
        
            
                
            
        

    Евреям 12:3, 4
Глава 85: Призыв к стойкости
 
 
На первый взгляд нелегко проследить нить, которая соединяет последний перед нами отрывок и стихи, которые теперь привлекут наше внимание: кажется, что нет прямой связи между первыми стихами 12-й главы Послания к Евреям и последующими. Но более внимательное рассмотрение показывает, что они тесно связаны: в стихах 3 и 4 апостол завершает увещевание, которым открывается глава. В стихе 1 апостол заимствовал образ греческих игр, а именно марафонский забег, и теперь в стихе 4 он обращается к другой части этих игр — состязанию гладиаторов на арене. Во-вторых, он определил основную благодать, необходимую для христианской расы, а именно «Терпение» или настойчивость; так и теперь в стихе 3 он призывает их против слабоумия и нетерпения. В-третьих, он подкрепил свой призыв, предложив святым «взирать на Иисуса», их великий Образец; поэтому здесь он призывает их «уважать Его» и подражать Его стойкости.
Однако стихи, которые сейчас перед нами, не являются простым повторением предыдущих: скорее, они представляют другой, хотя и тесно связанный аспект христианской жизни или «расы». В стихе 1 гонщикам предлагается «сбросить всякое бремя», а в стихе 3 речь идет о «противоречиях грешников», которые необходимо вытерпеть: первые представляют собой препятствия, исходящие больше изнутри; последние представляют собой препятствия, встречающиеся извне. В первом случае нужно противостоять злым побуждениям плоти; в другом случае приходится терпеть гонения мира. В стихе 1 речь идет о «грехе, который так легко окружает нас» или «окутывает нас» — внутренней развращенности, — который должен быть «отброшен»; в стихе 4 нужно быть готовым к мученичеству, чтобы не поддаться «греху» отступничества.
Секрет успеха, путь к победе в любом случае один и тот же. Чтобы мы могли «отложить» все, что мешает изнутри, нам необходимо доверчиво «взирать на Иисуса», а также дать нам возможность «терпеть» противодействия, встречающиеся извне, и «бороться» с непостоянством и колебаниями в нашей профессии, мы должны вдумчиво «подумать о Нем», которого преследовали и преследовали, как никого другого. В качестве стимула к самоотречению мы должны заниматься нашим великим Вождём и помнить, как много Он «отложил» для нас: Тот, кто был богат ради нас, стал бедным; Тот, Кто был «в виде Бога», сбросил с себя одежды славы и принял на себя «вид раба». Мы не призваны делать то, чего не делал Он. Он оставил престол и взял Свой крест! Точно так же главный источник утешения и ободрения, когда мы призваны страдать ради Него, — это вспоминать бесконечно большие страдания, которые Он претерпел ради нас.
Чем больше мы будем стараться подражать примеру, который оставил нам Господь Иисус, тем больше нам будет противодействовать извне; чем ближе мы следуем за Ним, тем больше будет враждебность наших ближних против нас. Наша жизнь будет осуждать их, наши пути будут для них вечным упреком, и они сделают все возможное, чтобы обескуражить и помешать, провоцировать и противостоять. И тенденция такого преследования состоит в том, чтобы привести нас в уныние, соблазнить нас пойти на компромисс, спросить: «Какая польза?» Поэтому благословенный Дух велит нам: «Помыслите о Том, Кто претерпел такое противление грешников против Себя, чтобы вы не утомились и не изнемогли умом вашим». Пусть переживания, через которые прошел Христос, станут предметом ежедневного созерцания. Записи о Его беспрецедентных искушениях и испытаниях, Его стойкости и Его победах должны стать великим источником нашего наставления, утешения и ободрения. Если мы стали «ослабленными и утомленными» в нашем разуме, то это потому, что мы не смогли должным образом и с пользой «размышлять о Нем».
Чрезвычайно важно знание Священного Писания о Господе Иисусе: без этого не может быть никакой экспериментальной святости, никакого роста в благодати. Жизненно важное благочестие состоит в практическом соответствии образу Сына Божьего: это значит следовать примеру, который Он оставил нам, взять на себя Его иго и учиться у Него. Для этого необходимо глубокое знание Его путей, молитвенное и верующее изучение летописей Его жизни, ежедневное чтение и размышление над ними. Вот почему четыре Евангелия помещены в начало Нового Завета — они имеют первостепенное значение. В Посланиях мы видим, главным образом, интерпретацию и применение четырех Евангелий к деталям нашего хождения. О, если бы мы могли сказать с постоянно углубляющейся целью сердца: «Все почитаю тщетою ради превосходства познания Христа Иисуса, Господа моего» (Флп. 3:8). О, если бы мы могли «продолжать познавать Господа» (Ос. 6:3)
«Ибо помыслите о Том, Кто претерпел такое противление грешников против Себя, чтобы вам не утомиться и не изнемогать умом вашим. Вы еще не противились крови, подвизаясь против греха» (Евр. 12:3, 4). Все это является упреком или предостережением против зла, которое, если ему поддаться, помешает нам выполнить долг, внушенный в стихах 1, 2. не ваша христианская профессия. Способ, которым мы можем впасть в это зло, — это «обморок» в уме. Средством предотвращения этого является усердное созерцание нашего великого Образца.
В стихах 1, 2 апостол призывал терпеливых и настойчивых людей идти вперед по пути веры и послушания. В стихах 3-11 он представляет ряд соображений или мотивов, которые подбадривают нас в нашем пути, стремясь, в частности, противодействовать ослабляющему влиянию, которое трудности могут оказать на умы испытанного народа Божьего. Тенденция сильного и продолжительного сопротивления и преследования приводит к обескураживанию, что, если поддаться ему, приводит к отчаянию. Чтобы укрепить сердца этих испытанных евреев, апостол призвал их задуматься над примером Самого Христа: Он перенес гораздо худшие страдания, чем мы, но терпеливо «терпел» их (стих 3). Тогда им напомнили, что их положение ни в коем случае не было отчаянным и крайним — они еще не были призваны принять мученическую смерть. Наконец, сами их трудности были любящим наказанием их Отца, предназначенным для их пользы (стихи 5-11). Какими разнообразными средствами благословенный Дух укрепляет, укрепляет и утешает испытанных верующих!
Вы, дорогой читатель, разочарованы жестоким обращением, которое вы получаете от людей, да, от мира религий; боитесь ли вы, ожидая гонений, которые еще могут сопутствовать вашему христианскому исповеданию; или вы слишком готовы выказать негодование против тех, кто противостоит вам? Тогда «посмотри на Того, кто претерпел такое противоречие грешников против Себя». Связующее «Ибо» имеет здесь силу «более того»: помимо «взирая на Иисуса» как на своего Вождя и Совершителя, считайте Его в Его стойкости в условиях непрекращающихся гонений. Вера имеет множество действий или форм проявления: она заключается в размышлении, созерцании, воспоминании о прошлых путях Бога с нами, Его отношениях с Его древним народом и, в частности, о записанной истории Его возлюбленного и воплощенного Сына. Мы сильно проиграем, если не сумеем развить в себе привычку к благоговейному размышлению и святому размышлению. Греческое слово «рассматривать» — это не то же самое, что использовано в Евреям 3:1 и Евреям 10:24; на самом деле этот термин в такой форме не встречается больше нигде в Новом Завете.
Греческое слово «принимать во внимание» в нашем тексте происходит от слова, переведенного как «пропорция» в Римлянам 12:6. Это математический термин, означающий вычисление путем сравнения вещей в их соответствующих пропорциях. Это означает: сформировать справедливую и точную оценку. «Ибо взгляни на Того, Кто претерпел такое противоречие грешников против Себя:» проведи аналогию между Его страданиями и твоими, и какое соотношение между ними! Взвесьте хорошенько, кем Он был, место, которое Он занял, бесконечное совершенство Его характера и дел; а затем подлая неблагодарность, грубая несправедливость, жестокое преследование, с которым Он столкнулся. Рассчитайте и оцените постоянство сопротивления, с которым Он столкнулся, тип людей, которые клеветали на Него, разнообразие и интенсивность Его тяжелых испытаний, а также дух кротости и терпения, с которым Он переносил их. И каковы пустяковые наши испытания по сравнению с Его муками или даже с нашими заслугами! О душа моя краснеет от стыда из-за твоего ропота.
«Подумайте о Нем» в неизреченном превосходстве Его личности. Он был не кто иной, как Господь славы, Возлюбленный Отца, второе лицо священной Троицы, Творец неба и земли. Теперь, поскольку Он пострадал здесь, на земле, почему вы, вступив под Его знамя, должны считать странным, что вам приходится терпеть небольшие трудности в Его служении! Подумайте о его отношении к вам: Он — ваш Искупитель и Собственник: разве недостаточно, чтобы ученик был своим Учителем, а слуга — своим Господом? Если Глава не был избавлен от испытаний и позора, будут ли члены Его тела жаловаться, если их призовут к участию в этом с Ним? Когда у вас возникает искушение сбросить свое знамя и капитулировать перед Врагом или даже роптать на свою тяжелую долю, «подумайте о Том», Кому, находясь здесь, «не было, где преклонить голову».
Особые страдания Христа, которые здесь выделены для нашего рассмотрения, — это «противоречие грешников», с которыми Он столкнулся. Ему постоянно противостояли словом и делом; Ему противостоял Его собственный народ по плоти; Ему противостояли те самые, кому Он служил с бесконечной благодатью и любящей добротой. Это противостояние началось с Его рождения, когда в гостинице не было места — Он был не нужен. Это снова было видно в Его младенчестве, когда Ирод пытался убить Его, и Его родители были вынуждены бежать с Ним в Египет. В Новом Завете мало что сказано о Его ранних годах, но есть мессианское пророчество в Псалме 88:15, где мы слышим, как Он патетически говорит: «Я скорблю и готов умереть от юности Моей!» С самого начала Его публичного служения и на протяжении всего его трехлетнего периода Он терпел одно непрерывное, беспощадное «противоречие грешников против Него».
Господа Иисуса высмеивали как Пророка, высмеивали как Царя и относились к нему с величайшим презрением как к Священнику и Спасителю. Его обвинили в обмане (Иоанна 7:12) и развращении людей (Луки 23:14). Его учению противостояли, и Его личность была оскорблена. Поскольку Он общался и дружил с мытарями и грешниками, на Него «роптали» (Луки 15:2). Поскольку Он совершал дела милосердия в субботу, Его обвинили в нарушении закона (Марка 3:2). Милостивые чудеса, которые Он творил над больными и одержимыми бесами, объяснялись Его пребыванием в союзе с Дьяволом (Матфея 12:24). Его считали фанатиком низкого происхождения. Его прозвали «обжорой и пьяницей». Его обвинили в выступлении против кесаря (Иоанна 19:12), тогда как Он прямо призывал людей отдать кесарю то, что по праву принадлежало ему (Матфея 22:21). Хотя Он был Святым Божьим, почти ничего в Нем не встречало сопротивления.
