это отбрасывает вас назад к Богу, и вы ищете у Него возможности для всего? Священное Писание не только раскрывает зависимость творения от его Создателя, присущую ему беспомощность, но также учит, что человек является ответственным существом, разумным и моральным агентом, ответственным перед Богом за все свои мысли, слова и дела. Вы тоже в это «верите»? Если нет, то ваше вероучение, к сожалению, ущербно. Вы обязаны прославлять своего Создателя, подчиняться Его власти и делать то, что угодно Ему. Но вы ответите: я не могу этого сделать. Это правда, и вы в равной степени не сможете копать свой сад, если Бог не даст вам сил, или заняться своими финансовыми делами, если Он не даст вам мудрости. Итак, лежишь ли ты в постели и ничего не делаешь? Единственная разница между нашей силой и бессилием совершать естественные и духовные действия состоит в том, что наши сердца отвращаются к последним. Плотский человек ненавидит Бога, и дела Духа кажутся ему безумием. Он любит материальные вещи и поэтому охотно гоняется за ними.
«Вы не имеете, потому что не просите»
Давайте сведем этот вопрос к очень простому и практическому уровню. Вот домохозяйка, которая хочет испечь торт. Предположим, для иллюстрации, что Бог по Своей благодати позволил ей купить все необходимые ингредиенты. В таком случае, если она не воспользуется мудростью, данной ей Богом, для успешного выполнения своей задачи, если она не сосредоточит свое внимание на том, чем занимается, если она станет небрежно следовать рецепту и торт окажется неудачным, чья это вина? Бог наделил вас разумом, дал вам Свой Дух и Свое Слово, чтобы наставлять вас, и повелел вам взывать к Нему для удовлетворения каждой мирской и духовной нужды. Кто виноват, если вы не присвоите и не разумно воспользуетесь этими милостями? Без Христа мы ничего не можем сделать (Иоанна 15:5), но, укрепленные Им, мы «все можем» (Фил. 4:13). Поэтому это пустое оправдание, порочное лицемерие, если мы ссылаемся на свою беспомощность как на оправдание нашей холодности и формальности в молитве и не ревностно и горячо молимся престолу благодати.
Расширив интенсивность молитвы апостола больше, чем мы предполагали, давайте вернемся к желанию, которое ее побудило, а именно к тому, чтобы он «совершил то, чего недостает в вашей вере» (1 Фес. 3:10). Во-первых, эти слова раскрывают высокий стандарт, который держал перед собой этот слуга Господень, и высокий уровень служения, к которому он стремился. Несмотря на то, что Тимофей только что принес Павлу «благую весть» об их «вере и милосердии» (1 Фес. 3:6), это все равно не удовлетворило его, поскольку он знал, что «осталось еще очень много земли, которой можно владеть». (Нав. 13:1). Пусть пастор будет благодарен, когда увидит своих овец здоровыми, но пусть он также трудится для их дальнейшего роста.
Во-вторых, в этих словах мы видим верность Павла. Он не питал их тщеславия, хваля их достижения, но дал им понять, что у них нет причин для самоуспокоенности, но есть еще возможности для значительного улучшения, и что им нужно продолжать стремиться к тем вещам, которые еще не решены. до. Пусть служитель воздает должное тому, кому следует отдать должное, но старательно избегайте преувеличенной похвалы, зная, что «лестные уста производят погибель» (Прит. 26:28).
Чего не хватает в нашей вере
«Чтобы... мы могли совершенствовать то, чего недостает ['недостающее, во множественном числе по-гречески] в вашей вере» (1 Фес. 3:10). Скольких исповедующих христианство возмутило бы такое заявление! Да, некоторые из Божьих людей находятся в таком болезненном состоянии и настолько сверхчувствительны, что их бедные чувства были бы задеты, если бы против них было выдвинуто такое обвинение. Однако фактом является то, что самому духовному и зрелому христианину в вере не хватает чего-то. Во-первых, по объему: сколько частей Слова он еще не постиг, сколько его заповедей и обетований еще не освоено. Во-вторых, в его действии: от него нет тех плодов, которые должны быть в нашей повседневной жизни. В-третьих, примите здесь «веру» также как благодать, и сколько тьмы и сомнений губят лучших из нас. Так было и с этими фессалоникийцами. Точно так же, как Павел жаждал посетить святых в Риме, чтобы «вручить... [им] какой-нибудь духовный дар» (Рим. 1:11), точно так же он желал снова увидеть этих своих молодых обращенных из Фессалоникийцев, которые он мог бы им еще помочь.
«Чтобы мы... могли усовершенствовать... [то, чего] недостает в вашей вере». За этой обидчивостью, которая возмущается намеками на наше невежество, кроется эгоизм. О, когда же мы узнаем, что гордость, даже больше, чем неверие, является главным противником нашего прогресса в делах Божьих? Чем поистине мудрее человек, тем больше он осознает свое невежество, скудость своих знаний. Только тщеславный новичок, имеющий лишь поверхностное представление о своем предмете, напрасно воображает, что он овладел им, и отказывается получать дальнейшие инструкции от своих товарищей. «Если кто думает, что знает что-нибудь, тот еще ничего не знает так, как должно знать» (1 Кор. 8:2). Как мы уже неоднократно говорили, великий секрет успеха в христианской жизни заключается в том, чтобы продолжать то, с чего начали. А это, помимо прочего, означает освободиться от своей самодостаточности, сохранить перед Богом положение маленького ребенка, сохранить обучаемый дух, и то до конца жизни. Если мы будем упорно делать все это, мы будем ежедневно осознавать, как многого еще не хватает в нашей вере, и будем рады любой доступной помощи, каким бы слабым ни был инструмент.
Молитва Павла о них
Поскольку Павел был провиденциально удержан от немедленного исполнения своего желания, он молился и писал новообращенным: «Сам Бог... [даже] Отец наш и Господь наш Иисус Христос направит нам путь к вам» (1 Фес. 3:11). Таким образом, эта молитва, как и «благодать вам и мир от Бога Отца нашего и Господа Иисуса Христа», встречающаяся в начале большинства посланий Павла, была обращена одновременно к Отцу и Сыну в Его посредничестве. характер. В этом мы видим абсолютную божественность Спасителя, ибо здесь Ему воздавался акт поклонения, и Его божественный закон ясно выражен: «Господу Богу твоему поклоняйся и Ему одному служи» (Мф. 4: 10). Нам категорически запрещено воздавать божественное почтение какому-либо существу. Когда благоговейный Иоанн припал поклониться ангелу, он тут же сказал: «Смотри, не делай этого» (Откр. 22:10). Вместо того, чтобы ангелы были достойными объектами поклонения, как богохульно учит Рим, божественный указ гласит: «Да поклонятся все ангелы Божии» (Евр. 1:8), Который, как показывает контекст, есть воплощенный Сын. Будучи единосущными и совечными Отцу, всем заповедано «почитать Сына, как чтут Отца. Кто не чтит Сына, не чтит и Отца, пославшего Его» (Иоанна 5:23).
Молитва, обращенная к Сыну
Молитву следует возносить не только Богу во имя Христа, но и непосредственно Христу как нашему Господу и Спасителю. Когда нужно было избрать преемника Иуды на апостольство, была вознесена молитва ко Господу (Деян. 1:2-4). Помимо того факта, что «Господь» всегда относится к Христу (если только в этом отрывке нет чего-то, что ясно отличает Отца от Него), Иоанна 6:70 и 15:16 заставляют нас рассматривать этот намек как относящийся к Сыну. . Умирающий Стефан обратился со своими прошениями именно к Господу Иисусу (Деяния 7:59-60). Из Деяний 9:14 и 21 ясно, что у первых христиан было принято «призывать имя Его», то есть молиться Ему. После обращения Савла из Тарса ему было велено призвать имя Господне (Деяния 22:16). Эта особенность была настолько выдающейся в жизни первобытных святых, что они получили свое характерное наименование от того же: «все призывающие на всяком месте имя Иисуса Христа, Господа нашего» (1 Кор. 1:2). Тимофею было поручено «призывать Господа от чистого сердца» (2 Тим. 2:22).
Обратимся теперь к рассмотрению двух прошений этой молитвы: одно касается самого Павла, другое — фессалоникийских святых. Первое записано в стихе 11: «Сам же Бог... Отец наш и Господь наш Иисус Христос направят нам путь к вам». Во-первых, эта просьба касалась путешествия. Во-вторых, речь шла о министерской поездке. В-третьих, тот, кто желал взять его, был упражнён в этом и хотел, чтобы его шагам руководил Господь. Условия выражения (а они представляют собой законный и простой анализ петиции) сразу делают очевидным, что здесь есть что-то интересное и важное для каждого из нас; что это прошение было внесено в постоянный протокол для нашей пользы — для нашего наставления и руководства. Нам следует размышлять над каждым стихом Священного Писания, стремясь выяснить, что в нем поможет нам в деталях нашей жизни. Божье Слово дано нам как светильник для наших ног и свет на нашем пути, чтобы мы могли идти, как безошибочный проводник, который направит наш путь через лабиринт этого мира. Другими словами, здесь апостол оставил нам пример, которому мудро следовать.
Мы зависим от воли и возможностей Бога
Самый волевой и самый решительный человек на этой земле не сможет проехать даже ста ярдов, если Бог не пожелает и не позволит ему. «Идите сейчас [слово упрека], вы, которые говорите, что сегодня или завтра мы войдем в такой город... тогда как вы не знаете, что будет завтра... Для этого вам следует сказать «Если угодно Господу, то живём и делаем то или то» (Иакова 4:13-15). Даже если Бог и даст нам разрешение осуществить наш план, это вовсе не значит, что Он добьется того же успеха. Как это служит иллюстрацией того, что мы сказали о полной зависимости человека от своего Создателя! В стихе, который сейчас перед нами, нам показано, какое влияние этот факт, эта истина должны оказать на нас. Это должно противодействовать нашему духу самодостаточности. Это должно направить нас к Господу в поисках Его возможностей для всего. Именно это и делал здесь апостол: признавая свою зависимость от Бога и умоляя Его о своем путешествии в Фессалоники.
«Я знаю, Господи, что путь человека не в нем самом: не в человеке идущем, чтобы направить шаги свои» (Иер. 10:23). Как очень немногие исповедующие христианство верят в это! Тем не менее, это истина, и поэтому нам велено: «Надейся на Господа всем сердцем твоим, и не полагайся на разум твой. Во всех путях твоих познавай Его, и Он направит стези твои» (Притч. 3: 5-6), но не без нашего согласия. Бог обращается с нами как с разумными существами, как с моральными агентами, и поэтому мы должны полностью доверять Ему, отвергать компетентность нашего собственного разума и признавать Его во всех наших действиях. «Господь направляет шаги доброго человека» (Пс. 37:23), а не шаги злого человека, хотя его шаги «предписаны» или назначены. Иногда Бог позволяет нам идти своим путем, как Он поступил с древним Израилем, и тогда мы упускаем Его самое лучшее, и Он посылает истощение в наши души (Пс. 106:15).
Например, при планировании путешествия первый вопрос, который нужно определить, заключается в следующем: «Является ли ваша прямая обязанность (согласно вашему призванию или вашим обязательствам перед другими) отправиться в это путешествие? Если есть какая-либо неопределенность, расскажите об этом. перед Богом и искать у Него мудрости. Обратите внимание, как часто о Давиде, человеке по сердцу Бога (т. Господу» (1 Царств 23:2, 4; 30:8; 2 Царств 2:1; 5:19, 23), каждый раз ища Его водительства и ожидая Его. Когда твой путь прост, тогда обязательно молись Богу чтобы дать вам хорошую скорость (Быт. 24:12) и даровать вам милости в пути. Действуйте согласно Псалму 37: 5 и рассчитывайте на исполнение его обещания. Во время вашего путешествия, насколько позволяют условия, старайтесь выкупить время полезным чтением (Деяния 8:28).
Министерские поездки
Рассматривая поездки служителей, во-первых, мы могли бы заметить, что в случае с Павлом воля Божья в отношении них не была известна ему единообразно, и у него не было какого-либо безошибочного руководства, как некоторые сегодня хвалятся. Он и его товарищи «пытались войти в Вифинию», но нам сказано, что «Дух не позволил им» (Деяния 16:7). Действовал ли он тогда в энергии плоти? Конечно, нет, не более, чем был Давид, когда намеревался построить храм. Поездка Павла в Македонию была результатом видения, но оно было исключительным. Часто преследования вынуждали его бежать в другое место. Иногда движения Павла регулировались прямым повелением Бога, иногда провиденциальными обстоятельствами, а иногда его собственным духовным инстинктом и желаниями. Прощаясь с жителями Ефеса, он сказал: «Я снова вернусь к вам, если Бог захочет» (Деяния 18:21) – если Бог позволит и позволит. Наши «времена» в Его руке (Пс. 31:15), и хотя мы предлагаем то или иное, распоряжается Бог (Пр. 19:21). Позже Павел вернулся в Ефес (Деяния 19:1).
«Я скоро приду к вам, если угодно Господу» (1 Кор. 4:19). Вообще говоря, апостолы знали об обычных событиях жизни не больше, чем другие люди, и в своих путешествиях они обычно не руководствовались сверхъестественным импульсом. «Просят, могу ли я теперь, по воле Божией, иметь благополучное путешествие и придти к вам» (Рим. 1:10). Эти слова должны научить нас тому, что, хотя воля Божья в отношении любого события еще не определена, мы имеем право и свободу желать и молиться о том, чего мы хотим, при условии, что наши желания будут сообразны со святостью Бога, а наши просьбы подчинятся Его воля. Наши желания должны быть немедленно отвергнуты, как только станет ясно, что они не согласуются с божественной волей. Справедливо отметил Мул, что «апостолам неведомо безразличие мистического пиетизма, который, по крайней мере, препятствовал четким случайным прошениям». И снова Мул заявил: «Его внутренняя гармония с божественной волей никогда не исключала формирования и выражения таких просьб с благоговением и смиренной сдержанностью». Только Один когда-либо имел право или необходимую квалификацию сказать: «Отец, я сделаю это».
«По этой причине мне также было очень трудно приехать к вам. Но теперь, поскольку у меня больше нет места в тех краях, и у меня есть большое желание в течение многих лет приехать к вам; всякий раз, когда я отправляюсь в путешествие в Испанию, я приеду, чтобы тебя: ибо надеюсь увидеть тебя в пути моем» (Рим. 15:22-24). Открытие «по какой причине» объясняется в предыдущих стихах: давление непрерывной евангелизационной работы было основным фактором, заставившим Павла отложить свой визит, из чего мы узнаем, что долг долга удержал его от осуществления своего прежнего намерения. Мэтью Генри хорошо сказал: «Самые дорогие слуги Божьи не всегда получают удовлетворение во всем, что они задумали. сердце не может быть удовлетворено». Обратите внимание, что Павел сказал: «Надеюсь увидеть вас», а не «увижу вас», ибо он не знал, что может принести тот или иной день. Нам следует очень медленно давать какие-либо обещания, а те, которые мы даем, всегда должны быть оговорены словами «если Бог позволит».
Руководство Святого Духа
«Ибо я не увижу вас теперь на пути, но надеюсь задержаться у вас, если Господь позволит» (1 Кор. 16:7). Здесь мы снова видим, как любимый апостол лично признает как провиденциальное, так и духовное правление Христа и свое служение ему. Две вещи должны совпадать; его цель и убежденность в долге, сформированные Духом, обитающим в нем, и упорядочение его внешних обстоятельств, подтверждающих и делающих возможным исполнение его цели. Павлу несколько раз противоречили в его намерениях. Иногда ему запрещал Дух (Деяния 16:7), иногда препятствовал сатана (1 Фес. 2:18), а иногда мешал или надолго задерживал из-за давления работы. Некоторые сомневаются, что он когда-либо путешествовал в Испанию (Рим. 15:24). Мэтью Генри сказал: «Благодать Божья часто с благосклонностью принимает искреннее намерение, когда мудрое Божье провидение запрещает его исполнение. Разве тогда мы не служим доброму Учителю! (2 Кор. 8:12)».
Особое слово министрам
Мы хотим и стремимся предоставить на этих страницах что-то, отвечающее потребностям всех классов читателей. Мы считаем, что следует сказать пару слов для особой пользы тем, кто занят в служении. Одним из вопросов, который в тот или иной момент его карьеры глубоко волнует добросовестного служителя Божьего, является вопрос его конкретной области труда, особенно когда он имеет право оставить одно поле ради другого. Необходимо проявлять большую осторожность и осторожность, а также молиться о терпении и мудрости. Наш век — век недовольства и беспокойства, и не только большинство Божьего народа в той или иной степени заражены его злым духом, но и многие из Его служителей находятся под его влиянием и страдают от страсти к путешествиям. Некоторые из тех, кто меняет пасторство каждые два или три года, полагают, что они находят для этого оправдание в опыте апостола Павла: но это ошибка. Он никогда не был пастором, а вместо этого занимался миссионерской или евангелизационной деятельностью, и поэтому он не подает примера, которому могли бы подражать те, кто опекает поместные церкви.
Размышляя о переменах, не жалейте усилий и старайтесь убедиться, что именно на той части виноградника Господа Он хочет, чтобы вы трудились. Если это церковь, где вам придется использовать мирские и плотские методы, чтобы «привлечь молодежь» или «поддержать ее финансы», то это не место для слуги Христа. Потратьте время и усилия, чтобы выяснить, каковы местные условия, и вы, вероятно, будете избавлены от ситуации, когда Святой Дух не будет использовать вас. Гораздо лучше служить небольшой группе святых, чем большой группе невозрожденных членов церкви. Ни один план не должен составляться без учета воли Бога. Его слава и благо Его народа всегда должны быть вашей целью. Если вы уверены, что Бог привел вас на ваше нынешнее поле, не торопитесь обдумывать любые мысли о переезде. Приглашение в более «привлекательную» сферу скорее будет божественным испытанием вашего сердца, чем намеком на то, что Бог хочет, чтобы вы сделали шаг. Заботьтесь не о своих собственных склонностях, а о благополучии тех, кому вы служите. Ищите благодати, чтобы «переносить трудности, как добрый воин Иисуса Христа» (2 Тим. 2:3), и пусть вашим искренним стремлением будет верность, а не «успех».
«Теперь Сам Бог... [даже] Отец наш и Господь наш Иисус Христос направят нам путь к вам». Эта молитва демонстрирует, что Павел не был фаталистом, утверждая, что, поскольку Бог предопределил все, что должно произойти, ему не было необходимости беспокоиться о своих планах на ближайшее будущее. Нет, он был глубоко заинтересован в том, чтобы Бог направлял его шаги, и поэтому он с доверием вверил свой путь Ему (Пс. 37:5). Несмотря на его сильное желание посетить этих святых (1 Фес. 3:6, 10), он отказался торопить события и действовать силой плоти. Он также не предполагал, что их стремление увидеть его снова было ясным намеком на волю Божию в этом вопросе: он ждал определенного руководства свыше. Ни один служитель Евангелия не имеет права осуществлять свой собственный замысел без божественного позволения: скорее, каждое изменение должно происходить с позволения и провидения Бога, по Его указанию и повелению. Пока Его воля не будет ясна, оставайтесь на месте (Рим. 16:23). Если вы находитесь на распутье, попросите Господа преградить путь, по которому Он не хочет, чтобы вы пошли. Никогда не форсируйте события и не действуйте поспешно.
«Сам Бог» звучит выразительно, буквально: «Но Сам Бог Отец и Господь наш Иисус Христос могут направить наш путь к вам». «Сам» контрастирует с «Мы, я, Павел, приходили к вам еще и еще, но воспрепятствовал нам сатана» (1 Фес. 2:18). Если Сам Бог направляет нас, то никто не может помешать! Писание не сообщает нам, каким образом сатана «препятствовал», поэтому нам бесполезно и нечестиво рассуждать об этом. Не то чтобы сатана каким-либо образом препятствовал исполнению Божьего замысла, а лишь исполнению «желания» апостола. Бог благословленно победил и перехитрил сатану, поскольку из-за того, что Павлу препятствовали в первом веке, мы, в двадцатом веке, теперь имеем преимущество этого послания. В слишком кратких комментариях к комментарию Элликотта здесь подчеркивается ценный момент: «Глагол «прямой» стоит в единственном числе (которое, конечно, английский язык не может [так явно] выразить), показывая единство Отца и Сын, и равенство двух Личностей». В этом прошении Павла было благословенное уместное соединение Сына с Отцом, поскольку оно признавало Его как Того, Кто держит звезды в Своей руке (Откр. 1:16) и открывает и затворяет все двери (Откр. 3:7). ).
Благодать любви сейчас особенно необходима
«И да даст вам Господь возрастать и изобиловать любовью друг к другу и ко всем людям, как и мы к вам» (1 Фес. 3:12). Это второе прошение, но мы не будем останавливаться на нем так же подробно, как на первом: не потому, что оно менее важно, а потому, что оно требует меньшего объяснения. Здесь нужно не столько разъяснение, сколько превращение этих слов в искреннюю мольбу. Если когда-либо в истории христианского мира было время, когда народу Божьему нужно было молить престол благодати об увеличении и изобилии любви, то это, несомненно, наступило сейчас. Осуществление и проявление этой кардинальной благодати находится в крайне упадочном состоянии. Сектантский фанатизм, плотские раздоры, корни горечи процветают повсюду. Да, дела обстоят сегодня в таком плачевном состоянии, что многие из Божьих людей имеют совершенно неправильное представление о природе и плодах любви. Большинство из них ошибочно принимают природную приветливость и темпераментную сердечность за любовь. Сердечное рукопожатие и теплый прием можно получить в клубах и социальных центрах мира, где даже не исповедуют Христа! Любовь, о которой здесь молился апостол, была любовью святой, духовной и сверхъестественной.
Духовная любовь исходит из духовной природы и привлекается видом божественного образа в святых. «Всякий, любящий Родившего, любит и рожденного от Него» (1 Иоанна 5:1). Никто не может любить святость в другом, если не имеет святости в своей душе. Многие любят отдельных христиан, потому что находят их добродушными или великодушными, но это просто естественная, а не духовная любовь. Если мы хотим любить святых духовно, мы должны игнорировать то, чем они темпераментны по природе, и созерцать их как объекты и субъекты любви Божией, любя их за то, что мы видим в них от Него. Только так мы сможем подняться над индивидуальными особенностями и личными немощами и оценить их с истинной духовной любовью. Это не означает, что мы должны игнорировать их проступки или мириться с их грехами (Лев. 19:17). С другой стороны, зачастую то, что мы считаем «пренебрежением» с их стороны, происходит из-за нашей собственной гордости. Нам больно, потому что мы не получаем уведомления, которое, по нашему мнению, нам причитается. Иногда народу Божьему нехорошо знать слишком много друг о друге (Прит. 25:17). Знакомство может породить презрение.
Ни реальность, ни глубину христианской любви нельзя измерять сладкими словами или ласковыми выражениями. Действия значат больше, чем слова. Вспыльчивые люди, как известно, поверхностны и непостоянны. Те, кто менее демонстративен, более стабильны. В тихом омуте черти водятся. Духовная любовь всегда направлена на благо своего объекта. Оно осуществляется в назидательной беседе, в стремлении укрепить и утвердить веру, превознести Слово Божье и способствовать благочестию. Чем больше другой возвеличивает Христа, тем больше он должен быть нам дорог. Мы имеем в виду не просто болтливые разговоры о Христе, но то излияние сердца к Нему, которое заставляет уста говорить о Нем. Мы должны любить святых ради истины, за то, что они не стыдятся исповедовать свою веру в такой день, как этот. Мы должны любить больше всего тех, кто в большей степени отражает образ Христа и несет с собой большую часть Его благоухания.
Любовь к братьям всегда соразмерна нашей любви к Самому Господу, что сразу объясняет, почему первая находится в таком упадке. Сектантский фанатизм и ожесточение, растущее вокруг нас, нетрудно объяснить. Любовь к Богу угасла! «Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим... душой и... силой» предшествует фразе «возлюби ближнего твоего, как самого себя». Но любовь к материальным вещам и заботы этого мира охладили души многих по отношению к Богу. Наша привязанность должна быть сосредоточена на Главе Церкви, прежде чем она станет теплой для ее членов. Когда Господу будет предоставлено Его законное место в наших сердцах, Его искупленные также получат свое. Тогда любовь не будет ограничиваться тем узким церковным кругом, в котором выпала наша жребий; оно охватит весь дом веры. Тогда у нас будет «любовь ко всем святым» (Еф. 1:15), и это будет подтверждено «молитвой обо всех святых» (Еф. 6:18) – тех, кто на четырех углах земли, которых мы имеем. никогда не видел. «Приветствуйте всякого святого» (Фил. 4:21) – бедного и богатого, слабого и сильного.
Связь этого прошения с предыдущим
На первый взгляд кажется, что никакой связи нет, ибо какое отношение существует между тем, кого ведут в путешествии, и другими, любящими друг друга? Однако тот факт, что эта петиция начинается со слова «и», ясно указывает на то, что между ними существует связь. Небольшая медитация поможет понять, что это такое. Какая была бы польза от посещения апостолом собрания в Фессалонике, если бы среди них царили раздоры и разделения? При таких обстоятельствах Господь не придал бы словам Павла силы. Павлу, вместо того, чтобы созидать христиан, пришлось бы обличать и упрекать их в их плотской плоти, поскольку он, конечно, не был одним из тех, кто игнорировал бы то, что было неправильно, и действовал бы так, как будто все в порядке. Ничто так быстро не огорчает и не угашает Дух, как разногласия и дух недоброжелательности в собрании.
«И даст вам Господь возрастать и преумножать любовь друг ко другу». Это прошение было адресовано конкретно Главе Церкви, от которого проистекает питание и умножение ее членов (Кол. 2:19). От Него мы получаем Его «полноту» (Иоанна 1:16); от Него мы получаем «снабжение Духа» (Фил. 1:19); тем не менее, мы должны искать их. Из того, что апостол просил о какой-то конкретной вещи, мы не должны делать вывод, что те, о ком он молился, имели в этом недостаток, а скорее наоборот. Поскольку он осознавал, что в здоровых упражнениях содержится определенная благодать, он почувствовал воодушевление просить Бога об увеличении ее. Здесь, несомненно, было именно так. Павел начал свое послание с упоминания об их «труде любви» (1 Фес. 1:3). Позже он заявил: «А о братолюбии вам нет нужды, чтобы я писал вам: ибо вы сами научены Богом любить друг друга. И так поступаете со всеми братьями» (1 Фес. 4:9-10). ). Зачем тогда эта петиция? «Чтобы вы [можли] возрастать более и более» (1 Фес. 4:10). Ответ на это большое прошение записан во 2 Фессалоникийцам 1:3.
Объект в поле зрения
«Да утвердит сердца ваши непорочными в святости пред Богом и Отцом нашим, в пришествие Господа нашего Иисуса Христа со всеми святыми Его» (1 Фес. 13). Во-первых, этот стих выражает цель прошений Павла. Наши сердца, к сожалению, непостоянны и непостоянны в своих силах и нуждаются в божественном утверждении против человеческого страха, недовольства мира и искушений сатаны. Во-вторых, святость перед Богом была главной целью, а изобилие любви — средством достижения этой цели (Кол. 3:14). В-третьих, утверждение наших сердец (на что всегда смотрит Бог) – это наша великая потребность, но как мало мы заботимся об их состоянии! Много религии головы и рук, но сердцем пренебрегают! Насколько мы помним, ни разу мы не услышали, чтобы это прошение употреблялось в общественной молитве! В-четвертых, при возвращении Христа эти желания будут полностью реализованы.
 
 

26. Молитва об освящении юных святых.
 