«Ибо взгляните на Того, Кто претерпел такое противоречие» Здесь подчеркивается величие страданий Христовых: «такое противоречие» — такое горькое, такое суровое, такое злобное, такое продолжительное; все, что мог изобрести злой ум людей и сатана. Это слово «такой» также добавлено, чтобы пробудить наше удивление и поклонение. Несмотря на то, что Он был воплощенным Сыном Божьим, Он был оплеван, презрительно облачился в пурпурную одежду, и Его враги преклоняли перед Ним колени в насмешках. Они били Его и били Его по лицу. Они растерзали Его спину бичеванием, как и было предсказано псалмопевцем (Пс. 129:3). Они осудили Его на преступную смерть и пригвоздили Его к Кресту, и то между двумя разбойниками, чтобы еще больше усугубить Его позор. И это от рук людей, которые, хотя и выставляли напоказ свою святость, были «грешниками».
Христос остро чувствовал это «противоречие», ибо Он был Муж скорбей и изведавший скорби. В конце Он воскликнул: «Поношение сокрушило сердце Мое» (Пс. 69:20). Тем не менее Он не свернул с пути долга и тем более не оставил Своей миссии. Он не бежал от Своих врагов и не изнемогал под их беспощадным преследованием: напротив, Он «претерпел» это. Как мы указывали в объяснении предыдущего стиха, это слово используется по отношению к Христу в его самом высоком и благородном смысле. Он терпеливо переносил все позоры, обрушивавшиеся на Него. Он никогда не мстил и не оскорблял Своих клеветников. Он остался стойким до конца и завершил дело, которое было поручено Ему совершить. Когда наступили величайшие кризисы, Он не дрогнул, но «наклонил лице Свое, как кремень, чтобы идти в Иерусалим» (Ис. 50:7, Луки 9:51).
Чувствуете ли вы, опытный читатель, что ваша чаша противостояния немного полнее, чем у некоторых ваших собратьев-христиан? Затем посмотрите на чашу, которую пил Христос! Вот Божественное противоядие от усталости: Христос кротко и победоносно «претерпел» гораздо, гораздо худшее, чем все, что вы призваны претерпеть ради Него; однако Он не ослабел. Когда ты умом утомлен испытаниями и обидами от врагов Божиих, «подумай» о Христе, и это успокоит и подавит твои развращенные склонности к ропоту и нетерпеливости. Поставь Его перед своим сердцем как великий пример и ободрение – пример терпения, ободрение в благословенном исходе: «Если терпим, то и царствовать с Ним» (2 Тим. 2:12). Размышление о Нем с верой произведет в наших душах соответствие Ему, которое убережет от упадка сил.
«Чтобы вы не утомились и не ослабели умом вашим». В греческом языке нет связующего «и»: представлены две различные мысли: «чтобы вы не утомились», то есть не были настолько обескуражены, чтобы бросить; «обморок в уме» — указывает причину этого. Слово «усталый» здесь очень сильное: оно означает изнеможение, настолько уныние, что нарушаешь свою решимость. В своем конечном значении оно относится к такому состоянию уныния, как полное падение духа, из-за трудностей, испытаний, противодействия и гонений, с которыми приходится сталкиваться, чтобы «оглянуться назад» (Лк. 9:62) и частично или полностью отказаться от своих желаний. исповедание Евангелия. Другими словами, это еще одно предостережение против отступничества. То, против чего нас здесь предостерегает, противоположно тому, что Господь рекомендовал в Ефесской Церкви: «И ради имени Моего трудился и не изнемогал» (Откр. 2:3) – здесь проявляется настойчивость в христианском исповедании. несмотря на все противодействие.
В разные периоды истории Бог позволял яростному противостоянию вспыхивать против Его народа, чтобы проверить реальность и силу его привязанности ко Христу. Так было и с теми, к кому впервые было обращено наше Послание: они подвергались великим испытаниям и страданиям, искушениям и лишениям; отсюда своевременность этого увещевания и сопровождающего его предупреждения. Упреки, потери, тюремное заключение, бичевание, угроза смерти имеют сильную тенденцию вызывать уныние и отчаяние; они представляют собой мощное искушение отказаться от борьбы. И ничто, кроме энергичной деятельности веры, не укрепит разум во время религиозных гонений. Только когда сердце будет ободряюще занято терпением Христа в «противоречестве грешников против Него», наша решимость устоять до конца: «В мире будете иметь скорби, но мужайтесь: Я победил мир» (Иоанна 16:33).
«Обморок в уме». Именно это, если не сопротивляться и не исправлять, приводит к «усталости» или полному исчерпанию предыдущего пункта. Эта слабость ума является противоположностью энергии и жизнерадостности. Если, несмотря на сильное сопротивление и жестокое преследование, мы хотим «претерпеть до конца», то мы должны усердно остерегаться допущения такого слабоумия. Чтобы сохранять стойкость в христианском исповедании во времена гонений, необходима духовная энергия. Поэтому нас увещевают: «Итак, как Христос пострадал за нас плотию, то и вы вооружитесь теми же мыслями» (1 Пет. 4:1); «Ибо мы боремся не против крови и плоти, но против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против злых духов поднебесной. Посему возьмите себе всеоружие Божие, чтобы вы могли иметь возможность устоять в день лукавый и все сделать, чтобы устоять» (Еф. 6:12, 13); «Бодрствуйте, стойте в вере, оставьте, как люди, крепитесь» (1 Кор. 16:13).
Любая степень слабоумия христианина является результатом и состоит в отказе от радостных действий веры в различных обязанностях, к исполнению которых призвал нас Бог. Ничто, кроме регулярного проявления веры, не сохраняет душу спокойной и умиротворенной, терпеливой и молитвенной. Если вера перестанет действовать и нашему разуму будет предоставлена возможность справляться с трудностями и испытаниями своими собственными природными силами, то мы вскоре устанем от преследуемой христианской профессии. Здесь лежит начало всякого духовного упадка – отсутствие должного проявления веры, а это, в свою очередь, является результатом охладевания сердца ко Христу! Если вера будет в здоровом упражнении, мы скажем: «Ибо я считаю, что страдания нынешнего времени недостойны сравнения со славой, которая откроется в нас» (Рим. 8:18), понимая, что «наши легкое страдание, кратковременное, производит нам гораздо более преизобилующую и вечную славу» (2 Кор. 4:17); ах, но это сознание есть только «пока мы смотрим не на видимое, но на невидимое» (стих 18).
«Взирайте на Него»: вот лекарство от слабоумия; есть предохранение от такой «усталости» уныния духа, что мы готовы бросить оружие и в крайнем отчаянии всплеснуть руками. Это усердное рассмотрение личности Христа, Предмета веры, Пищи веры, Поддерживающего веру. Это делается путем проведения аналогии между Его бесконечно более тяжкими страданиями и нашими нынешними невзгодами. Это значит применить к себе то, что можно найти в Нем и подходящее для нашего случая. Призваны ли мы немного пострадать за Него, тогда пусть наш взор обратится на Того, Кто шел перед нами по тому же пути испытаний. Сравните то, что Он «претерпел», с тем, с чем вы призваны бороться, и наверняка вам будет стыдно жаловаться! «Да будет в вас тот же ум, который был и во Христе Иисусе» (Флп. 2:5). Восхищайтесь и подражайте Его кротости – плача о Его врагах и молясь за Его убийц!
«Вы еще не до крови сопротивлялись, подвизаясь против греха» (стих 4). Лица, к которым здесь обращено непосредственное обращение – «вы» – были самими евреями. Из-за своего исповедания христианства, из-за своей верности Христу они по-разному сильно пострадали. Прямая ссылка на то, что им уже пришлось пережить, содержится в 10:32-34: «Но вспомните прежние дни, в которые вы, после просвещения, претерпели великую борьбу скорбей; и поругания, и страдания сделали вас объектом пристального внимания, а отчасти вы стали товарищами тех, с которыми так обращались. Ибо вы пожалели Меня в узах Моих и с радостью восприняли хищение имущества вашего». Таким образом, еврейские святые подвергались жестоким притеснениям со стороны своих неверующих братьев среди иудеев; именно это придало такой смысл увещеванию и предостережению в предыдущем стихе.
«Вы еще не до крови сопротивлялись, подвизаясь против греха». Вот второе соображение, которое апостол навязывал своим страждущим братьям: не только размышлять над гораздо большим сопротивлением, с которым столкнулся их Спаситель, но и помнить, что их собственные страдания не были такими тяжелыми, какими они могли бы быть, или, возможно, не такими тяжелыми, как могли бы быть. они еще будут. Это аргумент, основанный на рассуждении от большего к меньшему и на сравнении их нынешнего состояния с тем, что их могло ожидать: что могло бы поддержать их сердца и спасти от отступничества, когда они подвергаются высшему испытанию смертью от насилия, если они падали в обморок от меньших страданий? Мы тоже должны честно оказаться перед той же альтернативой: если недобрые слова и насмешки заставляют нас колебаться сейчас, как бы мы оправдали себя, если бы нам пришлось встретить мученическую смерть!
Нынешнее положение угнетенных евреев здесь выражено отрицательно: «вы еще не сопротивлялись до крови». Правда, они уже столкнулись с различными видами страданий, но еще не были призваны отдать свою жизнь. Как ясно видно из Послания к Евреям 10:32-34, они хорошо оправдали себя на первых этапах испытаний, но их война еще не закончилась. Им нужно было помнить слова Христа: «Человекам должно всегда молиться и не унывать» (Лк. 18:1); и увещевание Святого Духа: «Не унываем, делая добро; ибо в свое время пожнем, если не утомимся» (Гал. 6:9).
«Вы еще не сопротивлялись до крови». Здесь апостол намекнул евреям, что им еще, возможно, придется пережить, а именно кровавую и насильственную смерть – через побивание камнями, мечом или огнем. Это самое большее, на что способны злые преследователи. Люди могут убить тело, но сделав это, они больше ничего не смогут сделать. Бог установил границы их ярости: никто не будет преследовать и причинять вред Его народу на том свете! У тех, кто занимается христианским исповеданием, кто служит под знаменем Христа, нет никакой гарантии, что они не будут призваны к величайшим кровавым страданиям из-за своей верности Ему; ибо именно этого всегда желали Его противники. Поэтому Христос предлагает нам «сесть и подсчитать цену» (Лк. 14:28) тому, чтобы быть Его учениками. Бог постановил, что многие в разные эпохи будут замучены ради Его собственной похвалы, славы Христа и чести Евангелия.
«Вы еще не до крови сопротивлялись, подвизаясь против греха». «Грех» здесь персонифицирован, рассматривается как борец, которого необходимо победить. Различные гонения, невзгоды, скорби, трудности пути, вследствие нашей привязанности ко Христу, становятся множеством поводов и средств, которые грех пытается использовать, чтобы мешать нам и противостоять нам. Христианин призван к борьбе с грехом. Апостол продолжает свой намек на греческие игры, превращаясь из гонщика в бойца. В сердце верующего происходит великое состязание между благодатью и грехом, плотью и духом (Гал. 5:17). Грех стремится погасить веру и убить послушание: поэтому с грехом нужно «бороться», поскольку на карту поставлены сами наши души. В этом смертельном состязании нет места лени; отпуск не предоставляется!