 
1 Фессалоникийцам 5:23-24
Пять вещей требуют нашего внимания, когда мы размышляем над этой молитвой. Во-первых, это связь: начало «и» в стихе 23 связывает его с тем, что предшествует, а это, в свою очередь, помогает понять данное прошение. Во-вторых, его адресат: «Бог мира», точную силу которого необходимо выяснить и затем принять верой. В-третьих, его просьба: чтобы эти святые могли быть «освящены полностью», относительно значения которой существовало много ненужных разногласий. В-четвертых, ее замысел: святые должны быть так освящены, чтобы они могли «сохраниться непорочными до пришествия Господа нашего Иисуса Христа», выражение, которое требует особенно тщательного и молитвенного исследования. В-пятых, его уверенность: «верен Призывающий тебя, Который и сотворит» (1 Фес. 5:24), что подразумевает, что апостол не сомневался, что Бог исполнит его просьбу и осуществит его замысел – доказательство. что он не просил того, что несбыточно в этой жизни никому из детей Божиих. Пусть дух молитвы будет дарован нашим читателям, когда они стремятся мысленно взвесить то, что мы написали.
Рассмотрим связь этой молитвы с предыдущим. Показательен порядок, которому следовал апостол: увещевание святым, затем моление Богу. Павел призвал святых исполнить свои обязанности, а затем умолял Бога еще больше побудить их к этому. Молитва никогда не предназначалась для замены усердия в соблюдении Божьих заповедей, но является средством, с помощью которого мы получаем благодать за послушное поведение. Прилежные усилия и горячая молитва никогда не должны быть разделены.
Подойдя к концу этого послания, апостол издал ряд коротких, но веских наставлений, последним из которых было: «Воздерживайтесь от всякого рода зла» (1 Фес. 5:22). В свете предыдущего стиха это означает прежде всего избегать всего, что отдает заблуждением. Ложное учение наиболее бесчестно для Бога и крайне вредно для душ Его народа, поэтому его следует бояться и избегать, как чумы. Бог предупредил относительно тех людей, которые учат чему-либо, противоречащему Его вечной истине: «Слово их съест, как язва» (2 Тим. 2:17). Во-вторых, от злой практики, а также от злой доктрины следует воздерживаться в малейшей степени, да, даже в самой ее видимости. Кто хочет избежать великих грехов, тот должен проявлять совесть и в отношении малых; и тот, кто желает избегать как больших, так и малых грехов, должен, следовательно, избегать и самой видимости греха. Такие вещи, как крайний стиль одежды и чрезмерное использование украшений, неумеренное использование косметики, нескромная одежда, выдают отсутствие того духа, который ненавидит даже «одежду, запятнанную плотью» (Иуды 23).
Нравственная связь между стихами 21 и 22
Существует реальная и тесная моральная связь между словами «Воздерживаться от всякого рода зла» и непосредственно предшествующим увещеванием: «Все испытывайте, добра держитесь» (1 Фес. 5:21). Слово «доказать» означает «исследовать, взвешивать, пробовать». Что бы вы ни слышали и ни читали, какой бы совет вы ни получали даже от христиан, какой бы сомнительный образ жизни ни следовали другие, подвергайте все испытанию Слова Божьего; и все, что выдержит это испытание, «держитесь крепко», и пусть насмешки и хмурые взгляды людей не заставят вас отказаться от этого. Чем больше вы будете практиковаться измерять все по этому стандарту, тем острее будет ваша проницательность, чтобы обнаружить все, что не соответствует этому стандарту: «Через повеления Твои я обретаю разумение; поэтому я ненавижу всякий ложный путь» (Пс. 118:104). . Последнее невозможно сказать без первого. «Все повеления Твои обо всем почитаю правильными и ненавижу всякую ложь» (Пс. 118:128). Только когда мы формируем привычку «испытывать все», а затем «крепко держаться того, что хорошо», мы морально способны «воздерживаться от всякого проявления зла».
С другой стороны, наше послушание «испытывать все, твердо держаться добра» не делает излишним или ненужным наше послушание также «воздерживаться от всякого проявления зла», ибо независимо от того, насколько хорошо мы можем быть осведомлены о Словом, какой бы сильной ни была наша ненависть ко злу, внутри все еще есть враг, готовый предать нас. Поэтому нам нужно отвергнуть даже границы зла и отвратить глаза от самого его вида. Если мы этого не сделаем, наши души вскоре станут восприимчивыми к лжи дьявола. Мэтью Генри заявил: «Развращенные привязанности, потворствуемые сердцу, и злые поступки, допущенные в жизни, будут в значительной степени способствовать фатальным ошибкам ума; тогда как чистота сердца и честность жизни будут располагать людей к принятию истины с любовью к ней. Поэтому нам следует воздерживаться от всякой видимости зла, от того, что похоже на грех или ведет к нему. долго воздерживаться от фактического совершения греха». Вот и вся связь или непосредственный контекст этой молитвы.
«Бог мира»
Этот конкретный титул «Бог мира» имеет как минимум пять упоминаний. Во-первых, оно говорит нам, чем по сути является Бог: Источником мира. Во-вторых, оно объявляет, кем Он является в экономическом или устроительном отношении: Устроитель или Завет мира. В-третьих, оно раскрывает, кем Он является в судебном смысле: примирившимся Богом, Подателем мира. В-четвертых, оно объявляет, кем Он является по отцовской линии, Подателем мира Своим детям. В-пятых, оно провозглашает, кем Он является в правительстве, Устроителем мира в церквях и в мире. Наш нынешний отрывок больше всего связан с последними тремя. Во-первых, оно уважает Бога в Его судебных отношениях со Своим народом. Когда они согрешили в Адаме, образовалась брешь, так что Бог был отчужден от них по закону, а они были отчуждены от Него морально. Хотя Его вечная любовь к ним не изменилась из-за их отступничества от Него во время Адамова грехопадения, а также из-за их собственных умноженных преступлений против Него, Бог как моральный Правитель вселенной не мог игнорировать это ужасное нарушение. Как Судья всей земли, Его осуждение и проклятие постигло их. Избранные, как и неизбранные, являются «по природе детьми гнева» (Еф. 2:3), и пока они остаются в неверии, они находятся под гневом Божьим (Иоанна 3:36), объектами Его наказания. ненависть (Пс. 5:5), отталкивающая Святаго. Но Его мудрость нашла способ примириться со Своим отчужденным народом.
Божий путь избавления
Этот путь состоит из того, что сделал для них Христос, что Его Дух действует в них и что они сами готовы делать. Христос подчинился заповедям закона от их имени и вместо них понес наказание. Тем самым великий Поручитель Церкви полностью удовлетворил Божье правосудие, умиротворил Его гнев и установил справедливый и стабильный мир. Когда Христос претерпел проклятие нарушенного закона, Он «примирил [между Богом и Его народом] кровью креста Своего» (Кол. 1:20), исцелив ужасную брешь, примирив с ними Божественного Судью, установив совершенная и неизменная дружба и согласие. Таким образом были обеспечены божественные интересы. Но более того: Он обеспечил Своему народу Святого Духа (Гал. 3:13-14), и тем самым было обеспечено достаточное обеспечение для удовлетворения его тяжелых нужд. Действительно, их положение отчаянно по природе и практике: они мертвы духовно, восстают против Бога, их умы враждуют против Него, преданы своим идолам, влюблены в грех. Но благодаря оживляющей и просвещающей силе Святого Духа они обличаются в своем нечестии, готовы бросить оружие своего восстания, обратиться ко Христу за убежищем и взять на себя Его иго. Тем самым они отвечают на божественный призыв: «Примиритесь с Богом» (2 Кор. 5:20) и таким образом имеют «мир с Богом» (Рим. 5:1).
Таким образом, мы видим уместность этого божественного титула, когда апостол просил о дальнейшем освящении святых. «Бог мира» был Тем, Кто был умиротворен кровью Христа и примирил грешников, когда они превратились из беззаконных мятежников и стали верными подданными Его правления. Освящающий Дух был самым верным доказательством их примирения с Богом. Доказательством объективного расположения Бога является наше субъективное наслаждение Его миром. Невыносимое бремя вины снимается с совести, и мы «находим покой... [нашим] душам». Но если мы хотим сохранить этот покой в наших душах, мы должны самым прилежным образом следить за своими путями. Если мы хотим наслаждаться общением с «Богом мира», тогда все детали нашей жизни должны регулироваться Его Словом. Это требует усердной бдительности над нашими сердцами, поскольку грех, заклятый враг Божий, окружает нас. Наставление апостола римским святым актуально и для нас сегодня: «Считайте... себя мертвыми для греха, но живыми для Бога... Итак, не позволяйте греху царствовать в вашем смертном теле» (Рим. 6:11). -12).
Наше наслаждение отеческим миром Бога
Наше наслаждение отеческим миром Божьим обусловлено нашим послушанием Ему: «О, если бы ты внимал заповедям Моим! тогда бы мир твой был как река» (Ис. 48:18), полный и ненарушаемый. Наше наслаждение отеческим миром Божьим обусловлено тем, что мы возлагаем на Него всю свою заботу: «Бойтесь ни о чем, но во всем в молитве и прошении с благодарением открывайте свои просьбы Богу. И мир Божий, превосходящий всякое понимание, соблюдет сердца и помышления ваши через Христа Иисуса» (Флп. 4:6-7). Наслаждение Божьим правительственным миром в поместной церкви — это плод неугасимого Духа, действующего среди них посредством проявления любви среди членов и поддержания над ними библейской дисциплины в коллективе. Именно грех порождает раздоры и разногласия среди святых. «Откуда происходят войны и распри между вами? Не отсюда ли происходят даже от ваших похотей война в членах ваших?» (Иак. 4:1). Тогда общение с Богом мира заканчивается.
В-третьих, давайте рассмотрим просьбу этой молитвы апостола. «И [Сам] Сам Бог мира освятит вас во всей полноте». Почему апостол обратился с этой просьбой? Разве фессалоникийские святые не были уже освящены? Конечно, так оно и было, как в отношении их положения перед Богом во Христе, так и в отношении их состояния в них самих, в которых обитал Святой Дух. Тогда чего именно Павел добивался от их имени? Освящение многогранно, и если мы не различаем многие его аспекты, мы не только будем иметь смутное и размытое представление о целом, но и будем питать ошибочные представления о нем и порабощать наши сердца. Так как это благодатнейшая, глубоко важная, но малопонятная тема, то мы укажем теперь ее основные ветви.
Во-первых, верующие были освящены Богом Отцом от вечности. «Освященным Богом Отцом, сохраненным Иисусом Христом и призванным» (Иуды 1). Обратите внимание на порядок: они были освящены до их сохранения (т. е. от смерти в их невозрождении) и действенного призвания. Здесь имеется в виду вечное избрание верующих, когда в Своем постановлении Отец отделил избранных Своих от неизбранных для Своей радости и славы, избрав их во Христе и благословив их всеми духовными благословениями в Нем прежде основания мира. На этом начальном аспекте освящения мы не будем останавливаться.
Во-вторых, все верующие были освящены Богом-Сыном. Поскольку это малопонятно, мы углубимся в подробности. Наше освящение Сыном, как и освящение Отцом, не субъективно, а объективно, не то, что мы переживаем внутри, а нечто совершенно вне нас самих. Искупительной жертвой Христа вся Церковь была отделена, посвящена и принята Богом во всем превосходстве бесконечно похвального дела Его воплотившегося Сына. «Мы освящены принесением тела Иисуса Христа один раз за всех... Ибо одним приношением Он навсегда сделал совершенными освящаемых» (Евр. 10:10, 14). Эти благословенные утверждения не имеют никакого отношения ни к чему, что Дух делает в христианине, а относятся исключительно к тому, что Христос обеспечил для него. Они говорят о том, что является результатом нашего федерального единства со Христом. Они говорят нам, что благодаря Голгофской жертве каждый верующий не только считается праведным в судах Божьей справедливости, но и полностью освящен для судов Его святости. Кровь Агнца не только избавляет от ада, но и готовит нас для рая. Только отношение верующего ко Христу дает ему право войти в дом Отца. И именно его отношение ко Христу, и только оно, дает ему теперь право приблизиться к Богу за завесой (Евр. 10:19).
Каждый верующий освящен по вере
Великий факт заключается в том, что самый слабый и наименее обученный верующий был настолько же полностью освящен перед Богом в первый момент, когда он доверился Христу, насколько он будет на небесах в своем прославленном состоянии. Сказал Спаситель накануне Своей смерти: «Ради них Я освящаю Себя, чтобы они были истинно освящены» (Ин. 17:19, на полях), то есть чтобы они действительно и действительно были освящены, в отличие от просто типичное и церемониальное освящение, полученное при Моисеевом замысле. Христос был готов посвятить Себя окончательному исполнению дела принесения Себя в жертву за грех; как поручитель Своего народа, Он собирался представить Себя Отцу и возложить Себя на жертвенник в качестве заместительного умилостивления Своей церкви. В результате того, что Христос посвятил Себя Богу как всесожжение, Его народ совершенно освящен. Их грехи навсегда оставлены. Их личности очищаются от всякой скверны. Им вменяется превосходство Его работы, так что они становятся совершенно приемлемыми для Бога, подходящими для Его присутствия, пригодными для Его поклонения. Священническая близость к Богу является их благословенной долей как следствие священнического приношения Себя Христом за них. Они имеют право доступа к Богу как очищенные поклонники.
«А вы от Него во Христе Иисусе, Который от Бога сделался для нас премудростью и [даже] праведностью, и освящением и искуплением» (1 Кор. 1:30). Обратите внимание: в этом стихе говорится не о том, кем мы были созданы Христом, а о том, кем Бог сделал Христа для Своего верующего народа. Это различие реально и фундаментально, и игнорировать его — значит лишить себя самой драгоценной половины Евангелия. Здесь сказано, что Христос стал для нас четырьмя вещами или, как более точно различает греческий язык, одной вещью (мудростью), которая определяется тремя пунктами, все это говорит о полноте Церкви в Ее Главе (Кол. 2:10). . Бог сделал Христа всем и во всем для нас объективно и вменительно. Христос — это не только наша праведность, но и наше освящение, поскольку чистота Его личности и превосходство Его жертвы засчитываются на наш счет. Если Израиль стал святым народом (церемониально), когда его окропили кровью быков и козлов, чтобы они были допущены и вновь допущены к поклонению Иегове, то тем более похвальная кровь Христа освятит нас на самом деле, чтобы мы могли приблизиться к Бог с уверенностью является приемлемым поклонником? Мое невежество не меняет факта, и слабость моей веры в правильное понимание этого не ухудшает его. Мои чувства и опыт не имеют к этому никакого отношения. Бог сделал это, и ничто не может этого изменить.
Аарон Первосвященник
«И сделай пластину из чистого золота и начертай на ней, как высеченную на печатке, СВЯТЫНЬ ГОСПОДУ… И будет она на челе Аарона, чтобы Аарон понес беззаконие святынь, которые сыны Израилевы освятят все святыни свои, и они всегда будут на челе его, чтобы они были приняты пред Господом» (Исх. 28:36-39). Это представляет нам одну из самых ценных типических картин, которые можно найти во всем Ветхом Завете. Аарон, первосвященник, был посвящен и предан исключительно Господу. Он служил в этом офисе от имени других в качестве их посредника. Он стоял перед Богом как представитель народа, неся на плечах и в сердце имена двенадцати колен (Исх. 28:12, 29). Израиль, народ Божий, был представлен и принят Аароном. Это не был прообраз «пути спасения», но он говорил о приближении к Богу падшего и грешного народа, чьи молитвы и хвала были осквернены, но чье служение и поклонение были сделаны приемлемыми для Святого через их первосвященника. . Эта надпись «Святыня Господня» на лбу Аарона была торжественным назначением, благодаря которому народ Израиля был впечатляюще научен тому, что святость стала домом Божьим и что никто из несвятых не может приблизиться к Нему.
Теперь Аарон прообразовал Христа, великого Первосвященника, который «над домом Божьим» (Евр. 10:21). Верующие представлены Им и приняты Им. «Святыня Господня», которая «всегда» была на челе Аарона, указывала на посредническую святость Того, Кто «вечно жив, чтобы ходатайствовать» за нас (Евр. 7:25). Благодаря нашему федеральному и жизненно важному союзу со Христом, Его святость принадлежит нам. Совершенство великого Первосвященника является мерой нашего принятия Богом. Христос также понес беззакония наших святынь (Исх. 28:38); то есть Он не только искупил наши грехи, но и возместил недостатки нашего поклонения. Мало того, что нам ничего не может быть предъявлено обвинение, но сладкое курение Его заслуг (Откр. 8:3) делает наше поклонение «благоуханием благоухания, жертвой приятной, благоугодной Богу» (Флп. 4:18). Таким образом, христиане имеют возможность «приносить духовные жертвы, благоугодные Богу через Иисуса Христа» (1 Пет. 2:5). Христос — Тот, кто удовлетворяет все наши нужды, как грешников, так и святых. Во Христе, через и через Христа каждый верующий имеет безупречное освящение. Святой не мог бы смотреть на нас с малейшей благосклонностью, и мы вообще не могли бы приблизиться к Нему, если бы Он не считал нас совершенно святыми; и это Он делает в лице нашего Посредника.
Совершенная святость так же необходима, как и совершенная праведность, чтобы мы могли иметь доступ к трисвятому Богу и общение с ним. Во Христе мы имеем одно так же истинно, как и другое. Славное Евангелие открывает нам совершенного Спасителя, Того, Кто полностью удовлетворил все нужды Своего народа; тем не менее, абсолютно необходимо, чтобы мы сочетали веру с этой благой вестью, если мы хотим жить в ее силе и комфорте. «Посему и Иисус, чтобы освятить народ Своей кровью, пострадал вне ворот» (Евр. 13:12). Драгоценная кровь не только искупила грехи Его народа, но и освятила и посвятила их Богу, так что Он считает их не только невиновными и неоправданными, но также безупречными и святыми. Кровь Христа не только покрывает каждое пятно греховной скверны, но и на самом месте того, что она покрывает и очищает, она оставляет свое превосходство и добродетель. Бог видит нас в лице Своего Помазанника такими же совершенными, как Сам Христос, и, следовательно, оправданными и освященными. Его жертвоприношение вернуло нам полную благосклонность и общение с Богом.
Слово «освятить» имеет двоякое значение: прежде всего оно означает простое отделение вещи. В Священном Писании это обычно, хотя и не всегда, относится к выделению для священного использования, поскольку седьмой день должен быть субботой. Исключения можно найти в таких отрывках, как Исаия 66:17, где мы читаем о людях, отделившихся для совершения зла, и Исайя 13:3, где Господь называет мидян «Моими освященными», когда собирается использовать их для разрушения Вавилона. В большинстве случаев в Ветхом Завете «освятить» означает «отвести какой-либо предмет из общего пользования в священный», посвятив его Богу, но без каких-либо изменений в самом предмете, как и во всех других случаях. материалы и сосуды, используемые в скинии. Но в своем вторичном значении (не второстепенном по важности, а как производное) слово «освятить» употребляется в моральном смысле, означая «сделать святым», сделать выделенное пригодным для намеченной цели, сначала путем очищения (Исх. 19:10), во-вторых, помазанием или оснащением (Исх. 29:36). В случае избранных Божиих освящение означает изменение или очищение их характера. Это подводит нас к третьей основной ветви нашей темы.
Освящение Отцом Своего народа в Его вечном постановлении, а также освящение Церкви в Сыне и через него всецело и заслуженно вознаграждаются и в них лично Богом Духом: «будучи освящены Святым Духом» (Рим. 15:16). . Только когда Утешитель поселяется в сердце, «воля» Отца (Евр. 10:10) начинает осуществляться и «кровь» Сына (Евр. 13:12) свидетельствует о своей действенности по отношению к нам. Ни на мгновение не следует предполагать, что совершенное положение перед Богом, которое дело Христа обеспечило Его народу, не влияет на его состояние; что их положение должно так славно измениться, а их состояние остаться неизменным; эта святость должна быть приписана им, но не передана. Искупительная работа Христа была средством достижения цели, а именно: обеспечить Своему народу Святого Духа, который должен совершить в нем добро то, что Он сделал для него. Именно благодаря оживляющему действию Духа мы обретаем жизненно важный союз со Христом, посредством которого преимущества нашего федерального и законного союза с Ним фактически становятся нашими. «Освящение Духа» (2 Фес. 2:13) является неотъемлемой частью того спасения, к которому нас избрал Отец и которое приобрел для нас воплотившийся Сын. Таким образом, христианин освящается триединым Иеговой.
Союз со Христом
Наш союз со Христом — это великая петля, на которой все вращается. Без Него у нас нет ничего. Во время нашего невозрождения мы были «без Христа» и, следовательно, «чужды заветов обетования» (Еф. 2:12). Но в тот момент, когда Дух сделал нас едиными, живущими со Христом, все, что Он сделал, стало нашим; отныне мы стали с ним «сонаследниками» — так же, как женщина получает право делить все, что имеет мужчина, когда выходит за него замуж. В силу нашего союза с первым Адамом мы не только вменили нам вину его непослушания, но и получили от него греховную природу, искажающую все способности нашей души; и благодаря нашему союзу с последним Адамом мы не только вменили нам заслуги Его послушания, но и получили от Него святую природу, которая обновляет все способности нашей души. Как только мы соединяемся с Лозой, жизнь и добродетель, находящиеся в Нем, вливаются в нас и приносят духовные плоды. Таким образом, как только Дух соединяет нас с Ним, мы «освящены во Христе Иисусе» (1 Кор. 1:2). «Одним Духом мы все крестились [духовно] в одно тело [которого Христос является жизненной и влиятельной Главой]… и все напоены одним Духом» (1 Кор. 12:13).
«Но от Него [не нашими поступками] вы во Христе Иисусе» (1 Кор. 1:30). Именно благодаря оживляющему действию Духа избранные сверхъестественным и жизненно важным образом соединяются со Христом, и именно тогда Бог делает Его для нас «мудростью, праведностью, освящением и искуплением». «Ибо мы — произведение Его, созданные во Христе Иисусе» (Еф. 2:10). Это новое творение осуществляется Духом и приводит к нашему союзу с личностью Христа. Подобно тому, как наш союз с первым Адамом коренным образом повлиял на наше положение и состояние, так и они полностью изменились благодаря нашему союзу с последним Адамом. Как верующий имеет совершенное положение в святости перед Богом благодаря своему федеральному союзу со Христом, так и его состояние совершенно перед Богом, потому что теперь он жизненно един со Христом: он во Христе, и Христос в нем. «Соединяющийся с Господом есть один дух» (1 Кор. 6:17). В тот момент, когда они родились от Духа, все христиане были освящены во Христе освящением, к которому никакой рост в благодати, никакое достижение святости не может добавить ни на йоту. Верующий «освящен [сделан святым] во Христе Иисусе» (1 Кор. 1:2), один из «святых братьев» (Евр. 3:1), и именно потому, что он таков, он призван жить святая жизнь.
Наши отношения с Богом меняются, когда Дух освящает нас Своей животворящей силой, ибо тогда мы посвящаемся Богу, когда Дух обитает в нас и делает наше тело Своим храмом. Как Он сошел на Главу («не... мерою», Иоанна 3:34), так в свое время Он дается каждому из членов Главы: «Вы имеете помазание [Дух] от Святого Один." «Помазание [Дух], которое вы получили от Него [Христа], в вас пребывает» (1 Иоанна 2:20, 27). Мы получили свое имя от этого самого благословения, поскольку «христианин» означает «помазанник», термин взят из прообраза в Псалме 133:2. Именно обитание Духа делает верующего святым человеком. Наши отношения со Христом меняются, когда Дух оживляет нас, ибо вместо того, чтобы быть «без» Его в мире, мы теперь «присоединены» к Нему. Наше фактическое состояние радикально изменилось, поскольку в душе насаждается принцип святости, который мощно влияет на все ее способности. Бог теперь занимает престол сердца, чувства очищаются от любви к греху, Слово наслаждается, так что воля выбирает его заповеди в качестве своего регулятора. Тем не менее, «плоть», или злое начало, остается неизменной.
Различные этапы освящения верующего
В каком-то смысле освящение верующего Духом завершается при новом рождении, так что он никогда не станет более святым, чем он есть в этот момент; в другом смысле его освящение неполно и допускает прогресс. Оно завершено тем, что благодаря великой перемене, произведенной в нем чудом возрождения, он затем «удостоится быть [одним из] причастником наследия святых во свете» (Кол. 1:12), практически и лично соединился со Христом и, благодаря тому, что Дух вселился в его сердце, был посвящен Богу. Оно неполно в том смысле, что принцип «плоти» тогда не удаляется, в том, что младенцу во Христе необходимо возрастать в благодати, и в том, что от него отныне требуется «соложить ветхого человека» и «облечься в нового человека». практическим путем очищая себя «от всякой скверны плоти и духа, совершая святыню в страхе Божием» (2 Кор. 7:1). Чтобы дать ему возможность в этом, Дух ежедневно обновляет его (2 Коринфянам 4:16), побуждает его к использованию средств Слова и молитвы, оживляет его благодати, направляет его духовную жизнь к духовным действиям во имя Христа; и тем самым Он продолжает и завершает то «доброе дело» (Фил. 1:6), которое Он совершил в душе при возрождении.
Подведем итоги. Освящение – это первое благословение, к которому Отец предопределил Свой народ (Еф. 1:3-5). Во-вторых, это дар, неотъемлемый и вечный дар, который они имеют во Христе и через Христа. В-третьих, это моральное качество, святой принцип или «природа», передаваемая Духом. В-четвертых, это обязанность, которую требует от нас Бог (1 Пет. 1:15-16). Или, опять же, мы можем сказать, что освящение — это отношения, в которые мы вступаем с трисвятым Богом. Во-вторых, это статус, который мы имеем благодаря нашему союзу со Христом. В-третьих, это дар, который мы переживаем благодаря действию Духа внутри нас. В-четвертых, это дело всей жизни, к которому мы призваны, но для которого мы постоянно нуждаемся в большей благодати. «Совершенная святыня в страхе Божием» (2 Кор. 7:1) никоим образом не означает, что святость, которой ныне обладает христианин, недостаточна и нуждается в восполнении своими собственными усилиями, но означает, что он должен осуществлять ее должным образом. использовать и положить конец той совершенной святости, которая принадлежит ему во Христе. Сравните 1 Иоанна 2:5, где говорится, что соблюдением заповедей Божиих достигается замысел Его любви в нас. «Делами вера [Авраама] достигла совершенства» (т. е. была достигнута по замыслу или намеченному результату, Иакова 2:22). Христианин должен вести себя «как подобает святости» (Титу 2:3).
«Удерживайтесь от всякого рода зла. И Сам Бог мира освятит вас во всей полноте». И непосредственный контекст, и особый характер обращения к Богу служат для того, чтобы показать, какой аспект нашего освящения имеется в виду, а именно, наша практическая святость или чистота сердца и поведения. Павел молится о божественной способности соблюдать вышеизложенные заповеди – о полном освящении для полного послушания. К предыдущим увещеваниям апостол добавил искреннюю мольбу, хорошо зная, что только действенная благодать Божия может дать либо волю, либо силу подчиниться. Стандарт в стихе 22 чрезвычайно высок и строг: ненавидеть все, что имеет хотя бы видимость нечистоты, воздерживаться от всего, что ведет к этому. Чем больше мы будем следить за этим стандартом, чем больше мы осознаем его чистоту, тем больше мы будем осознавать потребность в большой благодати, чтобы соответствовать ему, и тем больше мы будем осознавать пригодность этой молитвы для нашего случая. Мы по-прежнему являемся мишенью сатаны, заклятого врага Бога. Поддавшись искушениям сатаны, мы отделяемся от Божьего благоволения, порождаем беспорядок и смятение во всех способностях нашего существа и вызываем разногласия среди святых. Чтобы предотвратить такое бедствие, апостол призывает «Бога мира».
Дело благодати христианина не доведено до совершенства
Потворство нашим похотям и попущение греха расстраивают все способности нашего существа, так что душа узурпирует трон духа (эмоции и импульсы направляют нас вместо нашего понимания или суждения), а тело стремится доминировать над духом и суждениями. душа — плотские страсти, противостоящие разуму. Но экспериментальное и практическое освящение снова приводит все в правильный порядок и вызывает мир и гармонию. Но только «сам Бог мира» может так освятить нас. Это подчеркивается в нашем тексте: «...Бог мира [Сам]», который указывает на контраст между слабыми усилиями по достижению святости, на которые мы способны своими собственными духовными силами, и всемогущей силой, которую Он может проявить, потому что мира и порядка, которые Его освящение приносит всему нашему существу. Христианин действительно освящен, однако дело благодати, начатое в нем при возрождении, еще не завершено. «Сначала лопатка, потом колос, потом полное зерно в колосе» (Марка 4:28). Сердце должно все более очищаться от скверны греха, душа – более сообразовываться с образом Божиим, ежедневное хождение – более «достойным Господа» (Кол. 1:10). Однако все успехи, которых мы достигаем в христианской жизни, — это всего лишь последствия, плоды и свидетельства освящения нас Духом при новом рождении. Возрастание в благодати – это проявление нашей святости.
«И... Бог мира [Сам] освятит вас во всей полноте» следует понимать в самой широкой широте. Во-первых, как просьбу о том, чтобы таким образом были освящены все члены Фессалоникийской церкви, все собрание. Во-вторых, чтобы каждый отдельный член мог быть безоговорочно предан Богу всем своим сложным существом. В-третьих, чтобы каждый из них мог быть наполнен энергией и более совершенно очищен, укреплен и побужден двигаться вперед к полной святости. Таким образом, 1 Фессалоникийцам 5:23 почти параллелен Евреям 13:20-21. Апостол молился, чтобы все части и способности христианина могли сохраняться под влиянием действенной благодати в истинном и реальном согласии с Богом, чтобы истина могла на них оказать такое влияние, чтобы они были подготовлены и подготовлены к совершению всякого доброго дела. работа. Хотя это наша прямая обязанность, тем не менее, это работа нашего примирившегося Бога посредством Его Духа в нас и через нас; и это должно стать бременем наших ежедневных молитв. Увещевание стиха 22 раскрывает наш долг: молитва стиха 23 о том, как стать способными к этому. По своей природе наши сердца были враждебны святым требованиям Бога, и только Его сила может произвести постоянные изменения.
Практический аспект освящения
Эта молитва касается практического аспекта освящения: чтобы святой получил божественную возможность проявлять в своей повседневной жизни то освящение, которое он имеет во Христе, и приносить плоды обитающего в нем духа, посредством принципа святости, передаваемого при возрождении. . Ему следует постоянно «отвергать нечестие и мирские похоти» и жить «трезво, праведно и благочестиво в нынешнем мире, ища той блаженной надежды» (Титу 2:12-13). Что касается нашего положения и состояния перед Богом, то освящение распространяется на всего человека — каждая часть нашей человеческой природы является его субъектом. И такой же должна быть наша преданность Богу. Наше тело, а также наш дух и душа должны быть посвящены Ему (Рим. 12:1), а его члены задействованы в делах праведности (Рим. 6:13). Джон Оуэн сказал: «Во всей вашей природе или личности, во всем, чем вы являетесь и что вы делаете, чтобы вы – не в той или иной части, но – были во всем чисты и святы».
В-четвертых, мы рассмотрим структуру молитвы апостола. «Весь дух твой, и душа, и тело да сохранится непорочным». Нам трудно (а возможно, и не обязательно) определить точное отношение этого предложения к предыдущему — является ли это дополнительной просьбой, пояснительным расширением слова целиком или выражением цели апостола, обратившегося с этой просьбой. . Лично мы считаем, что сюда входят последние два. В Американской стандартной версии это звучит так: «И Сам Бог мира освятит вас во всей полноте; и пусть ваш дух, душа и тело сохранятся целыми и непорочными в пришествие Господа нашего Иисуса Христа». Какая бы интерпретация ни была предпочтительна, ясно, что стих в целом учит, что освящение распространяется на всю нашу личность. Столь же ясно и то, что человек — трехчастное существо, состоящее из разумного духа, чувственной или чувствительной души и материального тела. Человек со своей обычной извращенностью меняет этот порядок и говорит о «теле, душе и духе», ставя тело на первое место, потому что оно занимает большую часть его забот.
Человек – существо тройственное
Поскольку троичная природа человека так широко отрицалась, мы сделаем несколько кратких наблюдений. То, что человек представляет собой троичную (а не только двойственную) сущность, определенно установлено тем фактом, что он был создан по образу триединого Бога (Быт. 1:26). Об этом говорится в повествовании о грехопадении. «Женщина увидела, что дерево полезно для еды» — оно отвечало ее телесным аппетитам. Во-вторых, она видела, что это «приятно [запас, желание] для глаз» — это нравилось ее чувствительной душе. Она думала, что это «дерево, которого следует желать, чтобы сделать мудрым» — оно нравилось ее разумному духу (Быт. 3:6). Было бы серьезной ошибкой утверждать, что, когда человек пал, его дух перестал существовать и что только при возрождении его дух «сообщается» ему.
Падший человек обладает в равной степени «духом и душой» (Евр. 4:12). Бог «образует в нем дух человека» (Зах. 12:1), и после смерти «дух возвращается к Богу, давшему его» (Екклезиаст 12:7). Мы согласны с реформатором Занчиусом в том, что «дух включает в себя высшие способности разума, такие как разум и понимание; душа — низшие способности, такие как воля, привязанности и желания». Посредством «души» мы чувствуем; под «духом», который мы знаем (Дан. 2:3 и дал.). «Возлюби Господа Бога твоего [1] всем сердцем твоим [духом], и [2] всей душой твоей, и [3] всей силой твоей» [физической энергией] (Второзаконие 6:5). Это соответствует тройственному различению Павла в нашем тексте. Состав человека как человека был раз и навсегда продемонстрирован, когда Сын Божий воплотился и принял человеческий «дух» (Лк. 23:46) и «душу» (Мф. 26:38). Однако, говоря, что невозрожденный человек обладает духом, мы не утверждаем, что он имеет духовную природу, ибо дух его осквернился грехопадением, хотя и не был уничтожен и поэтому способен омыться и обновляться (Титу 3:5). ).
Вся природа человека является предметом работы Духа в возрождении и освящении. Этот факт должен проявляться христианином на практике, каждым расположением и силой своего духа, каждой способностью и склонностью его души, всеми членами его тела. Его тело стало членом Христа (1 Кор. 6:15) и является храмом Святого Духа (1 Кор. 6:19). Поскольку тело христианина является неотъемлемой частью его личности и поскольку его наклонности и аппетиты стремятся узурпировать функции его духа и души и доминировать над его действиями, от него требуется поставить свое тело под контроль высших частей своего существа. , чтобы оно управлялось библейским просвещенным разумом, а не плотскими страстями. «Каждый... должен уметь владеть своим сосудом [своим телом] в святости и чести» (1 Фес. 4:4). Как при невозрождении мы отдали свои члены греху, так и теперь мы должны отдать их в качестве рабов праведности к святости (Рим. 6:19). Кто-то сказал: «Совершенная святость должна быть целью святых на земле, поскольку она будет наградой святым на небесах».
Святые сохранены непорочными
Христиане «полностью освящены» в своих желаниях и намерениях, и это подводит нас к значению слова «сохраниться непорочным». Это не та непорочность, которую требует завет дел, а непорочность завета благодати, в котором Бог принимает волю за дело (Неемия 1:11; 2 Коринфянам 8:12). Бог принимает дело по воле. Он считает совершенным того, кто желает быть совершенным, и называет совершенным того человека, который желает избавиться от всех своих несовершенств. Печально, что так мало людей научили различать юридическую и евангельскую непорочность. Когда в Слове Божьем говорится, что родители Иоанна Крестителя поступали «во всех заповедях и постановлениях Господних непорочно» (Лк. 1:6), это не означает, что они жили безгрешно, как показывает стих 20, но что такова была их искренность. желание и серьезное стремление к тому, чтобы они обычно действовали в сознательном послушании Богу и вели себя таким образом в общем плане своего поведения, чтобы никто не мог обвинить их в каком-либо открытом грехе.
Слово «непорочный» встречается в таких отрывках, как 1 Коринфянам 1:8; Филиппийцам 2:15 и 1 Фессалоникийцам 3:13 следует сравнить с «Блаженны непорочные на пути» (Пс. 118:1). Слово «непорочный» здесь следует понимать в соответствии с содержанием нового завета, который не исключает (как это сделал завет дел) Божьего милосердия и прощения грехов (см. Псалом 130:3-4). Молитва, которую дал нам Христос, призывает нас просить не только об избавлении от искушения, но и о ежедневном прощении. Если бы Бог поступал с нами согласно строгой строгости Своего закона и требовал абсолютной «непорочности», никто не избежал бы Его осуждения. Евангельскую непорочность следует понимать как искренность нашего послушания и воздержания от того, что дало бы другим повод справедливо обвинить нас в проступках. Пока христианин честно и искренне старается показаться Богу одобренным, пока он истинно смирен в своих неудачах и покаянно исповедует их, пока он старательно старается жить в законе Господнем, он считается «непорочным» или «непорочным». », в евангельском смысле этих слов.
В-пятых, давайте кратко рассмотрим уверенность в молитве апостола. «Верен Призывающий тебя, Который и сделает это» (1 Фес. 5:24). Возрождение гарантирует освящение. Наш действенный призыв от Бога является залогом нашего сохранения. Божественная благодать завершит нашу экспериментальную и практическую святость. «Господь совершит то, что касается меня: милость Твоя, Господи, вовек» (Пс. 138:8). Переведем ли мы конец стиха 23 «непорочными сохранись до пришествия Господа Иисуса Христа» или «сохранитесь непорочными «в»…» как показывают слова «до» в Филиппийцам 1:10 и «в» в 1 Коринфянам 1:8, оба имеют место в равной степени. Таким образом, уверенность в стихе 24 параллельна «начавшему в вас доброе дело, будет совершать его даже до дня Иисуса Христа» (Флп. 1:6).
 