«Борьба против греха». То, против чего боролись евреи, было отступничеством, доходящим до всей греховности – отказом от своего христианского исповедания. Преследование было средством, которое внутренняя порочность стремилась использовать, чтобы уничтожить веру и верность Христу. Этому ужасному злу нужно было решительно противостоять, борясь с усталостью от конфликта. О, сказать вместе с апостолом: «Я готов не только быть узником, но и умереть в Иерусалиме за имя Господа Иисуса» (Деяния 21:13): но чтобы достичь такого состояния души, нужно быть близким хождением с Ним изо дня в день и терпеливо переносить незначительные испытания. «Если ты бежал с пешими, и они утомили тебя, то как ты можешь бороться с конями? И если в земле мира, на которую ты надеялся, они утомили тебя, то как ты поступишь при набухании Иордана?» (Иер. 12:5).
 



Евреям 12:5
Глава 86 - Божественное наказание
 
 
Великая истина Божественного наказания невыразимо благословенна, и пренебрегать ею мы можем только к великим потерям. Это имеет глубокую важность, поскольку, будучи понято по-библейски, оно предохраняет от некоторых серьезных ошибок, благодаря которым сатане удалось (как «ангелу света») обмануть и уничтожить немало людей. Например, это звучит похоронным звоном по широко распространенному заблуждению о «безгрешном перфекционизме». Отрывок, который предстоит нам увидеть, безошибочно разоблачает дикий фанатизм тех, кто воображает, что в результате некоего «второго действия благодати» плотская природа была искоренена из их существ, так что, хотя это, возможно, и не так мудро, они чисты, как ангелы, которые никогда не грешили, и ведут безупречную жизнь в глазах трисвятого Бога. Бедные ослепленные души: такие даже не испытали первого «дела Божественной благодати» в своей душе: «Если говорим, что не имеем греха, то обманываем самих себя, и истины нет в нас» (1 Иоанна 1:8).
«Сын мой, не пренебрегай наказания Господня и не унывай, когда тебя обличают Его; ибо кого любит Господь, того наказывает, и всякого сына, которого принимает, бьет» (Евр. 12:5, 6). Как это ясно и выразительно! Бог действительно находит в нас что-то, что можно «обличить», и применяет розгу к каждому из Своих детей. Наказание за грех есть семейный знак, знак сыновства, доказательство любви Божией, знак Его Отцовской доброты и заботы; это неоценимая милость, избранное благословение Нового Завета. Горе человеку, которого Бог не наказывает, которому Он позволяет безрассудно действовать в хвастливой и самонадеянной безопасности, которую многие теперь принимают за веру. Грядет расплата, о которой он мало мечтает. Если бы он был сыном, он был бы наказан за свой грех; он был бы приведен к покаянию и богоугодной скорби, он бы с скорбью сердечной исповедал свое отступничество и тогда был бы благословлен прощением и миром.
Истина о Божественном наказании исправляет еще одну серьезную ошибку, которая стала довольно распространенной в определенных кругах, а именно, что Бог настолько полностью рассматривает Свой народ во Христе, что не видит в нем никакого греха. Верно, блаженно верно, что о избранных Его сказано: «Он не видел беззакония в Иакове и не видел разврата в Израиле» (Числ. 23:21), и что Христос говорит о Своей супруге: «Ты все прекрасна, любовь Моя; нет пятна на тебе» (Песнь 4:7). Свидетельство Писания наиболее ясно показывает, что в отношении оправдания или принятия избранных они «совершенны в Нем» — Христе (Кол. 2:10); «приняты в Возлюбленном» (Еф. 1:6) – омыты кровью Христа, облечены в Его праведность. В этом смысле Бог не видит в них греха; никого, кого можно было бы наказать. Но мы не должны использовать эту драгоценную истину, чтобы отбросить другую, открытую с такой же ясностью, и тем самым впасть в серьезную ошибку.
Бог видит грех в Своих детях и наказывает их за него. Несмотря на то, что невменение греха верующему (Рим. 4:8) и наказание за грех верующих (1 Кор. 11:30-32) были несовместимы с человеческим разумом, мы обязаны принять и то, и другое на основании авторитета. Священного Писания. Давайте остерегаться, чтобы не подпасть под серьезное обвинение в Малахии 2:9: «Вы не соблюдали путей Моих, но были пристрастны в законе». Что может быть яснее этого: «Я сделаю Его Моим Первенцем, выше царей земных. Милость Мою сохраню Ему во веки веков, и завет Мой с Ним пребудет. И семя Его Я заставлю устоять». во веки и престол Его, как во дни небесные. Если сыны Его оставят закон Мой и не будут поступать по законам Моим, если они нарушат постановления Мои и не соблюдут заповедей Моих, то Я накажу розгой преступление их и беззаконие их Но не отниму у Него милости Моей и не допущу верности Моей» (Пс. 89:27-33). Там ясно раскрываются пять вещей. Сначала к Самому Христу обращаются под именем «Давид». Во-вторых, Его дети нарушают Божьи законы. В-третьих, в них есть «беззаконие» и «преступление». В-четвертых, Бог «посетит» их преступления «жезлом!» В-пятых, Он не отбросит их.
Что могло бы яснее выразить тот факт, что Бог действительно видит грех в верующих и наказывает их за него? Следует отметить, что весь приведенный выше отрывок говорит о верующих. Это язык не Закона, а Евангелия. Верующим во Христа даны благословенные обещания: неизменная любящая доброта Божия, Его верность завету с ними, Его духовное благословение на них. Но там же обещаны и «полоски», и «жезл»! Тогда не осмелимся разъединить то, что Бог соединил. Откуда мы знаем что-либо о принятии избранных во Христе? Ответ должен быть: Только на основании свидетельства Священного Писания. Очень хорошо; из того же безошибочного Свидетельства мы знаем также, что Бог наказывает Свой народ за грехи. Отвергая любую из этих взаимодополняющих истин, мы подвергаемся неминуемой опасности.
Тот же самый факт снова ясно представлен в Послании к Евреям 12:7-10: «Если вы терпите наказание, то Бог поступает с вами, как с сынами; ибо какой сын тот, которого Отец не наказывает? А если вы останетесь без наказания, от чего все сопричастники, то вы внебрачные дети, а не сыны. Кроме того, у нас были плотские отцы наши, которые наказывали нас, и мы воздавали им почтение: не лучше ли нам покориться Отцу духов и остаться в живых? Ибо они, воистину, ибо несколько дней наказывали нас по своему усмотрению, но Он для нашей пользы, чтобы мы могли быть причастниками Его святости». Здесь апостол проводит аналогию с естественными отношениями отца и ребенка. Почему земные родители наказывают своих детей? Разве это не по их вине? Можем ли мы оправдать родителя, наказывающего ребенка, если в нем не было никакой вины, ничего в нем не требовало бы розги? В таком случае это была бы положительная тирания, реальная жестокость. Если то же самое не верно в духовном отношении, то сравнение должно отпасть. 12-я глава Послания к Евреям убедительно доказывает, что если Бог не наказывает меня, то я неверующий и подписываю свое собственное осуждение как незаконнорожденный.
Однако на данном этапе нам очень необходимо указать, что все страдания верующих в этом мире не являются Божественным упреком за личные проступки. Здесь нам также следует остерегаться однобокости. После того, как мы осознали тот факт, что Бог действительно обращает внимание на беззакония Своего народа и применяет к ним жезл, очень легко прийти к выводу, что, когда мы видим страдающего христианина, Бог, должно быть, насылает на него Свое недовольство. Это печальная и серьезная ошибка. Некоторым из избраннейших Божьих святых было призвано претерпеть самые мучительные и длительные страдания; некоторые из самых верных и выдающихся служителей Христа столкнулись с самыми беспощадными и жестокими гонениями. Это не только наблюдаемый факт, но и ясно раскрытый в Священном Писании.
Обращаясь к Слову Божьему за светом на тему страданий святых, мы находим подтверждение: «Много скорбей у праведника, но от всех их избавит его Господь» (Пс. 34:19). Эти «страдания» посылаются Богом на разных людей по разным причинам. Иногда для предотвращения греха: примером может служить опыт любимого апостола: «И чтобы я не превозносился сверх меры от обилия откровений, дано мне жало в плоть, посланник сатаны». ущемлять меня, чтобы я не возвысился сверх меры» (2 Кор. 12:7). Иногда для испытания и укрепления нашей благодати посылаются тяжелые испытания: «С радостью принимайте, братия мои, впадая в различные искушения, зная то, что испытание веры вашей производит терпение» (Иакова 1:2, 3). Иногда служителям Божиим и народу приходилось терпеть жестокие гонения за подтверждающее свидетельство об Истине: «И отходили от собора, радуясь, что удостоились понести посрамление за имя Его» (Деяния 5:41).
И все же здесь нам снова нужно быть настороже, поскольку плоть всегда готова извратить даже святыни Божьи и злоупотребить тем, что хорошо. Когда Бог наказывает христианина за его грехи, ему так легко предположить, что это не так, и ложно утешать себя мыслью, что Бог только развивает его благодать или позволяет ему иметь более близкое общение со страданиями христианина. Христос. Когда нас лично посещают страдания, всегда безопаснее всего предполагать, что Бог ведет с нами спор; смиритесь под Его могучей рукой и скажите вместе с Иовом: «Покажи мне, за что ты соперничаешь со мной» (10:2); и когда Он обличил меня в моей вине, покаянно признаться и оставить ее. Но что касается других, не нам судить, хотя иногда Бог открывает причину Своим слугам (Амос 3:7).
В отрывке, который предстоит нам рассмотреть, апостол представляет третье соображение, почему следует внимать увещеванию в начале 12-й главы Послания к Евреям, призывающему к терпеливому упорству на пути веры и послушания, несмотря на все препятствия и трудности. и опасности, которые могут там возникнуть. Теперь Он черпает мотив из природы этих страданий, рассматриваемых в свете Божьей цели в них: все испытания и гонения, к которым Он может призвать Свой народ, необходимы не только как свидетельства истины, реальности В них Его благодать, но и как требуемые от нас наказания, в которых Бог имеет благословенный замысел относительно нас. Этот аргумент подкрепляется несколькими соображениями до конца стиха 13. Как мы должны восхищаться и преклоняться перед совершенной мудростью Бога, Который так чудесно все устроил, что даже то, что проявляет ненависть людей к нам, является свидетельством Его любви. навстречу нам! Как осознание этого должно укрепить терпение!
О, сколько дорогих детей Божьих во все времена обнаруживали, что недуги, пришедшие на них из враждебного мира, были очищающими душу лекарствами от Господа. Благодаря им они были взволнованы, оживлены и умерщвлены происходящим здесь внизу; и стали причастниками святости Божией к своей невыразимой выгоде и утешению. Воистину дивны пути великого Бога нашего. Тем самым Он побеждает советы и ожидания нечестивцев, имеющих намерение совершить с их помощью нечто, о чем они не знают. Эти самые упреки, заточения, ранения, с потерей имущества и опасностью для жизни, которыми мир противопоставил им их разорение; Бог использует их для очищения, утешения и радости. Воистину Он «производит гнев человека во славу Себя» (Пс. 76:10). О, если бы наши сердца и умы могли быть должным образом впечатлены мудростью, силой и благодатью Того, Кто извлекает чистое из нечистого.
«Во всем этом стоит восхищаться мудростью и благостью Божией, в замысле и осуществлении всего этого во славу Его благодати и во спасение Его Церкви» (Джон Оуэн). Но здесь мы можем еще раз увидеть настоятельную потребность в вере – данной Богом, поддерживаемой Богом, духовной, сверхъестественной ВЕРЕ. Плотский разум не видит в наших гонениях ничего, кроме злобы и ярости злых людей. Наши чувства не воспринимают ничего, кроме материальных потерь и болезненных физических неудобств. Но вера обнаруживает направляющую все руку Отца: вера уверена, что все происходит от Его безграничной любви: вера сознает, что Он имеет в виду благо наших душ. Чем больше мы постигаем это посредством проявления веры, тем лучше не только для нашего душевного спокойствия, но и тем с большей готовностью мы будем старательно прилагать свои усилия в стремлении усвоить для нас Божьи уроки в каждом наказании, которое Он налагает на нас.
Вступительное слово «И» в стихе 5 показывает, что апостол продолжает предлагать мотивы для стойкости в вере, несмотря на страдания за это. Первый мотив был взят из примера О.Т. достойные (стих 1). Второй — по прославленному образцу Иисуса (стихи 2-4). Это третье: Автор этих страданий – наш Отец – и Его любящий замысел в них. Существует также более непосредственная связь с 5:4, на которую указывает «И:»: оно представляет собой молчаливый упрек за готовность упасть в обморок от меньших испытаний, в которых они подвергались. Здесь Он объясняет, как и почему они сделали эту причину средством введения нового аргумента. Причиной, по которой они были готовы упасть в обморок, было их невнимание к руководству и ободрению, которое дал им Бог: наша неспособность присвоить нам милостивое обеспечение Божие является причиной всех наших духовных неудач.
Евреи-христиане, к которым впервые было адресовано это послание, переживали великую борьбу скорбей и с жалким сожалением оправдали себя. Они представляли собой небольшой остаток еврейского народа, уверовавший в своего Мессию во времена Его публичного служения, плюс те евреи, которые обратились под влиянием проповеди апостолов. Весьма вероятно, что они ожидали, что на земле сразу же будет установлено Мессианское царство и что им будут отведены в нем главные почетные места. Но тысячелетие еще не началось, и их собственная судьба становилась все более горькой. Их не только ненавидели язычники, но и подвергали остракизму неверующие братья, и им стало трудно зарабатывать себе на жизнь. Провиденс нахмурился. Многие из тех, кто исповедовал христианство, вернулись в иудаизм и временно процветали. По мере того как страдания верующих евреев возрастали, они тоже испытывали сильное искушение отвернуться от новой Веры. Ошиблись ли они, приняв христианство? Были ли высшие небеса недовольны тем, что они отождествили себя с Иисусом из Назарета? Разве их страдания не показали, что Бог больше не относится к ним благосклонно?
Теперь весьма блаженно и поучительно видеть, как апостол встретил неверующее рассуждение их сердец. Он обратился к их собственным Священным Писаниям, напомнив им увещевание, содержащееся в Притчах 3:11, 12: «И вы забыли увещевание, которое говорит к вам, как к детям: сын мой! когда ты будешь упрекать Его» (Евр. 12:5). Как мы часто отмечали в объяснении предыдущих глав этого Послания, в каждом критическом моменте своих рассуждений апостол апеллировал к написанному Слову Божьему – примеру, которому обязан следовать каждый слуга Христов. Это Слово является последней апелляционной инстанцией по каждому спорному вопросу, и чем больше уважается его авторитет, тем больше почитается его Автор. Более того, чем больше Божьи дети будут обращаться к его наставлениям, тем больше они будут укрепляться и утверждаться в истинной вере. Более того: «Все, что было написано прежде, было написано для нашего научения, чтобы мы терпением и утешением Писаний имели надежду» (Рим. 15:4): только к ним мы должны обращаться за твердым утешением. Велика будет наша потеря, если мы не сумеем этого сделать.
«И вы забыли увещевание, говорившее к вам». Обратите внимание на слова, которые мы выделили курсивом. Увещевание, о котором говорил апостол, было произнесено более тысячи лет назад, во времена Моисея; тем не менее апостол настаивает, что оно было адресовано в равной степени и ново-т. святым! Как это разоблачает кардинальную ошибку современных «диспенсационалистов», которые стремятся украсть у христиан большую часть драгоценного Слова Божьего. Под предлогом «правильного разделения» Слова они украли у них все, что Бог дал Своему народу до начала нынешней эры. Нам следует решительно противостоять такому дьявольскому замыслу. Все, что можно найти в книге Притчей, — это такое же наставление нам Бога Отца, как и содержание посланий Павла! На протяжении всей этой книги Бог обращается к нам индивидуально как «Сын Мой»: см. Евреям 1:8, 3:1, 4:1, 5:1 и т. д. Конечно, этого вполне достаточно для каждого духовного ума — не нужно никаких сложных аргументов.
Соответствие Притчей 3:11, 12 случаю скорбящих евреев придало большую силу цитированию этого стиха апостолом. Этот отрывок позволил бы им осознать, что их случай ни в коем случае не был беспрецедентным или особенным, что на самом деле с ними было не иначе, чем с другими детьми Божьими в прежние века, и что задолго до того, как Господь милостиво положил обеспечение для их ободрения: «Сын мой, не пренебрегай наказанием Господним и не унывайте от исправления Его; ибо кого любит Господь, того наказывает, как Отец, сына, которого Он благоволит» (Притч. 3:11, 12). ). Бог всегда использовал способ исправления тех, кто Ему нравится, наказывать Своих детей; но оно не должно укреплять и утешать наши сердца, будучи уверенными, что такое наказание происходит от Его любви и что увещание к стойкости на пути долга исходит от Него. Не исполнить Его нежные мольбы — это верх гордыни и неблагодарности.
Но апостолу пришлось сказать страдающим евреям: «Вы забыли увещевание». Забыть милостивое наставление Божие есть, по меньшей мере, немощь, и этим они здесь обременены. Забывать ободрения, данные нам Отцом, — серьёзный грех: это категорически запрещено: «Берегись, чтобы не забыть Господа» (Втор. 6:12). В древности этим налогом облагались иудеи: «Они скоро забыли дела Его… Они забыли Бога, Спасителя своего, совершившего великие дела в Египте» (Пс. 105:13, 21). Забывчивость есть часть той развращенности, которая охватила человека в результате его падения: все способности его души серьезно пострадали, память, которая была помещена в человека как сокровищница, в которой можно было складывать указания и утешения Божиего. Слово, не избежало всеобщего крушения. Но это ни в коем случае не оправдывает нас: это ошибка, с которой нужно бороться и против которой нужно молиться. Когда служители видят возможность, они должны побудить народ Божий использовать средства для укрепления памяти, особенно путем формирования привычки святого размышления о Божественных вещах.
Так было и с евреями, по крайней мере в некоторой степени: они «забыли» то, что должно было сослужить добрую службу в час их нужды. Во время испытаний и гонений им следовало особенно помнить о Божественном увещевании из Притчей 3:11, 12 для своего ободрения: если бы они с верой восприняли его, они были бы сохранены от изнеможения. Увы, как часто мы похожи на них! «Недостаток тщательного рассмотрения положений, которые Бог предусмотрел в Писании для поощрения нашего долга и утешения в трудностях, является греховным забвением и имеет опасные последствия для наших душ» (Джон Оуэн).
«Который говорит с вами, как с детьми». Действительно, очень поразительно наблюдать здесь время глагола: апостол цитировал предложение из Священного Писания, написанное тысячу лет назад, однако он не говорит «который говорил», но «который говорит вам!» То же самое можно снова увидеть в семикратном увещевании из Откровения 2 и 3: «Имеющий ухо да слышит, что Дух говорит (не «сказал») церквам». Священное Писание – живое Слово, в котором Бог обращается к людям каждого поколения. Священное Писание — это не немая или мертвая буква: в нем есть голос, всегда говорящий о Самом Боге. «Святой Дух всегда присутствует в Слове и говорит в нем одинаково и одинаково с церковью во все века. Он говорит в нем так непосредственно к нам, как если бы мы были первыми и единственными людьми, к которым Он говорил. это должно научить нас тому, с каким почтением нам следует относиться к Священному Писанию, а именно к способам и средствам, с помощью которых Сам Бог говорит непосредственно с нами» (Джон Оуэн).
«Который говорит с вами, как с детьми». Апостол подчеркивает тот факт, что Бог обращается с увещеванием в Притчах 3:11 к «Сыну Моему», что ясно показывает, что Его отношение к Ветхому Завету. Святые были Отцом для Своих детей. Это сразу же опровергает вопиющую ошибку, допущенную некоторыми, кто выдает себя за ультраортодоксальных людей, более глубоко усвоивших Слово, чем другие. Они настаивали на том, что Отцовство Бога никогда не открывалось до тех пор, пока Сын не воплотился; но каждый стих в Притчах, где Бог говорит: «Сын Мой», раскрывает их ошибку. То, что О.Т. святые были наставлены в этих благословенных отношениях, это ясно видно из других мест: «Как отец милует детей своих, так милует Господь боящихся Его» (Пс. 103:13). Это отношение к Богу происходит благодаря их (и нашему) союзу со Христом: Он есть «Сын», и, будучи едины с Ним, члены Его тела, они тоже были «сыновьями».
Эти драгоценные отношения являются основой уверенности души в Боге. «Если Бог говорит с ними, как с детьми, у них есть хорошее основание лететь к Богу, как к Отцу. И во всякое время нужды просить и искать у Него всех необходимых благословений (Матфея 7:11), да, и с верой. полагаться на Него в том же (Матфея 6:31, 32). Чего полезного они захотят? Чего вредного нужно им бояться? Если Бог поступит с нами, как с детьми, Он усмотрит для них всякое добро, Он защитит их от всякого вредного, услышит их молитвы, примет их услуги, снесет их немощи, поддержит их при всех их бремени и поможет им против всех их нападок, хотя и по их собственной немощи, или силой какого-то искушения, они должны быть отвлечены от Него, однако Он будет готов встретить их на полпути, обращаясь к Нему - например, разум отца блудного сына по отношению к нему» (У. Гуж).