 

27. Молитва о постоянной благодати: повод и настойчивость
 
 
2 Фессалоникийцам 1:11-12
Интересно и поучительно сравнивать и сопоставлять разные вещи, о которых Павел молился от имени нескольких собраний. Римских святых он просил, чтобы они были «единомышленниками друг ко другу» и исполнились «всякой радости и мира в вере» (Рим. 15:5, 13). Павел молился, чтобы коринфяне «отстали ни в чем» и утвердились до конца (1 Кор. 1:7-8). Павел молился, чтобы у ефесян открылись глаза понимания, чтобы они могли постичь чудеса великого Божьего спасения (Еф. 1:18-23) и были настолько укреплены Святым Духом, чтобы экспериментально овладеть своим имуществом (Еф. 3:16-21). Апостол молился, чтобы любовь филиппийцев управлялась знанием (Флп. 1:9-11). Он молился, чтобы колоссяне «поступали достойно Господа всем угодным, принося плод во всяком добром деле» (Кол. 1:9-12). Как редко эти благословения становятся бременем публичных молитв! Никакого прошения об оправдании не было!
Духовное состояние фессалоникийских святых
Для фессалоникийских святых апостол просил полного их освящения. Их духовное состояние было намного выше среднего, как видно из всей первой главы Первого послания, и к ним он обратился с необычной просьбой. Они далеко продвинулись в школе Христа, и апостол желал, чтобы они достигли высшей ступени из всех. Их случай иллюстрирует принцип, согласно которому те христиане, которые с самого начала дают меньше всего обещаний, не обязательно развиваются наименее благоприятно, а те, кто делает лучшее начало, не всегда заканчивают хорошо. В Деяниях 17:10-11 мы читаем, что жители Верии «были благороднее жителей Фессалоники, потому что они принимали слово со всей готовностью ума и ежедневно исследовали Священные Писания». Однако нам не сказано об организации там церкви; более того, в Новом Завете о них больше не упоминается, тогда как два послания адресованы Фессалоникийской церкви! То же самое и с церквями Галатии: было время, когда они «работали хорошо», но перестали это делать (Гал. 5:7).
Относительно того, о чем именно молился апостол в этом конкретном случае, среди комментаторов существуют значительные разногласия; и наши переводчики не были в этом полностью уверены, как следует из слов, выделенных курсивом. В случае всех возрожденных душ Бог уже «сотворил... [их] для того же самого» (2 Кор. 5:5), то есть для их «дома нерукотворенного, вечного на небесах» (2 Кор. 5:5). Кор. 5:1). Заслуженная и вмененная праведность Христа принесла им неоспоримое право на вечную славу, а возрождающая работа Духа в их душах экспериментально подготовила и подготовила их к этой славе, как это ясно видно на примере умирающего разбойника. Поэтому вместо того, чтобы стремиться быть достойными или молиться Богу об этом, их великая привилегия и обязательная обязанность — ежедневно «благодарить Отца, сподобившего нас быть причастниками наследия святых». в свете"
(Кол. 1:12), чтобы прославить Его за то, что Его благодать произвела на нас и в нас. Во-вторых, мы, верующие, должны усердно и постоянно искать благодати, позволяющей нам «поступать достойно звания... к которому [мы] призваны» (Еф. 4:1), то есть наше поведение должно соответствовать нашим высшим привилегиям. Наша повседневная жизнь должна показывать, что нам оказана такая чудесная благосклонность.
«Посему и молимся всегда о вас, чтобы Бог наш сподобил вас сего звания и исполнил всякое благоволение по благости Своей и дело веры с силой» (2 Фес. 1:11). Два слова, выделенные курсивом, были предоставлены переводчиками, но, как это часто бывает, они служат скорее для затемнения, чем для пояснения. В этом стихе следует отдать предпочтение подстрочнику Бэгстера (который сохраняет на английском языке порядок слов на греческом языке и дает буквальный перевод): «О чем и мы всегда молимся за вас, чтобы вы сочли достойными призвания Божьего, и да исполнит всякое благоволение благости и дело веры с силой». Это не только гораздо более соответствует оригиналу, но и является гораздо более здравой доктриной, к тому же более понятной. Следует также отметить, что «может считаться достойным» — это одно слово в греческом языке, а не судебно-медицинское слово, которое сильно отличается от слова, переведенного как «сочтено» (т. е. юридически учтено) в Римлянам 4:3-4. и «вменен» в Римлянам 4:8, 11. Греческое слово в нашем тексте — axioo и снова встречается в Луки 7:7; 1 Тимофею 5:17; Евреям 3:3 и 10:29, где в каждом месте оно имеет силу «считается» или «почитается».
Всякий раз, когда стих представляет какую-либо трудность, нашей первоочередной задачей должно быть тщательное обдумывание его контекста. Здесь это особенно важно для нас, поскольку наш стих начинается со слова «почему». Давайте же рассмотрим причину этой молитвы, ибо это прольет свет на ее смысл. Во 2 Фессалоникийцам 1:4, ключе ко всему, что следует до конца главы, апостол заявляет: «Чтобы и мы хвалились вами в церквах Божиих за терпение ваше и веру во всех гонениях и скорбях ваших, какие вы терпеть» или «терпеть». Они подвергались яростным атакам со стороны врага и переживали великую «битву скорбей». Они вели себя настолько благородно, что Павел показывал их примером другим собраниям. И теперь он стремится утешить и укрепить их, во-первых, указав на нынешнюю пользу их суровых испытаний. Их стойкость и вера были «явным знаком праведного суда Божия», чтобы они могли удостоиться Царства Божьего, за которое они пострадали (2 Фес. 1:5).
Судить Праведный суд
Греческое слово «явный знак» встречается снова только во 2 Коринфянам 8:24: «доказательство вашей любви». Слово «праведный суд» во 2 Фессалоникийцам 1:5 нашей главы то же самое, что и в «Судите не по наружности, но судите праведный суд» (Иоанна 7:24): то есть: «Не судите свою оценку другие на поверхностных и поверхностных основаниях, но пусть ваше решение или оценка будут честными, беспристрастными, адекватными и беспристрастными». Таким образом, если объединить 2 Фессалоникийцам 1:4 и 5, значение последнего должно быть очевидным. Своим подобающим поведением в печи страданий фессалоникийцы ясно засвидетельствовали, что они входят в число действительно призванных. Их «терпение и вера» так же несомненно свидетельствовали об их возрождении, как щедрость коринфян служила доказательством их любви. Следовательно, то, что они принесли этот плод в такое неблагоприятное время года, было доказательством справедливого приговора Бога, который признал их достойными Его Царства, за которое они пострадали. Другими словами, Премудрость была оправдана в отношении своих детей: их поведение свидетельствовало о том, что они носят образ Божий. «Да будете сынами Отца вашего Небесного» (Матфея 5:45) означает, что верующие могут проявить себя таковыми, делая то, что предписано в стихе 44.
Далее апостол заверил фессалоникийцев, что Бог в Своей праведности расправится с теми, кто их смущает, и оправдает Свой народ в откровении Господа Иисуса с небес (2 Фес. 1:6-10). Их Искупитель Сам отомстит тем, кто не знал Бога и не повиновался Евангелию Его Сына; тогда как Он будет «прославлен во святых Своих и... восхищен во всех верующих». Вот тогда и было для них солидным утешением. В свое время их преследователи будут наказаны, а они будут щедро вознаграждены и полностью оправданы. Здесь нам показано одно из многих практических преимуществ «благословенной надежды» на возвращение нашего Господа. Это славное событие не должно стать предметом ожесточенных споров, но оно должно быть средством утешения (1 Фес. 4:18) и стимулом к благочестию (1 Иоанна 3:2-3). Второе пришествие Господа и прославление всей Его Церкви в это время должны постоянно наблюдаться искупленными глазами веры, надежды и любви. Чем больше к этому будут относиться так, тем большее будет его святое влияние на их характер и поведение; особенно это даст им возможность среди скорбей покоиться в Господе и терпеливо ждать Его.
«Поэтому [о чём] и мы всегда молимся о вас». Правильность нашего анализа контекста подтверждается и этим словом. Павел говорит: «В дополнение к изложенным мной основаниям утешения в связи с вашими страданиями [на которые обращено начало слова «за которые»] я уверяю вас, что делаю ваше дело предметом искренней молитвы». («Всегда» означает «часто».) И о чем мы здесь ожидаем от апостола? Чтобы фессалоникийцы могли быть избавлены от гонений и скорбей? Нет, действительно. Это было бы естественное или плотское желание, а не духовное. Павел заранее сообщил им, что народ Божий «предназначен для того» (1 Фес. 3:3), что «многими скорбями надлежит ему войти в Царствие Божие» (Деяния 14:22). Члены мистического Тела Христова сначала сообразуются со своим Главой, прежде чем они «вместе прославятся» (Рим. 8:17). Их молитвы должны регулироваться открытой волей Божией (1 Иоанна 5:14), а не побуждениями простой плоти и крови, которые обычно ей противоречат.
Прошения молитвы Павла
Рассмотрим, во-вторых, прошения этой молитвы, используя более точный перевод Подстрочника: «чтобы вы удостоились звания Бога нашего». Три вещи требуют пояснения: Что здесь означает «призвание»? Что значит «чтобы вы могли считаться достойными» того же? Почему Павел обратился к ним с такой просьбой? В Послании к Ефесянам 1:18 апостол молился, чтобы эти святые познали «надежду призвания его». Во 2 Петра 1:10 всех христиан призывают: «Уверьтесь в своем призвании и избрании». Это одно и то же «призвание», Автором которого является Бог, а субъектами – мы. Это наш призыв к христианству. То же греческое слово переводится как «поступайте достойно своего звания или занятия» (Еф. 4:1). Призвание художника – писать картины, призвание жены – присматривать за своим домом, призвание христианина – служить, угождать и прославлять Христа. Он должен сделать святость своей профессией; его дело — «показать добродетели Призвавшего... [Его] из тьмы в чудный Свой свет» (1 Пет. 2:9) и тем самым «украсить учение», которое он исповедует.
Призвание христианина описывается двойным атрибутом: «Спасший нас и призвавший нас званием святым» (2 Тим. 1:9); «Итак, братия святые, участники звания небесного» (Евр. 3:1). Первое относится к пути, второе — к концу. Поэтому сказано, что Бог «призвал нас к славе и добродетели» (2 Пет. 1:3), подразумевая под «славой» наше вечное наследие, а под «добродетелью» – благодать и святость. Последнее — это путь и средство, с помощью которых мы приходим к первому. Оба должны быть рассмотрены в первую очередь так, как они представлены в евангельском предложении: «Не к нечистоте призвал нас Бог, но к святости» (1 Фес. 4:7). Наша повседневная работа – сделать святость делом своей жизни. Бог также «призвал нас к вечной славе Своей через Христа Иисуса» (1 Пет. 5:10). Мы не только не терпим потерь, принимая предложение Евангелия, но и несравненно выигрываем. Во-вторых, наше призвание следует рассматривать так, как оно запечатлено в нас могущественным действием Духа. Именно Его силой мы по-настоящему откликаемся на Евангелие и фактически призваны из смерти в жизнь.
Жизнь христианина – призвание
Обозначение жизни христианина как призвания или призвания означает работу, которую он должен выполнять, обязанности, которые он должен выполнять. Это не жизнь, полная мечтаний и эмоционального восторга, а, скорее, выполнение задач, которые не легки и не приятны для естественного человека, хотя и относятся к духовной природе и доставляют ей удовольствие, — например, умерщвление своих похотей и культивирование практическое благочестие. Христианская жизнь также представлена как гонка, которую нужно бежать, требуя приложения всей нашей энергии. Эта жизнь уподобляется долгому путешествию, которое и трудно, и опасно, поскольку оно проходит через территорию врага (1 Иоанна 5:19) и поэтому сопряжено со многими опасностями. Необходимо пережить суровые испытания, противостоять искушениям, победить могущественных врагов, иначе мы будем побеждены ими и погибнем в конфликте. Таким образом, христианская карьера – это постоянство в благодати, следование по дороге святости, которая одна ведет на небеса.
Много благодати тогда нужно христианину, чтобы, «взяв руку свою на плуг», он не оглянулся назад и не стал недостоин Царства Божия (Лк. 9:62); что, вступив под знамя Христово, он не поддастся искушению и не станет дезертиром из-за ожесточенного противодействия, которое он встречает со стороны ненавидящих его и способного привести к его полной гибели. Это подводит нас ко второму вопросу, на который сложнее ответить. Что означает «чтобы вы сподобились называться Богом нашим»? Все молитвы апостола можно резюмировать как просьбы о предоставлении благодати, а точнее, о какой-то конкретной благодати, соответствующей случаю и обстоятельствам каждой компании, о которой он просил. Принимая во внимание, что эти фессалоникийцы переживали великую борьбу со скорбями, очевидно, что главным благословением, которое Павел искал от их имени, была бы благодать стойкости, чтобы они могли стойко выстоять во всех своих «гонениях и скорбях» и претерпеть до конца конфликта.
Фессалоникийцы призывали к настойчивости и святости
Недавно Павел послал Тимофея утвердить и утешить их, «чтобы никто не поколебался сими скорбями» (1 Фес. 3:3). В своей предыдущей молитве он просил, чтобы они «сохранились непорочными» (1 Фес. 5:23), и здесь он намекает, как это должно было быть достигнуто. Эти фессалоникийские христиане начали хорошо, за что он благодарил Бога (2 Фес. 1:3), а теперь молится, чтобы они могли хорошо кончить, особенно ввиду того, что они пережили от рук своих противников. Кальвин (в своих «Наставлениях») называет это молитвой о «благодати стойкости». То, что апостол имел в виду именно их стойкость в вере и святости, определенно подтверждается каждым последующим пунктом этой молитвы, и мы надеемся прояснить это в нашем изложении.
«Чтобы сподобиться называться Богом нашим». Здесь нет никакого понятия о чем-либо, заслуживающем вознаграждения. Это не достоинство достоинства, а соответствие: то есть это нечто, что свидетельствует о соответствии, а не то, что заслуживает похвалы. Терпение в страданиях показывает, что в нас произошло то, что делает нас пригодными для славы, которая должна открыться. Греческое слово «считай достойным» в Деяниях 28:22 переведено как «желание»: «Мы желаем услышать о тебе, что ты думаешь»: то есть: «Мы считаем правильным или готовым выслушать тебя беспристрастно». Отрицательная форма этого слова встречается в фразе: «Но Павел не думал хорошо взять его с собою» (Деяния 15:38). Мы обратились к этим отрывкам, чтобы дать читателю возможность составить собственное суждение о, по общему признанию, сложном слове. В 1 Фессалоникийцам 2:11-12 апостол сказал: «Вы знаете, как мы... повелевали каждому из вас, как отец детям своим, чтобы вы поступали достойно Бога [должным образом, прилично], призвавшего вас в Его Царство и славу». И здесь, в нашем тексте, Павел молится, чтобы они были побуждены к этому, высоко ценя свое призвание и поступая соответственно.
Апостол просил, чтобы Божье дело благодати продолжалось и завершалось в их душах, в частности, чтобы они могли побудиться к исполнению своих обязанностей, связанных с ним. Греческое слово снова встречается в усиленной форме (kataziothentes) в слове «сочтут достойными [признать годными] получить мир тот и воскресение из мертвых» (Лк. 20:35), что означает одобрение. То же слово встречается в: «Берегитесь себя, чтобы когда-нибудь не переполнилось сердце ваше обжорством, и пьянством, и заботами житейскими, и чтобы день тот не пришел на вас неожиданно. Ибо, как сеть, придет он на всех живущих по всей земле. Итак бодрствуйте и всегда молитесь, чтобы сподобиться вам избежать всех будущих событий» (Луки 21:34-36). Этот отрывок явно подразумевает некоторые трудности в реализации этой цели и некоторую опасность неудачи. Как посеяно семя, так и жатва: если «сеем в дух», то «от духа пожнем жизнь вечную», но не иначе.
Во всех своих молитвах за святых Павел искал дальнейших источников благодати от их имени, чтобы они могли более полно подготовиться и побудиться к исполнению своего долга. Бог призвал Свой народ к святой жизни, требуя, чтобы они были таковыми «во всяком поведении» (1 Пет. 1:15). При возрождении Он наделяет их святой природой, или принципом, а затем велит им: «Отдайте члены ваши праведности, рабам святости» (Рим. 6:19). Однако эта святая природа или принцип — всего лишь инструмент, а потому далекий от самодостаточной сущности. Как и все другие инструменты, его жизнь, развитие и движение зависят от Бога. Но его обладатель, как и все другие разумные существа, наделен инстинктом самосохранения и поэтому обязан использовать все подходящие средства и меры для своего благополучия. Тем не менее, эта ответственность может быть эффективно исполнена только посредством божественного вмешательства. Поэтому наш долг и привилегия — искать у Бога всю необходимую благодать и с доверием рассчитывать на Его доброту, чтобы обеспечить ее. Необходимая конкретная благодать будет определяться нашими различными случаями и обстоятельствами.
Фессалоникийцы утвердились и утешаются
Враги сильно притесняли фессалоникийцев, настолько, что Павел послал Тимофея утвердить и утешить их в вере и убедить: «Никого человека не должны трогать эти скорби, ибо сами знаете, что мы предназначены для этого» ( 1 Фес. 3:3). Обратите внимание на это святое равновесие: хотя Бог предназначил эти испытания, их духовный отец не пришел к выводу, что у него нет причин беспокоиться о результате; скорее, он обращался с ними как с моральными и ответственными агентами. Хотя они проявляли много терпения и веры во всех своих «гонениях и скорбях» (1 Фес. 3:4), апостол помнил об их слабости и вполне реальной опасности их колебаний и отступления. Поэтому он много молился, чтобы им была дарована настойчивая благодать; чтобы они могли поступать достойно своего призвания и твердо следовать линии открытой воли Бога, прославляя тем самым своего Учителя. Такая мольба за них усилилась, когда Павел предвидел день наказания и награды (2 Фес. 1:6-9).
Если у кого-то из читателей возникнет затруднение в нашем утверждении о том, что апостол здесь молился о даровании стойкой благодати этим многострадальным святым, видя, что вечная безопасность всех христиан неизменно гарантируется божественными обетованиями, то это из-за их односторонности и неправильный взгляд на предмет. Эта трудность является скорее воображаемой, чем реальной. Прежде чем идти дальше, давайте отметим, что под «настойчивой благодатью» мы подразумеваем божественное оживление, усиление, наделение силой, позволяющее христианину держаться своего пути и бежать предлежащее ему поприще. Таким образом, ища у Бога пищи для души, избавления от искушений, помощи Его Духа в умерщвлении наших похотей, мы на самом деле просим у Него благодати, которая позволила бы нам упорствовать в вере и святости.
Отсутствие библейского баланса
При изложении этой темы наблюдается прискорбное отсутствие библейского баланса. Кальвинисты почти полностью сосредоточили внимание на сохранении Богом Своего народа, тогда как арминиане настаивали только на необходимости их настойчивости. Поскольку подавляющее большинство наших читателей находились под гораздо большим влиянием первого, чем второго, давайте сначала отметим, что Слово Божье учит обоим. Хотя только сила Божья должна сохранять святых от отступничества (полного и окончательного), а не их собственная благодать, мудрость, сила или верность, тем не менее мы не должны упускать из виду тот факт, что христиане несут ответственность за это. хранить себя, то есть избегать и противиться искушениям, воздерживаться от всего вредного и прилежно употреблять все те средства, которые Бог назначил для их благополучия. Христианину предлагается «хранить себя незапятнанным от мира» (Иакова 1:27). Нам заповедано: «Храните себя от идолов» (1 Иоанна 5:21), «Удерживайтесь от всякого рода зла» (1 Фес. 5:22) и «Сохраняйте себя в любви Божией» (Иуды 21). Со стороны проповедников преступно игнорировать подобные отрывки.
Божественная благодать и человеческая ответственность
Божье Слово предписывает святым сохранять себя, и Святой Дух подтверждает, что они действительно так поступают. Он побудил Давида сказать: «Словом уст Твоих я сохранил себя от путей губителя» (Пс. 17:4), «Я сохранил себя от беззакония моего» (Пс. 18:23), «Я удерживал ноги мои от всякого лукавого пути» (Пс. 119:101). Это было не хвастовство самоправедностью, а, скорее, свидетельства достаточности Божьей благодати. Апостол Павел, как никогда ревнивый к славе Божией, после увещевания святых: «Так бегите, чтобы получить» («венец нетленный»), и указав, что победа над физическими похотями требует «воздержания» во всем, — утверждал, — поэтому я бегу не так неуверенно; поэтому сражаюсь я не как тот, кто бьет воздух; но я держу под своим телом и подчиняю его: чтобы это каким-либо образом, когда я проповедовал другим, то сам буду изгнанником» (1 Кор. 9:26-27). Другой написал: «Рождённый от Бога хранит себя» (1 Иоанна 5:18).
Кто-то может возразить: «Разве Бог не приписывает слишком много твари и не разделяет почести, приписывая работу по сохранению частично Богу, а частично нам самим?» Наш первый ответ таков: Слово Божие следует принимать с детской простотой, а не придираться: принимать его целиком, а не только те части, которые нам нравятся или соответствуют нашим собственным взглядам. В последних двух абзацах мы не изложили наши личные идеи, а цитировали Священное Писание – стихи, которым, увы, нет никакого места в проповедях большинства современных кальвинистов. Если читатель не может вписать эти стихи в свою доктринальную систему, очевидно, что с его системой что-то не так. Но наш второй ответ — решительное отрицание такого обвинения. При использовании нами средств, назначенных Богом, все наши величайшие старания и усилия будут бесполезны, если Бог не благословит их. Да, наша предельная бдительность и трудолюбие не принесли бы нам никакой пользы, если бы Бог предоставил нас самим себе.
Наша собственная мудрость и сила, даже как христиан, совершенно недостаточны для выполнения поставленной перед нами задачи, и если бы Святой Дух не наполнил нас энергией и не обеспечил успех нашим усилиям, наше положение было бы похоже на положение Гиезия, который возложил свой посох на мертвого ребенка (2 Царств 4:31), но оживления не было, пока не пришел его господин и не начал действовать! Хотя христиане действительно сохраняют себя (и отрицать это значит отвергать приведенные выше отрывки), тем не менее, это происходит полностью благодаря силе Божией, так что они свободно признают: «По благодати Божией я есть то, что я есть». (1 Кор. 15:10). Однако заметьте, что апостол добавил: «И благодать Его… не была напрасна; но я трудился более всех их». Тем не менее он отрекся от всякой похвалы за это: «Но не я, но благодать Божия, которая была со мной». Он еще сказал: «И я тружусь, подвизаясь по действию Его, действующему во мне могущественно» (Кол. 1:29). Благодать дана нам для того, чтобы ею пользоваться, но для того, чтобы ею пользоваться, необходима благодать.
Поэтому мы должны убедить другой класс христиан, исповедующих христианство, что мы полностью зависим от Бога. Мы можем совершать свое собственное спасение только со страхом и трепетом, когда Он действует в нас «как хотеть, так и делать по Своему благоволению» (Флп. 2:12-13). Топор не может рубить, пока им не владеют. Удержание себя от зла и разрушения – это не отдельное и отдельное дело от Божьего сохранения нас, а подчиненное, хотя и параллельное. Это не так, как если бы Он был одной частичной причиной, а мы — другой, как когда два человека объединяются, чтобы поднять одно бремя. Мы держимся от Него, Им и под Ним, как пишет маленький ребенок, когда рука его учителя направляет его. Поэтому нет ни повода для хвастовства, ни повода для самопоздравления. Вся похвала принадлежит только нашему Помощнику. Таким образом, хотя ответственность христианина должным образом соблюдается и его ответственность сохраняется, слава нашего сохранения полностью принадлежит Богу.
Необходима сила Божия
Как чудесная сила Божия совершенно необходима для начала дела в душе человека, так она также необходима для его продолжения и развития. Если бы Бог не обновлял христианина ежедневно, он погиб бы навечно. Только Податель ее «держит душу нашу в жизни» (Пс. 66:9). Бог сохраняет Свой народ, вдыхая в него святые мысли и пробуждая размышления, которые сохраняют его в Его страхе и любви; пробуждая в нас Его благодать, чтобы мы побудились к святому действию; привлекая нас к тому, чтобы мы бежали за Ним; склоняя наши сердца любить Его закон и жить по его постановлениям. Бог сохраняет нас, давая нам дух молитвы, чтобы мы побуждались искать у Него новых запасов силы; удерживая нас от греха и избавляя от искушений; производя в нас богоугодную скорбь и заставляя нас покаянно исповедовать свои грехи; Его утешением, когда мы унываем, которое вселяет в нас новое сердце; даруя нам предвкушение ожидающей нас славы, чтобы радость Господня наполняла нас энергией (Неемия 8:10).
Если непадший Адам был неспособен удержать себя, то мы, несомненно, не можем сделать это независимо от Бога. Внутренний грех слишком силен, а сатана слишком силен, чтобы его можно было победить нашими собственными силами. Наши падения демонстрируют необходимость Божьего сохранения нас. Тем не менее, Адам нес ответственность за то, чтобы сохранить себя, и был полностью осужден за то, что не сделал этого. Точно так же верующие обязаны избегать всякого пути, ведущего к смерти, и неуклонно идти до самого конца по тому узкому пути, который единственный ведет к жизни. Как разумное существо несет моральную ответственность избегать известных опасностей, воздерживаться от ядов и есть питательную пищу для поддержания своего тела, так и духовное существо несет ответственность за то же самое в отношении своей души. Если он хочет остерегаться духа самоуверенности и самодостаточности, ему также следует остерегаться действовать самонадеянно. Когда дьявол искушал Христа броситься с вершины храма, уверяя Его, что ангелы сохранят Его, Он сразу же осудил такое безрассудство словами: «Не искушай Господа Бога твоего».
Средства и цели
Мы никогда не должны отделять заповедь от обетования, а также то, что Бог требует от нас, от того, что Он запланировал для нас. Бог неразрывно соединил средства и цели, и горе нам, если мы разъединим их. Тот же Бог, который предопределил достижение определенной цели, также предопределил, что она будет достигнута с помощью определенных средств. Таким образом, Его народу сказано: «Бог от начала избрал вас ко спасению через [1] освящение Духа и [2] веру в истину» (2 Фес. 2:13). Наше «освящение Духа» совершается Его собственным действием, но «вера в истину» — это действие, требуемое от нас, и мы не спасемся и никогда не будем спасены, пока не совершим это. Подобным же образом нам сказано, что святые «силой Божией соблюдаются», но не до отказа от их согласия, ибо сразу за ними следуют слова «верою» (1 Пет. 1:5). На христианина возлагается обязанность сохранять свою веру здоровой и энергичной: он ищет у Бога ее укрепления, питается подходящей пищей. Обязанность проявлять эту веру лежит также и на христианине: «Трезвитесь, будьте бодрствующими... противостаньте [рыкающему льву, ищущему поглотить] стойкими в вере» (1 Пет. 5:8-9). ).
Христос сказал: «Если пребудете в слове Моем, то вы истинно Мои ученики» (Иоанна 8:31). «Мои овцы слышат [прислушиваются, повинуются] голос Мой... и следуют за Мною; и Я даю им вечную жизнь; и они [те, кто ясно доказывает, что они принадлежат к Его «овцам», уступая Его власти и следуя пример, который Он оставил им, — и никто другой] никогда не погибнет» (Иоанна 10:27-28). Нечестно обобщать обещание, данное в стихе 28: оно должно быть ограничено характерами, описанными в стихе 27. Апостол защитил и уточнил свое заявление в Послании к Колоссянам 1:22 следующим стихом: «Если вы пребудете в твердой вере и успокойтесь и не отступайте от надежды на Евангелие».
Этот принц богословов среди пуритан, Джон Оуэн, сохранил святое равновесие истины. Сказал он, разоблачая софистику человека, который противопоставлял уверенность в сохранении Богом Его народа вечной славе на том основании, что это поощряет распутную жизнь: живы, они будут освобождены от вечного наказания? Учит ли это людей тому, что бесполезно использовать средства умерщвления, потому что они обязательно достигнут цели, независимо от того, будут ли они использовать эти средства или нет? Говорит ли это о мире для плоти, в уверенности блаженного бессмертия, хотя в то же время он предается всяким безрассудствам?... Стойкость святых не выражается в Писании на таких нелепых терминах, не ведет себя хорошо или нечестиво допускает неудачи, но утверждается на благодаря действенной благодати Божией, сохраняющей их в использовании средств и от всех подобных выкидышей».
В Послании к Евреям 3:14 Оуэн сказал: «Настойчивость в нашем существовании во Христе до конца — это вопрос великого старания и усердия, и это касается всех верующих. Это ясно содержится в выражении, использованном здесь апостолом: «Если мы будем придерживаться начало нашей уверенности твердо до конца». Эти слова обозначают наши максимальные усилия, чтобы удержать ее и сохранить ее твердой. Она будет потрясена, ей будут противостоять, она не будет сохранена, она не может быть без наших предельных и усердных усилий. Верно, что настойчивость во Христе в отношении исхода и события не зависит абсолютно от нашего усердия. Неизменность нашего союза со Христом благодаря верности завета благодати - это то, что и в конечном итоге добьемся успеха. Однако наши собственные усердные усилия являются настолько необходимым средством для достижения этой цели, что без них она не будет достигнута».
Молитесь о стойкой благодати
Можно подумать, что мы отошли далеко от темы наших первых абзацев. Но так ли это? Мы стремились продемонстрировать реальную необходимость молиться о постоянной благодати как за себя, так и за наших братьев. Некоторые спрашивают: зачем нам это делать, если Бог торжественно пообещал вечную безопасность всему Своему народу? Во-первых, потому что наш великий Первосвященник научил нас (своим примером) поступать так: «Святой Отец, сохрани через Твое имя тех, кого Ты дал Мне. Я молюсь не о том, чтобы Ты забрал их из мира, но чтобы ты должен хранить их от зла» (Иоанна 17:11, 15). Во-вторых, как признание нашей зависимости и признания нашей беспомощности. В-третьих, как наше согласие с открытой волей Бога, поиск благодати, чтобы использовать назначенные средства. Мы ставим очень большой вопросительный знак после христианского исповедания всякого человека, который не осознает своей немощи и считает такую молитву, как «Не оставь меня и не оставь меня, Боже спасения моего» (Пс. 27:9) как не подходит для его случая. Автор настоящей статьи часто восклицает: «Поддержи меня, и я буду в безопасности» (Пс. 119:117), зная, что обратное будет: «Оставь меня самому себе, и я непременно погибну».
 
 