 



Евреям 12:5
Глава 87 - Божественное наказание
 
 
Крайне важно научиться проводить четкое различие между Божественным наказанием и Божественным обличением, что важно для сохранения чести и славы Божией, а также для душевного спокойствия христианина. Различие очень простое, но его часто упускают из виду. Народ Божий ни в коем случае не может быть наказан за свои грехи, ибо Бог уже наказал его на Кресте. Господь Иисус, наш благословенный Заместитель, понёс полное наказание за всю нашу вину, поэтому написано: «Кровь Иисуса Христа, Сына Его, очищает нас от всякого греха».
(1 Иоанна 1:7). Ни справедливость, ни любовь Божья не позволят Ему снова потребовать уплаты за то, что Христос полностью выплатил. Разница между наказанием и обличением заключается не в характере страданий страждущего: главное иметь это в виду. Между ними есть тройное различие.
Во-первых, характер, в котором действует Бог. В первом Бог действует как Судья, во втором как Отец. Приговор к наказанию – это акт судьи, уголовный приговор, вынесенный лицам, обвиняемым в совершении преступления. Наказание никогда не может обрушиться на дитя Божие в этом судебном смысле, потому что вся его вина была перенесена на Христа: «Который Сам Сам вознес наши грехи Своим телом на древо». Но хотя грехи верующего не могут быть наказаны, а христианин не может быть осужден (Рим. 8:33), тем не менее, он может быть наказан. Христианин занимает совершенно иное положение, чем нехристианин: он является членом семьи Божией. Отношения, которые сейчас существуют между ним и Богом, — это отношения Родителя и ребенка; и как сын он должен быть наказан за проступки. Безумие заложено в сердцах всех детей Божьих, и розга необходима, чтобы обличить, покорить, смирить.
Второе различие между Божественным наказанием и Божественным обличением заключается в получателях каждого из них. Объекты первого — Его враги; подданные последнего, Его дети. Как Судья всей земли, Бог еще отомстит всем Своим врагам; как Отец Своей семьи, Бог поддерживает дисциплину над всеми Своими детьми. Один судебный, другой родительский. Третье различие проявляется в замысле каждого из них: одно карательное, другое исправительное. Одно вытекает из Его гнева, другое – из Его любви. Божественное наказание никогда не посылается на благо грешников, но для почитания закона Божьего и поддержания Его правления. Божественное наказание послано для благополучия Его детей: «Мы имели отцов плотских, которые наказывали нас, и мы воздавали им почтение; не лучше ли нам покориться Отцу духов и жить? Ибо они, воистину, ибо несколько дней наказывали нас по своему произволу, а Он для нашей пользы, чтобы нам быть причастниками святыни Его» (Евр. 12:9, 10).
Вышеупомянутые различия должны сразу опровергнуть мысли, которые так широко распространены среди христиан. Когда верующий страдает от розги, пусть он не говорит: «Бог теперь наказывает меня за мои грехи». Этого никогда не может быть; это в высшей степени бесчестит кровь Христа. Бог исправляет тебя в любви, а не в гневе. Христианин также не должен рассматривать наказание Господне как своего рода неизбежное зло, которому он должен склоняться как можно покорнее. Нет, оно исходит из Божьей доброты и верности и является одним из величайших благословений, за которые мы должны благодарить Его. Обличение свидетельствует о нашем Божественном сыновстве; отец семейства не заботится о тех, кто снаружи, но тех, кто внутри, он направляет и дисциплинирует, чтобы заставить их подчиняться его воле. Наказание предназначено для нашего блага, для продвижения наших высших интересов. Посмотрите за пределы жезла на Мудрую руку, которая им владеет!
К сожалению, в английском языке нет слова, которое могло бы отдать должное здешнему греческому термину. «Paideia», что переводится как «наказание», — это всего лишь еще одна форма слова «payion», которое означает «маленькие дети», будучи нежным словом, которое использовал Спаситель в Иоанна 21:5 и Евреям 2:13. Это можно увидеть с первого взгляда. прямая связь, которая существует между словами «ученик» и «дисциплина»: столь же тесной в греческом языке является связь между «детями» и «наказыванием» — воспитание сына было бы лучше. Оно имеет отношение к Божьему воспитанию, воспитанию и наказанию детей. Его дети – это мудрое и любящее исправление Отца.
Это правда, что многие наказания — это жезл в руке Отца, исправляющий Свое заблуждающееся дитя, но было бы серьезной ошибкой ограничивать наши мысли только этим аспектом темы. Наказание ни в коем случае не всегда является бичеванием Богом Своих непокорных сыновей. Некоторые из самых святых из народа Божьего, некоторые из самых послушных из Его детей были и остаются величайшими страдалицами. Часто Божьи наказания вместо возмездия носят корректирующий характер. Они посланы, чтобы лишить нас самодостаточности и самодовольства; они даны, чтобы обнаружить нам скрытые преступления, чтобы научить нас язвам наших собственных сердец. Или еще раз; Наказания посланы, чтобы укрепить нашу веру, поднять нас на более высокий уровень опыта, привести нас в состояние большей полезности. Еще раз; Божественное наказание послано как предупредительное средство, чтобы сдержать гордыню, спасти нас от чрезмерного ликования по поводу успехов в служении Божием. Давайте кратко рассмотрим четыре совершенно разных примера.
Дэйвид. В его случае розга была наложена на него за тяжкие грехи, за открытое зло. Его падение было вызвано самоуверенностью и самодовольством. Если читатель внимательно сравнит две песни Давида, записанные во 2 Царств 22 и 23, одну, написанную в начале его жизни, а другую — в конце, он будет поражен великой разницей духа, проявленной автором в каждый. Прочтите 2 Царств 22:22-25, и вы не удивитесь, что Бог допустил его падение. Затем откройте главу 23 и отметьте благословенную перемену. В начале 5:5 звучит душераздирающее признание неудачи. В стихах 10-12 говорится о прославлении Бога и приписывании победы Господу. Жестокое бичевание Давида не было напрасным.
Работа. Вероятно, он вкусил всякого рода страдания, выпадающие на долю человека: семейные утраты, потеря имущества, тяжкие телесные недуги, наступавшие одно на другое. Но цель Бога во всех них заключалась в том, чтобы Иов извлек из этого пользу и стал более великим причастником Его святости. Вначале в Иове было немало самодовольства и самодовольства; но в конце, когда он предстал лицом к лицу с Трисвятым, он «отвратил себя» (Евр. 42:6). В случае Давида наказание было карательным; в исправлении Иова.
Авраам. В нем мы видим иллюстрацию совершенно иного аспекта наказания. Большинство испытаний, которым он подвергался, происходили не из-за явных грехов и не для исправления внутренних недостатков. Скорее, они были посланы для развития духовных благодатей. Авраам подвергался различным тяжким испытаниям, но это было сделано для того, чтобы укрепилась вера и чтобы терпение совершило в нем свое совершенное действие. Авраама отлучили от вещей этого мира, чтобы он мог наслаждаться более близким общением с Иеговой и стать «другом» Бога.
Павел. «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) ). Это «жало» было послано не из-за неудачи и греха, а как предохранение от гордыни. Обратите внимание на слово «чтобы» как в начале, так и в конце стиха. Результатом этого «жала» стало то, что любимый апостол стал лучше осознавать свою слабость. Таким образом, наказание имеет одной из своих главных целей разрушение самодостаточности, приведение нас к концу самих себя.
Теперь, принимая во внимание эти совершенно разные аспекты — наказания, которые являются карающими, исправляющими, воспитательными и профилактическими, — насколько мы некомпетентны в диагностике и насколько велико безумие выносить суждения о других! Давайте не будем делать вывод, когда мы видим христианина под жезлом Божьим, что он обязательно подвергается наказанию за свои грехи. Давайте теперь рассмотрим дух, в котором следует принимать Божественные наказания. «Сын мой! не пренебрегай наказания Господня и не унывай, когда тебя обличают Его» (стих 5).
Не всякое наказание посвящается тому, кто его получает. Некоторые благодаря этому закаляются; другие раздавлены под ним. Многое зависит от того, с каким духом воспринимаются страдания. В испытаниях и бедах самих по себе нет добродетели: христианин получает от них пользу только тогда, когда они благословлены Богом. Как сообщает нам Послание к Евреям 12:11, именно те, кто «упражняются» под жезлом Божьим, приносят «мирный плод праведности». Чуткая совесть и нежное сердце — необходимые дополнения.
В нашем тексте христианин предостерегается от двух совершенно разных опасностей: не презирайте и не отчаивайтесь. Это две крайности, против которых всегда необходимо внимательно следить. Подобно тому, как каждая истина Священного Писания имеет свой уравновешивающий аналог, так и каждое зло имеет свою противоположность. С одной стороны, есть надменный дух, который смеется над розгой, и упрямая воля, которая отказывается смиряться ею. С другой стороны, бывает обморок, который совершенно тонет под ним и сменяется унынием. Сперджен сказал: «Путь праведности — это трудный переход между двумя горами заблуждений, и великая тайна жизни христианина состоит в том, чтобы идти по узкой долине». Давайте тогда поразмыслим по отдельности над двумя вещами, против которых здесь предостерегается христианин: «Сын мой, не презирай наказания Господня и не ослабевай, когда тебя упрекают от Него».
«Греческое слово «презирать» нигде не используется в Писании, кроме этого места. Оно означает «пренебрегать», мало уважать, не ценить какую-либо вещь по ее ценности и использованию. Еврейское слово означает "отвергать, отвергать, презирать". Мы переводим слово апостола как "презирать", что, однако, не подразумевает презрения, которое является столь формальным, а лишь интерпретативным. Непосредственно презирать и осуждать или отвергать наказания Господни. Это грех, в который, возможно, не впадает ни один из Его сыновей или детей. (Джон Оуэн). Поскольку рассматриваемый сейчас вопрос имеет большое практическое значение для страдающих христиан, мы опишем ряд способов, которыми можно «презирать» Божье обличение.
Во-первых, по бессердечию. Когда на христиан приходят беды и страдания, наблюдается общее невнимание к Божьим увещеваниям и наставлениям. Слишком часто они рассматривают их как обычные и неизбежные беды, наследники которых унаследованы человеком, и не осознают, что их Отец имеет в них какую-то особую руку или замысел. Поэтому они стоически и фаталистически принимаются. Быть стойким в невзгодах — это политика плотской мудрости: извлечь максимум пользы из плохой работы — вот суть ее философии. Мирскому человеку не остается ничего другого, как стиснуть зубы и смело идти вперед: не имея Божественного Утешителя, Советника или Врача, он вынужден полагаться на свои собственные скудные ресурсы. Но невыразимо печально, когда мы видим, что дитя Божие ведет себя так же, как дитя Дьявола.