28. Молитва о стойкой благодати: прошение, замысел и исполнение
 
 
2 Фессалоникийцам 1:11-12
Среди проповедников и комментаторов по поводу этой молитвы больше разногласий, чем по любой другой молитве в Новом Завете. Нелегко сделать перевод с греческого языка на простой и понятный английский язык, как следует из дополнений, сделанных в нашей Авторизованной версии, поскольку вставка слов, выделенных курсивом, совершенно меняет объем и значение его статей. Даже там, где существует существенное согласие относительно наилучшего английского перевода, толкователи далеки от согласия относительно точного смысла нескольких петиций. Поэтому мы действовали медленнее в нашей собственной попытке раскрыть его содержание, взяв за основу перевод «Подстрочника» Бэгстера, который, по нашему мнению, является настолько близким и буквальным эквивалентом оригинала, насколько это возможно: «За что мы также молимся всегда за Тебя, чтобы ты сподобился звания Бога нашего и всякое благоволение благости и дело веры совершил в силе, да прославится имя Господа нашего Иисуса Христа в вас, и вы в Нем, по благодати Бога нашего и Господа Иисуса Христа».
Во-первых, мы тщательно рассмотрели повод этой молитвы или то, что побудило ее, поскольку ее начало, «о котором и [почему и А.В.] мы молимся», требует от нас сделать. Мы уже отмечали, что такое исследование возвращает нас к стиху 4, где упоминаются «гонения и скорби», которым подвергались эти святые. И мы напомнили читателю, что фессалоникийцы настолько сильно угнетались своими врагами, что Павел послал Тимофея «утешить и утвердить» их в вере и убедить их, «чтобы никто не был поколеблен этими скорбями» (1 Фес. 3:3). Во 2 Фессалоникийцам 1:4-10 апостол стремился укрепить их, излагая различные соображения для их ободрения. Он уверял их, что особенно поминает их перед престолом благодати, усердно моля Бога за них. Слова «почему [по какой причине] и мы всегда молимся о вас» показывают, во-вторых, назойливость этой молитвы. Он часто ходатайствовал за них, что выражало и его глубокую привязанность, и настоящую заботу о них.
Его петиции
В-третьих, что касается его просьб, мы выразили убежденность в том, что главное благословение, о котором здесь просил апостол, заключается в том, чтобы этим святым были дарованы дальнейшие запасы постоянной благодати. Мы заключаем это, во-первых, из очень трудной ситуации, в которой они находились. Во-вторых, они особенно нуждались в этой благодати, чтобы вести себя соответственно своей профессии. В-третьих, их возложенная задача заключалась в том, чтобы «исполнить все благоволение Его благости и дело веры с силой», для выполнения которых божественная сила была абсолютно необходима. В-четвертых, тем самым они прославят «имя Господа нашего Иисуса Христа». В-пятых, при любом другом анализе молитвы Павла ее заключительные слова были бы лишними. Но если бы их настойчивость была заботой апостола, тогда фраза «по благодати Бога нашего» устранила бы всякую почву для хвастовства и возложила бы венец чести туда, где ему по праву принадлежало. Существует святой баланс между истиной о фактическом сохранении Богом Своего народа и настоятельной необходимостью продолжать его в вере и святости.
Рассматривая эту молитву (и каждую из его других) как подразумеваемое увещевание, мы лучше понимаем цели апостола. Основная причина, по которой его молитвы записаны, заключается в том, что те, за кого он молился (и мы, осведомленные о его прошениях), могли стремиться реализовать благословения, которые он искал для детей Божьих. Другими словами, то, о чем просил апостол, — это то, чего Бог требует от Своего народа, но чего они не могут выполнить своими силами. Хотя в них нет ничего достойного, тем не менее проявление их благодати так же необходимо, как Евангелие и прославление их Учителя. Следовательно, мы видим в этой молитве, как и везде в Слове истины, поразительное и благословенное соединение силы и нашего упорства и долга, ведущее к достижению блаженства. Здесь осуществление божественного суверенитета и исполнение человеческой ответственности совпадают. Никогда не будем разлучать то, что Бог соединил.
Призвание Бога
«Чтобы вы сочли достойными призвания Бога нашего» — первое прошение в молитве, над которой мы сейчас размышляем. Поскольку ранее мы посвятили несколько параграфов рассмотрению его значения, нам придется сократить наши нынешние замечания по этому поводу. «Призвание» относится к тому действию божественной благодати, благодаря которому эти христиане были выведены из тьмы в чудесный Божий свет и стали добровольными подданными Царства Его возлюбленного Сына, что означало, что отныне они должны сделать личную святость своим занятием. или призвание. Ходатайство заключалось в том, чтобы заставить их высоко ценить такое призвание – несмотря на ожесточенное сопротивление, с которым оно встречалось – и побудить их кротко выполнять свои обязанности, связанные с ним. Павел молился не о том, чтобы они были избавлены от «гонений и скорбей», а скорее о том, чтобы им была дана божественная способность стойко выдерживать их и вести себя как последователи Христа, чтобы Ему не было стыдно признать их «преследованиями и скорбями». Его братья». Павел стремился к тому, чтобы своим подобающим поведением они ясно показали себя среди действительно призванных Богом.
Божье благоволение
«И исполните всякое благоволение по благости Его» — таково второе прошение. Здесь явно говорится об одном из божественных превосходств, поскольку Бог прямо упоминается в конце предыдущего пункта. «Благоволение» Бога означает Его свободную волю, полную Его независимость, что Он действует без всяких ограничений, будучи законом для Самого Себе. Его «благость» — это Его милосердие и доброта. Бог имеет абсолютную власть и суверенное право распоряжаться по Своей воле всеми творениями не только в отношении их временных, но и вечных забот (Матфея 20:15). Эта суверенная воля является единственной причиной, почему Он проходит мимо одних и избирает других (Рим. 9:18). Но эта абсолютная воля Божья слегка смягчена добротой или щедрым расположением к Его избранным. Он всегда проявляет к ним милостивую благосклонность. Поскольку склонность Бога способствовать благополучию Своего народа свободна, она называется Его «благоволением», а поскольку она побуждает Его даровать им блага, это называется Его благостью или милосердием. Все, что получают от Него святые, исходит из благоволения, которое Он оказывает им, и потому вся хвала за то принадлежит одному Ему.
Двойная воля Бога
Обратите внимание, что эти слова «исполнят всякое благоволение по благости Его» не являются частью доктринального утверждения, подтверждающего достоверность божественного замысла; вместо этого они описывают обязанность, возложенную на христиан – обязанность, ради которой нужно искать божественной благодати. Поэтому необходимо обратить внимание читателя на простое, но необходимое различие. В Писании упоминается двойная «воля» Бога, а именно Его тайная и открытая воля: первая — это принцип, исходя из которого Он действует и который непобедим, а вторая — это правило, по которому мы должны действовать и которое никогда не исполняется в совершенстве ни одним человеком (Дан. 4:35; Римлянам 9:19; ср. Иоанна 7:17 и Луки 12:47). И есть двойной «совет» Бога: один относится к Его вечному указу, а другой — к Его совету нам (Ис. 46:10; Деяния 4:28; ср. Притчи 1:25; Луки 7:30). ). Существует также «благоволение», которым всегда действует Бог (Еф. 1:9), и «удовольствие» Божие, которым мы призваны действовать (Пс. 103:21). Именно о последнем и говорит наш нынешний стих. Апостол молился, чтобы этим святым были дарованы сердца, готовые к полному послушанию Божественным установлениям.
Это блаженная истина, что Бог действительно исполняет всякое благоволение Своей благости в Своем народе и через него, но в равной степени верно и то, что люди должны стремиться и довольствоваться ничем иным, как исполнением каждой божественной заповеди, данной им. Божественные постановления не только облачены в Божью власть, которую мы игнорируем на свой страх и риск, но они также являются выражением Его благости, которую мы игнорируем к своим потерям. Бог проявляет нам Свою «благость» разными способами, не в последнюю очередь в Своих заповедях, которые предназначены для нашего благополучия. «Суббота была создана для человека» — потому что она была нужна ему для его пользы. Те, кто, подобно пророку Ионе, следуют своим собственным склонностям, а не указаниям Бога, «оставляют свою милость» (Иоанна 2:8). Жизнь в послушании – это не только наш долг, но и наше утешение. Божественная мудрость определила, что все, что способствует Его славе, также будет способствовать благу Его народа. Поэтому, как Он неразрывно соединил грех и несчастье, так Он имеет святость и счастье. «Велик мир у любящих закон Твой» (<19B9165>Псалом 119:165). «Соблюдающий закон счастлив» (Притч. 29:18). «Путь беззаконников труден» (Прит. 13:15), а пути Премудрости — «пути приятные» (Прит. 3:17).
Богу нужен святой народ
«И пусть исполнится всякое благоволение Своей добротой». Мы снова наблюдаем, какой высокий стандарт поведения апостол (по необходимости) устанавливает здесь перед святыми. Бог требует, чтобы Его народ был «святым во всяком поведении» (1 Пет. 1:15) – в мыслях, словах и делах. Нашей целью и искренним стремлением должно быть не что иное, как полное подчинение правилу, данному нам Богом. Нам не дано никакого устроения выбирать из Писания то, что нам больше всего нравится, и игнорировать остальное. Божественные обетования не следует ставить выше заповедей. Именно в этот момент раскрывается пустота столь многих профессоров. Они подобны отступившему Ефрему, который «любит топтать пшеницу», но не хочет «разбивать комья свои» (Осия 10:11). Сколько тех, кто называет себя «верующими», одобряют привилегии христианства, но презирают его обязанности, все выступают за спасительную благодать, но ничего за благодать, которая учит нас отвергать себя. Бог требует, чтобы наше послушание было не только усердным, но и всеобщим. Сказал псалмопевец: «Тогда не постыжусь, если буду соблюдать все заповеди Твои» (Пс. 119:6). Пока мы этого не сделаем, у нас есть причины в замешательстве скрывать свои лица.
Необходима Божественная Мудрость
Но, как и все в жизни христианина, послушание Богу есть рост: не в духе, не в искреннем желании, не в решимости угодить Богу, ибо это свойственно всем возрожденным, а в реальном исполнении. Для этого роста необходим свет, а также любовь. Свет приходит к христианину постепенно, по мере того, как он может его вынести — «более и более до совершенного дня» (Притч. 4:18). Возросшая мудрость необходима для того, чтобы правильно использовать свет — знать, когда говорить, а когда молчать и так далее. И это во многом вопрос опыта. Как младенцы во Христе не могут питаться пищей, которую едят взрослые, так и последние выполняют задачи, на которые первые еще не способны. Обратите внимание на различие в словах апостола: «чтобы исполнить всякое благоволение по благости Его». Он не использовал глагол teleioo, означающий «осуществлять», а глагол pleroo, означающий «доводить до завершения». Павел имел в виду процесс, который осуществляется постепенно или постепенно. То же самое слово снова встречается в Деяниях 12:25; 14:21. Цель заключалась в том, чтобы они «поступали достойно Господа всем угодным, принося плод во всяком добром деле и возрастая в познании Бога» (Кол. 1:10), исполняя таким образом все обязанности, возложенные на них Павлом.
Повышенная грация
Здесь апостол молился о большей благодати, а также о свете и мудрости, необходимых для более полного послушания. Еще раз обращаем внимание на широту его запросов. Теперь он молил Бога о полном обеспечении благодати для Его народа. Павел не был скупым просителем. Видя добрую волю, которую Бог рождает Своим детям, Павел, не колеблясь, открывал уста, ища для них благосклонности, что вовсе не было самонадеянностью, а прославляло Бога, когда он воспользовался своим законным преимуществом. Эта черта очень заметна во всех его молитвах. Он как бы вспомнил пример человека по сердцу Божьему, который просил: «Поступай щедро с рабом Твоим, чтобы я мог жить, и соблюду слово Твое» (Пс. 119:17). Именно это и делал здесь апостол: молил Бога, чтобы Он наделил фессалоникийцев обильным запасом благодати, чтобы они могли быть духовно живыми и сильными, чтобы они «держали слово Его», ибо в обновленной душе По оценкам, лучшая «награда» — это подготовить сердце для полного послушания Божьему «благоволению».
Давайте тогда не будем преткнуться перед высоким стандартом святости, который Бог поставил перед нами, но давайте лучше воодушевимся прецедентом апостола и будем искать полного обеспечения благодати от Бога, чтобы подготовить нас к исполнению нашего долга. Если мы с верой заняты «благостью» нашего Бога, мы не будем бояться просить и ожидать от Него щедрых благословений. Как верно сказал один человек: «Мы можем быть слишком смелыми в нашем подходе к Богу, но мы не можем быть слишком смелыми в наших ожиданиях от Него». Бог способен и Бог желает сделать для нас гораздо больше, чем мы просим или о чем помышляем. Стесненность всегда в нас самих и никогда в Нем: в узости нашей веры, а не в широте Его обетований. «Ибо всякому имеющему будет дано и приумножится» (Матфея 25:29). Умоляйте это слово перед Ним. «Бог силен изобиловать вам всякой благодатью, чтобы вы, всегда имея вполне во всем, изобиловали во всяком добром деле» (2 Кор. 9:8). Вдумайтесь хорошенько в это тройное «все»! Какие еще побуждения нам нужны, чтобы приблизиться к престолу благодати с большими прошениями? Если ваша нужда и стремление велики, позаботьтесь о том, чтобы ваши ожидания были такими же великими.
Если христианин довольствуется небольшой благодатью, это не прославит Бога и не принесет пользы ему самому. Эти фессалоникийцы были не только возрожденными людьми, но и достигли значительной степени выдающихся достижений в вере и святости. Тем не менее Павел молился, чтобы им были удостоены такие дальнейшие запасы благодати, чтобы они могли «исполнять всякое благоволение Его благости», т. е. чтобы они соответствовали всей открытой воле Божией. Не удовлетворяйтесь уверенностью, что у вас достаточно благодати, чтобы взять вас на небеса, но ищите ту меру ее, которая будет не только для вашего утешения на земле, но и для прославления вашего Спасителя, пока вы остаетесь на этой сцене. «Жаждите лучших даров» (1 Кор. 12:31). Молитесь о расширении привязанностей и ожиданий. Умоляйте Бога поступить с вами не по вашим заслугам, а по великодушию Его щедрости, ища от Него той «меры доброй», которая «угнетается и переполняется». Прежде всего, ссылайтесь на достоинство Искупителя. Бог никогда не отказывает тем, кто обращается с таким всемогущим призывом, ибо в жертве Христа бесконечно больше заслуг, чем недостатков в вас и во всех ваших грехах!
Условная и номинальная вера, ничего не стоящая
«И дело веры с силой» — это третье прошение, или то, чего Бог требовал от святых и чего просил для них апостол. Условная и номинальная вера, лишенная добрых дел, мертва и бесполезна; но духовная вера, приносящая плоды во славу Божию, жива и подлинна. Вера, которую Бог передает Своим избранным, является жизненно важным и действующим принципом, поэтому у нее есть обязанность, которую необходимо исполнять. Эти слова «дело веры» следует понимать точно так же, как и малопонятное выражение «дело закона» в Римлянам 2:15. «Дело закона» в этом стихе следует рассматривать не как принцип праведности, действующий среди невозрожденных язычников (явный абсурд), а как замысел и функцию закона. Его «работа» — запрещать и обещать, угрожать или гарантировать вознаграждение. «Дело закона» относится не к поведению, которого он требует от нас, а к тому, что делает сам закон – обвиняет или оправдывает. Таким образом, «дело веры» относится не к оживлению веры Богом и ее плодам через нас, а к поставленной перед ней задаче. Здесь имеется в виду не укрепление веры Духом Божьим, а та функция, которую Бог поручил вере, та служба, которую она способна выполнять.
В своей проповеди по поводу этих стихов г-н Филпот сказал следующие слова: «Под «делом веры» мы можем понимать две вещи: 1. действие Бога на сердце, посредством которого время от времени вера поднимается и приносится. в живое упражнение в делах Божьих и 2. работу, которую должна совершать вера, когда она таким образом поднимается и укрепляется в душе». Есть два рода работы, требуемые и приписываемые вере, а именно: внутренняя и внешняя. Первое состоит из согласия ума с истиной, согласия воли с тем, чему там учат, и упования сердца на обетования Божии, всей души, покоящейся на Христе, вверяющей Ему свои вечные интересы. Внешнее дело веры состоит из открытого исповедания Христа, смелого признания Его путей перед презирающим их миром и готовности повиноваться воле Божией в оставлении греха и следовании путем Его заповедей, производя практическую святость. Поэтому наше послушание называется «послушанием веры» (Рим. 16:26).
Внешнее действие веры
Хотя мы не исключаем полностью внутреннего дела веры, мы думаем, что как из предшествующего, так и из последующего очевидно, что имеется в виду главным образом внешнее дело веры — почитание Христа перед людьми. Результаты дела веры делают эту веру очевидной для наших собратьев, ибо святое хождение приносит Христу больше славы, чем многословные разговоры. Стойкая настойчивость в исполнении долга во время гонений более угодна Ему, чем показная деятельность в мирный день. Более того, во время острых страданий святому будет легче определить свое духовное состояние посредством объективного, а не субъективного проявления своей благодати. Томас Мэнтон заявил: «Смысл его молитвы заключается в том, чтобы Бог позволил им пережить бурю тех бед, которые обрушились на них ради Евангелия. И христианин, судя о своем состоянии, лучше обнаружит его по внешним действиям. веры, чем во внутреннем».
«Дело веры с силой», а именно, сила Божья, позволяющая вере выполнять свои функции. Поскольку вера, о которой здесь говорится, от Бога, она зависит от Бога. Поддерживает ли вера душу в тяжелых испытаниях? Это потому, что оно поддерживается Всемогущим. Выполняет ли оно обязанности, противоречащие велениям плотской мудрости? Это потому, что вера питается божественной силой. Избирает ли вера путь, ненавистный плоти и крови? Это потому, что вера укрепляется силой своего Дающего. Утверждает ли вера посреди самых болезненных и сбивающих с толку ситуаций: «Хотя он убьет меня, все же я уповаю на него»? Это так, потому что Всемогущий является его хранителем. Тем не менее, если наша вера мала и слаба, вина полностью лежит на нас. Бог ясно повелел нам: «Укрепляйтесь Господом и могуществом силы Его» (Еф. 6:10); поэтому наша привилегия и обязанность – просить и ожидать, что Он сделает в нас добро то, чего Он требует от нас. Несомненно, это видно из упрека Господа Своим ученикам. Он не стал бы упрекать их за страх и неверие (Матфея 8:26), если бы на них не лежала ответственность поддерживать его в здоровой силе.
Теперь у нас есть четвёртый план этой молитвы; и в-пятых, его достижение. Мысли апостола были сосредоточены на прославлении Христа посредством содействия спасению Его народа, поскольку в этом мире Глава церкви теперь возвеличивается через Его членов. Великой заботой, которая занимала сердце, формировала мысли и мотивировала действия Его посла, было прославление его возлюбленного Господа. Вся напряженная и скромная христианская жизнь Павла подытожена в этом памятном его исповедании: «По искреннему ожиданию моему и надежде моей, что ни в чем не посрамлюсь, но со всем дерзновением, как всегда, так и теперь и Христос возвеличится в теле моем, жизнью ли, или смертью: ибо для меня жить — Христос, и умереть — приобретение» (Флп. 1:20-21). Соответственно, мы видим, что благословенная цель одинаково действовала им и в молитвах, и в проповедях, как во время служения, так и во время пребывания в заточении.
Прославление имени Господа Иисуса
Прося престол благодати о том, чтобы эти фессалоникийцы получили божественную способность высоко чтить и поступать достойно своего святого и небесного призвания, исполняя все обязанности, изложенные в Божественных заповедях, и исполняя дело веры с силой, апостол стремился к почитание своего Учителя. Его замысел заключался в том, чтобы имя Господа Иисуса Христа прославлялось в них, а они в Нем. В стихе 10 он утешал их заявлением: «Он придет, чтобы прославиться во святых Своих и прославиться во всех верующих (потому что свидетельству нашему среди вас поверили) в тот день». Поэтому он горячо молил Бога об этом, тем самым показывая им (и нам) эффект, который эта благословенная перспектива должна оказать на наше хождение. Пришествие во славе Искупителя вместе с прославлением Церкви в то время представлено нам в Писании как великое завершение христианского призвания или призвания. Надежда церкви является мощной движущей силой в продвижении ее нынешней святости (1 Иоанна 3:2-3). Только те, кто искренне наслаждается святостью и жаждет ее, будут духовно жаждать возвращения Христа и взывать: «Поспеши, возлюбленные мои» (Песнь 8:14).
Часто говорят, что мы спасены, чтобы служить. Мы предпочитаем говорить, что мы спасены, чтобы угождать и чтить Христа. Его искупленные оставлены на какое-то время в этой сцене, чтобы представлять Его, возвещать Его хвалу (1 Пет. 2:9), отражать (в меру) Его превосходства, следовать примеру, который Он им оставил, – что можно резюмировать как жить всецело во славу Божию и делать добро всем людям, особенно тем, кто принадлежит к семье по вере. Главная и высшая цель творения — прославлять своего Создателя; поэтому основной принцип благочестия таков: «Итак, едите ли, пьете ли, или что бы вы ни делали, все делайте в славу Божию» (1 Кор. 10:31). Почему апостол молился: «Да прославится имя Господа нашего Иисуса Христа», а не «Да прославится Бог»? Вообще, потому что Бог сделал Христа соучастником Своей славы: «чтобы все чтили Сына, как чтут Отца» (Иоанна 5:23); «да прославится Отец в Сыне» (Иоанна 14:13). Точнее, потому, что «гонения и скорби» (2 Фес. 1:4), которые терпели Фессалоникийцы, были ради Евангелия, за бескомпромиссное исповедание имени Спасителя.
Забота о Божественной славе
Действия естественного человека побуждаются себялюбием и совершаются для продвижения его собственных интересов, утешения и славы: «Разве это не великий Вавилон, который Я построил... силою могущества Моего и для честь моего величества?" (Дан. 4:30). Естественный человек действует не из соображений или заботы о славе Бога. Если он воздерживается от совершения тяжких грехов, то ради своей репутации, а не из уважения к божественному закону. Те, кто щедро помогает бедным и нуждающимся, раздают свою милостыню из сострадания к страждущим, а не ради божественного наставления. Даже невозрожденные, утверждающие, что они христиане, руководствуются тем, что приятно им самим, а не любовью ко Христу и уважением к Его власти и славе. Они готовы угождать Богу лишь в том случае, если это не вызывает у них недовольства. Другие, желающие заслужить репутацию благочестивых, подобны фарисеям, которые платили десятину, постились и долго молились, чтобы удовлетворить свои собственные амбиции — чтобы люди их увидели, услышали и похвалили. Но там, где в душе совершается чудо благодати, самоугождение вытесняется самоотречением, и благодарность и любовь побуждают человека теперь искать славы Божией.
И все же, хотя при возрождении передается новая природа, старая природа не удаляется и не улучшается. Принцип «плоти» все еще обитает в душе и постоянно требует снисхождения; таким образом, внутри верующего существует непрерывный конфликт между плотью и святостью. Ответственность и задача всей жизни верующего — умерщвлять одного и питать и упражнять другого, отвергнуть себя и следовать за Христом. Нам следует часто испытывать себя именно в этом вопросе, так как этим мы можем вернее всего убедиться, возрастаем ли мы в благодати: до какой степени мы умираем для греха и живем для Бога.
В какой степени мое поведение определяется заботой о божественной славе? Сформировалась ли у меня привычка бросать вызов своим склонностям и решимости вопросом: «Будет ли это во славу Божию»? Каждый план, который мы составляем, каждое действие, которое мы совершаем, либо угождает, либо неугоден Богу, прославляет или бесчестит Его — между этими альтернативами нет середины. Каждый проект, который я разрабатываю, будет либо способствовать личным интересам, либо служить возвеличению Христа. Я должен остановиться и подумать, к какой из этих альтернатив действительно стремится мое сердце; иначе какая разница между мной и почтенным мирянином?
«Все, что вы делаете, все делайте в славу Божию» (1 Кор. 10:31). Серьезно ли молодой человек задумывается о выборе жены? Тогда ему следует сначала торжественно задуматься над вопросом: «Желаю ли я брака во славу Божию?» Если человек подумывает о смене рода деятельности или места жительства или если его мысли обращаются к планированию путешествия, то перед принятием решения его христианский долг спросить себя: «Поможет ли такой поступок чести Христа? Делаю ли я это?» двигаться ради Него?» Этот принцип также должен побуждать и регулировать служителей Евангелия. Жажда аплодисментов людей или славы великого проповедника является ужасной профанацией священного служения. Этот принцип должен иметь приоритет над стремлением к благу душ. Если спасение грешников и назидание святых являются моими высшими заботами, то я делаю это существо идолом, и мой курс будет определяться усилиями, направленными на успех, а не верностью моему поручению. Но если я буду трудиться, устремив взор только на славу Божию, и стремлюсь возвеличить Христа, я буду гораздо больше озабочен проповедованием истины в ее чистоте, чем наблюдением за результатами.
Мотивы поиска славы Божией
Есть много веских причин, которые должны побудить христианина искать славы Божией во всем, что он делает. Прежде всего в жизни следует искать то, что имеет наибольшую ценность и внимание. И, несомненно, слава Божья имеет бесконечное превосходство над всем, и поэтому ее следует предпочитать всем материальным благам. Кроме того, поскольку Бог всегда думает о нашем благе, мы должны всегда помнить о Его славе. Он никогда не забывает нас, и мы не должны забывать Его. Как мы должны быть обеспокоены тем, чтобы возместить ущерб за прежнее бесчестие Бога! В наши невозрожденные дни мы не имели к Нему никакого уважения: никогда не было милости, кроме той, которой мы злоупотребляли. Насколько же ревностными нам следует быть теперь, упорядочивая свое поведение во славу Его, проявляя искренность нашего покаяния в прошлом, живя всецело для Него в настоящем! Пример Христа показывает нам наш долг. Он «не угождал себе» (Рим. 15:3), но всегда лелеял Божью честь. Сказал ли Он: «Отче, спаси Меня от этого часа»? Нет, скорее: «Отче, прославь имя Твое». (См. Иоанна 12:27-28.) Своим примером Христос научил нас ставить честь Бога выше наших собственных интересов и утешений.
Вот некоторые способы прославления Бога. Приписывая Ему славу, которая Ему принадлежит (Пс. 29:1-2). Провозглашая Его ценность другим (Пс. 34:3). Любя Его и делая Его нашим высшим наслаждением (Пс. 72:25). Через безоговорочную уверенность в Нем: Авраам «был силен в вере, [тем] воздавая славу Богу» (Рим. 4:20). Посвятив Ему свои тела (1 Кор. 6:20). Проявив послушание: «чтобы они увидели ваши добрые дела и прославили Отца вашего Небесного» (Матфея 5:16). Нашим покаянием (Откр. 16:9б). Через исповедание греха (Нав. 7:19). Развивая плод Духа в нашей жизни: «Тем прославится Отец Мой, если вы принесете много плода» (Иоанна 15:8). Поклоняясь превосходству Бога: «Прославляющий Меня прославляет» (Пс. 50:23). Готовностью пострадать за Него и долготерпеливо переносить скорби (1 Пет. 4:14-16). Отвергая себя от всякой чести, приписывая Ему все доброе в нас и от нас (Рим. 3:12б). «Чтобы Бог во всем прославлялся через Иисуса Христа» (1 Пет. 4:11б) – вот цель, к которой мы всегда должны стремиться, избегая всего противоречащего, подчиняя все и подчиняя.
Если мы сделаем честь Христа своей высшей заботой, это убережет нас от многих сетей и безумств. Все пагубные обходные пути, по которым мы шли с тех пор, как стали христианами, могут быть связаны с неудачей именно на этом этапе. Вместо того, чтобы руководствоваться и регулироваться решимостью возвеличить Христа, мы поддались духу себялюбия и самоугождения. Ища славы Христовой, мы в то же время содействуем нашему собственному спасению, ибо тогда мы поступаем вопреки побуждениям плоти и более сообразуемся с образом Сына Божия. Таким образом, высоко почитая свое призвание и достойное его служения, исполняя все заповеди Божьей благости и сохраняя свою веру здоровой и энергичной, мы не только чтим Христа, но и продвигаем свои собственные духовные интересы. Более того, какая невыразимая привилегия и достоинство служить такому Господину, как наш! Разве не славно угождать – более того, терпеть гонения за – такого славного Спасителя! «Радуясь, что удостоились поругаться за имя Его» (Деяния 5:41). Но «если... страдаем с Ним», то и «вместе прославимся» (Рим. 8:17).
Отсылка к будущей жизни
«И вы в Нем» имеет непосредственное отношение к следующей жизни: завершению нашего спасения, награде за почитание Христа в этой жизни. Мы цитируем Томаса Мэнтона: «Бог установил этот порядок, чтобы мы прославляли Его прежде, чем Он прославит нас, и в этом назначении есть много мудрости и праведности. Было бы очень бесчестно для Бога, если бы Он прославил тех, кто не прославляет И не делайте различия между благочестивыми и нечестивыми, теми, кто нарушает Его законы, и теми, кто соблюдает их. Если бы у обоих дела шли одинаково, это затмило бы праведность Божьего правления... Бог не только постановил, чтобы мы прославляли Прежде чем Он прославит нас, но чтобы мы прославили Его на земле прежде, чем Он прославит нас на небесах. Примером для нас является Христос: «Я прославил Тебя на земле... И ныне, Отче, прославь Меня» (Иоанна 17:4-5) ... Христос обращает особое внимание на тех, кто прославляет Его в мире, и это одна из Его просьб к Своим ученикам: «[Отче], Я прославился в них» (Иоанна 17:10). Он — Защитник на небесах тех, кто играет важную роль в Его Царстве на земле. . . Эта слава обещана: «Кто будет служить Мне, того прославит Отец Мой» (Иоанна 12:26б)».
«По благодати Бога нашего и Господа Иисуса Христа» обеспечивает исполнение этой молитвы. В более широком смысле речь идет обо всем, что предшествует. Наши действия в соответствии со святым призванием Божьим, исполнение всякого доброго совета Его благости и дело веры Его силой, наше прославление Его Сына — все это происходит по божественной благодати. Наше спасение от любви, вины, осквернения, власти и (в конечном итоге) присутствия греха происходит исключительно по божественной благодати. Писание ясно и ясно говорит об этом, так же, как и язык и перо Божьих служителей. Его суверенная благосклонность избрала нас во Христе прежде основания мира. И каждое благословение, которое следует за ним, в равной степени принадлежит Ему. Поэтому мы читаем об «избрании благодати» (Рим. 11:5), что наше призвание «по Его изволению и благодати» (2 Тим. 1:9), что мы «уверовали по благодати» (Деян. 18:27), что мы «даром оправдываемся по Его благодати» (Рим. 3:24). Это та же самая дивная благодать, которая терпит нашу тупость и своенравие, которая восполняет все наши нужды, которая обновляет нас изо дня в день во внутреннем человеке и которая безопасно приводит нас на небеса.
«По благодати Бога нашего и Господа Иисуса Христа» более непосредственно относится к предыдущему предложению «и вы в Нем», которое главным образом относится к нашему прославлению. Ибо хотя наша прославление является результатом и наградой за наше упорство в вере и святости, однако это награда не по долгу, а по благодати, не то, что мы заслужили, но то, что даровано по щедрости Божией. Поэтому мы читаем о «благодати, которая будет принесена... [нам] в явление Иисуса Христа» (1 Пет. 1:13). Таким образом, всякая почва для хвастовства удалена от нас, и хвала и слава принадлежат Ему одному. Ничто, кроме Его чудесной благодати, не могло преодолеть наше упрямство и привести нас к добровольному подчинению Богу. Ничто меньшее не способно поддержать и удержать нас на пути праведности. Мы можем совершать свое собственное спасение только со страхом и трепетом, поскольку Бог производит в нас «как хотеть, так и делать по Своему благоволению» (Флп. 2:11-12). Мир, плоть и дьявол слишком сильны, чтобы мы могли победить их собственными силами.
Спасены благодатью через веру
Но если мы хотим сохранить баланс истины, мы должны указать, что благодать Божья является первопричиной нашего спасения. Тем не менее, это не исключает ценности и дела Христа как его заслуги, а также не исключает покаяния, веры и послушания как средств: «Благодатью вы спасены через веру». Хотя ни вера, ни добрые дела не имеют никакого причинного влияния на наше спасение, хотя они и не связаны с благодатью Божией и Христовой, тем не менее Бог назначил этот способ и путь спасения. Главные причины не исключают необходимых средств, а включают их; поэтому мы не должны противопоставлять благодать благодати и говорить, что избранные будут спасены независимо от того, верят они или нет, или что возрожденные достигнут небес, независимо от того, как они живут. Благодать возвеличивается нами только тогда, когда мы настаиваем на том, что она действует «через праведность» (Рим. 5:21), и когда мы приносим ее святые плоды. В основном и фундаментально наше спасение проистекает из суверенного благоволения Бога (добрая воля, которую Он оказывает нам), и оно эффективно осуществляется в нас Его силой. Тем не менее, инструментальное спасение происходит от выполнения нашей ответственности (ибо Бог всегда относится к нам как к моральным агентам), от внимания к Его предупреждениям и от использования средств, которые Он назначил. «Мы веруем ко спасению души» (Евр. 10:39) и «силой Божией через веру соблюдаемся» (1 Пет. 1:5).
Крайне важно настаивать на том, что «спасение от Господа» (Иоанна 2:9), чтобы вся слава была приписана Ему и чтобы мы могли искать благодати у Него. Ибо когда мы осознаем свою недостойность, только осознание Его обильного благоволения удержит наши сердца от упадка. Тем не менее, необходимо настаивать на ответственности христианина в использовании всех надлежащих средств, чтобы уберечь его от впадения в антиномизм и фаталистическую инерцию. Здесь необходимо сохранять баланс между чувством нашей беспомощности и нашей обязанностью использовать уже имеющуюся у нас благодать и искать дальнейших и полных поставок благодати (Евр. 4:16). Вся наша зависимость от Бога и наша полная ответственность перед Ним не противоречат друг другу, а являются взаимодополняющими частями одного целого. Великая привилегия веры – свободно пользоваться Христом, и наш долг – жить для Него, однако это возможно только путем постоянного черпания от Него. Без Христа мы ничего не можем сделать (Иоанна 15:5), но, вдохновленные Им, мы можем все (Фил. 4:13). Тогда давайте позаботимся о том, чтобы мы «укрепились благодатью во Христе Иисусе» (2 Тим. 2:1).
Все по благодати Божией
Слова «по благодати Бога нашего» следует рассматривать как относящиеся ко всему Его милосердному замыслу по отношению к нам. Именно на этом основании следует просить обо всем нашем снабжении, именно из этого источника текут все потоки благословения, и именно этому божественному атрибуту все должно быть приписано. Это благодать, которая заставляет Его силу действовать ради нас. Если бы действие Его силы было приостановлено на мгновение, даже «новый человек» был бы мгновенно парализован. Он «удерживает душу нашу в жизни» (Пс. 66:9), и если бы Он «освободил руку Свою», мы были бы тотчас же «отсечены» (Иов 6:9). Чтобы противостоять любому греху или выполнять какой-либо долг, мы нуждаемся в милостивой силе Божией каждое мгновение. Тем не менее, мы не просто автоматы. «Начавший в вас доброе дело... [окончит] его» (Флп. 1:6), но не без нашего согласия, как если бы мы были бревнами. Наконец, мы не должны так взирать на «благодать Бога нашего», чтобы упускать из виду «и Господа Иисуса Христа». В греческом языке здесь только один артикль, и то в единственном числе, который не только показывает единство божественной природы, но и открывает две Личности, занятые общим делом.
 
 

29. Молитва о комфорте и стабильности
 
 
2 Фессалоникийцам 2:16-17
Мы хотим подчеркнуть необходимость и важность сохранения баланса истины, поскольку, поступая таким образом, мы действительно привлекаем внимание к методу, которому следует Святой Дух в Священном Писании, и его нельзя игнорировать, не понеся при этом серьезных потерь. В Слове происходит наиболее благословенное смешение различных элементов, которые так важны для полноценной христианской жизни, поскольку в естественном мире Бог предоставил различные виды пищи, подходящие для различных потребностей нашего тела. Яркий пример этого можно найти в непосредственном контексте той молитвы, которая здесь привлекает наше внимание. Во 2 Фессалоникийцам 2:13 и 14 один из основных догматов нашей святейшей веры выражен не в холодной и формальной форме, а скорее как повод для глубокого и постоянного благодарения. Далее, во 2 Фессалоникийцам 2:15, подчеркивается соответствующая обязанность, обязательства, которые такое раскрытие божественной благодати возлагает на избранные объекты и получателей ее. Затем следует наша молитва, которая, как мы увидим, действительно вытекает из 2 Фессалоникийцам 2:13-15. Таким образом, здесь мы имеем доктринальную декларацию, практическое увещевание и искреннюю мольбу; именно это и проповедники, и слушатели должны всегда сочетать друг с другом — именно в таком порядке.
Суверенная благодать Бога к Его избранным
То, что только что было отмечено, слишком весомо, чтобы мы могли его отбросить без дальнейших пояснений. Описав страшное наказание, которое Бог посылает на тех, кто не принимает Его истину из любви к ней, апостол обратился к тем, кто был объектом божественного благоволения. Это побудило его воскликнуть: «А мы должны всегда благодарить Бога за вас, братья возлюбленные Господом, потому что Бог от начала избрал вас ко спасению через освящение Духа и веру в истину» (2 Фес. 2:13). Именно это всегда должно производить впечатление на дитя Божье, когда оно торжественно размышляет о гибели неверующих. Сердечная благодарность должна исходить из его души при осознании того, что Господь навечно сосредоточил Свое сердце на избранном обществе, которое Он назначил для избавления от грядущего гнева. Но здесь мы хотели бы особо отметить, что Божье вечное избрание не исключает действенного призвания и не делает ненужным проявление нашей моральной свободы воли. Те «возлюбленные Господом» (все они, но никто другой) «избраны... ко спасению через освящение Духа и веру в истину». Эти три вещи никогда не должны быть разделены.
Во-первых, с самого начала избранные «избраны... ко спасению», причем первопричиной спасения является суверенный и вечный указ Божий. Во-вторых, этот указ исполняется «через» или посредством «освящения Духа», причем речь идет о Его оживляющем действии, когда чудом возрождения Он отделяет их от тех, кто умер по преступлениям и грехам. В-третьих, вечный указ Бога исполняется только тогда, когда его субъекты лично присваивают себе истину Евангелия. Находясь в своем невозрожденном состоянии, они были неспособны к какой-либо спасительной «вере в истину», ибо их развращенные сердца были враждебны ей, любили заблуждение и грех. Но когда в них совершается чудо благодати, их вражда к Богу уничтожается, а Евангелие приветствуется как точно соответствующее их острой нужде и сердечно принимается ими. Таким образом они провозглашают свое избрание и демонстрируют свое действенное призвание Святым Духом через свою «веру в истину». Тем самым возлюбленные Господа приводятся к соглашению с волей Божией в своем спасении путем Его назначения. Таким образом, избранные не только не спасаются, верят они или нет, но и входят в Божье спасение только через свою «веру в истину».
Более того, возрождение возлюбленных Божьих (их вера в истину и их первоначальное участие в великом Божьем спасении) не делает их неподходящими объектами для увещевания: напротив, их ответственность должна быть усилена, а их моральная свобода действий должна быть задействована. Получившие духовную жизнь нуждаются в наставлении и ободрении, чтобы «возбудить в них дар, и побудить к исполнению своих обязанностей». Соответственно, мы видим, как апостол призывает их: «Итак, братия, стойте и держите предания, которым вы научены или словом, или [посланием] нашим» (2 Фес. 2:15). Павел не считал такое увещевание законническим или бесполезным, потому что он был уверен, что они сделают то, что он им повелел (2 Фес. 3:4). Действие божественной благодати не освобождает человека от ответственности, но готовит нас к этому. Наше согласие с Богом необходимо для завершения нашего земного пути. Однако такое увещевание святых далеко не означает, что они способны подчиниться своими собственными силами. Павел прекрасно знал, что его порядок мало что сможет у них одержать без Божьего благословения и помощи, поэтому он добавил к своему порядку мольбу.
Забота апостола о фессалоникийских святых
«Сам же Господь наш Иисус Христос и Бог Отец наш, возлюбивший нас и даровавший нам вечное утешение и добрую надежду благодатью, утешит сердца ваши и утвердит вас во всяком добром слове и деле» (2 Фес. 2:16-17). Как мы уже отмечали ранее, эти фессалоникийские святые терпели великую борьбу с страданиями извне, и поэтому их отец-служитель здесь стремился занять их богатыми компенсациями и продовольствием, которые божественные любители их душ приготовили для их мира и радости. . Они пережили много «гонений и скорбей» (2 Фес. 1:4), и поэтому он искренне ходатайствовал за них, чтобы они могли еще больше утешаться Богом и укрепляться Его благодатью до конца жизни. Рассмотрев уже место и связи этой молитвы, поразмыслим прежде всего о ее Адресатах или Объектах, к которым она обращена; во-вторых, основания уверенности в ответе; в-третьих, его конкретные просьбы, а затем постарайтесь применить все это к себе сегодня.
«Сам Господь наш Иисус Христос и Бог, и даже Отец наш» — Адресаты. В оригинале есть акцент, который не сохранился в нашем более благозвучном переводе. На греческом написано: «Ныне Сам Господь, Иисус Христос наш, и Бог и Отец наш». Во-первых, давайте внимательно отметим тот факт, что это еще один случай, когда молитва обращена непосредственно к Искупителю. Нам надлежит приближаться к Отцу и направлять к Нему свои просьбы через и через посредничество нашего великого Первосвященника, признавая тот факт, что нет другого пути или средства доступа к Нему. Однако в равной степени нашей привилегией и обязанностью является немедленно обратиться к Сыну, чтобы Он мог получить честь и почтение, которые Ему причитаются как единым с Отцом. Мы также должны признать Его Покупателем и Дарителем всех наших духовных благословений. Следующее слово «возлюбивший нас и даровавший нам вечное утешение» включает в себя и Сына, и Отца, и, поскольку мы обязаны как одному, так и другому, каждого из них следует одинаково любить, почитать и ценить. увеличенное нами. Особенно следует верить как в Отца, так и в Сына в период гонений и скорбей, поскольку мы уверены, что оба искренне заботятся о своих интересах.
Христос Иисус представлен как Господь
Во-вторых, обратим внимание на то, как здесь представлен Сын: «Ныне Сам Господь, Иисус наш Христос». Здесь присутствуют порядок и внимание, которых, к сожалению, не хватает в современном служении. Апостол заявил: «Мы проповедуем... Христа Иисуса Господа» (2 Кор. 4:5), «проповедуя мир через Иисуса Христа, (Он есть Господь всего)» (Деяния 10:36). Христос есть «Господь» в двух смыслах: во-первых, по тому праву, которое принадлежит Ему как Творцу, и это право принадлежит Ему наравне с Отцом и Духом. Как Творец мира, Он является его Владыкой, о чем свидетельствуют ветры и волны, повинующиеся Его слову. Во-вторых, по праву власти, которое принадлежит Ему как Искупителю. Частично это произошло благодаря божественному дару: «Дана Мне всякая власть на небе и на земле» (Матфея 28:18). «Итак твердо знайте весь дом Израилев, что того самого Иисуса, которого вы распяли, Бог сотворил Господом и Христом» (Деяния 2:36); «все покорив под ноги Его» (Еф. 1:22). Это также Его право через покупку и завоевание: «Ибо Христос для того и умер, и воскрес, и ожил, чтобы быть Господом и мертвых, и живых» (Рим. 14:9). Своей смертью Он заслужил, а Своим воскресением Он достиг возвышенного положения владычества над миром, «поддерживая все словом силы Своей» (Евр. 1:3; ср. Откровение 1:18).
Путем пассивного подчинения все создания на небе и на земле находятся под властью и господством Сына Божьего, нашего Искупителя, что открыто проявится в последний великий день, когда во имя Иисуса преклонится каждое колено «всего в небо, и что на земле, и что под землей, и... всякий язык... [исповедует], что Иисус Христос есть Господь, в славу Бога Отца» (Флп. 2:10-11). Поэтому даже царям и великим людям земли теперь приказано «служить Господу со страхом» (Пс. 2:10-11). Каждый, кто слышит Евангелие, также обязан делать это, поскольку в Евангелии людям открываются достоинства и права Христа. Те, кто «не покоряются Евангелию Господа нашего Иисуса Христа... будут наказаны вечной погибелью от лица Господа и от славы силы Его» (2 Фес. 1:8-9). Таким образом, первая обязанность евангелиста – навязывать своим слушателям требования Христа, призывая их бросить оружие своей войны против Него и подчиниться Его скипетру, перестать служить греху и сатане и подчиниться Его качаться. При Его входе в этот мир было сделано Божественное объявление: «Родится вам ныне в городе Давидовом Спаситель, который есть Христос Господь» (Лк. 2:11). Только когда престол сердца добровольно предлагается Христу, Он становится «Спасителем» любого человека, то есть тех, кто перестает быть бунтовщиком против Него.
Что отличает христиан от нехристиан, так это их подчинение власти Христа. Он их Господь по добровольному подчинению. 'Они . . . сначала отдали себя Господу» (2 Кор. 8:5). То есть они отвергли мир, плоть и диавола, взяли на себя иго Христово и торжественно дали завет впредь любить и служить Ему одному ( Исаия 26:13). Слово христианам звучит так: «Итак, как вы приняли Христа Иисуса Господа, так и ходите в Нем» (Кол. 2:6). Они разумно и свободно приняли Его как своего Господа, отрекшись от всего другие господа и идолы, возводящие Его на престол в своих привязанностях, желающие, чтобы Он управлял их жизнью. Именно в этом и состоит истинное обращение: обращение от греха ко Христу, прекращение самоугодия и подчинение Его власти, а также грехи все такие (и никто другой) прощаются, поскольку они уповают на Его кровь. Таков порядок нашего нынешнего стиха: «Ныне Сам Господь, наш Иисус Христос». Он не является «нашим Иисусом Христом», пока Он не будет сначала принят. Таков порядок Писания: «Велит душа моя Господа, и возрадовался дух мой о Боге, Спасителе моем» (Лк. 1:46-47). «Вечное Царство [1] Господа нашего и [2] Спасителя Иисуса Христа» (2 Пет. 1:11). «Через познание Господа и Спасителя Иисуса Христа» (2 Пет. 2:20). «Возрастайте в благодати и познании Господа и Спасителя нашего Иисуса Христа» (2 Пет. 3:18).
Принятие Христа как личного Спасителя
Человек с его неизменной извращенностью перевернул Божий порядок. Современный евангелизм призывает легкомысленных мирян, не осознающих своего потерянного состояния, «принять Христа как своего личного Спасителя»; и когда такие «обращенные» оказываются неудовлетворительными для церквей, организуются специальные собрания, на которых их заставляют «посвятить себя Христу как Господу». Христа необходимо принять согласно установленным Богом условиям. Он «начальник спасения вечного для всех послушных Ему» (Евр. 5:9). Но сердцем всех, кто презирает и отвергает Его, является: «Не хотим, чтобы Он царствовал над нами» (Луки 19:14). Напротив, позиция святых такова: «Сам Господь, наш Иисус Христос». К чему здесь апостол добавил: «И Бог и Отец наш». Он также находится в двойном отношении к нам: наш Бог через суверенное владычество, наш Отец через милостивое возрождение. Здесь к двум божественным Личностям было обращено совместное обращение, чтобы продемонстрировать Свое равенство и научить нас, что мы не должны полагаться на Посредника и полагаться на него, исключая или даже пренебрегая проявлением живой веры в Пославшего Его. Ссылаясь прежде всего на Того, Чья работа над душой является более непосредственной, апостол остерегается создать впечатление, будто Отец менее глубоко заинтересован в нашем благополучии, чем Сын.
«Который возлюбил нас и дал нам вечное утешение и благую надежду благодатью». Эти слова раскрывают различные основания уверенности апостола в том, что на последующие прошения будет дан ответ. Их считают «основанием публики и успеха», как их удачно назвал Томас Мэнтон. Это предложение непосредственно связано с предыдущим, о чем свидетельствует его начало «который», поскольку это местоимение включает в себя оба Лица, к которым здесь обращаются. Во-первых, «Сам Господь, наш Иисус Христос». В этом божественном поклонении апостол хотел возвысить Его в глазах святых как равного Отцу. Выразительное «Сам» в начале предложения было призвано противопоставить Его всемогущую силу и бесконечную любовь сравнительно слабой привязанности, которую Павел питал к страдающим фессалоникийцам, и служебной помощи, которую он стремился оказать им, а также их неспособности « стоять твердо» своими силами. Второе: «И Бог и Отец наш». Он тоже в равной степени заботился об их благополучии, и ему должно было уделяться равное место в их мыслях и привязанностях, как это рекомендовал им любящий «наш» Бог и Отец.
«Который возлюбил нас и дал нам вечное утешение и благую надежду благодатью». Объединив все три, мы можем заметить, какой сильный акцент здесь делается на том факте, что утешения и утешения святых происходят из чистой и щедрой милости. Во-первых, нам показано, что божественная любовь является их источником или источником; затем нам говорят, что то же самое «дано» нам, и нет ничего более бесплатного, чем дар; и, наконец, они ясно объявлены «по благодати». Апостол нашел в этих истинах ободрение и смелость искать дальнейших благословений для этих святых. И поэтому оно должно быть с нами, когда мы собираемся молиться. Нет ничего более утешающего для сердца, чем осознание того, что мы приближаемся к Щедрому, Который «дает всем щедро и не укоряет» (Иакова 1:5). Нет ничего лучше, чем рассеять все сомнения и страхи, чем знание того, что мы призваны смело приближаться к «престолу благодати». Хорошо подходит такой трон нищим, не имеющим собственных заслуг. В равной степени подходит для недостойных и оскверненных людей, которые приходят исповедоваться в своих грехах. Пусть все такие помнят, что они приходят к «Богу всякой благодати», чья милость бесплатна, бесконечна и «вечна».
Любовь Божья – источник всех наших благословений
Рассматривая по отдельности или в отдельности эти основания для выслушивания в престоле милости, мы можем рассматривать божественную любовь как причину, а вечное утешение и добрую надежду – как ее следствие. «Возлюбивший нас» относится как к Сыну, так и к Отцу. В домостроительстве искупления на первом месте стоит любовь Отца, ибо хотя Христос и передал любовь Отца Своему народу, именно любовь Отца дала им Христа. «Бог так возлюбил мир, что отдал Сына Своего Единородного, чтобы всякий верующий в Него не погиб, но имел жизнь вечную». Любовь Бога к Своим избранным является источником всех их благословений. Именно Его любовь избрала их во Христе прежде основания мира: «любовью предопределив... [их] к усыновлению детей Иисусом Христом Себе» (Еф. 1:4-5). Именно Его любовь обеспечила им Спасителя: «В том любовь, не в том, что мы возлюбили Бога, но в том, что Он возлюбил нас и послал Сына Своего в умилостивление за грехи наши» (1 Иоанна 4:10). Именно Его любовь дала Святому Духу оживить нас: «Я возлюбил тебя любовью вечной, и потому милосердием привлек тебя» (Иер. 31:3). Это Его любовь, которая наказывает нас, когда мы грешим (Евр. 12:6), и которая не терпит отлучения нас от Него во Христе Иисусе (Рим. 8:39).
Любовь Сына также проявляется в Его искуплении Своего народа. Именно Его любовь к ним заставила Его пожелать стать их Поручителем, принять на Себя образ слуги, стать подобным греховной плоти. Именно Его любовь к ним побудила Его взять на Себя их долги и выполнить их обязательства, поскольку Он был создан под законом, чтобы Он мог совершенно повиноваться его заповедям ради них и вместо них понести его ужасное проклятие. «И Христос возлюбил Церковь и предал Себя за нее» (Еф. 5:25). «Нет больше той любви, как если кто положит душу свою за друзей своих» (Иоанна 15:13). Как нам нужно молиться вместе с апостолом, чтобы мы «познали превосходящую разумение любовь Христову» (Еф. 3:19); то есть, чтобы мы могли быть постоянно заняты этим, чтобы мы могли иметь более духовные представления о нем, питаться и поглощаться им. Говорит Спаситель наших душ: «Как Отец возлюбил Меня, так и Я возлюбил вас» (Иоанна 15:9): нам следует особенно помнить об этом, приближаясь к Нему в молитве. Какая свобода подхода и свобода высказываний обретаются мной, когда я осознаю, что собираюсь обратиться с просьбой к Тому, «Кто возлюбил меня и отдал Себя за меня» (Гал. 2:20), и что Его любовь ко мне всегда одинакова!
Любовь Духа
Для пользы молодых проповедников мы посвятим один абзац любви Духа, которой мы обязаны так же, как Отец и Сын. «Бог есть любовь» следует понимать одинаково в отношении каждой из трёх Личностей. В Послании к Римлянам 15:30 отчетливо упоминается «любовь Духа», но как мало о ней когда-либо слышно! Все служение Духа святым наполнено бездонной и удивительной любовью. В любви Он разыскал их, когда они были мертвы во грехе. В любви Он оживил их к обновленной жизни, ибо ничто, кроме любви, не могло побудить Его сжалиться над такими мерзкими и прокаженными созданиями. В непостижимой любви Он вселяет Свою обитель в наших сердцах. Какое чудо, что Святой Дух обитает в таких земных червях и делает наши тела Своим храмом! В любви Он терпит наши немощи и «ходатайствует внутри нас». Бесконечно долготерпелив Он к нам. В любви Он свидетельствует нашему духу, что мы — сыны Божьи. В любви Он учит, направляет, укрепляет, плодотворит и сохраняет нас до конца. Тогда давайте будем гораздо осторожнее, чтобы не огорчить Возлюбленного наших душ.
«Который возлюбил нас». Именно на это в первую очередь обращал внимание апостол, собираясь ходатайствовать за этих испытанных святых, и именно это наша вера никогда не должна упускать из виду, ибо ничто другое не согреет наши сердца и не согреет нашу привязанность к Богу. Все устроения Божии и все Его отношения с нами следует рассматривать в свете Его бесконечной и неизменной любви к нам. Однако это возможно только при условии ежедневного проявления веры в отношении этих фактов. Когда промыслы Божии созерцаются и истолковываются плотским разумом, неверие затуманивает наше видение, и мы даем дьяволу преимущество вводить в наш разум ядовитые и кощунственные клеветы на Бога. Это один из излюбленных приемов врага, побуждающего христианина сомневаться в Божьей любви к нему, особенно во время испытаний и скорбей, и ничто, кроме «щита веры», не может остановить его раскаленные стрелы. Вера сопротивляется его злым предложениям, отворачивается от видимого и держится слов и обетований Того, Кто заключил завет со Своим народом: «Я не отступлю от них, чтобы сделать им добро» (Иер. 32:40). ). Среди бурь жизни есть твердая почва, на которую можно опереться. Это незаменимое лекарство для слабеющего сердца.
«Бог... возлюбил нас и дал нам вечное утешение и добрую надежду по благодати» (2 Фес. 2:16). Божественная любовь — это источник; вечное утешение и добрая надежда — вот потоки, вытекающие из него. Божья любовь к Своему народу предшествовала их грехопадению, как исторически, так и предвиденно Им, ибо это была любовь доброжелательства, а не сострадания или жалости. Как первый Адам был «образом Грядущего» (Рим. 5:14), так и Ева была первоначальным прообразом Церкви как Невесты Христовой (Быт. 2:24; Ефесянам 5:31-32). ). Ева была создана и дарована Адаму Богом до того, как он согрешил, и она была такой же чистой и честной, как и он, и полностью подходила для того, чтобы стать его женой и спутницей. Святой Адам и святая Ева соединились в браке еще до прихода зла в этот мир. Это было благословенным предзнаменованием того факта, что Бог назначил безгрешную и святую Церковь женой и спутницей Своего Сына, и, соответственно, ей был дан брачный союз с Ним в вечном замысле Бога, предшествующем Его предвидению отступничества Адама и падение Церкви в нем, ее федеральном главе, ибо он в равной степени был главой всего человечества. Тот факт, что Ева не сохранила своего первого имения, никоим образом не повлиял на то, что ранее она была безгрешной женой Адама.
Неизменная любовь Бога к Своим избранным
В Эдеме Бог самым чудесным образом прообразовал Свои тайные и вечные советы относительно Своих избранных. Любовь Его к ним была подобна Ему самому: непостижима, бесконечна, неизменна. Ничто не могло изменить или омрачить его. Грех не только не угасил Его любовь, но лишь предоставил Ему возможность проявить силу и долговечность этой любви и проявить милосердие и сострадание. Как Адам не отверг свою жену, когда она поддалась козням змея, так и Бог не отменил Своего милосердного замысла, когда Церковь стала мертвой в преступлениях и грехах в результате падения. Нет, из Слова кажется ясным, что «Адам не прельстил» (1 Тим. 2:14), что из любви к Еве он добровольно и сознательно присоединился к ней в ее падшем состоянии, предвещая тем самым преизобилующую любовь Христа к Своему Церковь в желании не только принять нашу природу и во всем «сделаться подобными братьям Своим» (Евр. 2:17), но и быть «сделанной... грехом за нас» (2 Кор. 5:21). ) и понести наши беззакония, и вследствие этого стать для нас проклятием. Предвидя наше падение, Бог вступил в вечный завет со Христом, в котором были созданы условия для того, чтобы Он спас Свой народ от их грехов и обеспечил им «вечное утешение».
«И дал нам вечное утешение». Среди комментаторов существуют некоторые разногласия по поводу того, следует ли считать это «утешение» исключительно объективным или оно включает в себя и наш субъективный опыт. Лично мы считаем его полностью объективным или вне нас самих, хотя по мере того, как на него действует вера, мы будем наслаждаться его блаженством. Мы основываем эту точку зрения в первую очередь на времени глагола «дал», а не «теперь дает» нам, как это звучало бы, если бы описывался наш нынешний опыт. Во-вторых, из-за уточняющего слова «вечный», которое означает, что «утешение», о котором здесь говорится, является прочным, неизменным, вечным; тогда как нет ничего более изменчивого и мимолетного, чем внутреннее утешение, которым наслаждается большинство святых в этой жизни, ибо их настроения и чувства кажутся почти такими же переменчивыми, как погода — то на вершине горы, то в долине, если не в трясина отчаяния. И в-третьих, если мы не рассматриваем это «вечное утешение» как объективное, то есть как относящееся к сути или сути нашего мира и радости, мы путаем его с «утешением сердец ваших» в следующем стихе, где Апостол просит, чтобы они имели в себе экспериментальный эффект и личное ощущение того же самого.
«И дал нам вечное утешение». Что имел в виду апостол? Ответ на этот вопрос может быть сформулирован в двух различных формах. Мэнтон называет это «новым заветом», и это дает удовлетворительное значение, поскольку в рамках «старого завета» с народом Израиля изложенные обетования и благословения были земными и временными. Но новый завет содержит «лучшую надежду» и «лучшие обетования» (Евр. 7:19; 8:6), как и призвано показать все это Послание. Но лично мы предпочитаем говорить, что Бог дал нам «вечное утешение» в Евангелии, поскольку, хотя Евангелие провозглашает новый завет, оно также в первую очередь является записью вечного завета, который Бог заключил со Христом, рассматриваемым как Глава Его люди; а «вечный завет» является основой всех утешений и надежд верующего. Евангелие раскрывает содержание этого вечного завета, как подтверждает Послание к Римлянам 16:25-26. Уберите Евангелие, и само основание нашего утешения и надежды будет уничтожено. Это становится ясно в 1 Коринфянам 15, где, после утверждения, что наиболее важными фактами Евангелия являются то, что Христос умер за наши грехи согласно Писанию, что Он был погребен и что Он воскрес в третий день согласно Писанию, Павел указывал тем, кто отрицал Его воскресение: «Если Христос не воскрес, то тщетна и проповедь наша, тщетна и вера ваша» (1 Кор. 15:14).
Затем Павел заявил: «Если мы только в этой жизни имеем надежду на Христа, то мы несчастнее всех человеков» (1 Кор. 15:19), что было обратным способом показать, что в Евангелии Бог дал нам «вечное утешение», подтвержденное воскресением Христа. Эти слова из 1 Коринфянам 15:19 ясно показывают, что у нас нет никаких оснований для надежды за пределами этой жизни, кроме божественного откровения, данного в Евангелии. Более того, мы можем пойти дальше и утверждать, что даже в этой настоящей жизни нет никакой надежды ни для одного грешника, кроме откровения Христа в Евангелии благодати Божией. Сегодня нельзя слишком прямо и настойчиво утверждать, что, если Евангелие будет отброшено, ни у одного человека не останется обоснованной надежды ни в этой жизни, ни в будущей. Нехристианцы, независимо от того, живут ли они нравственной или безнравственной жизнью, описываются непогрешимым пером вдохновения как «не имеющие надежды и без Бога в мире» (Еф. 2:12). И та «надежда», которую они лелеют, всего лишь воображаемая, слепая, наглая и самонадеянная; в момент смерти это окажется пустым обманом. «Надежда лицемера погибнет» (Иов 8:13). Убедитесь, что ваша надежда основана на Евангелии.
Утешение можно найти только в Евангелии
«Который возлюбил нас и дал нам вечное утешение». Слово утешение означает «облегчение страданий, утешение». В Евангелии (и нигде больше) мы узнаем о чудесном и милостивом обеспечении, которое Бог приготовил для Своего народа, считающегося заблудшим грешником. Как говорилось выше, «возлюбившие нас» возвращаются к источнику всего, когда триединый Бог обратил Свое сердце к Церкви и благословил ее «всякими духовными благословениями на небесах во Христе» (Еф. 1:3). . Затем последовало божественное предвидение отступничества Церкви в грехопадении Адама, открывшее путь к дальнейшему проявлению преизобилующей благодати Божией. Свидетельством этого является вечный завет, в котором были созданы условия для того, чтобы Сын спас Свой народ от их грехов, а Дух оживил их к обновленной жизни. Евангелие содержит запись этого вечного завета, провозглашающую особую доброту и милостивые действия каждой из Личностей Божества, и это Евангелие полностью изложено в Послании к Римлянам, как указывает его первый стих (ср. Римлянам 1:9, 16–17; 16:25–27). В Евангелии Бог дал нам вечное утешение, раскрыв средство от греха, Свое обеспечение нашей святости и счастья, бесконечное блаженство, которое Он «уготовил любящим Его» (1 Кор. 2:9).
«Вечное утешение» резко контрастирует с мимолетным удовольствием, доставляемым материальными благами, которые исчезают с их использованием; она также отличается от временной части, отведенной Израилю как нации. То утешение, которое Бог предусмотрел Своей возлюбленной Церкви, бесконечно: оно не умирает вместе с телом, но так же долговечно, как и душа, исходящая от Самого Бога, исходящая от Его свободной благодати, основанная на Его верном Слове. В чем состоит это «вечное утешение»? В полном и эффективном облегчении страданий, которые произвело наше падение в Адаме, и в избавлении от всех его ужасных последствий. Непослушанием Адама Церковь была юридически отчуждена от Бога и экспериментально отделена от Него. С появлением греха благосклонность, жизнь, образ Божий в душе были потеряны, а общение с Ним полностью разорвано. Все это было наглядно представлено изгнанием человека и помещением Богом «на востоке сада Едемского Херувимов и пламенный меч, обращающийся во все стороны, чтобы хранить путь дерева жизни» (Быт. 3: 24). Но Евангелие показывает, как работа последнего Адама обращает все это вспять, что приводит к примирению Церкви с Богом, восстановлению ее в Его незамутненном благоволении, обновлению ее по Его образу и приведению ее в общение с Ним.
«И дал нам вечное утешение и добрую надежду по благодати». Эти дары, хотя и весьма различны, на самом деле представляют собой две части одного целого: первая относится к настоящей доле верующего, вторая – к его будущему. Оба они являются плодом той «вечной праведности», которую Христос принес для Своего народа (Дан. 9:24), сотворив для них то же самое, что и их Представитель, не только потерпев вместо них полное наказание нарушающего закон, но и обеспечивая совершенное послушание его предписаниям от их имени. Тем самым Христос не только совершает полное искупление всех их преступлений, так что вина и осквернение их навсегда удаляются от взора Судьи всех, но тем самым получает для них надежное право на награду закона, чтобы они оправданы или объявлены праведными перед Ним с полным принятием. Награда закона – «жизнь» (Рим. 7:10), а наказание – смерть. Дар благодати – это вечная жизнь, и, соответственно, мы читаем о «вечной жизни, которую обещал Бог, который не может лгать, прежде создания мира» (Титу 1:2), то есть еще до того, как была написана какая-либо часть Священного Писания. Следовательно, ссылка должна быть на обещание, данное нашему федеральному Главе в вечном завете. Верующий наслаждается теперь как искренностью, так и предвкушением этой «вечной жизни».
«И дал нам... добрую надежду». Это также относится не к какому-либо внутреннему утешению, а к тому, что является надежной основой утешения. В этом стихе Павел размышляет не о благодати надежды в душе верующего, а, скорее, о объекте, к которому должна проявляться эта благодать. «Добрая надежда», равно как и «вечное утешение», здесь совершенно объективна, а именно та, которая предложена нам в Евангелии. «Ради надежды, уготованной вам на небесах, о которой вы прежде услышали в слове истины Евангелия» (Кол. 1:5). Здесь объектом является «надежда», а именно славное и благословенное состояние, которое уготовано нам в будущем. В Священном Писании «надежда» всегда предполагает что-то будущее, что-то, чем мы еще не обладаем в действительности: «Надежда, которая видна [пережита или ею обладает], не является надеждой: ибо то, что человек видит, на что он еще надеется? Но если надеемся на то, чего не видим, тогда с терпением ожидаем этого» (Рим. 8:24-25). Здесь имеется в виду благодать надежды. «Чтобы... иметь сильное утешение нам, прибежавшим за убежищем, чтобы ухватиться за предлежащую нам надежду» (Евр. 6:18). Здесь снова целью является надежда, и когда вера «охватывает» ее, в душе производится «сильное утешение».
Добрая надежда через благодать
Пытаясь определить характер и суть нашей «доброй надежды через благодать», мы не можем сделать ничего лучше, чем скопировать нашу схему по образцу Томаса Мэнтона. Во-первых, эта надежда основана на личном возвращении нашего Искупителя: «Ожидая той блаженной надежды и славного явления великого Бога и Спасителя нашего Иисуса Христа» (Титу 2:13). Надежда описывается там как ее великий Объект, когда Его можно будет увидеть уже не «сквозь темное стекло», а «лицом к лицу»; когда все святые стремления и стремления Его искупленных будут полностью реализованы. Тогда Христос увидит труд души Своей и насытится, обладая тем, что Он приобрел, и введет Церковь в вечную обитель, которую Он приготовил для нее. По мере того, как наша вера будет осуществляться в соответствии с этим обещанием, и по мере того, как наша любовь будет гореть и тосковать по Возлюбленному наших душ, мы будем «искать», с нетерпением ожидая Его явления. Во-вторых, воскресение мертвых: «[Я] имею надежду на Бога... что будет воскресение мертвых, праведных и неправедных» (Деяния 24:15; ср. 26:6-8). . При возвращении Христа живые святые изменятся, а спящие воскреснут в силе и славе и «уподобятся славному телу Его» (Флп. 3:21; 1 Кор. 15; 1 Фессалоникийцам 4:16-17).
В-третьих, видение Бога во Христе, когда мы, наконец, будем допущены в Его присутствие, увидим Его таким, какой Он есть, и уподобимся Ему как для святости, так и для счастья (1 Иоанна 3:2). В-четвертых, наше небесное наследие: наследие «нетленное, непорочное и неувядающее, сохранённое на небесах» для нас (1 Пет. 1:4). Это будет «полнота радости» в присутствии Бога, «наслаждения вовеки» одесную Его (Пс. 16:11). Вы согласитесь, читатель-христианин, что все это – «добрая надежда». Это происходит исключительно «по благодати» и никоим образом не заработано человеческими заслугами. Разве у нас нет веских причин, надежных оснований «радоваться надеждой славы Божией»? (Рим. 5:2). Но мы радуемся только тогда, когда проявляем веру в то, что Бог открыл в Евангелии. Именно на это высшее благо, а именно на вечное видение и плодотворение Бога, был обращен взор Давида, когда он сказал: «Что касается меня, то я увижу лице Твое в праведности; я буду удовлетворен, когда проснусь, по подобию Твоему» (Пс. 17:15). Тогда давайте больше молиться, чтобы благодать надежды внутри нас могла больше заниматься этими славными объектами надежды вне нас.
Это подводит нас к особым просьбам, высказанным апостолом в этой молитве: «Утешайте сердца ваши и укрепляйте вас во всяком добром слове и деле» (2 Фес. 2:17). В этом первом прошении Павел просил, чтобы вечное утешение и добрая надежда, данные им в Евангелии, могли быть эффективно применены к душам гонимых святых. «Утешайте сердца ваши» в настоящем времени, в отличие от слова «дал нам» в предыдущем стихе. Это ясное доказательство всей объективности стиха, поскольку, если бы «утешение» и «добрая надежда» относились к их опыту, не было бы необходимости просить об утешении их сердец. Мольба заключалась в том, чтобы они могли внутренне насладиться этим, чтобы славное содержание Евангелия было донесено до их сердец, чтобы суть их утешения и предмет их надежды стали настолько реальными и прочными, как чтобы наполнить их миром и радостью. Павел желал, чтобы они имели такое удовлетворяющее и блаженное осознание божественной любви и ее проявлений к ним, чтобы никакие скорби и страдания не могли лишить их или даже омрачить их в их предчувствиях.
Сосуществование веры и надежды
Здесь, как всегда, подразумевалось больше, чем было выражено на самом деле. Чтобы ощутить такое утешение, необходимо проявить их милость. Откровение, данное нам Богом в Евангелии, не принесет нам никакой пользы, пока оно не будет лично присвоено верой. Чудесная перспектива будущего, открывшаяся святым, не оживит их, если не будет использована также благодать надежды. Несмотря на различия, евангельская вера и евангельская надежда, две благодати в душе, так же важны для верующего, как свет и тепло для солнца. Вера не существует без надежды, а надежда не существует отдельно от веры. Какова вера христианина, такова и его надежда. Они одинаково основаны и укоренены в Слове Божьем. Вера принимает Христа таким, каким Он там представлен; надежда с уверенностью ожидает всех обещанных там благ. Христос в равной степени является Объектом нашей веры и нашей надежды; да, Он — «наша надежда» (1 Тим. 1:1): ее суть и ее причина. Оба действуют любовью (Гал. 5:6), которая является исполнением закона. Вера более чем интеллектуальна, надежда более чем эмоциональна; оба духовны и динамичны, согласовывая душу с характером своей цели.
Но хотя обязанностью верующего является постоянное проявление своей благодати, это не в его собственных силах, и поэтому апостол умолял Господа Иисуса Христа и Бога Отца «утешить сердца» фессалоникийцев. По-настоящему утешить страдающего – великая милость, однако ни одно существо не в силах дать такое утешение. Это прерогатива Всевышнего: «Я, Я утешаю вас» (Ис. 51:12). Поэтому Он назван «Богом всякого утешения» (2 Кор. 1:3), «Богом, утешающим униженных» (2 Кор. 7:6). Он может в Своем снисхождении использовать для этого инструменты, но сила и благословение полностью принадлежат Ему. В Своем милостивом служении Церкви Дух назван «Утешителем» (Иоанна 16:7), ибо Он является непосредственным Автором всех наших экспериментальных утешений, поскольку Он — Оживитель, Хранитель и плодотворитель нашей благодати. Поэтому мы читаем, что «мы духом ожидаем надежды праведности» (Гал. 5:5). Он один может сделать нас бодрыми среди страданий, терпеливыми в период ожидания исполнения обетования, стойкими в исполнении долга, когда так много уныния.
«Утешайте сердца ваши и укрепляйте вас во всяком добром слове и деле». Эти две петиции тесно связаны между собой. Это становится более ясным, когда мы понимаем значение нашего английского слова «комфорт»: con fortis, «с силой». Греческое слово, переведенное здесь как «утешение», буквально означает «призвать, помочь». Это не снотворное или обезболивающее, как подразумевается в обычном понимании слова «комфорт», а обновление моральной энергии, духовное оживление перед предстоящими испытаниями. Только Бог способен дать такое «утешение». Томас Мэнтон определил комфорт следующим образом:
«Утешение — это укрепление ума, когда он находится под угрозой ослабления страхами и скорбями, или сила и пребывание сердца в беде: «Это утешение мое в скорби моей, ибо слово Твое оживило меня» (Пс. 119:50). «Ты вселил радость в сердце мое» (Пс. 4:7). Божье утешение похоже на ливень, проникающий в корень и освежающий растения на земле, а не на утреннюю росу, которая только увлажняет. Другие удобства щекочут чувства и освежают внешнего человека, но это проникает в сердце».
Эти петиции предполагают ответственность со стороны верующего
«И утвердить тебя во всяком добром слове и деле», что возможно только тогда, когда Бог сначала утешает или укрепляет силой внутреннего человека. Поскольку никто, кроме Бога, не может утешить или укрепить, так и Он один может «утвердить» нас и дать нам возможность упорствовать. В нас существует сильная склонность к заблуждению (Пс. 118:176). Нам хорошо, когда мы чувствуем потребность плакать,
Склонен к странствиям, Господи, я это чувствую,
Склонен оставить Бога, которого люблю:
Вот мое сердце, возьми и запечатай его;
Запечатай это для Твоих небесных судов.
Тем не менее, мы должны иметь в виду, что эти петиции подразумевают наши обязательства. Хотя мы не можем утешать себя, мы обязаны избегать того, что мешает: плотских страхов, мирских наслаждений, грехов против совести (которые разрушают наш мир), огорчения Духа. Точно так же и мы должны стремиться быть орудиями в руке Божией для утешения других: говоря слова тем, кто устал, поднимая опустившиеся руки. Точно так же наш долг — использовать те средства, которые способствуют нашему утверждению в вере, и остерегаться всего, что заставляет нас колебаться и медлить. Если мы спотыкаемся на пути долга, это охлаждает нашу радость. Мы снова цитируем Томаса Мэнтона: «Под «всяким добрым делом» подразумевается здравое учение; под «всяким добрым делом» — святость жизни. Утверждение в вере и святости – это необходимое благословение, и его следует искренне искать у Бога».
Молитва Павла направлена на увеличение благодати и оживление нашей благодати, особенно на то, чтобы мы всегда могли повиноваться нашему Господу Иисусу Христу и любить нашего Отца. Единственное число глаголов «утешать» и «стабилизировать» (которое не воспроизводится в английском языке) указывает на единство двух Лиц, которые являются общими Объектами глаголов (ср. 1 Фессалоникийцам 3:11). Равенство Лиц проявляется в том, что эти прошения адресованы совместно обоим. Слово «возлюбивший» из 2 Фессалоникийцам 2:16 восходит к 2 Фессалоникийцам 2:13, «добрая надежда» — к 2 Фессалоникийцам 2:14, а прошения во 2 Фессалоникийцам 2:17 — к увещеванию из 2 Фессалоникийцам 2:15. .
 