Именно против этого выступает наш нынешний текст: «Не презирай наказания Господня». Хорошо обратите внимание на акцент на личном слове «ты»: как бы ни поступали твои ближние, когда на них нахмурились тучи провидения, хорошо следи за тем, чтобы ты вел себя так, как подобает сыну Божьему. Примите к сведению приведенные здесь предостережения. От мятежника следует ожидать мужества и упрямства, но тот, кто обрел благодать в очах Господа, должен смириться под Его могучей рукой в тот момент, когда Он намекает на Свое недовольство. Не презирайте ни малейших испытаний: в каждом заключено наставление. Многие дети избежали бы розги, если бы прислушались к нахмуренным взглядам родителей! Итак, это духовно. Вместо того, чтобы закаливать себя, чтобы стоически терпеть, должно произойти плавление сердца.
Во-вторых, жалуясь. Это то, что евреи делали в пустыне; и сегодня в лагере Израиля еще много ропщущих. Немного болезни, и мы становимся такими сердитыми, что наши друзья боятся приближаться к нам. Несколько дней в постели, и мы нервничаем и злимся, как вол, отвыкший от ига. Мы раздраженно спрашиваем: «Почему это бедствие?» чем я заслужил это? Мы смотрим вокруг завистливыми глазами и недовольны тем, что другие несут более легкий груз. Берегись, мой читатель: с ропотниками приходится нелегко. Бог всегда наказывает дважды, если мы не смиряемся в первый раз. Напомните себе, сколько шлака еще осталось среди золота. Посмотрите на испорченность своего сердца и удивитесь, что Бог не поразил вас гораздо сильнее.
Именно против этого здесь и выступает: «Не пренебрегай наказания Господня». Вместо жалоб должно быть святое подчинение благой воле Божией. Сегодня христиане жалуются на ужасающее количество жалоб из-за неспособности пресечь этот злой сорняк в зародыше. Ворчать на погоду, злиться, когда что-то потеряно или затеряно, роптать из-за того, что кто-то не оказал нам того уважения, на которое мы считаем себя вправе. Божья рука в этих вещах (ибо под Его правлением ничто не происходит случайно: все имеет смысл и послание, если наши сердца открыты для его принятия) упускается из виду. Это значит «презирать» Его жезл, когда он мягко возложен на нас, и именно это требует более тяжелых ударов. Выработайте привычку прислушиваться к Его сигналам, и вы с меньшей вероятностью будете получать Его удары.
В-третьих, критикой. Как часто мы подвергаем сомнению полезность наказания. Кажется, что мы, христиане, обладаем духовным здравым смыслом немногим больше, чем природной мудростью в детстве. Мальчишками мы думали, что розга — наименее необходимая вещь в доме. То же самое и с детьми Божьими. Когда дела идут так, как нам нравится, когда даруется какое-то неожиданное временное благословение, нам нетрудно приписать все доброму Провидению; но когда наши планы сорваны, когда наши потери — это совсем другое. Но разве не написано: «Я образую свет и творю тьму, творю мир и творю зло: Я, Господь, делаю все это» (Ис. 45:7).
Как часто созданное существо готово жаловаться: «Почему Ты сделал меня таким?» Мы говорим: я не вижу, какую пользу это может принести моей душе: если бы у меня было лучшее здоровье, я мог бы чаще посещать молитвенный дом; если бы я был избавлен от этих потерь в бизнесе, у меня было бы больше денег на дело Господне! Что хорошего может выйти из этой беды? Подобно Иакову, мы восклицаем: «Все это против меня». Что это, как не «презирать» розгу? Неужели твое невежество бросит вызов Божьей мудрости? Разве твоя близорукость станет обвинением во всеведении? О, чтобы благодать была как «отнятое от груди дитя» (Пс. 131:2).
В-четвертых, по невнимательности. Очень многим не удается исправиться. Увещевание нашего текста очень необходимо всем нам. Есть много тех, кто «презирал» розгу и, как следствие, не получил от нее никакой пользы. Многие христиане были исправлены Богом, но тщетно. Пришли болезни, неудачи, утраты, но они не освятились молитвенным самоисследованием. О братья и сестры, будьте внимательны. Если Бог наказывает, «посмотри на пути твои» (Агг. 1:5), «обдумай путь ноги твоей» (Прит. 4:26). Будьте уверены, что для наказания есть какая-то причина. Многие христиане не были бы наказаны и вполовину так сурово, если бы они старательно исследовали причину этого.
«Укажи мне, в чем я заблуждаюсь» (Иов 6:24); «покажи мне, для чего Ты споришь со мной» (Евр. 10:2) выражает позицию, которую мы должны занимать всякий раз, когда на нас возлагается рука Божия. Нам велено «слушать жезл» (Мих. 6:9), то есть уделять должное внимание голосу Божьему в наших испытаниях и скорбях и исправлять в нашей жизни то, чем Он недоволен. В наказании Бога следует рассматривать не только как Отца, но и как Учителя: из этого можно извлечь ценные уроки, если мы развиваем дух обучения. В противном случае, неспособность улучшить их до должного замысла и соответствовать воле Божией в них означает «презирать» Его любящие обличения. Но теперь мы должны обратиться ко второй половине нашего стиха.
«Не унывай, когда будешь упрекать Его». Это слово предполагает, что мы не «пренебрегли» Божьим наказанием, но вняли ему, поинтересовавшись причиной и основанием его, и обнаружили, что Он показывает, что Он недоволен нами. Ученые говорят нам, что слово «обличенный» как в еврейском, так и в греческом языке означает «обличение разумным убеждением»: совесть была уязвлена, и Бог открыл сердцу, что в наших путях есть что-то неладное. – на что раньше мы не обращали внимания – что убедило нас в необходимости наших нынешних страданий. Он заставляет нас понять, что именно неправильно в нашей жизни: нас «обличает» наша совесть. Нашим ответом должно быть смирение перед Ним, исповедание вины и поиск благодати, чтобы исправить ее; и для этого нас предостерегают от «обмороков» в нашем уме. Упомянем несколько форм этого особого зла «обморока».
Во-первых, когда мы отказываемся от всех усилий. Это происходит, когда мы впадаем в уныние. Пораженный приходит к выводу, что это больше, чем он может вынести. Его сердце подводит его; тьма поглощает его; солнце надежды затмилось, и голос благодарения умолк. «Упасть в обморок» означает сделать себя неспособным выполнять свои обязанности. Когда человек теряет сознание, он оказывается неподвижным. Сколько христиан готовы полностью отказаться от борьбы, когда в их жизнь входят невзгоды. Многие из них становятся совершенно инертными, когда на их пути приходит беда. Кто из них своим отношением говорит: рука Божья тяжела на мне: я ничего не могу сделать. Ах, возлюбленные, «не печальтесь, как и прочие, не имеющие надежды» (1 Фес. 4:13). «Не унывайте, когда будете упрекать Его:» обратитесь к Господу по этому поводу; узнайте в этом Его руку. Помните, что ваши несчастья относятся к числу «всего», что содействует ко благу.
Во-вторых, когда мы подвергаем сомнению свое сыновство. Немало христиан, которые, когда на них обрушивается розга, приходят к выводу, что они все-таки не сыны Божьи. Они забывают, что написано: «Много скорбей у праведных» (Пс. 34:19), и что «многими скорбями надлежит нам войти в Царствие Божие» (Деян. 14:22). Кто-то говорит: «А если Я был Его дитем, я не должен был находиться в этой нищете, нищете, позоре». Послушайте стих 8. «А если вы останетесь без наказания, в котором все участвуют, то вы внебрачные дети, а не сыновья». Смотри на испытания как на доказательство Божьей любви – очищения, обрезки, очищения тебя. Отец семейства не слишком заботится о тех, кто находится за пределами его семьи: именно их он охраняет и направляет, лелеет и приспосабливает. по своей воле, так же и с Богом.
В-третьих, когда мы поддаемся неверию. Это вызвано нашей неспособностью искать поддержки Бога в испытаниях и держаться Его обетований: «ночью может длиться плач, а на утро радость» (Пс. 30:5). Конечно, мы «упадем в обморок», если потеряем из виду Господа и не будем дорожить Его словами утешения. Давид ободрял себя против неверия, когда он подверг себя критике и сказал: «Зачем ты унывает, душа моя? и что тревожишься обо мне? Надейся на Бога, ибо я еще буду славить Его за помощь лица Его (Пс. 42:5): если только мы будем сохранять такое отношение, мы сохранимся от падения, когда на нас нападут беды.
В-четвертых, когда мы отчаиваемся. Когда неверие овладевает сердцем, нашей долей вскоре становится уныние. Некоторые предаются мрачной мысли, что им уже никогда в этой жизни не выйти из-под розги; ах, это длинный переулок, в котором нет поворота! Возможно, читатель скажет: «Но я молился и молился, а темные тучи все еще не рассеялись». Тогда утешайте себя размышлениями: всегда самый темный час предшествует рассвету. Возможно, другой скажет: «Я защищал Его обещания, но со мной дела обстоят не лучше: я думал, что Бог избавил тех, кто призывал Его; я призывал, но Он не освободил, и я боюсь, что Он никогда этого не сделает». Что! дитя Божие, так говоришь об Отце твоем? Вы говорите: Он никогда не перестанет бить, потому что Он бил так долго; лучше сделать вывод: Он уже так долго бил, что я скоро должен быть освобожден. Брат мой, упорно борись с таким отношением отчаяния, чтобы твои жалобы не заставили других преткнуться. Не презирайте; не падай в обморок. Пусть Божественная Булава убережет писателя и читателя от любой из этих греховных крайностей.
Н.Б. Некоторыми ведущими мыслями в вышеупомянутой статье мы обязаны проповеди покойного К.Х. Сперджен.
 



Евреям 12:6
Глава 88 - Божественное наказание
 
 
Проблема страданий очень реальна в этом мире, и для многих наших читателей она является личной и острой. В то время как некоторые из нас свободно обеспечены удобствами, другие постоянно вынуждены добывать самое необходимое для жизни. В то время как некоторые из нас уже давно обладают хорошим здоровьем, другие не знают, что значит прожить день без болезней и боли. В то время как в некоторые дома смерть не посещала в течение многих лет, другим приходится снова и снова проходить через глубокие воды семейной утраты. Да, дорогой друг; проблема страданий, столкновение с суровыми испытаниями является очень личной вещью для многих членов семьи веры. И не внешние страдания причиняют больше всего страданий: это вопросы, которые они вызывают, сомнения, которые они возбуждают, темные тучи неверия, которые они так часто наводят на сердце.
Очень часто именно в периоды испытаний и неприятностей сатана достигает наибольшего успеха в своей злой работе. Когда он осознает бесполезность попыток поставить верующих в рабство, в котором он держит неверующих, он выжидает момента, чтобы пустить в них другие стрелы, которые есть у него в колчане. Хотя он не может склонить их к совершению более грубых внешних форм греха, он ждет возможности, чтобы искушить их виновными во внутренних грехах. Хотя он не может заразить их ядом эволюционизма и высшей критики, он не отчаивается соблазнить их вопросами о благости Бога. Именно тогда, когда на пути христианина приходят невзгоды, когда умножаются тяжкие испытания, когда душа угнетена и ум смущен, Дьявол стремится внушить и усилить сомнения в любви Божией и поставить под сомнение верность Его обетований.