 

30. Молитва о любви к Богу
 
 
2 Фессалоникийцам 3:5
Внимательный читатель заметит, что за фессалоникийцев записано больше молитв Павла, чем за любую другую церковь или группу святых. Еще один есть в стихе 16 настоящей главы, хотя, учитывая наши наблюдения над Римлянам 15:33 и 1 Фессалоникийцам 5:23, мы не предлагаем уделять ему отдельное внимание. Обратите внимание, что в Фессалоникийских посланиях о пришествии Христа упоминается чаще, чем в любом другом послании Павла. Мы не знаем ни одного писателя, который попытался бы объяснить эти бросающиеся в глаза черты. Мы не сомневаемся, что они должны быть связаны друг с другом, поскольку одно объяснение удовлетворительно объясняет их обоих, а именно, чрезвычайно трудную ситуацию, в которой оказались эти конкретные святые. Как мы уже не раз указывали, они терпели великую борьбу скорбей, встречая сильное сопротивление со стороны неверующих. Таким образом, здесь нам преподают два важных урока, касающихся особого долга христианина перед своими страждущими братьями: первый касается рядовых членов Божьего народа, а другой касается в первую очередь служителей Евангелия.
Служение страждущим святым
Во-первых, преследуемые верующие имеют особое право на симпатии всей семьи веры, и поэтому им следует уделять особое место в их мольбах и ходатайствах. Нам прямо сказано «плакать с плачущими» (Рим. 12:15). Воспитывать и проявлять любовь друг к другу мы обязаны всегда, но особенно в периоды, когда собратья-святые находятся в беде. Более предосудительным и нехристоподобным является бессердечный дух, который говорит: «У меня достаточно своих проблем, но я не обременяю себя чужими проблемами». Совсем иным было отношение Неемии, который, хотя и находился во дворце, «плакал и оплакивал некоторые дни, и постился, и молился пред Богом Небесным», когда он услышал о том, что его соплеменники-евреи находились «в великой скорби и поношении» ( Неемия 1:1-4). От нас требуется «помнить находящихся в узах, как связанных с ними» (Евр. 13:3), принимая их в свое сердце, сострадая им, ища для них благодати. Всякий раз, когда мы слышим или читаем о землетрясении, голоде, наводнении, мы должны сразу же приблизиться к престолу благодати и попросить Бога позаботиться о Его близких людях в пострадавшей местности (вдумайтесь в Евангелие от Матфея 25:36, 40).
Во-вторых, служение, наиболее подходящее и наиболее подходящее для тех, кто страдает за Христа, состоит в том, чтобы направить их мысли от настоящего к будущему, ставя перед ними «ту блаженную надежду и славное явление великого Бога и Спасителя нашего Иисуса Христа». Христос» (Титу 2:13). Лишь после Его пришествия будет положен конец притеснениям Церкви. В то время все будут щедро вознаграждены, кто был стойким и верным Ему. Чрезвычайно практическая сторона нашей «благословенной надежды» не должна упускаться из виду среди всех резких и бесполезных спекуляций о Тысячелетии. Эта великая истина о возвращении нашего Господа используется Духом как мощнейший мотив для выполнения христианских обязанностей, как активатор нашей благодати, как стимул к благочестию и как утешение для убитых горем. Сам Господь наш успокоил ею смятенные сердца учеников (Ин. 14:1-3), а Его апостолы призывали скорбящих святых утешать друг друга той же истиной (1 Фес. 4:13-18). Духовная надежда на явление нашего Господа производит служебную верность (2 Тим. 4:1-2; 1 Петра 5:34), христианское терпение (Иакова 5:7-11), трезвость (1 Пет. 1:13), чистоту ( 1 Иоанна 3:2-3). В большой степени проиграют те, кто не ждет Его явления.
«И Господь направит сердца ваши к любви Божией и к терпеливому ожидании Христа». Три вещи в этой молитве требуют рассмотрения. Во-первых, хотя и кратко, его связь с предыдущими стихами. Во-вторых, и точнее, его Адресат. В-третьих, и более подробно, это важные петиции. Вступительное слово требует внимания к его постановке. Приятно отметить связь между предыдущими стихами и молитвой, которую мы рассматривали в последний раз. Во 2 Фессалоникийцам 2:15 апостол увещевал святых: «Итак, братия, стойте и держите традиции, которым вы научены [т. е. устному служению апостолов], либо словом, либо нашим посланием». Затем последовала молитва из 2 Фессалоникийцам 2:16-17 о том, чтобы они могли быть утешены и утверждены путем эффективного применения к ним славного содержания Евангелия. Затем он попросил их помолиться за себя и своих коллег-служителей (2 Фес. 3:1-2), после чего заявил: «Но верен Господь, Который утвердит вас и сохранит вас от зла. в касающемся вас Господе, чтобы вы и делали, и будете делать, что мы вам повелеваем» (2 Фес. 3:4). Обратите внимание: апостол не сказал: «Мы уверены в вас», но: «Мы уверены в том, что Господь коснется вас». Павел был уверен, что Бог, начав в них доброе дело, милостиво завершит его.
Адресат этой молитвы
Рассмотрим теперь Адресата этой молитвы. Кто здесь подразумевается под «Господом»? Мы без колебаний отвечаем: Третье Лицо благословенной Троицы, Тот, Кто назван «Господом» в 1 Коринфянам 12:5 и «Духом Господним» во 2 Коринфянам 3:18. Во-первых, это ясно из того, что в нашем нынешнем стихе Он определенно отличается от «Бога» и «Христа», так что здесь делается ссылка на Вечных Трех. Во-вторых, этот факт подтверждается тем, о чем Его здесь просят: «Направь Господь сердца ваши к любви Божией и к терпеливому ожиданию Христа». Теперь отличительной работой Духа является развитие нашей благодати и регулирование ее проявления. Как «любовь Божия излилась в сердца наши Духом Святым, данным нам» (Рим. 5:5), так и любовь вызвана Им в действие. В-третьих, поскольку Дух единосущен и совечен Отцу и Сыну, Он достоин нашего почтения. Нигде в Писании нет ни малейшего намека на то, что одна Личность в Божестве должна быть исключена из восхвалений, которые мы воздаем Господу. Напротив, Дух должен быть общенародным и почитаться наравне с Отцом и Сыном. Это ясно из Матфея 28:19; креститься во имя Его – это акт поклонения. Это снова видно из места, отведенного Ему в христианском благословении (2 Кор. 13:14).
Нам прямо приказано «поклоняться и поклоняться... пред Господом, Создателем нашим» (Пс. 95:6). То, что в это повеление включено третье Лицо, ясно: «Дух Божий сотворил меня, и дыхание Вседержителя оживило меня» (Иов 33:4; ср. Иов 26:13 с Пс. 33:6). ). Дается указание молиться «Господину жатвы» (Матфея 9:38). В дни Своего земного служения Христос сохранял эту должность, о чем свидетельствует то, что Он избрал апостолов и послал семьдесят. Но с момента Своего вознесения Святой Дух исполняет это служение (см. Деяния 13:2, 4; 20:28). Теперь Дух призывает и снаряжает «работников», поручает им работу и благословляет их в ней.
Святой Дух – Божественная Личность
«Господь направь сердца ваши». Как титул «Господь» выражает владычество Духа, так и упомянутое здесь действие указывает на Его Божество, ибо его может совершить только божественная Личность. «Сердце царя в руке Господа, как реки водные: Он направляет его, куда хочет» (Притч. 21:1). Сердца всех людей одинаково таковы.
«И направь Господь сердца ваши к любви Божией» можно понимать как активно, так и пассивно: активно, как любовь, которой мы любим Бога; или пассивно, как любовь, которой мы любимы Богом. Лично мы удовлетворены тем, что речь идет о нашей любви к Богу, а не о Его любви к нам. Поскольку эти слова можно понимать и так, и мы будем рассматривать их обоими способами. Мы рассматриваем эти слова в активном смысле, во-первых, потому, что наше постижение и наслаждение любовью Божией к нам были полностью раскрыты в предыдущей молитве (2 Фес. 2:16-17). Во-вторых, потому что непосредственный контекст явно требует от нас этого. Во 2 Фессалоникийцам 3:4 апостол выразил уверенность в Господе, что они делали и будут делать то, что повелели им Его слуги, и сразу же помолился, чтобы Господь Дух укрепил и направил их; так что здесь имеется в виду практическая любовь, вытекающая из послушания, хотя, возможно, ее не следует полностью ограничивать этим. В-третьих, потому что второе прошение «и в терпеливых, ожидающих Христа» следует понимать в активном смысле, как относящееся к исполнению своего долга, а именно стойкому перенесению гонений и продолжению добрых дел для конец их земного пути.
«Направьте свои сердца к любви Божией». Эта петиция имеет слишком важное и огромное значение, чтобы мы могли поспешно и бегло отклонить ее. Во-первых, нам следует постоянно помнить, что любовь к Богу и ближнему есть сумма и суть нравственного закона. «Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим, и всей душой твоей, и всем разумением твоим. Это первая и величайшая заповедь» (Матфея 22:37-38). Это не новая заповедь; оно просто обновляется в евангельском устроении и подвергается более сильному давлению.
Всем людям заповедано любить Бога
Но хотя от всех людей требуется такая любовь к Господу Богу своему, никто в своем естественном состоянии не способен на это. Не потому, что у него отсутствуют необходимые способности, а потому, что грех полностью владеет каждой частью его сложного существа, и поэтому он «отчужден от Бога». В результате грехопадения каждый потомок Адама рождается в этот мир лишенным малейшей привязанности к Богу. Религиозным фарисеям Христос сказал: «Но Я знаю вас, что вы не имеете в себе любви Божией» (Иоанна 5:42). «Кто любит мир, в том нет любви Отчей» (1 Иоанна 2:15). Где тот мужчина или женщина, которые не любили бы мир до тех пор, пока внутри не сотворится чудо благодати и не изменятся наклонности и предубеждения сердца? Сердце природного человека не только лишено всякой любви к Богу; у него есть радикальное отвращение к Нему, ибо «плотские помышления суть вражда против Бога» (Рим. 8:7). Это было безошибочно продемонстрировано, когда воплотился Сын Божий, ибо Его не только не приветствовали и не поклонялись, но и ненавидели «без причины» (Иоанна 15:25).
Если в ком-то есть искренняя любовь к Богу, тот человек стал предметом чуда благодати. При возрождении благословенный Дух уничтожает нашу природную вражду против Бога и изливает Свою любовь в наше сердце. Душе сообщается принцип жизни, благодати, святости. Нам «дан разум, чтобы мы познали Истинного» (1 Иоанна 5:20). Рождённому свыше даётся личное откровение Бога, так что Он «осиял сердцам нашим, чтобы дать свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа» (2 Кор. 4:6). . Пленка предубеждений удаляется, туман заблуждений рассеивается, и душа воспринимает величие, превосходство, красоту божественного характера и восклицает: «Кто подобен Тебе, Господи, среди богов? как Ты, славный святостью, боязливый в похвалах, творящий чудеса?» (Исх. 15:11). Такое открытие и взгляд на Бога привлекают сердце к Нему, так что Он теперь является его высшим наслаждением. «Благодать Господа нашего преизобиловала верою и любовью во Христе Иисусе» (1 Тим. 1:14). Эти две благодати веры и любви всегда идут вместе, будучи насаждены в одно и то же время одной и той же рукой.
Новая природа
Необходимо ясно осознавать и постоянно помнить, что принцип жизни и благодати, переданный нам при возрождении, эта «новая природа», как ее многие называют, полностью зависит в своем продолжении, развитии и здоровье от ее Автора. Далее, следует помнить, что плоть, мир и дьявол закоренело настроены против этой «новой твари», отсюда наша острая потребность в том, чтобы Бог поддерживал, питал, укреплял, охранял ее, а также регулировал всю ее деятельность. Именно эти соображения побудили здесь апостола, когда он просил Господа Духа «направить их сердца к любви Божией», ибо он хорошо знал, что они не имели на это силы. Сознание своей слабости в этом вопросе побудило Давида воскликнуть: «О, если бы пути мои были направлены к соблюдению постановлений Твоих!»
(Пс. 119:4-5). И после молитвы: «Наставь меня на путь заповедей Твоих, ибо в этом я нахожу радость», Давид добавил: «Приклони сердце мое к откровениям Твоим» (Пс. 119:35-36).
Но давайте теперь повнимательнее рассмотрим, в чем состоит наша «любовь к Богу». Его внешние и внутренние действия — это желание к Нему и наслаждение Им. Любовь к Богу подразумевает искреннее стремление к Нему, чтобы достичь высшего наслаждения, на которое мы способны в этой жизни. Псалмопевец воскликнул: «Душа моя следует за Тобою» (Пс. 63:8). Чем более постоянно и искренне мы ищем Бога, чтобы больше наслаждаться Его спасительной милостью и благами, тем больше у нас любви Божьей.
Бог — высший Объект нашего желания (Пс. 27:4), а также нашего восторга. Поскольку любовь к Богу — это самодовольство души в Нем, Который есть сумма всего совершенства и наша вседостаточная доля, отсюда следует, что мы найдем в Нем наше высшее наслаждение. «Если ты вернешься к Всемогущему, то... поднимешь лицо твое к Богу» (Иов 22:23, 26). Полнота радости приберегается для неба, но и в этой юдоли слез «мы радуемся о Боге через Господа нашего Иисуса Христа» (Рим. 5:11). Иначе и быть не может. Когда душа осознает превосходство Божие и допущена к общению с Ним, она ликует в Нем: «Я сел под тенью Его с великой радостью, и плод Его был сладок для моего вкуса» (Песнь 2:3). Святые смотрят на примирившегося Бога как на своего лучшего Друга: «Помышление мое о Нем будет сладостно; в Господе веселюсь» (Пс. 104:34). «Ибо милость Твоя лучше жизни, уста мои восхвалят Тебя... Насытится душа моя» (Пс. 63:3, 5).
Внешние последствия любви к Богу суммируются в этих двух вещах: исполнении Его воли и исполнении Его воли. Если мы действительно любим Бога, нам не захочется оскорблять Его и мы будем желать угодить Ему; сознание неудачи в том и другом — это острейшее горе, переживаемое святым. «Если человек любит Меня, — сказал Христос, — он соблюдет слова Мои» (Иоанна 14:23). Любовь к Богу является самым мощным стимулом, мотивом и движущей силой из всех: «Ибо любовь Божия состоит в том, чтобы мы соблюдали заповеди Его, и заповеди Его не тяжки» (1 Иоанна 5:3) к Его дорогим детям, ибо они «наслаждаются законом Божиим по внутреннему человеку» (Рим. 7:22). Вера действительно является чудесной благодатью, но только когда она «действует любовью» (Гал. 5:6), она производит то, что угодно и прославляет Бога. «Кто соблюдает слово Свое, в том истинно любовь Божия совершилась» (1 Иоанна 2:5). Никто не может считаться искренним любящим Бога, кроме того, кто старается повиноваться тому, что Он повелевает.
О любви к Богу свидетельствует и кроткое и радостное подчинение Его воле. Апостол молился, чтобы Бог направил сердца фессалоникийцев к любви к Нему, чтобы они выдержали все, а не отреклись от веры и исповедовали Христа, чего бы им это ни стоило. Послушание, смелость и решительность включены в любовь. «Многие воды не могут угасить любви, и реки не могут потопить ее: если бы человек отдал все имение дома своего за любовь, то она была бы в полном презрении» (Песнь 8:7). Это верно в отношении любви вообще, но еще более верно в отношении любви к Богу. Любовь к Богу – противоядие от искушений. Все богатства, удовольствия и почести этого мира не могут подкупить тех, кто действительно любит Христа. И все потоки гонений не могут угасить это святое желание. Когда однажды сердце обращено к Богу и небу, оно восстает против всего, что могло бы совратить его с пути и отклонить от его высокой цели и замысла.
Краткое слово о свойствах этой любви. «Она не спекулятивна, а практична, не состоит из возвышенных, воздушных потоков преданности, слишком высоких для обычного уровня нас, бедных смертных. Нет, она подвергается более надежному и безошибочному испытанию — нашему послушанию Богу. Опять же, это так. состоит не в смелой фамильярности, а в смиренном подчинении и подчинении воле Божией: «Имеющий заповеди Мои и соблюдающий их, тот и любит Меня» (Иоанна 14:21). Но у нас есть любовь к долгу, поэтому правильно говорить, что мы любим Бога, когда мы заботимся о том, чтобы угодить Ему, и боимся оскорбить Его: «Любящие Господа ненавидят зло» (Пс. 96:10). боимся совершить или упустить что-либо, что может быть нарушением Его закона, огорчением Его Духа или бесчестием Его имени, тогда говорят, что мы любим Бога. Какими бы возвышенными ни были наши слова преданности, они пусты без наше активное послушание — доказательство нашей любви. Ничто, кроме честного стремления ходить пред Господом всем угождающим (Кол. 1:10), должно быть сделано пробным камнем искренности нашей любви.
Истинная любовь к Богу
Истинные любители Бога — это не те, кто говорит о Нем как о своем «возлюбленном Отце», не те, кто говорит о своем близком общении с Ним, и не те, кто может наиболее точно рассуждать о Его качествах. Скорее, это те, кто наиболее добросовестно и усердно выполняет перед Ним обязанности, которые Он им возложил. Опять же, настоящая любовь к Богу трансцендентна и выдающаяся: Его любят превыше всех других. «Сын мой, дай мне сердце твое, и пусть глаза твои наблюдают за путями моими» (Притчи 23:26) – таково Его безапелляционное требование. Он требует главного места в наших привязанностях и в нашей жизни, чтобы прославление Его было нашей высшей целью: иначе у нас нет настоящей любви к Нему. Если Его интересы подчинены нашим, то Бога не любят как Бога. «Кто любит отца или мать больше меня, не достоин меня» (Мф. 10:37). Этим мы тоже должны проверить нашу мнимую любовь к Богу. «Кто у меня на небе, кроме Тебя? и нет никого на земле, которого я желаю, кроме Тебя» (Пс. 72:25). Если это действительно не язык нашего сердца, мы обманываемся, если воображаем себя любящими Бога.
Но любовь к Богу, какой бы искренней и трансцендентной она ни была, — это еще не все, что есть в сердце христианина: есть также мощные побуждения, которые жаждут безбожных вещей и соревнуются за его привязанности. Отсюда его острая потребность воскликнуть: «Соедини сердце мое, чтобы убояться имени Твоего» (Пс. 85:11). Однако сам факт того, что христианин вынужден так плакать, что он остро осознает слабость своей любви, является верным свидетельством его возрождения, поскольку природный человек совершенно чужд подобных душевных мук. С любовью христианина происходит то же самое, что и с его верой. Только когда внутри нас рождается божественно зачатая вера, мы ни в малейшей степени не осознаем присутствия и действия неверия. Лишь осознав последнее, мы «со слезами» говорим: «Господи! Верую; помоги неверию моему» (Марка 9:24). Точно так же любовь Божья должна быть излита в наши сердца Святым Духом, прежде чем мы сможем осознать, насколько на самом деле неверны Ему наши чувства. И как вера в своем продолжении и росте зависит от своего Автора, так и любовь в своем здоровье и деятельности зависит от своего Дарителя.
Это заставляет нас более внимательно рассмотреть прошение: «Направь Господь сердца ваши к любви Божией». Речь идет не о том, чтобы дать нам советы для руководства, а о том, чтобы сгибать и выпрямлять кривое и кривое. Даже получив Божью благодать, наши сердца склонны блуждать и снова возвращаться к своим старым наклонностям и предубеждениям. Наша любовь к Богу так быстро угасает. У многих из дорогих Божьих детей есть причины оплакивать угасание их любви к Богу. Хотя сама благодать никогда не может быть потеряна, ее свежесть и пыл могут быть потеряны. Наш грех и несчастье заключаются в том, что мы так часто направляем свои привязанности на неправильные объекты. Не только непосредственная погоня за вещами этого мира охладит нашу любовь: это также сделает и неуместная фамильярность, общение с неверующими и пустыми профессорами. Многим из Своего народа Христос сегодня имеет повод жаловаться: «Я имею нечто против тебя, потому что ты оставил [«не потерял»] первую любовь твою» (Откр. 2:4).
Многие вещи стремятся привлечь наши сердца по-другому. Поскольку дьявол ненавидит Бога, одно из его главных занятий — отвлечь от Него сердца Его народа, как путем нападок на Его характер, так и посредством встречных притяжений. Дьявол добился внимания Евы, заставив ее усомниться в благости Бога. И когда Божье провидение противоречит нашей воле и болезненные испытания становятся нашей долей, дьявол пытается заставить нас усомниться в Божьей любящей доброте. Или дьявол пытается совратить душу материальными вещами, как в случае с Ананией и Сапфирой. Поэтому нас предупреждают: «Трезвитесь, бодрствуйте, потому что противник ваш диавол ходит, как рыкающий лев, ища, кого поглотить, кому противитесь твердою верою» (1 Пет. 5:8-9). Мы не должны покорно подчиняться ему. Наши собственные похоти искушают, стремятся отвратить от Бога и соблазняют нас (Иакова 1:14), поэтому дается увещевание: «Итак умертвите члены ваши, находящиеся на земле» (Кол. 3:5). Мир предлагает множество приманок для одной и той же цели и цели, и поэтому нам заповедано: «Не любите мира, ни того, что в мире» (1 Иоанна 2:15). Чрезмерная привязанность к каким-либо вещам времени и чувствам охлаждает нашу привязанность к Богу. Сколько святых доказали это к своей скорби.
Наша потребность в искренней молитве
Таким образом, существует реальная и настоятельная необходимость искренне молить Господа Духа «направить наши сердца к любви Божией». Он может укрепить нас Своей силой во внутреннем человеке и тем самым дать нам возможность стойко противостоять всякому искушению привязаться к какому-либо земному идолу. Мы должны просить Его, чтобы он все более и более просветлял наш разум, чтобы мы могли осознать полную суету всех земных наслаждений и отучить от них наши непостоянные сердца. Мы должны рассчитывать на то, что Он милостиво будет ежедневно занимать нас невыразимыми совершенствами Бога и даровать нам такие душераздирающие виды на Него, которые омертвят нас для пустых безделушек этого мира. Он может чаще и эффективнее занимать наши умы дивной любовью Бога к нам и тем самым возбуждать наши мысли к Нему. Он может так увлечь нас Своей избирающей благодатью, сделав нас объектами Своего благоволения, теми, к кому Он положил Свое сердце от вечности, что мы будем вынуждены любить Его всей душой, разумом, и сила. Он может настолько растворить нас в обожании и признательности за все, что принадлежит нам Христу, что мы будем полностью преданы Ему, будем радоваться Ему и стремиться угождать и прославлять Его во всем.
Если бы у нас было более ясное представление о том, в чем состоит любовь Божья, мы бы гораздо лучше осознавали недостатки нашей любви. Эта любовь есть мощное стремление и искренняя склонность сердца к Богу как к нашему главному благу и последней цели. Это позволяет нам осознать, что Бог бесконечно достоин и желанен, так что все наши усилия направлены на то, чтобы наслаждаться Им и угождать Ему. Если это действительно господствующая страсть в наших душах, то по ней мы решим, чего следует избегать и что следует использовать как подходящее средство для осуществления этого. Мы должны осознавать, что не только все грехи противоречат тому, чтобы сделать Божью славу нашей высшей целью или замыслом, но и что все глупые и пустяковые действия несовместимы с этой целью. Измеряя свою жизнь такими мерками, мы понимаем, как много мы живем для себя и как мало для Бога! Сколько наших желаний, планов, слов и действий вообще не имеют никакого настоящего уважения к Богу! Недостаточно того, чтобы мы отдали свои сердца при обращении: нам нужно ежедневно просить Его вернуть их из тщетных блужданий и снова привязать их к Себе, а также поддерживать и увеличивать нашу любовь к Нему.
Наша любовь отвлеклась от Бога
В этой сцене есть не только бесчисленные предметы, которые отвлекают наши неустойчивые сердца от Бога; заботы житейские и рабские страхи, которым мы так часто предаемся, препятствуют нашему удовольствию в Нем. Такие заботы угнетают, и такие страхи мешают удобному общению с Богом средствами благодати. Когда мы беспокоимся о своей нынешней судьбе или беспокоимся о запасах на будущее, сердце сжимается и дух хвалы охлаждается. Когда мы больше заняты нашими грехами, чем Христом, больше нашей испорченностью, чем Его кровью, больше нашими неудачами, чем верностью Божьего завета, сомнения будут одолевать, уверенность будет потеряна, и радость в Боге станет чем-то важным. прошлое. В таком случае все еще можно использовать средства благодати и выполнять обязанности, но за одним нет радости, а за другим нет благодарной благодарности. Это скорее служение раба, чем сына. «В любви нет страха, но совершенная любовь изгоняет страх, потому что страх имеет мучение» (1 Иоанна 4:18). Но если наши сердца будут направлены к любви к Богу, то наше послушание Ему будет наслаждением, и мы будем служить Ему по склонности, а не по принуждению.
Когда средства благодати становятся для нас утомительными и утомительными, а дела послушания неприятными и обременительными, это верный признак того, что наша любовь к Богу серьезно угасла. Все происходит спонтанно, легко, свободно, когда нами движет любовь. Семь лет показались Иакову несколькими днями из-за его любви к Рахили (Быт. 29:20). Так было и с Самим Христом: любовь к Своему Отцу, любовь к Своему народу ограничивала все, что Он делал. «Господь — часть наследия моего и чаши моей». Поэтому Он добавил: «Строки упали на Меня в приятных местах». . . «Я всегда ставил пред собою Господа... Поэтому веселится сердце мое» (Пс. 16:5-9). Но когда мы поддаемся побуждениям себялюбия или нашим плотским похотям, свет Божьего лица затмевается, наши привязанности постепенно остывают, и Его пути больше не являются нашей радостью. Нас привлекают прибыли и удовольствия этого мира, и у нас возникает нежелание выполнять духовные обязанности. Если мы насыщаемся плотскими наслаждениями, Дух огорчается, и Он перестает брать от Христа и Отца и показывать нам.
Любовь – нежное, нежное растение. После того как оно посажено в душу, мы должны следить за тем, чтобы оно укоренилось, чтобы оно росло, чтобы оно цвело и приносило плоды. Наш священный долг и христианская ответственность — заботиться о нашей духовной жизни, как о нашей природной, да, даже в большей степени, поскольку последняя по ценности и важности превосходит первую. Мы должны заботиться о здоровье и благополучии нашей души, а также нашего тела. Бог заповедал нам: «Со всяким усердием храните сердце свое» (Притч. 4:23), а еще более четко: «Сохраняйте себя в любви Божией» (Иуды 21), что означает сохранять в здоровом состоянии нашу любовь. к Богу — тот принцип любви, который излился в наши сердца. Почему это называется «любовью Бога»? Потому что Бог — его Автор, потому что Он — его Объект, потому что Он — его Совершитель. Великая работа, порученная христианину, состоит в том, чтобы сохранять себя в любви Божией, ибо, если об этом должным образом заботиться, все остальное у него будет хорошо. Его ежедневная забота должна заключаться в том, чтобы это драгоценное, но нежное растение питалось, развивалось и проявлялось через свои плоды.
Ответственность верующего
Мы должны еще раз напомнить себе о ясном значении всех прошений апостольских молитв: а именно, что на нас лежит ответственность произвести то, о чем просят, но что мы можем сделать это должным образом только с помощью божественной силы. Просьба к Богу направить наши сердца в Его любовь не освобождает нас от наших обязательств. Это просто просьба Его оживить нас в их избавлении. Как указывалось ранее, нашей первой заботой должно быть забота о том, чтобы наша любовь к Богу была прочно утверждена, «укоренена и утверждена в любви» (Еф. 3:17). Мы не должны довольствоваться случайными хорошими настроениями и восторженными чувствами, ни утешениями под проповедью, но усердно искать и молиться о твердой, устойчивой, долговечной привязанности к Богу. И как этого добиться? Укрепив сердце в Его любви к нам. Чем тверже будет наша уверенность в этом, тем более воспламенится наша любовь к Нему, подобно тому, как чем больше мы ходим в ласкающих лучах солнца, тем теплее становятся наши тела. Если мы ежедневно наблюдаем Божьи благословения, как духовные, так и мирские, новое осознание Его благости обновит нашу благодарность Ему.
На этом этапе мы принимаем или объединяем пассивный смысл этих слов: «любовь Божья», ибо, если мы не будем часто греться в солнечном свете Божьей любви к нам, наша любовь к Нему не будет ни пылкой, ни плодотворной. Конечно, ничто так не воодушевляет нашу любовь и не помогает нам осознать, насколько бесконечно достоин Бог нашей любви, чем созерцание Его любви к нам. Когда Павел молился за ефесян, чтобы они «укоренились и утвердились в любви», чтобы их любовь твердо утвердилась и неуклонно сосредоточилась на Боге, так он просил и филиппийских святых, чтобы их любовь «еще более и более возрастала в познании и во всех суд» (Флп. 1:9), который может произойти только через более полное и глубокое постижение Божьей любви к ним. Это наша привилегия и обязанность – стремиться и молиться, чтобы мы могли все больше прилепляться к Богу как к нашему абсолютному благу и покоиться в Нем как нашем высшем наслаждении. Любовь не останется статичной: если она не будет расти и увеличиваться, она неизбежно ослабнет и уменьшится. Ничто так не способствует упадку и упадку нашей любви, как довольство и удовлетворение в ее нынешней мере или степени.
Если мы хотим сохранить нашу привязанность к Богу теплой и свежей, мы должны избегать всего, что имеет тенденцию охлаждать ее и отвлекать сердце от Него. Попущение любого известного греха, подчинение духу и путям мира, чрезмерное преувеличение творения, уступка неверию, небрежность в использовании назначенных средств благодати — вот некоторые из зол, которых следует избегать, если Бог занять Свое подобающее место в наших сердцах. С каждым днем христианин должен все больше и больше разочаровываться в грехе, в себе, в мире и все больше влюбляться в Бога. Нам нужно внимательно следить за любым ослаблением нашей любви: это, очевидно, одна из частей обязанности, внушаемой принципом «Берегите сердце свое со всем усердием». Если мы этого не сделаем, если станем беспечны и равнодушны к мере и силе нашей любви, то она быстро испортится. Отступничество и открытое бесчестие Господа можно предотвратить, только внимательно наблюдая за первым упадком нашей любви. Чем дольше это остается без внимания, как и пренебрежение телесным недугом, тем серьезнее становится наше дело. Любовь, безусловно, охладевает, когда мы менее усердны в стремлении угодить Богу и менее осторожны в борьбе с грехом.
Любовь должна проявляться активно
Нам нужно не только прочно укоренить и постоянно увеличивать нашу любовь, но и постоянно проявлять ее. Вся религия, по сути, является любовью. Вера – это благодарное принятие, а благодарность – это выражение любви. Покаяние – это скорбь любви. Стремление к святости – это поиск любви. Послушание приятно любви. Самоотречение – это умерщвление себялюбия. Трезвость – это ограничение плотской любви. Если любовь не активируется и не продолжает работать, она атрофируется. Привязанности человека не могут быть праздными; если они не обращаются к Богу, они просачиваются к мирским вещам. Когда наша любовь к Богу уменьшается, в нашей душе возрастает любовь к миру. Сдерживающее влияние любви не дает нам жить для себя и для себя.
В Священном Писании работа и любовь часто сочетаются. Павел говорил о «деле вашей веры и труде любви» (1 Фес. 1:3). Автор Послания к Евреям сказал: «Бог не праведен, если забудет дело ваше и труд любви, который вы проявили к имени Его» (Евр. 6:10). Тогда как искренне нам следует молиться о поддержке, укреплении и поощрении нашей любви! Одно из служений Святого Духа в нас – это пробуждение нашей любви к Богу.
Усердная молитва Богу об укреплении любви не освобождает нас от усердного расходования средств. Ежедневное размышление о природе и доказательствах Божьей любви к нам — это наиболее эффективный способ напитать и умножить нашу любовь к Нему. Поразмыслите о свободе и всевластии Его любви. Он не из-за нашей красоты расположил к нам Свое сердце, ибо Его любовь предшествовала нашему существованию и, следовательно, исходила из Его благоволения. Любовь Божия прошла мимо множества и сосредоточилась на нас: «Иакова Я возлюбил, а Исава возненавидел» (Рим. 9:13). Подумайте о его неизменности: оно так же неизменно, как и Его природа. «Он возлюбил Своих, которые были в мире, до конца» (Иоанна 13:1). Эта любовь исходит от Того, «у которого нет перемены и ни тени перемены» (Иак. 1:17). Божья любовь к нам вечна, и поэтому ничто не может и никогда не отлучит нас от нее. Давайте насладимся ее беспримерной степенью: «Бог, богатый милостью, по великой любви Своей, которою Он возлюбил нас, даже когда мы были мертвы во грехах, оживотворил нас со Христом» (Еф. 2:4-5). . Бесподобная, удивительная любовь! «Бог есть любовь» (1 Иоанна 4:8) и потому любовь Его бесконечна, непостижима, прелестна. Мы можем питаться этим сейчас, и это будет нашей бесконечной радостью на небесах.
 
 