Более того, в жизни многих святых наступают периоды, когда на взгляд и ощущение кажется, будто Сам Бог перестал заботиться о Своем нуждающемся и страждущем ребенке. Усердно молятся об облегчении страданий, но облегчение не даруется. Благодать ищется, чтобы смиренно нести бремя, возложенное на страждущего; однако, пока не получен какой-либо разумный ответ, своеволие, нетерпение, неверие действуют более активно, чем когда-либо. Вместо мира Божьего, управляющего сердцем, его престол занимают беспокойство и вражда. Вместо тишины внутри — смятение и обида. Вместо того, чтобы «всегда за все благодарить Бога» (Еф. 5:20), душа наполняется недобрыми помыслами и чувствами против Него. Это повод для страданий обновленного сердца; тем не менее, временами, как бы христианин ни старался бороться со злом, он побеждается им.
Тогда страждущий восклицает: «Почему Ты стоишь вдали, Господи, что скрываешься во времена скорби?» (Пс. 10:1). Огорченному святому Господь кажется стоящим на месте, как будто Он холодно смотрел издалека и не сочувствовал страждущему. Мало того, что еще хуже, Господь кажется далеким и уже не «скорым помощником в беде», а скорее неприступной горой, до которой невозможно достичь. Ощущаемое присутствие Господа является опорой, силой и утешением верующего; Вознесение света Его лица на нас — это то, что поддерживает и ободряет нас в этом темном мире. Но когда в этом отказывают, когда мы больше не имеем радости Его присутствия с нами, перспектива действительно уныла и печальна сердцу. Сокрытие лица нашего Отца ранит самое живое. Когда беда и дезертирство встречаются вместе, это невыносимо.
Тогда к нам приходит слово: «Сын мой! не пренебрегай наказания Господня и не унывай, когда тебя обличают Его» (Евр. 12:5). Ах, нам легко воспринять адекватность такого увещевания, пока дела у нас идут гладко и приятно. Хотя наша участь близка или, по крайней мере, терпима, нам нетрудно понять, какой грех для любого христианина - либо «презирать» Божьи наказания, либо «падать в обморок» под ними. Но когда приходит на нас скорбь, когда горе и тоска наполняют наши сердца, это совсем другое дело. Мы не только становимся виновными в одном из тех зол, от которых здесь отказываются, но мы очень склонны извинять и смягчать нашу раздражительность или слабость. У всех нас есть склонность жалеть себя, становиться на одну из сторон против Бога и даже оправдывать восстание нашего сердца против Него.
Разве мы никогда не говорили в самооправдание: «Ну, в конце концов, мы люди; вполне естественно, что мы должны раздражаться от розги или впадать в уныние, когда мы страдаем. Очень хорошо сказать нам, что мы не следует, но как мы можем помочь себе? мы не можем изменить нашу природу; мы хрупкие мужчины и женщины, а не ангелы». И каков был результат этой жалости к себе и самооправдания? Оглянитесь на прошлое, дорогой друг, и вспомните, что вы чувствовали и действовали внутри себя, когда Бог разрывал ваше уютное гнездышко, опрокидывал ваши заветные планы, разбивал вдребезги ваши самые заветные надежды, мучительно огорчал вас в ваших делах, вашем теле или вашем семейном кругу. . Разве это не привело к тому, что мы поставили под сомнение мудрость путей Божьих, справедливость Его отношений с вами, Его доброту к вам? Не привело ли это к тому, что у вас еще больше усомнились в Его благости?
В Послании к Евреям 12:5 христианин предостерегается от пренебрежения наказаниями Господними и от слабости перед ними. Тем не менее, несмотря на это простое предупреждение, у всех нас сохраняется тенденция не только игнорировать его, но и действовать вопреки ему. Апостол предвидит это зло и указывает средство. Разум христианина должен быть укреплен против этого. Но как? Призвав вспомнить источник, из которого происходят все его испытания, испытания, скорби и беды, а именно, блаженную, дивную, неизменную любовь Божию. «Сын мой, не презирай наказаний Господних и не унывайте, когда тебя обличают Его. Ибо кого любит Господь, того наказывает». Здесь выдвигается причина, почему нам не следует презирать наказание Божие и унывать под ним, — все происходит от Его любви. Да, даже горькие разочарования, тяжелые испытания, вещи, вызывающие боль в сердце, не только назначаются безошибочной мудростью, но посылаются бесконечной Любовью! Именно осознание и присвоение этого славного факта, и только этого, защитит нас от обоих зол, запрещенных в 5:5.
Путь к победе над страданиями состоит в том, чтобы не допустить, чтобы печаль наполняла душу: «Да не смущается сердце ваше» (Иоанна 14:1). Пока волны омывают только палубу корабля, опасности его затопления нет; но когда буря прорвется через люки и затопит трюм, тогда катастрофа близка. Какие бы потоки скорби ни обрушились на нас, наш долг и наше преимущество – иметь мир внутри: «храни сердце твое со всяким усердием» (Притч. 4:23): не терпи никаких сомнений в Божьей мудрости, верности и благости, чтобы укорениться там. Но как мне помешать им это сделать? «Сохраняйте себя в любви Божией» (Иуды 21) – это вдохновенный ответ, верное лекарство, путь к победе. Там, одним словом, мы открыли нам тайну, как преодолеть все сомнения в промыслительных путях Божиих, все ропоты на Его отношения к нам.
«Сохраняйте себя в любви Божией». Это как если бы родитель сказал своему ребенку: «Держись на солнечном свете»: солнце светит независимо от того, нравится ему это или нет, но он несет ответственность за то, чтобы не ходить в тени и не терять таким образом его добродушного сияния. Так и любовь Божья к Своему народу пребывает неизменной, но как немногие из них сохраняют себя в тепле ее. Святой должен быть «укоренен и утвержден в любви» (Еф. 3:17); «укоренен», как дерево, в богатой и плодородной почве; «заземлен», как дом, построенный на камне. Заметьте, что обе эти фигуры говорят о скрытых процессах: корневая жизнь дерева скрыта от человеческих глаз, а фундамент дома заложен глубоко в земле. Так должно быть с каждым ребенком Божьим: сердце должно быть исправлено, питаемо любовью Божией.
Одно дело интеллектуально верить в то, что «Бог есть любовь» и что Он любит Свой народ, но совсем другое – наслаждаться этой любовью в душе и жить в ней. Быть «укорененным и утвержденным в любви» означает иметь твердую уверенность в Божьей любви к нам, такую уверенность, которую ничто не может поколебать. Это глубокая потребность каждого христианина, и для ее достижения нужно приложить все усилия. Те места Писания, которые говорят о чудесной любви Божией, следует часто читать и размышлять над ними ежедневно. Должно быть усердное стремление постичь любовь Божию полнее и обильнее. Задумайтесь над многими безошибочными доказательствами Своей любви к вам, которые Бог предоставил вам: дар Его Слова, дар Его Сына, дар Его Духа. Каких больших, каких более ясных доказательств нам нужно! Стойко сопротивляйтесь всякому искушению подвергнуть сомнению Его любовь: «Сохраняйте себя в любви Божией». Пусть это будет царство, в котором вы живете, атмосфера, которой вы дышите, тепло, в котором вы процветаете.
Эта жизнь — всего лишь школа. Говоря это, мы произносим банальность, однако это истина, о которой всем христианам необходимо постоянно напоминать. Это период нашего детства и меньшинства. В детстве все имеет или должно иметь характер воспитания и дисциплины. Дорогие родители и учителя постоянно направляют, предупреждают, упрекают; вся детская жизнь находится под контролем, ограничением и руководством. Но единственным объектом является сам ребенок — его добро, его характер, его будущее; и единственный мотив – любовь. Теперь, как детство для всей остальной жизни нашей, так и все наше земное пребывание для нашей будущей и небесной жизни. Поэтому давайте стремиться развивать дух детства. Давайте считать естественным то, что нас ежедневно упрекают и исправляют. Будем вести себя с покорностью и кротостью детей, с их доверчивой и сладкой уверенностью, что за всеми нашими наказаниями стоит любовь, что мы находимся в нежных руках Отца нашего.
Но если мы хотим сохранить такое отношение, необходимо постоянно укреплять веру: только так мы сможем правильно судить о страданиях. Разум всегда готов оклеветать и опровергнуть Божественные совершенства. Разум затуманивает понимание и заставляет нас неправильно истолковывать Божьи устроения с нами. Почему так? Потому что чувство оценивает вещи со стороны и по их нынешнему ощущению. «Всякое наказание в настоящее время кажется радостью, но тягостным» (Евр. 12:11), и поэтому, если, находясь под розгой, мы судим о Божьей любви и заботе о нас по нашему ощущению Его нынешних дел, мы, вероятно, будем прийти к выводу, что Он мало заботится о нас. В этом заключается острая необходимость проявления веры, поскольку «вера есть свидетельство невидимого». Вера – единственное средство от этого двойного зла. Вера толкует вещи не по внешнему или видимому, а по обетованию. Вера смотрит на провидение не как на отдельную часть настоящего, а как на целостность до конца вещей.
Чувство не воспринимает в наших испытаниях ничего, кроме выражения пренебрежения или гнева Божия, но вера может распознать Божественную мудрость и любовь в самых тяжелых бедах. Вера способна раскладывать скрипки и разгадывать тайны провидения. Вера может извлечь мед и сладость из желчи и полыни. Вера видит, что сердце Бога наполнено любовью к нам, даже когда Его рука тяжела и терзает нас. Ведро опускается в колодец глубже, чтобы оно могло наполниться. Вера воспринимает Божий замысел в том, что наказание – это наше благо. Именно через веру «Он покажет тебе тайны мудрости, которые вдвое превосходят существующие» (Иов 11:6). Под «тайнами премудрости» подразумеваются сокровенные пути промысла Божия. Божественное провидение имеет два лица: одно строгости, другое милосердия; смысл смотрит только на первое, вера наслаждается вторым.
Вера не только заглядывает под поверхность вещей и видит сладкий апельсин под горькой кожурой, но она смотрит за пределы настоящего и предвидит благословенное продолжение. О псалмопевце записано: «Сказал я в поспешности моей: истреблен я пред очами Твоими» (Пс. 31:22). Дым страсти затуманивает наше зрение, когда мы смотрим только на то, что есть. Асаф заявил: «Нога моя почти отошла, шаги мои чуть не поскользнулись, ибо позавидовал я неразумным, когда увидел процветание нечестивых» (Пс. 73:2, 3); но когда он вошел во святилище Божие, он сказал: «Тогда я понял их конец» (стих 17), и это успокоило его. Вера занята не строительными лесами, а завершенным зданием; не с лекарством, а с тем целебным действием, которое оно производит; не с болезненной розгой, но с мирным плодом праведности, который она приносит.