31. Молитва о терпении
 
 
2 Фессалоникийцам 3:5
«Господь направьте ваши сердца к любви Божией и к терпеливому ожидании Христа». Греческий глагол, переведенный здесь как «прямой», встречается дважды в других местах Нового Завета: в 1 Фессалоникийцам 3:11 и в Луки 1:79, где он переведен как «направить ноги наши на путь мира». Буквально это слово означает «выпрямить то, что пошло не так, повернуть назад или выпрямить то, что искривилось». Сердце христианина склонно вернуться к своим старым предубеждениям и исказиться: эта молитва направлена на исправление этой ошибки. Мы склонны позволять нашим привязанностям отклоняться от Бога и превращать какое-то существо в идола; поэтому нам нужно постоянно просить Его привязать их к Себе, чтобы наша любовь могла быть неизменно сосредоточена на своем истинном и единственно достойном Объекте. Мы также склонны ослаблять исполнение долга, утомляться в добрых делах, особенно когда встречаем противодействие и скорбь; поэтому нам нужно усердно просить Бога о благодати терпения, чтобы наши колени не ослабели и чтобы наши руки не опустились, но чтобы мы «твёрдо держались уверенности и радости упования до конца».
Рассмотрение значения термина «ожидание пациента»
О благодати и долге «терпеливого ожидания» сказано в Священном Писании довольно много, хотя в жизни большинства христиан его сравнительно мало, что не только неугодно и бесчестит Бога, но и вредно для их собственного духовного состояния. . Лишь немногие из них имеют какое-либо ясное библейское представление о том, что на самом деле представляет собой «терпеливое ожидание», поскольку этому вопросу не было достаточного действительно определенного и практического учения; следовательно, мысли немногих поднимаются выше мыслей естественного человека. Комментируя Послание к Колоссянам 1:11, мы дали несколько общих намеков на эту тему и выразили надежду впоследствии дополнить их. Поэтому мы рассмотрим кое-что из того, чему учит Слово Божье об этом самом необходимом плоде Божественной благодати. Сам Спаситель увещевал нас: «Терпением вы обладаете душами вашими» (Лк. 21:19), а Его апостол заявил: «Терпение вам нужно» (Евр. 10:36). Терпение – самая необходимая благодать для христианина. Это требует особых доказательств, поскольку опыт каждого верующего подтверждает это. Некоторая трудность сопровождает всякий долг и проявление всякой благодати не только потому, что заповеди Божии противоречат нашей испорченности, но и потому, что они противоречат духу и ходу этого мира. Поэтому требуется терпение, чтобы постоянно выполнять свои обязанности и продолжать проявлять эту благодать. Чтобы плыть против течения народных настроений, желая, чтобы его считали исключительным, идти по узкому пути, который на всем протяжении идет в гору, и не упасть в обморок ближе к концу, требуется большая сила духа и выносливость.
Это терпеливое ожидание Христа можно определить как «благодать надежды, укрепляющую нашу решимость в отношении Бога и Его пути, чтобы мы могли быть стойкими, пока наша работа не будет завершена и наша война не закончится». В Писании говорится о тройном терпении. Во-первых, трудовое терпение, которое состоит в том, чтобы мы творили волю Божию в самоотверженном послушании, как бы утомительно это ни было для плоти. То же греческое слово, переведенное в нашем тексте как «терпеливое ожидание», в Послании к Римлянам 2:7 переведено как «терпеливое постоянство в добрых делах», что контрастирует с теми, чья «благость — как утреннее облако и как ранняя роса уходит». (Осия 6:4). Христос определил слушателей на каменистой почве как тех, «которые на время веруют, а во время искушения отпадают». Он описывал слушателей, тернистую почву, как тех, кто «задохнулся от забот, богатств и удовольствий этой жизни и не приносит плодов до совершенства». Но Он заявил, что преданные слушатели — это те, кто «слыша слово, соблюдают его и приносят плод в терпении» (Луки 8:13-15). «Многие из учеников Его возвратились и уже не ходили с Ним» (Иоанна 6:66), а об апостолах Он сказал: «Вы — те, которые остались со Мною» (Луки 22:28).
Во-вторых, терпеливое терпение, которое кротко переносит скорби и не восстает против того, что предназначил нам Бог. Когда эта благодать проявляется таким образом, душа не ослабевает во время невзгод и не поворачивается назад в день битвы. Когда устроения божественного провидения наиболее мучительны для плоти и крови и мы испытываем искушение противостоять им, мы имеем возможность сказать: «Что? получим ли мы добро от руки Божией, и не получим ли мы зла?» (Иов 2:10). Благочестие не освобождает никого от бед и скорбей, но дает возможность явить достаточность божественной благодати во всех условиях и обстоятельствах. Как Бог прославляется проявлением нашей любви и усердия в исполнении Его заповедей, так и Он прославляется нашим спокойствием и покорностью, когда Он призывает нас испытать страдания. Наша верность Ему должна быть испытана как в претерпении зла, так и в совершении добра, и проявление терпения столь же необходимо для неустанного и неослабевающего отношения к одному, как и для радостного и неустанного совершения другого.
В-третьих, терпение ожидания, которое состоит из спокойного ожидания ради Божьего удовольствия после того, как мы исполнили заповеданную волю Божью и исполнили Его провиденциальную волю. Некоторые находят это более трудным для осуществления, чем любое из первых, но это требуется от нас. «Не ленитесь, но подражайте тем, которые терпением наследуют обетования». «Ибо терпение нужно вам, чтобы, исполнив волю Божию, получить обещанное» (Евр. 6:12; 10:36). У Бога есть предвосхищающие милости, которые приходят без нашего ожидания; У Него также есть вознаграждающие милости, которых нужно ждать, ибо Ему угодно испытывать наше терпение, и часто за исполнение Его воли не будет награды, если мы не будем ждать. Хотя Бог никогда не отстает от Своего времени, Он редко приходит в наше время. «И было по прошествии четырехсот тридцати лет, в тот самый день, когда все воинство Господне вышло из земли Египетской. Господь, чтобы вывести их» (Исх. 12:41-42). Это великое обещание избавления было исполнено точно, не только до дня, но и до часа. Эти четыреста тридцать лет истекли в часы тьмы, и Бог не стал ждать утреннего света.
Мы читаем о «сокращении» злых времен (Матфея 24:22), но не об их удлинении! Бог никогда не заставляет Свой народ ждать добра дольше, чем Он запланировал или пообещал. Но хотя Он точно соблюдает Свое время и действует именно в тот момент, который Он предопределил и открыл, тем не менее, мы склонны предшествовать Божественному обетованию и устанавливать время раньше Его. Как причудливо выразился один из пуритан: «Мы одновременно близоруки и одышка». То, что является всего лишь мгновением в небесном календаре, кажется нам веком, и поэтому нам нужно терпение, чтобы отдать все на угоду Богу. «Видение относится еще к назначенному времени, но в конце оно проговорит, и не солжет; хотя и замедлит, жди его; ибо оно непременно придет, не умедлит» (Авв. 2:3). Здесь как бы словесное противоречие: «хотя и замедлит» и «не замедлит»; однако смысл прост. Хотя обещанное может задержаться после нашего времени, оно не продлится дольше часа, назначенного Богом. Для нас нет другого лекарства или облегчения, кроме как терпеливо ждать, спокойно, но уверенно ожидать божественного действия.
Ожидание Божьего времени
Терпеливое ожидание явления Божьего времени за нас является таким же долгом святого, как и неуклонное упорство в послушании заповедям Божиим и в кротком перенесении Его скорбей. Это прерогатива Бога датировать все события, а также делать все для нас. Наше «время», а также мы сами и все наши дела находятся в Его руке (Пс. 31:15). Господь — Распорядитель всего сущего не только в отношении средств и орудий, но и в отношении времен: «Всему свое время, и время всякой вещи под небом» (Екклезиаст 3:1). . И Бог требует, чтобы мы согласились с Его графиком и подчинились Его благоволению, склонились перед Его владычеством и доверились Его мудрости, а не раздражались и не злились из-за того, что Он медленнее, чем мы желаем, предпринимая действия для нас. Недостаточно просто заявить о своих просьбах; мы также должны «почивать в Господе и ожидать Его» (Пс. 37:7). Мы должны осознать, что наше благополучие находится в более надежных руках, чем наше собственное, и вести себя соответственно, собирая свой дух, подавляя беспокойство наших сердец и сопротивляясь всем действиям неверия. «Я терпеливо ждал Господа, и Он склонился ко мне и услышал вопль мой» (Пс. 40:1).
Чрезвычайно больно не ждать терпеливо, поскольку это указывает на наше нежелание принять Божье время, что на самом деле является духом неповиновения. Раздраженное нетерпение оспаривает власть Бога и ставит под сомнение Его благость. Грехи такого рода, записанные в Слове, действительно серьезны. «Когда народ увидел, что Моисей медлит сойти с горы, тогда собрался народ к Аарону и сказал ему: встань, сделай нам богов, которые будут идти перед нами; ибо этот Моисей, человек, который привел нас из земли Египетской, не знаем, что сделалось с ним» (Исх. 32:1). И Аарон уступил их злому требованию. Когда слуга Божий велел Саулу пробыть в Галгале семь дней, пока он не придет и не принесет жертвы и не покажет царю, что ему делать (1 Цар. 10:8), поскольку пророк не явился, когда ожидал Саул, он нетерпеливо и нечестиво взял дело в свои руки и в результате потерял свое царство (1 Царств 13:8-14). Ужасно было и нечестие того царя, который спросил: «Должен ли я еще ждать Господа?» (4 Царств 6:33). Он устал ждать Господа и восстал против Него своей воли.
Пусть читатель увидит, какое это зло — не ждать спокойно времени Господня. Как только мы поддаемся духу нетерпения, мы открываем дверь многим опасностям. Те, кто не ждет Бога, берут все в свои руки, что не только крайне бесчестит Господа, но и влечет за собой катастрофические последствия для них самих. Так Авраам нашел его. Вначале Господь провозгласил: «Я произведу от тебя великий народ» и «Семени твоему дам землю сию» (Быт. 12:2, 7). Спустя годы, когда патриарх сказал Господу: «Я останусь бездетным», он заверил Его: «Кто произойдет из недр твоих, тот будет твоим наследником» (Быт. 15:2, 4). Тем не менее, поскольку Сарра оставалась бесплодной, Авраам уступил ее предложению родить сына от Агари. Хотя этот плотской план привел к рождению Измаила, нетерпение Авраама стало источником внутренних проблем на долгие годы вперед. Нетерпение приводит к тому, что мы отказываемся от Божьих средств и используем свои собственные: «Они сказали: нет надежды, но мы пойдем по своим замыслам» (Иер. 18:12). Увы, многие организации со своими мирскими методами поступают сегодня именно так.
С другой стороны, нам очень полезно проявлять эту благодать: «Потому Господь ждет, чтобы помиловать вас... блаженны все надеющиеся на Него» (Ис. 30:18). «Блажен человек, который надеется на Господа и которого упование — Господь» (Иер. 17:7). «Благ Господь к надеющимся на Него… Хорошо, когда человек и надеется, и спокойно ожидает спасения [избавления] от Господа» (Плач. 3:25-26). Ожидание – это не только обязанность, но и благо. Это ожидающее терпение названо Христом «владением» нашими душами (Лк. 21:19). Какие бы права мы ни имели на свои души, мы не сможем владеть ими без терпения. Как вера дает нам владение Христом, так терпение дает нам владение нашими душами. Душа нетерпеливого человека раскулачивается, ибо он уже не выступает как разумное существо. Упражнение терпения позволяет нам сохранять святое спокойствие ума, сдерживая волнения страстей, так что ни страх, ни горе не препятствуют господству разума. Подчиняясь воле Божией и с уверенностью ожидая исполнения Его обещаний, мы сохраняем спокойствие и радость и получаем значительное удовольствие от Его милости среди бед и невзгод.
Терпение, проявленное в скорбях
Невозможно, чтобы чувства и страсти не возбудились во время испытаний и скорбей, но терпение устраняет их избыток и ярость, успокаивая внутреннюю бурю. Он подавляет силу эмоций, разрывающих душу и отвлекающих разум, позволяя обладателю управлять своим духом (Прит. 16:32), а не рычать, «как дикий бык в сети» (Ис. 51:20). Терпение сдерживает гневный ропот и приводит нас к уступчивому молчанию перед Богом: «Я не открывал уст моих, потому что Ты сделал это» (Пс. 39:9). Поскольку нетерпение проистекает из себялюбия и является разновидностью своеволия, терпение приводит душу в состояние самоотречения. Когда провидение противоречит нашим замыслам или препятствует нашим ожиданиям, мы раздражаемся и беспокоимся; но когда испытание веры производит терпение, сердце более отлучается от твари и успокаивается в Боге. Таким образом, это порождает дух спокойствия и покорности, заставляя нас осознать, что испытание исходит от нашего Отца и что, когда Он сочтет лучшим, Он избавит нас от этой беды или предоставит то, что будет больше всего для Его славы и нашего высшего благополучия. Мы сможем сказать: «Это Господь: пусть делает, что хочет Ему» (1 Цар. 3:18).
Это выше наших сил, недосягаемо, нечто противное плоти и крови. Тем не менее, это не выходит за рамки силы Божьей даровать или достаточности Его благодати для воздействия. Вот почему здесь мы видим, как апостол молится за этих тяжело испытанных святых, чтобы Господь Дух «направил их сердца к терпеливым, ожидающим Христа». Ноги наши должны быть наставлены на путь мира (Лк. 1:79), ибо это путь, совершенно сокрытый от природного человека, даже от мудрейшего из мира сего: «Пути мира они не познали» (Рим. 3:17). Точно так же никто, кроме Бога, не может исправить нашу порочную склонность к нетерпению. Самые простые и искренние проповеди сами по себе не могут произвести этого эффекта. То, что мы написали, не будет таким, если Бог не будет рад применить и благословить то же самое к читателю, убедив его в его греховных ошибках, побудив его исповедоваться в них и взывать к Нему о Его животворящей силе, «чтобы он мог склонить наши сердца к Нему» (3 Царств 8:58) и что Он милостиво сосредоточит наши мысли на Себе (Ис. 26:3).
Хотя наше чувство слабости и неспособности всегда должно ставить нас на колени в поисках божественной помощи, молитва не должна заменять усердие в других направлениях. Наша обязанность – избегать всего, что мешает проявлению терпения, и должным образом использовать те средства, которые способствуют этому. Следует также помнить, что, отвечая на такие молитвы, Бог не перестанет обращаться с нами как с моральными агентами. Бог действительно «привлекает» нас, но это «узами человека, узами любви» (Осия 11:4), действуя на нас как на разумных существ. Поскольку фразе «направь ноги наши на путь мира» предшествует фраза «просветить сидящих во тьме» (Лк. 1:79), так и Христос объяснил выражение «привлечет его», добавив: «все они будут». научен Богом» (Иоанна 6:44-45). Нас не заставляют, а направляют. Божий «рисунок» осуществляется через обучение, без насилия над свободой человека. Он убеждает суд в том, что нам уместно и уместно подчиняться Ему и ждать Его; воля принимает приговор разума; тогда чувства подчиняются власти Слова.
Только Бог может направлять наши сердца
«Господь направь сердца ваши к любви Божией и к терпеливому ожидании Христа». Существует как общая, так и частная «режиссура». В Своем Слове Бог изложил нам Свою мысль через Свои постановления: «Он показал тебе, человек, что есть добро, и чего требует от тебя Господь: поступать справедливо, и любить милосердие, и поступать смиренно. с твоим Богом?» (Михей 6:8). Тем не менее, мы настолько несговорчивы по своей природе, что необходимо нечто большее, прежде чем кто-либо из нас воздаст Богу должное, а именно, внутренние действия Святого Духа, который учит нас, как применять правило к деталям нашей жизни и в упорядоченном порядке. упражнения нашей милости. Бог может направлять наши сердца, склонять наш разум, управлять нашей волей без какого-либо насилия над нашей свободой воли. Он сделает это в ответ на горячую молитву, да, Он уже начал это делать, если наши молитвы искренни. Эти молитвы на самом деле являются дыханием святых желаний, которые Он пробудил в нас действием Своей благодати, сделав привлекательными и желанными обязанности, к которым Он нас призывает.
Между двумя вещами, о которых здесь молился Павел, существует очень тесная, даже неразрывная связь. Терпение не только является следствием любви, но и наше терпеливое ожидание Бога будет пропорционально нашей любви к Нему. Любовь к Богу производит терпение; скорее, это делает вера, действующая любовью. «Испытание веры вашей производит терпение» (Иакова 1:3), однако всякий раз, когда действует духовная вера, она «действует любовью» (Гал. 5:6). Любовь к Богу заставляет душу прилепляться к Нему и выносить все устроения Его промысла. «Блажен человек, который терпит [терпеливо переносит] искушения [или испытания]: ибо, когда он будет искушен, он получит венец жизни, который обещал Господь любящим Его» (Иак. 1:12). Этот опознавательный знак упоминается потому, что именно любовь позволяет смиренно выносить самые болезненные испытания. «Что вы хотите плакать и сокрушать сердце мое? ибо я готов не только быть связанным, но и умереть в Иерусалиме за имя Господа Иисуса» (Деяния 21:13). Именно любовь к Христу воспламенила Павла, как и любовь к Нему заставила Баньяна и множество других перенести длительное заключение не просто с безжалостным терпением, но с торжествующей радостью. Любовь делает для нас волю Божию и прославление Его во Христе дороже всех других целей.
Насколько важно тогда, чтобы мы приложили все усилия для оживления, укрепления и увеличения нашей любви к Богу; ибо если пренебречь этой важнейшей задачей, то, несомненно, наше терпение ослабнет и ослабеет, будь то в постоянном продолжении исполнения заповеданной воли Бога, в смиренном подчинении Его провиденциальной воле или в спокойном ожидании исполнения Его обетований и Его ответов на наши молитвы.
Ожидание Христа
Любовь Божия способствует терпению по отношению к Нему не только в общем, но и конкретно в связи с «ожиданием Христа». Те, кто любит Бога, направят все свои мысли и желания к одной цели: чтобы Бог мог наслаждаться и прославляться. Это стремление новой природы наслаждаться Богом в полной мере и в полной мере, насколько это возможно, и поэтому слова святого таковы: «Как сердце томится по потокам вод, так томится душа моя по Тебе, о Бог» (Пс. 42:1). Но как мало реализуется это стремление в этой жизни! Как далеко и как разорвано наше общение с Ним! Как многое в наших повседневных обязанностях мешает прямому занятию ума Его совершенствами! Но так будет не всегда. Его народу обещано полное, немедленное, непрерывное и вечное наслаждение Богом во Христе. Но это будет только при пришествии Христа. «Мы знаем, что, когда Он явится, мы будем подобны Ему, ибо увидим Его, как Он есть» (1 Иоанна 3:2). Мы будем подобны Ему и в святости, и в счастье. Затем Он скажет каждому из Своих верных слуг: «Войди в радость господина твоего» (Матфея 25:21), и тогда мы будем «навеки с Господом».
Честь имени Господа
Те, кто истинно любит Бога, не только жаждут наслаждения Им, но и искренне желают, чтобы Он прославился. Честь имени Божьего ценится выше собственного. Публикация Его Евангелия, пришествие Его Царства, утверждение Его истины — вот то, к чему больше всего стремятся их сердца. Это также стремление к новой внутренней природе, которая заставляет их стремиться угодить Ему. Если бы глубочайшее стремление их сердец могло быть реализовано, они никогда больше не сделали бы и не сказали бы ничего, что могло бы навлечь хоть малейший позор на дело Божье; они предпочли бы постоянно «воздавать Ему хвалу». Увы, как часто этому стремлению мешает деятельность внутреннего греха. Как часто они обнаруживают, что добро, которое они хотели сделать, не совершается и что зло, которое они ненавидят, вырывается наружу (Рим. 7:19). И как часто их заставляют оплакивать испорченность Евангелия и бесчестие, нанесенное Божьей истине! Но так будет не всегда. В пришествие Христа их стремления осуществятся. Божественные обещания и угрозы исполнятся. «Он придет прославиться во святых Своих» (1 Фес. 1:10), и тогда все Его враги будут подножием Его ног.
Где есть истинная любовь к Богу, она обязательно будет и к Христу, Его воплотившемуся Сыну, Помазаннику. «Христос» всегда обращается к Нему в Его официальном качестве как Пророк, Священник и Властелин. Как Бог любит Свой народ во Христе (Еф. 1:3-5) и ради Него (Рим. 8:39), так и мы любим Бога во Христе. Бога невозможно ни познать, ни приблизиться, ни полюбить без Посредника, Сына Его любви. Бог полностью выражен во Христе и через Христа (Иоанна 1:18; 2 Коринфянам 4:6). Фатально обманываются те, кто воображает, что любит Бога, но в то же время считает Христа просто творением и не основывает свою вечную надежду на достаточности Его умилостивительной жертвы. Христос объяснил враждебность иудеев к Себе словами: «Любви Божией вы не имеете в себе» (Иоанна 5:40, 42). И когда они хвалились, что Бог был их Отцом, Он сказал им: «Если бы Бог был вашим Отцом, то вы любили бы Меня» (Иоанна 8:41-42). Те, кто не любит Господа Иисуса Христа всем своим сердцем и не воздает Ему божественных почестей, не возрождены и все же находятся в своих грехах: «Кто не чтит Сына, не чтит и Отца» (Иоанна 5:23).
Христос Посредник — великий Объект привязанности Его народа. «Благодать со всеми, искренне любящими Господа нашего Иисуса Христа» (Еф. 6:24). Он выдающийся, Тот, Кого они любят. «Кого не видя, любите; о Ком, хотя и не видите, но веруя, радуетесь [то есть «возрадуетесь»] радостью неизреченной и полной славы» (1 Пет. 1:8). Это важнейший элемент христианского характера. Когда душа оживляется Святым Духом и приводится к пониманию и вере в Евангелие, она осознает, что в Господе Иисусе есть все желаемое, что в Нем все превосходства сосредоточены в своем абсолютном совершенстве и что блага, которые Он имеет полученные для него неоценимы по ценности, бесчисленны по количеству, вечны по продолжительности. Созерцая Его славу «(...славу, как Единородного от Отца), полную благодати и истины», любящий верующий восклицает, что он «первый из десяти тысяч» и «он совершенно прекрасен» (Песнь 5:10, 16). Размышляя о том, что Он сделал и пострадал, что Он дал и обещал, он заявляет: «Я люблю Его, потому что Он первым возлюбил меня».
Близкое общение со Христом
Сама суть любви — искать единения со своим объектом, присутствовать и иметь с ним близкое общение. То же самое происходит и с христианином в отношении объекта его привязанностей. Однако в этой жизни такие стремления могут быть удовлетворены лишь весьма неполно, поскольку, хотя вера в проявлении делает Его реальным и драгоценным для души, верующий видит Его сквозь темное стекло. Возрожденный с нетерпением ожидает того времени, когда он «увидит Царя в красоте Его», увидит Его «лицом к лицу». Он знает, что его радость будет безмерно увеличена, когда он телесно будет «присутствовать у Господа», когда он услышит Его голос своим внешним ухом: «Сладок голос твой, и лице твое мило» (Песнь 2:15). . Верующие теперь не только отсутствуют со своим Возлюбленным, но и весьма несовершенно знакомы с Ним. Они знают Его и стремятся познать Его, считая все тщетой «ради превосходства познания Христа Иисуса, Господа их». Тем не менее, несмотря на все их усилия в использовании средств, они знают только «частично» о Том, Кого они любят. Постепенно все будет иначе.
Окончательное состояние христианина
Конечное состояние христианина будет сильно отличаться от его настоящего. Здесь он встречает испытания, многочисленные и мучительные; там он насладится их славными и благословенными последствиями (2 Кор. 4:17). Теперь полное спасение – избавление от самого присутствия греха как внутреннего, так и внешнего; полное соответствие образу Сына Божия — лишь предмет надежды; тогда это будет полностью реализовано. В настоящее время Христос постигается через Слово верой, несовершенно и прерывисто; на протяжении бесконечных веков вечности Христос будет телесно присутствовать со Своими искупленными, и их познание Его будет прямым и непосредственным. Тогда желание Его сердца исполнится: «Отче! хочу, чтобы и они, которых Ты дал Мне, были со Мною, где Я, чтобы они увидели славу Мою, которую Ты дал Мне» (Иоанна 17:24). ). Это «сезон тяжести»; это будет безоблачное блаженство: «В присутствии Твоем полнота радости, одесную Твою радость вовек» (Пс. 16:11). Здесь мы следуем далее, чтобы ухватиться за то, для чего нас схватил Христос Иисус; тогда каждый воскликнет: «Я увижу лицо Твое в праведности; проснувшись, насытюсь подобием Твоим» (Пс. 17:15).
Теперь это завершение спасения верующего и завершение его стремлений произойдет при пришествии Христа, которое будет личным и видимым явлением Его Самого: «Сей же Иисус, вознесенный от вас на небеса, так придет в таким, каким вы видели Его восходящим на небо» (Деяния 1:11). «Ибо Сам Господь при возвещении, при гласе Архангела и трубе Божией, сойдет с неба, и мертвые во Христе воскреснут прежде; тогда и мы, оставшиеся в живых, вместе с ними восхищены будем на облаках, в сретение Господу на воздухе» (1 Фес. 4:16-17). «Приидет Сын Человеческий во славе Отца Своего с Ангелами Своими, и тогда воздаст каждому по делам его» (Матфея 16:27). «Когда же явится Христос, жизнь наша, тогда и вы явитесь с Ним во славе» (Кол. 3:4). В Своем прославленном теле Христос будет вечно обитать среди Своего народа. Его пришествие также обозначается как «откровение Иисуса Христа» (1 Пет. 1:13) Его народу, что подразумевает более полное проявление им Его превосходства, когда будет сделано более ясное открытие Его личной славы и посреднических почестей, и когда они узнают Его гораздо лучше и шире, чем сейчас.
Драгоценные обещания Бога
Когда вера держится за эти драгоценные обетования, а любовь зажигает сердце, верующий жаждет их исполнения. Оба стимулируют надежду и придают силы терпеливому ожиданию. Любовь жаждет Себя, и надежда устремлена на реализацию. Это ожидание надежды и терпеливого ожидания выражено в Писании тремя способами. Иногда глядя: «Ожидая той блаженной надежды и славного явления великого Бога и Спасителя нашего Иисуса Христа» (Титу 2:13). «Ищущим Его явится во второй раз без греха ко спасению» (Евр. 9:28) – не как наш Носитель грехов, но как наш Искупитель грехов. Иногда тоской и любовью: «Ибо в сем [земном доме] мы стенаем, искренне желая облечься в наш небесный дом» (2 Кор. 5:2); «И возлюбившие явление Его» (2 Тим. 4:8). Иногда ожиданием: «Ожидание пришествия Господа нашего Иисуса Христа (1 Кор. 1:7); «Вы обратились к Богу от идолов, чтобы служить Богу живому и истинному; и ожидать Сына Своего с небес» (1 Фес. 1:9-10); «Мы духом ожидаем надежды праведности от веры» (Гал. 5:5). Ожидание – это ожидание того, что надеются уверенно, и стремление усиливается отсрочкой немедленного осуществления: «Ибо еще немного, и Грядущий придет, и не умедлит» (Евр. 10:37) сверх назначенного часа.
Прошло девятнадцать столетий с тех пор, как Искупитель покинул эту сцену и занял Свое место по правую руку Величия на высоте, а насмешники до сих пор говорят: «Где обетование Его пришествия?» Ежедневно из сердца и уст народа Божия исходит молитва: «Да приидет Царствие Твое», и пока она остается без ответа. Многих ошибочно учили основывать свои ожидания близости возвращения Христа на преобладающих в этом мире условиях, которые выдаются за исполнение пророчества, в результате чего такие ожидания неоднократно разочаровывались. Божий народ должен ходить верой, а не видением. «Знамения» — «не для верующих, но для неверующих» (1 Кор. 14:22)! Наш Господь ясно заявил: «Род лукавый и прелюбодейный ищет знамения» (Матфея 12:39; 16:4). Вера смотрит на Христа так, как будто Он начал Свой путь и уже находится в пути, и заставляет верующего быть готовым встретить и приветствовать Его. Его пришествие обещано, и время определенно определено в Божьем постановлении. Этого достаточно для веры.
«Тот, Кто придет, придет»
Почему Жених «замедлил» (Матфея 25:5)? Потому что назначенный час Его возвращения еще не настал. «Господь не медлит с исполнением Своего обещания, как некоторые считают медлительностью, но долготерпит нас, не желая, чтобы кто-либо [из них] погиб, но чтобы все [из «возлюбленных Его», ст. 9] придите к покаянию» (2 Пет. 3:9). Прежде чем Христос увидит труд Своей души и насытится, должно быть собрано полное число Его избранных. Сейчас Христос строит духовный храм Господень (Зах. 6:13; Ефесянам 2:21-22), добавляя камень к камню (1 Пет. 2:5), и только когда он будет завершен, Он придет и «приведет воздвиг надгробие его с восклицанием: благодать, благодать ему» (Зах. 4:7). Между тем слово Его народу звучит так: «Итак будьте долготерпеливы, братия, до пришествия Господня. Вот, земледелец ожидает драгоценного плода от земли и терпит для него долго, пока не получит дождь ранний и поздний. Будьте и вы терпеливы, укрепите сердца ваши, ибо приближается пришествие Господне» (Иакова 5:7-8): не «приблизилось», как говорят люди, но «приближается». Его пришествие все ближе.
Сходство с земледельцем, терпеливо ожидающим плодов своего труда, очень удачно и показательно. Он сеет свое зерно с верой, веря, что со временем его труд будет вознагражден. Он ждет с надеждой, ожидая урожая в назначенное время. Плод появляется не сразу: он ждет неделями и ничего не видит, и проходят долгие месяцы, прежде чем его урожай можно будет собрать. Но он получит урожай, ибо Бог обещал его (Быт. 8:22), и тогда его надежда осуществится. Так и у христианина: «Праведнику сеется свет, и праведным сердцем радость» (Пс. 96:11). Когда Христос явится, чтобы вознаградить Свой народ, радость урожая будет у них. Как долго ветхозаветным святым пришлось ждать первого пришествия Христа? Верою Авраам увидел это «и обрадовался» (Иоанна 8:56). Даже если до второго пришествия Христа должно пройти двадцать тысяч лет, что это за промежуток времени по сравнению с бесконечными веками вечности? Если наши сердца действительно настроены на Его явление, любовь сократит расстояние между нашей надеждой и ее реализацией и позволит нам «терпеливо ждать» Его.
Греческое слово можно перевести либо как «терпеливый, ожидающий Христа», либо как «терпение Христово». Если принять это за «терпение Христово», родительный падеж фактически является описательным прилагательным (как в «терпении надежды»: 1 Фессалоникийцам 1:3) и, таким образом, означает христоподобное терпение. В полном смысле слова это то терпение, которого требует и прививает Христос, которое Он лично продемонстрировал и до сих пор проявляет, и которого Он является Автором и Совершителем. Во время Своего земного служения Христос призывал Своих учеников проявлять действенное терпение: «Сын, пойди сегодня поработай в винограднике Моем» (Мф. 21:28). «Никто, взяв руку свою на плуг и оглядываясь назад, не годится для Царствия Божия» (Лк. 9:62). Он призывал их к страданию или непрестанному терпению: «Терпением вашим приобретайте души ваши» (Лк. 21:19); «Претерпевший до конца спасётся» (Матфея 10:22). Он призвал их к терпеливому ожиданию: «Пусть чресла ваши будут препоясаны, и светильники ваши горят, и сами будете подобны людям, ожидающим господина своего» (Луки 12:35-36); «Итак бодрствуйте, ибо не знаете, в какой час приидет Господь ваш» (Матфея 24:42).
Терпение, проявленное во Христе
Подумайте о терпении Христа в добрых делах. В возрасте двенадцати лет Он сказал: «Разве вы не знали, что Мне должно быть занято делом Отца Моего?» (Луки 2:49). На протяжении всего Своего общественного служения, несмотря на постоянное сопротивление, Он постоянно творил добро. Ночью Он не отказался увидеть Никодима (Ин. 3); и хотя Он «утомился в пути своем», тем не менее Он служил в благодати самаритянке-прелюбодейке (Ин. 4). «Народ снова собрался вместе, так что не могли даже есть хлеба. И друзья Его, услышав о том, вышли схватить Его, ибо говорили: Он вне себя» (Марка 3:20- 21). Он сказал: «Мне должно делать дела Пославшего Меня, доколе есть день; приходит ночь, когда никто не может делать» (Иоанна 9:4). С неослабевающим усердием и неутомимым терпением Он продолжал, пока в конце не смог сказать: «Я совершил дело, которое Ты поручил Мне совершить» (Иоанна 17:4).
Взгляните на терпение Христа в страданиях: в том, как он претерпел такое противоречие грешников против Него. «Он, когда злословили Его, не злословил вновь; страдая, не угрожал» (1 Пет. 2:23). Как терпеливо Он переносил тупость Своих апостолов! Скольким учителям надоело бы иметь таких учеников, но в бесконечной любви Он продолжал учить их, хотя они так медленно учились. Как нежно и долготерпеливо Он относился к их неверию! Когда они раздраженно спросили: «Неужели Тебе не важно, что мы погибнем?» Он сказал: «Почему вы так боязливы?» Когда они скептически относились к тому, что Он накормил множество людей, Он не упрекал их. Как смиренно Он подчинился промыслам Божьим: «Неужели Мне не пить чаши, которую дал Мне Отец?» (Иоанна 18:11). Хотя Он был совершенен во всех благодатях и совершенен во всяком активном послушании, слава Его совершенств ясно проявляется в Его терпении в страданиях. Начальник нашего спасения «совершился страданиями» (Евр. 2:10). Это неропотное терпение скорбей усиливало и возвышало Его послушание: «Хотя Он и был Сын, но страданиями научился послушанию» (Евр. 5:8).
Подумайте о терпении ожидания Христа. Когда братья Его по плоти сказали Ему идти в Иудею, чтобы ученики Его могли там быть свидетелями Его чудес, говоря: «Ибо нет человека, который делал бы что-либо тайно, и сам ищет, чтобы о нем узнали явно. Если ты делаешь это, дела, покажи себя миру» (Иоанна 7:4), Он ответил: «Мое время еще не пришло, а для тебя всегда время». Тогда Он не хотел бы оправдать Себя открытым проявлением Своей славы. Назначенный день, когда Он предстанет перед миром в видимом величии и силе, тогда еще не наступил. Написано: «Верующий не будет торопиться» (Ис. 28:16), и Христос оказал совершенное послушание этому повелению, как и всем другим. Он никогда не торопился. Когда сестры Лазаря прислали известие: «Господи, вот, кого Ты любишь, болен» (Иоанна 11:3), вместо того, чтобы сразу же броситься в Вифанию, «он пробыл еще два дня на том же месте, где был. " Это произошло не из-за недостатка сострадания к этим испытанным сестрам, а потому, что для Него не наступил подходящий момент, чтобы действовать и показать Себя сильным ради них. Он искал «славы Божией» (Иоанна 11:4) и поэтому ждал Божьего времени.
С совершенным хладнокровием и уверенным ожиданием Он искал счастливого исхода Своих страданий: «И плоть Моя упокоится в надежде. Ибо Ты не оставишь души Моей в аду, и не позволишь Святому Твоему увидеть тление. Ты покажешь мне путь жизни» (Пс. 16:9-11). Что, возможно, еще более примечательно, Господь Иисус даже сейчас проявляет терпение. Это малопонятное выражение «царство и долготерпение [вознесенного] Иисуса Христа» (Откр. 1:9) объясняется тем, что «после того, как принес одну жертву за грехи навеки, сел одесную Бога; впредь ожидая, что враги его сделаются подножкой его ног» (Евр. 10:12-13). Страдающему Спасителю была дарована безграничная власть, и теперь не остается ничего, кроме достижения тех результатов, для достижения которых была предназначена Его жертва, а именно: спасения избранных Его и подчинения всех восставших против Бога. Христос сейчас спокойно ожидает исполнения обещания Своего Отца, того дня, который «назначил» Бог (Деяния 17:31). И здесь Он подает нам пример.
«Господь направь сердца ваши к любви Божией и к терпеливому ожидании Христа», к такому терпению, которое Он Сам внушал и демонстрировал и которое только Он один может даровать и совершенствовать в нас.
 
 

32. Молитва поклонения
 
 
1 Тимофею 1:17; 6:15-16
Может показаться несколько странным, что в пастырских посланиях (которым следует уделить особое внимание со стороны всех служителей Евангелия) нет записи ни об одной молитве, которую их автор вознес за кого-либо из получателей, хотя они были его собственными «сыновьями» в Вера. Он действительно сообщил Тимофею, что «непрестанно» «помнил о нем в молитвах своих день и ночь» (2 Тим. 1:3), но не упоминается о каких-либо конкретных просьбах, которые он возносил к Богу от своего имени. Вероятно, из этого молчания можно извлечь несколько практических уроков. Но не можем ли мы увидеть в этом упущении прекрасную деликатность духа? Если бы апостол уточнил, что он молит Бога усилить ту или иную благодать или подготовить его к исполнению определенных обязанностей, то, вероятно, создалось бы впечатление, что Тимофей был несовершенен в одном или небрежен в другом. Отсюда отсутствие того, что можно было бы рассматривать как размышление над его духовностью. Но хотя никаких прошений от его имени не записано, в первом послании содержатся два самых благословенных славословия, которые тем самым внушают важную обязанность служения и подают этому молодому слуге Христову замечательный пример, которому он хорошо постарался подражать.
«Царю же вечному, бессмертному, невидимому, единомумудрому Богу честь и слава во веки веков. Аминь» (1 Тим. 1:17). «Который в свои времена он покажет, кто есть благословенный и единственный Властелин, Царь царей и Господь господствующих; который только имеет бессмертие, обитающий в свете, к которому не может приблизиться ни один человек; которого никто не видел, и видит: Ему честь и сила вечная. Аминь» (1 Тим. 6:15-16). Мы не предлагаем рассматривать эти две молитвы по отдельности, а соединить их вместе, ибо обе они имеют один и тот же характер, находятся в одном и том же послании и, очевидно, имеют много общего. Рассматривая их, мы прежде всего отметим их особую природу; во-вторых, Объект, которому они адресованы; в-третьих, их содержание. Они имеют самый возвышенный характер; поэтому нужно находиться в истинно духовном отношении, чтобы оценить их возвышенное содержание и использовать их в личных целях.
Общая классификация молитв Священного Писания
Ранее мы указывали, что для общей классификации молитвы Священного Писания можно описать как молитвы смирения, молитвы и молитвы поклонения. Первые являются выражением покаяния и состоят из исповедания греха. Второе — это выражение веры, когда мы просим Бога удовлетворить нужды нас самих и других. Третье — это выражение почитания и любви, когда мы занимаемся совершенствами Самого Бога и изливаем свои сердца в поклонении Ему. Последние — славословия, состоящие в возвеличивании Божественного Существа, прославлении Его превосходства. Оба приведенных выше отрывка имеют именно такую природу. В них Богу поклоняются за то, чем Он является Сам по себе. Мы часто просим Господа: «Научи нас молиться», хотя нам следует умолять Его помочь нам лучше использовать то, чему Он нас уже научил. Он милостиво предоставил нам все необходимые наставления как в Своих записанных молитвах, так и в молитвах Своих апостолов. В них Он ясно открыл, что наши сердца должны быть заняты Самим Богом, созерцая Его чудесные качества и ища Его славы; мы не должны думать исключительно о себе и удовлетворении наших потребностей.
В той молитве, которую Христос дал Своим ученикам, Он дал совершенный образец. В ней Он научил нас не только тому, что мы имеем привилегию просить о том, что необходимо для нас самих и единоверцев, но также и приписывать Богу те превосходства, которые принадлежат Ему. Должное рассмотрение того, что Он есть «Отец наш, сущий на небесах», и выражение пылкого желания: «Да святится имя Твое» имеют приоритет над изложением наших личных просьб. «Твое есть Царство и сила и слава» следует сердечно признать, и это чувство должно оставаться в наших душах после завершения наших прошений. Восхвалять и поклоняться Богу за то, чем Он является Сам по себе, является неотъемлемой частью нашего долга. От нас требуется откликнуться на призыв: «Встань и благослови Господа Бога твоего во веки веков, и благословенно славное имя Твое, которое превыше всякого благословения и хвалы» (Неем. 9:5). Это главная цель поклонения: не принести пользу себе, а прославить Бога. Многие из наших прошений начинаются и заканчиваются с себя, и поэтому никоим образом не прославляют Бога. «Прославляющий Меня прославляет» (Пс. 50:23) – таково Его собственное заявление. Хвалу следует возносить Богу не потому, что Он в ней нуждается, а потому, что Он имеет на нее право, и потому что это свидетельство нашего благоговения, веры и любви к Нему.
Заняты славой Божией
Сердца апостолов были полностью увлечены славой Божией, их уста и пера часто выражали ее. Часто Павел вспыхивал в разгар спора или дискуссии, чтобы благословить Бога. Так, в первой главе Послания к Римлянам, обвиняя язычников в том, что они изменили славу нетленного Бога на славу твари, он со святым ужасом перед таким бесчестием, нанесенным великому Богу, вставил: «Блаженный во веки веков. Аминь». (Рим. 1:25). Также в 9-й главе Послания к Римлянам, упоминая имя Христа, апостол добавил: «Сущий над всем, Бог благословен во веки веков. Аминь» (Рим. 9:5). Завершая обсуждение избрания и осуждения в 11-й главе Послания к Римлянам, он был полон трепета и восхищения перед глубиной богатства мудрости и познания Бога, а также перед абсолютной независимостью и непостижимостью Его владычества, и закончил словами: «Кому будет слава во веки. Аминь» (Рим. 11:36). Таким же образом он заключил это послание: «Единому Богу мудрому слава через Иисуса Христа во веки веков. Аминь». В начале послания к Галатам, упомянув Отца, он сразу же добавил: «Кому слава во веки веков» (Гал. 1:5). Ефесское послание он начал так: «Благословен Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа», а завершил третью главу более полным славословием. В послании к Филиппийцам он заявил: «А Богу и Отцу нашему слава во веки веков. Аминь» (Флп. 4:20).
В повествовании о своем обращении Павел разразился первым из двух славословий, которые мы здесь рассматриваем; позже, упоминая о «явлении Господа нашего Иисуса Христа», он разразился последним славословием. В конце письма к Евреям, после упоминания Христа, автор добавил: «Кому слава во веки веков. Аминь» (Евр. 13:21). Подобным же образом сердце Петра было настолько полно, что он начал свое первое послание словами: «Благословен Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа, по великой милости Своей вновь родивший нас к живому упованию». Позже он произнес хвалу, «да во всем прославится Бог через Иисуса Христа, Ему хвала и держава во веки веков. Аминь» (1 Пет. 4:11). Снова в главе 5 он поклонялся Богу всякой благодати так: «Ему слава и держава во веки веков. Аминь» (1 Пет. 5:11). Дух Иуды также вознесся на такую высоту, что он заключил: «Единому мудрому Богу, Спасителю нашему, слава и величие, держава и держава, ныне и присно. Аминь». Иоанн в начале Откровения последовал за приветствием Бога-Отца, Духа и Иисуса Христа словами: «Тому, кто возлюбил нас и омыл нас от грехов наших Кровью Своей, и соделал нас царями и священниками для Богу и Отцу Его, Ему слава и держава во веки веков. Аминь» (Откр. 1:5-6).
Каким пылом сердца, возвышением духа, почтением души дышат такие высказывания! Какой пример они подают всем служителям Божьим, чтобы превозносить и возвеличивать Его как в своих чувствах, так и перед святыми! Как они порицают формальность современной кафедры и холодность, которая сейчас преобладает на скамьях! Как они подчеркивают повеление «воздайте Господу славу имени Его» (Пс. 29:2), то есть то, чем Он является Сам по себе, а не просто ради Его благ. На нас лежит обязанность не только благодарить Бога за Его милости, но и возвеличивать Его за превосходство Его природы и славу Его имени. Приведенные выше восторги хвалы извлекаются из всех полученных благословений и представляют собой спонтанное поклонение божественным совершенствам. Они были атрибутами Самого Бога. Как мало сейчас слышно почитания Божественного Величества! Действительно печально, что это является признаком низкого уровня духовности, который сейчас наблюдается в собраниях народа Господня, что они не находят отклика в Его хвале. Отсутствие хвалебного поклонения указывает на тяжкое отсутствие чувства превосходства Бога и холодность наших привязанностей, ибо от избытка сердца говорят уста, как от пустоты его уста молчат.
Когда душа здорова, она не может не воскликнуть: «Благослови Господа, душа моя, и все, что во мне, благослови святое имя Его» (Пс. 103:1). Однако как редко мы теперь слышим такие слова: «Благословен Ты, Господь Бог Израиля, Отец наш, во веки веков. Твоё, Господи, есть величие и сила, и слава и победа, и величие: ибо все, что на небе и на земле, принадлежит Тебе: Твое есть Царство, Господи, и Ты превознесен, как глава, превыше всего» (1 Пар. 29:10-11). Хвалы, воздаваемые Богу Его святыми, настолько приятны и приятны Ему, что названы Ему «жилищем» (Пс. 22:3). Обратите внимание: именно это поддержало Господа Иисуса, хотя народ относился к Нему как к «червю» (Пс. 22:6). Хвала не только принадлежит Богу, но и приличествует нам. Верующие являются «святым священством» (1 Пет. 2:5), поэтому они должны приносить жертвы Богу. Приношения, которые они приносят, должны соответствовать природе их священства; а поскольку одно духовно, то должно быть и другое. Поэтому Церковь призывается: «Итак будем через Него постоянно приносить Богу жертву хвалы, то есть плод уст наших, славя имя Его» (Евр. 13:15).
Богу, которому нужно поклоняться коллективно и индивидуально
Мы должны поклоняться Богу не только коллективно в собрании, но и святому индивидуально, наедине. «Прославлю Тебя, Господи Боже мой, от всего сердца моего, и прославлю имя Твое во веки веков» (Пс. 86:12). Милостивая душа не может по-настоящему созерцать Бога, не превознося Его и не восклицая: «Кто подобен Тебе, Господи, между богами? Кто подобен Тебе, славный в святости, страшный в похвалах, творящий чудеса?» (Исх. 15:11). Если бы наши сердца были больше заняты Божественным Существом и если бы наши умы больше размышляли о Его чудесном характере, мы бы больше восхищались Им и подчеркивали Его ценность.
Псалмопевец торжествовал: «Благословлю Господа во всякое время, хвала Ему непрестанно будет в устах моих» (Пс. 34:1). Если бы с нами было так, мы должны были бы подняться над мелкими испытаниями этой жизни и забыть свои незначительные боли и боли. Восхваление и поклонение Богу — самая благородная часть работы святого на земле, поскольку это будет его главное занятие на небесах. Невозрожденные слепы к божественной красоте и неспособны воспринять Его славу, а тем более радоваться ей. Но те, кто видят Его глазами веры, когда Он открывается в Господе Иисусе Христе, не могут не переполниться выражениями почитания и восхищения Им.
«Ныне Царю вечному, бессмертному, невидимому, единомумудрому Богу честь и слава во веки веков. Аминь»; «Который в свои времена он покажет, кто есть благословенный и единственный Властелин, Царь царей и Господь господствующих; Кто только имеет бессмертие, обитая в свете, к которому не может приблизиться ни один человек; которого никто не видел, или может видеть: Ему честь и держава вечная. Аминь». Кого прославляют в этих стихах? Были даны разные ответы. Некоторые, учитывая Иоанна 1:18, говорят, что это Отец; другие, под влиянием контекста, считают его Сыном. Хотя из Евангелия от Иоанна 5:23 ясно, что воплощенный Сын имеет право на равную честь и почтение, как и Отец, и хотя Откровение 5:12-13 в сравнении с Откровением 4:11 проясняет, что на небесах Он действительно получил то же самое, однако некоторые из выражений, использованных в этих славословиях, вряд ли применимы к Богочеловеку-Посреднику. Он не является ни невидимым, ни неприступным. Более того, Сам Господь наш Иисус Христос в Свои времена покажет или продемонстрирует, «кто является благословенным и единственным Властелином». С другой стороны, мы не стали бы лично ограничивать эти приписывания поклонения Отцу; скорее мы считаем, что они имеют в виду Божество.
Автору кажется, что эти славословия рассматривают триединого Иегову, Божество без различия Лиц, но рассматриваемое не абстрактно, а скорее как раскрытое в Посреднике, Господе Иисусе, и через него. По общему признанию, это ведет нас в глубокие воды, где нам надлежит действовать с предельной осмотрительностью и выражать себя в святом страхе и трепете. Конечный разум совершенно неспособен сформировать какое-либо представление о сущности Бога в его абсолютной природе, бесконечности и блаженстве. Отец, Сын и Дух существуют и сосуществуют совершенно непостижимым для нас образом. Единство божественной сущности и троицы Лиц в Божестве немыслимо. Чтобы получить правильное представление об этом, нам следует обратиться к Священному Писанию. Там мы изложили доктрину, но не предоставили никаких объяснений. Триединый Бог — это великое Я ЕСМЬ: «Который есть, и который был, и который будет» (Откр. 1:4). Абстрагированный от всех существ и вещей, Он состоит из Себя и только из Себя, самосуществующий, самодостаточный. Но учение о Троице — это откровение, данное нам Богом о Его природе, личности и совершенствах во Христе. Вечные Трое могут быть познаны нами только в Их заветных делах и в том, как Они связаны с нами в Господе Иисусе. Мы не имеем ничего общего с абсолютным Богом, но с Богом, как познаваемым через Того, в Ком обитает «вся полнота Божества телесно» (Кол. 2:9).
Христос — образ Божества
Христос есть «образ Бога невидимого» (Кол. 1:15), не просто Отца, но Божества. Господь Иисус — это «Бог [триединый Бог], явленный во плоти». В Нём возвещена блаженная Троица, явленная Их величайшему открытию. Он Партнер Господа Саваофа. Он есть «сияние славы Его и образ личности Его» (Евр. 1:3). Христос — это Среда и Зеркало, в котором мы видим Его, поклоняясь Богу в признании Его Личности. Не то чтобы три Личности были поглощены Христом, но Их личности и совершенства открываются в Нем и через Него. Все мысли о Божестве отдельно от Христа и без рассмотрения Его как Богочеловека ведут только к созерцанию абсолютного Божества и оставляют нас без всякого взгляда на невыразимый предмет, как он объявлен в Евангелии. Только когда мы рассматриваем вечных Трех, как они связаны с нами во Христе, мы можем сформировать какое-либо правильное представление о Них. Божественные Личности проявили Себя в особых действиях Своей воли по отношению к нам, в Своем замысле относительно нас, в спасении, запланированном для нас прежде времени, и его осуществлении во Христе. Вечная любовь Отца к нам во Христе (Еф. 1:3-4), а также служение и работа Духа в нас исходят от Христа: он делает Его драгоценным для нас, сообразовывает нас с Ним, поддерживает наше общение с Ним. Когда Христос был открыто провозглашен при Его крещении, проявилась вся Троица.
Обращаясь теперь более непосредственно к сути или содержанию этих славословий, нас учат, как нам следует понимать Славного и почему Ему следует поклоняться. Тщательное сравнение двух молитв показывает, что в обеих из них превозносятся одни и те же существенные совершенства Божества, хотя используются разные термины, причем один служит для усиления и прояснения другого. Таким образом, мы понимаем, что «Царь вечный» в 1 Тимофею 1:17 означает то же самое, что и более полное выражение «благословенный и единственный Владыка, Царь царей и Господь господствующих» в 1 Тимофею 6:15. «Невидимое» в 1 Тимофею 1:17 объясняется как «пребывание в свете, к которому никто не может приблизиться, которого никто не видел и не может увидеть». «Единственный мудрый Бог» в первом не имеет уравновешивающего положения во втором. Один завершается словами «честь и слава во веки веков. Аминь», другой словами «честь и держава вечная. Аминь». Давайте теперь попробуем созерцать эти несколько совершенств Божества, прося Его о оживлении ума и расширении сердец.
«Теперь Царю Вечному»; «благословенный и единственный Властелин, Царь царей и Господь господствующих». Само выражение «Царь вечный» сразу указывает на то, что здесь возвеличиваются существенные совершенства Божества. Рассматривая это выражение, наши мысли поднимаются намного выше всех устроительных отношений или временных соображений. Иисус Христос действительно «Царь царей и Господь господствующих» (Откр. 19:16), но, если рассматривать его как Богочеловека, Он не был таким вечно, ибо Его человечность не существовала до начала времен; и Он не был наделен такой властью во дни Своей плоти. Именно после Своего воскресения, в награду за Его беспримерное унижение и страдания, а также в свидетельство Его похвальной и завершенной работы, Бог так высоко почтил Сына Человеческого и что Он Сам провозгласил: «Вся власть дана Мне в на небе и на земле» (Матфея 28:18). Только что указанное никоим образом не противоречит тому факту, что, поскольку Христос был Сыном Божьим воплотившимся, то поклонение было должно Ему с момента Его рождения, так что в дни Его публичного служения Он имел право на послушание и подчинение. ; однако именно после завершения Его земной миссии Бог увенчал Его славой и честью. Следовательно, именно Божество как таковое здесь признается и возвеличивается как «Царь вечный».
«Благословенный и единственный властитель»
«Благословенный и единственный Властелин». Речь идет о самом Божестве, без различия Лиц. Сам Бог, триединый Бог, является источником всякого блаженства и радости. Бог самодостаточен, бесконечно благословен и счастлив сам по себе, и ничто не может умалить или нарушить Его безмятежность и величие. «Благословенный и единственный Властелин». Блаженство и владычество Бога обязательно соединены, ибо слава Божия особенно проявляется в Его непревзойденном суверенитете и превосходстве, посредством которого Он правит всем. Его особая честь заключается в том, что Ему нет равных, «ибо кто на небесах сравнится с Господом?» (Пс. 89:6). Он — «единственный Владыка», ибо вся подчиненная, производная власть исходит от Него: «Мною цари царствуют, и князья вершат правосудие» (Притч. 8:15); «Нет [начальствующей] власти не от Бога: существующие власти от Бога установлены» (Рим. 13:1). Когда Пилат сказал Спасителю: «Разве Ты не знаешь, что я имею власть распять Тебя и имею власть отпустить Тебя?» Он ответил: «Ты не имел бы надо Мною никакой власти, если бы не было дано Тебе свыше» (Иоанна 19:10-11). «Царство Его властвует над всем» (Пс. 103:19); «Никто не может удержать руку Его» (Дан. 4:35).
«Вечный король». Он «высокий и превознесенный, обитающий в вечности» (Ис. 57:15). Он «высок» в совершенстве и трансцендентности Своего существа, «возвышен» в Своей независимости и владычестве, населяющий вечность, когда ни одно из Его творений не имело существа, обитающий в одиночестве в Своей самодостаточности. Душе, тронутой благодатью, приносит настоящий и прочный покой осознание того, что Бог находится на престоле вселенной, управляя ее делами, как малыми, так и великими, и творя все по совету Своей воли. Когда верующий смотрит на Него таким образом, он вынужден сказать: «Кто подобен Господу Богу нашему, Который обитает на высоте, Который смиряет Себя, чтобы увидеть то, что на небе и на земле!» (Пс. 113:5-6). Если бы наши сердца были больше заняты вечным Царем, мы меньше беспокоились бы о том, что происходит в мире. Действительно, если бы наши обновленные умы действительно были заняты Высоким и возвышенным, нашим ответом было бы: «Я превознесу Тебя, Боже мой, о царь, и благословлю имя Твое во веки веков. Я буду говорить о славной чести величие твое» (Пс. 145:1, 5).
«Благословенный и Единственный Владыка, Царь царей и Господь господствующих» (1 Тим. 6:15). Апостол здесь прославляет триединого Бога прежде всего за то блаженство, которое в Нем Самом. Быть «благословенным» — значит быть богато одаренным и радостным. Таков Бог в бесконечной и непостижимой степени, ибо в Нем такое соединение и такая полнота всех Его совершенств, что делают Его совершенным в Самом Себе. Богу нет необходимости выходить за пределы Себя для совершенного удовлетворения. Как заявил апостол афинянам, великий Бог, сотворивший мир и управляющий им, не зависит от людей в поклонении их рукам, «как будто Он имеет в чем-либо нужду, ибо дает всему жизнь, и дыхание, и все сущее» (Деяния 17:25). Бог никому не обязан, будучи абсолютно независимым. В таком случае хвала воздается Богу как «единственному Властелину», суверенному над всем. Он обладает не только вседостаточностью и счастьем внутри Себя, но и абсолютной властью и властью над всеми существами и вещами. Соедините эти две вещи вместе – бесконечную полноту и бесконечное могущество – в Себе, и Бог действительно «благословен», и его следует признавать как такового, да, его следует бояться, восхищаться и поклоняться как «Благословенному». «Благословен Бог Всевышний» (Быт. 14:20). Не меньшая честь приписывается Христу: «Сущий над всем, Бог благословен во веки веков» (Рим. 9:5).
Бессмертие Бога
«Только имеющий бессмертие» (1 Тим. 6:16). Это соответствует или является дополнительным совершенством «Царя Вечного». У Бога не только нет начала дней, но и нет конца им. «Только имеющий бессмертие» — это буквальный перевод греческого слова. Причина, по которой Бог бессмертен, заключается в том, что Он безупречен и не подвержен греху. Другой термин, использованный в 1 Тимофею 1:17 для обозначения «бессмертный», означает «нетленный». Бога нельзя искушать злом (Иакова 1:13). Почему? Потому что Он — его полная противоположность, невыразимо Святой. Смерть — это плата за грех, и поскольку Бог безупречен и нетленен, Он бессмертен или бессмертен. Более того, Он — живой Бог: «У Тебя источник жизни» (Пс. 36:9). Он имеет «жизнь в себе» (Иоанна 5:26) по сущности, а не по участию. Бог не только бессмертен, но Он «только имеет бессмертие». Святые ангелы бессмертны, как и воскресшие тела искупленных, но бессмертие это производное, дарованное Богом. Но Бог, и только Он один, «имеет бессмертие» по существу, саморожденное, полностью обладающее, в Себе и от Себя. Он один обладает бессмертием просто и абсолютно, будучи его источником. Таким образом, Его следует признавать и поклоняться.
«Невидимый» (1 Тим. 1:17). Обратите внимание, что это также упоминается как еще одно из божественных совершенств. В словах Писания есть полнота, которой нет в словах человека. Часто в словах Писания содержится и подразумевается больше, чем на самом деле выражено. Здесь дело обстоит именно так. Бог не только невидим для зрения, но Он неосязаем для чувств и непостижим для разума. Он Сам по себе непостижим для всякого разумного существа. Несмотря на откровение о Себе, которое Богу было угодно сделать Своим Словом и Своими делами, нам все же приходится сказать: «Вот, это части путей Его; но как мало слышно о Нем? его сила, кто сможет понять?» (Иов 26:14). Мэтью Генри сказал: «То, что мы знаем о Боге, — ничто по сравнению с тем, что есть в Боге и чем является Бог. После всех открытий, которые Бог сделал нам, и всех исследований, которые мы сделали после Бога, мы все еще находимся во многом в тьма относительно Него». Мы не можем постичь Его сущностную славу. Только когда мы сможем должным образом оценить величие Бога и неизмеримое расстояние между Ним и нами, мы наполнимся святым страхом и трепетом перед Ним.
«Живущие в свете, к которому не может приблизиться ни один человек». Как это согласовать с словами: «Облака и тьма вокруг Него» (Пс. 96:2)? Во-первых, псалмопевец имел в виду пути Божии, сокрытые от нас. Мы неспособны понять, как Он действует, и тем более понять, почему. Его провидение – великая глубина; Его советы непостижимы для человеческого ума. Во-вторых, эти формулировки были созданы для того, чтобы обличить наше любопытство и самонадеянность. Мы слишком склонны совать нос в то, что не раскрыто, вместо того, чтобы выполнять свой известный долг. В-третьих, это было сказано для испытания нашей веры: Богу будут доверять и чтить его, даже когда мы не можем видеть Его руки или осознавать Его намерения для нас. В-четвертых, Псалом 96:2 очень близко приближается к 1 Тимофею 6:16, ибо даже святой совершенно не способен понять божественную сущность или природу. В Боге есть такой всепоглощающий свет, что он непостижим для нас. Как сказал один: «Самые орлиные глаза человеческого разумения не только ослеплены, но и совершенно ослеплены Его яркостью». Мы действительно можем приблизиться к Тому, Кто есть свет, верой, но не разумом.
Божество обитает в неприступной славе
Символика Ветхого Завета учила той же истине, а именно, неприступной славе, в которой обитает Божество. Мы видим это в установлении «ограничений для народа вокруг» у основания Синая (Исх. 19:12) при даровании закона; в сокрытой тьме святая святых в скинии и храме, где Шехина обитала между херувимами на крышке милости, на что Соломон намекал при освящении храма: «Господь сказал, что Он будет обитать в густой толще тьма» (3 Царств 8:12); и в серафимах, закрывающих лица свои, стоящих над престолом Господним (Ис. 6:1-2). С другой стороны, образ варьируется в «Свет обитает с Ним» (Дан. 2:22) и «Во свете Твоем увидим свет» (Пс. 36:9). Объединив эти два слова, «пребывание в неприступном свете» означает, что божественная слава слишком невыразима, чтобы какое-либо существо могло приблизиться к ней или постичь ее. Только Бог способен постичь Себя. Наши самые духовные и возвышенные представления о Нем в лучшем случае неясны и неадекватны. Между Бесконечным и конечным должно навсегда остаться неисчислимое расстояние: только Богочеловек-Посредник способен познать Одно другому, насколько это необходимо для Его славы и нашего блага.
«Которого никто из людей не видел и не может увидеть». Этот факт снова и снова утверждается в Священном Писании. Даже высокопоставленный Моисей, которому было даровано такое близкое и продолжительное общение с Богом, когда он просил: «Покажи мне славу Твою», получил ответ: «Я проведу перед тобою всю мою доброту и провозглашу имя Господне». пред тобою... лица Моего не можно тебе увидеть, ибо никто не увидит Меня и останется в живых» (Исх. 33:18-20). И почти в конце Нового Завета нам сказано: «Бога никто не видел никогда» (1 Иоанна 4:12). Бог невидим, хотя вся вселенная полна Им и являет Его. «Небеса возвещают славу Божию, и твердь показывает дела рук Его» (Пс. 19:1). Однако это не значит «увидеть Бога», а только то, что Он совершил. Очевидно, что Он есть, ибо Он одевает Себя светом, как ризою (Пс. 104:2). Неясно, кем Он является, ибо «Он делает тьму своим тайным местом» (Пс. 18:11). Полнота Его славы никогда не может быть познана ни одним творением: «величие Его неисследимо» (Пс. 145:3). Даже блаженное видение неба не будет состоять из видения Бога как Бога, но, скорее, как Он сияет проявляющимся и коммуникативным образом в личности Христа, что соответствует ограниченным способностям.
Бог только мудрый
«Единому мудрому Богу». Поскольку эти слова уже обсуждались ранее, они не должны нас задерживать сейчас. Они превозносят другое из совершенств Божества, а именно, Его всеведение. И все же, когда мы произносим этот термин, как слабо мы понимаем его неизмеримый смысл. «Разум Его безграничен» (Пс. 146:5). «Нет исследования его разума» (Ис. 40:28). Кто-то сказал: «Глубочайшая мудрость творения не заслуживает такого имени по сравнению с мудростью Бога. Мудрость ангелов для Него всего лишь безумие». Вся мудрость творения передана Богом: Его мудрость изначальна, существенна, неспособна ни прибавляться, ни уменьшаться. Бог «премудростью сотворил небеса» (Пс. 136:5). «Всех Ты сотворил премудро» (Пс. 104:24). Но более всего следует хвалить Бога за ту «сокровенную мудрость», которую Он предназначил перед миром для нашей славы. Созерцание этого факта побудило апостола воскликнуть: «О, бездна богатства премудрости и познания Божия!» (Рим. 11:33). «Единственному Владыке... имеющему только бессмертие, которому честь и власть вечная. Аминь».
 
 

33. Молитва Павла за Филимона
 
 
Филимону 4-6
Хотя «Послание к Филимону» — одна из самых коротких книг Нового Завета, она одна из наименее читаемых Божьим народом и, безусловно, одна из наименее проповедуемых. Поэтому мы решили посвятить ей несколько абзацев, хотя это скорее общие замечания, чем подробное изложение самой молитвы, поскольку она полна важных указаний и ценных уроков. Послание Филимону — единственное строго частное письмо Павла, сохранившееся с течением времени. Несомненно, он написал еще много других, но только это Бог счел нужным сохранить в каноне Священного Писания. Все остальные его письма были либо адресованы местным церквям, либо представляли собой пастырские письма авторитетного направления. Эта книга, хотя и написана под непосредственным руководством Святого Духа, представляет нам своего автора совсем с другой стороны. Здесь мы видим, как «узник Иисуса Христа» сбрасывает с себя, насколько это возможно, свое апостольское достоинство и родительский авторитет над своими новообращенными, говоря просто от всего сердца, как один христианин с другим, с удивительным проявлением смирения и вежливости. Поэтому оно представляет особый интерес и ценность, поскольку выходит за рамки того, что можно назвать официальной сферой служения Павла, и дает нам представление о его личной и частной жизни.
В этом послании Павел отбрасывает ограничения власти и использует язык фамильярного общения, обращаясь к Филимону как к «брату» (Флм. 7), от которого веет духом свободы и равенства. Мы видим, как под апостольской миссией, как и под божественным вдохновением, было место для свободной игры личного характера и интимной переписки. Мы лучше узнаем Павла как апостола, поскольку видим его не как апостола Павла, а как Павла-служителя и человека. Мы извлекаем ценный урок о том, какое место в христианском характере занимают истинная вежливость и деликатность. Мы видим ценность величайшей ясности речи в нужное время. Мы понимаем, насколько истинная вежливость отличается от искусственной и технической культуры манер и является естественным результатом того «смирения ума», при котором «каждый уважает другого выше себя». Нас трогает сочувствующая любовь, которая смотрит не только на свои вещи, но еще в большей степени на вещи других. Внимательное сравнение этого письма с другими посланиями Павла позволит обнаружить в нем заметную разницу в тоне.
О Филимоне
Филимон, судя по всему, был известным христианином, проживавшим в Колоссах (Кол. 4:9) и спасенным благодаря служению Павла (Фл. 19). Онисим был одним из его рабов, который ограбил своего хозяина, оставил свою службу и бежал за пятьсот миль в Рим. Это было провиденциально отменено ради его вечного блага, поскольку рука Божия направила его послушать проповедь Павла (Деяния 28:30-31), которая была благословлена Духом на его обращение (Фил. 10). Хотя Онисим очень понравился тому, кто был (инструментально) его духовным отцом, и был полезен Павлу в его заточении, Павел осознавал, что было единственно правильным отправить его обратно к своему господину. Соответственно, он написал это трогательное письмо Филимону, умоляя оказать благосклонный прием его бывшему непокорному рабу. Его целью было добиться примирения между Филимоном и его беглым слугой, ставшим теперь братом во Христе. Апостол был полностью уверен, что его призыв не будет напрасным. Весьма вероятно, что просьба Павла была удовлетворена и Онисим был принят в расположение своего господина, а затем получил свободу. Предание гласит, что впоследствии он стал служителем Евангелия.
В своем письме Павел использовал самые трогательные аргументы и нежные побуждения, чтобы побудить Филимона удовлетворить его просьбу. (1) Подразумеваемый призыв к его любви ко святым вообще (Флм. 5). (2) Из рассмотрения обратившегося с этой просьбой, который мог бы воспользоваться своей апостольской властью, но предпочел умолять его с любовью, апеллируя к своему собственному состоянию – старости, в темнице (Фил. 8-9). (3) Из особого отношения Онисима к Павлу – его собственному сыну по вере (Фил. 10). (4) От преобразования, совершившегося в нем, он «теперь был полезен» (Фил. 11). (5) Из-за сильной привязанности Павла к Онисиму (Фил. 12). (6) От его нежелания действовать без одобрения Филимона (Фил. 13-14). (7) Из особого отношения Онисима к Филимону — «брату возлюбленному» (Фил. 15-16). (8) От интимных уз, существовавших между Павлом и Филимоном (Фил. 17). (9) Из заверения Павла, что он лично возместит любой ущерб, понесенный Филимоном (Фил. 18). (10) От радости и освежения, которые принесет апостолу удовлетворение этой просьбы (Фил. 20). Был ли когда-либо более убедительный призыв или такой искренний и обаятельный иск о помиловании и любезном приеме неверного раба!
Учение этого послания
В этом послании приведены примеры многих важных истин. В нем мы имеем поразительную демонстрацию суверенитета и обильной милости Божией к нечестному рабу. Хотя греха было много, божественная благодать преобладала еще больше. Мы призваны осознать христианский долг миротворчества, стремясь объединить двух отчужденных братьев во Христе. Безоговорочное признание Павлом этого беглого раба как «самого сердца моего» (Флм. 12, ASV) указывает на то, какие узы привязанности следует чувствовать между служителем и его народом, родителем и его ребенком, господином и его слугой во всех отношениях. обстоятельства жизни. Как деликатно и в то же время настойчиво апостол убеждал Филимона (и нас): «Итак облекитесь, как избранные Божии, святые и возлюбленные, в внутренности милосердия» (Кол. 3:12-13)! Восхищайтесь и подражайте смирению Павла, который не считал ниже себя выполнять такую обязанность, как примирение господина с его слугой. Посмотрите здесь на благословенное утверждение духовного равенства всех, кто во Христе Иисусе. Глава апостолов открыто называл этого обращенного слугу «возлюбленным братом».
Однако соблюдайте здесь баланс истины. Хотя такое равенство существовало в том, что касается их положения перед Богом и их духовного наследия, однако эти факты никоим образом не отменяют неравенства в других отношениях и отношениях. Права, которые имеют господа над своими слугами, не отменяются, когда последние становятся христианами. Эти новые отношения, в которые мы вступаем благодаря живому союзу со Христом, не должны рассматриваться как аннулирующие обязательства естественных отношений, а также устроения и ответственности обычного общества, поскольку они не являются греховными. Хотя во Христе уже не было различия между Филимоном и Онисимом, это не меняло того факта, что один по-прежнему был господином, а другой — слугой; спасительная благодать, сообщенная душе последнего, была бы наиболее подходящим образом использована для проявления уважения и покорности, причитающихся первому. На земле существует естественный порядок, установленный Богом между мужем и женой, родителем и ребенком. Существует также государственный порядок, который Бог позволил людям установить Своей властью, и Он требует от Своего народа вести себя соответственно установленному Им порядку: «Повинуйтесь всякому постановлению человека ради Господа» (1 Пет. 2:13-15).
Типичное учение Евангелия
Наконец, обратите внимание, что в этом послании мы имеем изысканную типичную картину великих истин, представленных нам в Евангелии. Во-первых, глубокая нужда грешника изображена в случае и состоянии Онисима. Бог — наш Создатель, Владелец и Правитель; поэтому, как создания и подданные, мы обязаны служить Ему и повиноваться Ему. Но падший человек «рождается, как осленок дикого осла», совершенно несговорчивый, не желающий нести иго. Он не только бунтовщик против божественного правительства, но и вор с моральной точки зрения, злоупотребляющий своим временем и талантами и тем самым лишающий Бога Его славы. В результате он «отчужден от Бога», странник в далекой стране самоугодия и греха. Посмотрите, как все это показано у Онисима, который стал бесполезным слугой, восстав против своего господина, украв у него и сбежав. Обратите внимание, что фраза «если он обидел тебя» (Флм. 18) является выражением не сомнения, а уступки, что означает «поскольку он сделал» (сравните Иоанна 14:3; Колоссянам 3:1). Во-вторых, опыт Онисима показывает, что состояние ни одного грешника не является безнадежным (Луки 19:10; Евреям 7:25). В-третьих, для его обращения было использовано служение одного из Божьих слуг.
В-четвертых, в предложении Павла быть рабом Онисима (Фил. 18) мы видим образ благодати Христа, добровольно ставшего Поручителем Своего народа, принявшего на себя весь его долг. «Возложи это на мой счет» выражает ту же готовность, с которой Искупитель должен был быть обвинен в грехах Своих искупленных. В-пятых, обратите внимание, что между Филимоном и Онисимом должно было произойти нечто большее, чем простое примирение: «Прими его, как самого себя» (Фил. 17). Не только вина и осквернение верующего грешника удаляются от взора Божия, но он «принят в Возлюбленном» (Еф. 1:6). Таким образом, здесь была проиллюстрирована основная истина вменения. Онисим не только был освобожден от наказания за свои преступления, но — благодаря благосклонности своего благодетеля — стал участником благ, которых он не заслужил. Верующие получают награду за праведность Христа посредством взаимной передачи (2 Кор. 5:21). В-шестых, во всех ходатайствах Павла от имени Онисима мы имеем образ ходатайства Христа за «своих». В-седьмых, настоящая перемена, произошедшая в характере и поведении спасенного Христом, проявляется в возвращении Онисима к своему господину. Главным свидетельством подлинного покаяния является быстрое выполнение тех обязанностей, которыми раньше пренебрегали.
Достаточно нескольких слов для молитвы Павла за Филимона. Во-первых, ее объект: «Бог мой» (Фил. 4). Первый урок молитвы, который преподал нам Христос, заключался в том, что особые отношения, которые Он поддерживает со Своими детьми, должны принадлежать им: «Отец наш, сущий на небесах» (Лк. 11:2). «Прославлю Тебя, Господи Боже мой» (Пс. 86:12). «Бог, Бог наш, благословит нас» (Пс. 67:6). Во-вторых, его сердечность: «Всегда упоминаю Тебя в своих молитвах». Павел не был случайным просителем. В-третьих, повод: «Благодарю Бога моего… услышав о Твоей любви и вере». Тот факт, что за эти милости была возвращена благодарность Богу, был признанием того, что Он является их Автором: они не происходят от человека. Они — плод Духа, свидетельства Его возрождающей работы. Благодарение следует возносить Богу не только за себя, но и за наших собратьев-христиан. Таков всегда был обычай Павла (Рим. 1:8; Ефесянам 1:15-16; Колоссянам 1:3-4).
«Слышать о любви твоей и вере, которую ты имеешь к Господу Иисусу и ко всем святым» (Фил. 5). Везде, где существует одна благодать, можно найти и другую. В мистическом Теле Христовом верующие имеют общение и с Главой, и со всеми его членами: с Одним верой, с другим любовью. Следовательно, мы находим две вещи, которым так часто учит апостол, не только одинаково важными, но и одинаково необходимыми для доказательства нашей заинтересованности или участия в этом Теле. Без любви к святым мы не более члены Христовы, чем без веры в Него. В-четвертых, его прошение: «Чтобы сообщение веры вашей сделалось действенным через познание всего доброго, что есть в вас во Христе Иисусе» (Фил. 6). Здесь была высказана просьба о том, чтобы Филимон получил божественную возможность дать еще одно доказательство своей веры и любви, принося более обильные плоды в делах благотворительности и служении нуждам других. Таким образом, эти благодати будут «эффективными» в прославлении Христа и благополучии собратьев-святых. читайте о христианстве по всей Испании. — Ред.]
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