Таким образом, страдание — это испытание сердца; Обличение – это вызов вере – нашей вере в Его мудрость, Его верность, Его любовь. Как мы старались показать выше, великая потребность христианина состоит в том, чтобы хранить себя в любви Божией, чтобы душа имела непоколебимую уверенность в Его нежной заботе о нас: «Всю свою заботу возложите на Него, ибо Он заботится о нас». вас» (1 Пет. 5:7). Но знание этой «заботы» можно поддерживать только экспериментально, проявляя веру, особенно во времена трудностей. Однажды проповедник спросил унылого друга: «Почему эта корова смотрит через стену?» И ответ был: «Потому что она не может его просмотреть». Иллюстрация может быть грубой, но она указывает на важную истину. Обескураженный читатель, взгляни на то, что так тебя огорчает, и взгляни на улыбающееся лицо Отца; взгляните поверх хмурых облаков Его провидения и увидите солнечный свет Его никогда не меняющейся любви.
«Ибо Господь, кого любит, того наказывает и бьет всякого сына, которого принимает» (стих 6). В этом стихе есть что-то очень поразительное и необычное, поскольку в слегка измененной форме он встречается не менее чем в пяти различных книгах Библии: «Счастлив человек, которого наказывает Бог; Вседержитель» (Иов 5:17); «Блажен человек, которого Ты, Господи, наказываешь и закону Твоему научишь его» (Пс. 94:12); «Кого любит Господь, того наказывает, как отец сына, которого любит» (Притч. 3:12); «Кого Я люблю, тех обличаю и наказываю» (Откр. 3:19). Вероятно, для этого повторения есть двойная причина. Во-первых, оно намекает на важность и блаженство этой истины. Бог повторяет это так часто, чтобы мы не забыли и не потеряли утешение и радость от осознания того, что Божественное наказание происходит от любви. Должно быть, это драгоценное слово, если Бог счел целесообразным произнести его пять раз! Во-вторых, такое повторение также подразумевает нашу медлительность в том, чтобы поверить в это; по природе наши злые сердца склонны в противоположном направлении. Хотя наш текст так решительно утверждает, что наказания христианина происходят от любви Божией, мы всегда готовы приписать их Его суровости. Действительно, очень смиренно, что Святой Дух счел необходимым так часто повторять это утверждение.
«Ибо кого любит Господь, того наказывает, и всякого сына, которого принимает, бьет». Следует отметить четыре вещи. Во-первых, лучшие из детей Божьих нуждаются в наказании – «каждый сын». Нет христианина, у которого не было бы недостатков и глупостей, требующих исправления: «Все мы согрешаем во многом» (Иакова 3:2). Во-вторых, Бог исправит всех, кого Он примет в Свою семью. Как бы Он ни оставил отверженных в покое в их грехах, Он не будет игнорировать недостатки Своего народа: позволить ему продолжать без упрека в нечестии – это верный признак отчуждения от Бога. В-третьих, в этом Бог действует как Отец: ни один мудрый и добрый родитель не станет закрывать глаза на недостатки своих детей: самое его отношение и привязанность к ним обязывают его замечать то же самое. В-четвертых, дисциплинарные меры Бога по отношению к Своим сыновьям проистекают из Его любви к ним и проявляют их: именно на этом факте мы сейчас особенно сосредоточимся.
1. Наказания христиан проистекают из Божьей любви. Не от Его гнева или жестокости, не от произвола, но от сердца Божия исходят наши скорби. Именно любовь регулирует все пути Бога в отношении Его собственных. Их избрала любовь. Сердце не согревается, когда наше избрание обусловлено просто суверенной волей Бога, но наши чувства возбуждаются, когда мы читаем: «Любовью предопределившая нас» (Еф. 1:4, 5). Нас спасла любовь. Мы не достигаем центра искупления, когда не видим на Кресте ничего, кроме оправдания закона и удовлетворения справедливости: «Так возлюбил Бог мир, что отдал Сына Своего Единородного» (Иоанна 3:16). Именно любовь возрождает или действенно призывает нас: «милостью привлек Я Тебя» (Иер. 31:3). Новое рождение — это не только чудо Божественной мудрости и чудо Божественной силы, но также и в высшей степени продукт Божьей любви.
Подобным же образом именно любовь предопределила наши испытания и приказала нам обличать. О христианин, никогда не сомневайся в любви Божией. Причудливый старый квакер, который был фермером, имел на крыше своего сарая флюгер, на котором четко выделялись буквы: «Бог есть любовь». Однажды проповедника везли в дом квакера; его хозяин обратил внимание на флюгер и его текст. Проповедник повернулся и сказал: «Мне это совсем не нравится: это искажает Божественный характер — Божья любовь не переменчива, как погода». Квакер сказал: «Друг, вы неправильно истолковали его значение; эта надпись на флюгере напоминает мне, что независимо от того, в какую сторону дует ветер, независимо от того, с какой стороны может прийти буря, все равно: «Бог есть любовь». ."
2. Наказания христианина выражают Божью любовь. Зачастую мы так не думаем. Будучи детьми Божьими, мы думаем и поступаем так же, как и в детстве. Когда мы были маленькими и наши родители настаивали на том, чтобы мы выполняли определенный долг, мы не смогли оценить любовь, которая имела отношение к нашему будущему благополучию. Или, когда наши родители отказывали нам в чем-то, к чему мы стремились, мы чувствовали, что с нами очень плохо обращаются. И все же именно любовь сказала нам «нет». Итак, это духовно. Любовь Божия не только дает, но и удерживает. Несомненно, именно этим объясняются некоторые из наших молитв, оставшихся без ответа: Бог любит нас слишком сильно, чтобы давать то, что на самом деле не принесет нам пользы. Обязанности, на которых настаивают, упреки, удержания — все это выражения Его верной любви.
Наказания демонстрируют Божью заботу о нас. Он не относится к нам с равнодушием и пренебрежением, как обычно люди относятся к своим внебрачным детям, но имеет к нам истинное родительское ходатайство: «Как отец милует детей своих, так милует Господь боящихся Его» (Пс. 103: 13). «И смирил тебя, и довел тебя до голода, и накормил тебя манной, которой ты не знал, и отцы твои не знали, чтобы показать тебе, что не хлебом одним живет человек, но всяким словом, происходящим устами Господними жив человек» (Втор. 8:3). В этом стихе заключено несколько важных проповедей, но у нас нет возможности даже изложить их. Бог приводит в пустыню, чтобы мы могли приблизиться к Нему. Он осушает водоёмы, чтобы мы могли искать Источник и наслаждаться им. Он разрушает наше гнездо здесь, внизу, чтобы наша любовь могла быть направлена на то, что наверху.
3. Наказания христианина увеличивают Божью любовь. Сами наши испытания раскрывают полноту и совершенство Божьей любви. Что это за слово в Плаче Иеремии 3:33; «Он причиняет страдания не по своей воле»! Если бы Бог заботился только о Своем удовольствии, Он вообще не огорчал бы нас: Он «бичет» ради нашей выгоды. Всегда помните, что Сам великий Первосвященник «тронут чувством наших немощей»; и все же, несмотря на это, Он использует жезл! Бог есть любовь, и нет ничего более чувствительного, чем любовь. Об испытаниях и невзгодах древнего Израиля написано: «Он страдал от всякой скорби их» (Ис. 63:9); но из любви Он наказывает. Как это проявляет и увеличивает бескорыстие Божьей любви!
Таким образом, здесь христианин получает действенный щит, способный отразить раскаленные стрелы лукавого. Как мы говорили вначале, сатана всегда стремится воспользоваться нашими испытаниями: подобно злодею, которым он является, он совершает свои самые яростные нападения, когда мы наиболее подавлены. Так он напал на Иова: «Похули Бога и умри». И поэтому некоторые из нас нашли это. Не стремился ли он в час страдания и скорби напомнить вам, что, когда вы становились все более усердными в стремлении угодить и прославить Бога, последовали самые темные тучи невзгод; и скажи: «Как несправедлив Бог!» какая жалкая награда за вашу преданность и усердие! Вот тебе выход, брат-христианин: скажи Дьяволу: «Написано: кого любит Господь, того наказывает».
Снова; если сатане не удастся исказить характер Бога и заставить нас усомниться в Его доброте и Его любви, тогда он поставит под сомнение нашу уверенность. Дьявол самый настойчивый: если выпадает лобовая атака, то он сделает ее с тыла. Он посягает на вашу уверенность в сыновстве: он шепчет: «Вы не Его дитя: посмотрите на свое состояние, примите во внимание свои обстоятельства, сравните их с положением других христиан. Вы не можете быть объектом Божьего благоволения; вы обманываете себя; свое исповедание». пуст. Если бы вы были дитем Божьим, Он бы относился к вам совсем по-другому. Такие лишения, такие потери, такие боли показывают, что вы не можете быть одним из Его». Но скажи ему: «Написано: кого любит Господь, того наказывает».
Пусть наша последняя мысль будет о последнем слове нашего текста: «Ибо кого Господь любит, того наказывает и каждого сына, которого принимает, бьет». Тот, кого Бог бичует, не отвергается, но «принят» — принят во славу, принят в Его Доме наверху. Сначала крест, затем венец — это неизменный порядок Божий. Это было ярко проиллюстрировано в истории детей Израиля: Бог «избрал их в печи скорби», и многими и горькими были их испытания, прежде чем они достигли земли обетованной. Так и у нас. Сначала пустыня, затем Ханаан; сначала бичевание, а затем «принятие». Пусть мы все больше и больше сохраняем себя в любви Божией.
 



Евреям 12:7, 8
Глава 89 - Божественное наказание
 
 
Самым важным вопросом в отношении Божественных наказаний для христианина является дух, в котором он их принимает. «Выгода» ли мы от них или нет, полностью зависит от упражнений нашего разума и сердца под ними. Преимущества или недостатки, которые внешние вещи приносят нам, следует измерять эффектами, которые они производят на нас. Материальные блага становятся проклятиями, если от этого не выигрывают наши души, тогда как материальные потери становятся благословениями, если от них обогащается наша духовная милость. Разница между нашим духовным обеднением и нашим духовным обогащением от разнообразного опыта этой жизни будет во многом определяться нашим сердечным отношением к ним, духом, в котором они встречаются, и нашим последующим поведением под ними. Все это суммировано в одном слове: «Ибо, каковы мысли в сердце его, таков и он» (Притч. 23:7).
Переходя от стиха к стиху Евреям 12:3-11, внимательный читатель заметит, как Святой Дух неоднократно подчеркивал этот конкретный момент, а именно, дух, в котором следует принимать Божьи наказания. Во-первых, испытанному и обеспокоенному святому предлагается задуматься о Том, Кто был призван пройти через гораздо более бурное и глубокое море страданий, чем любое, с которым сталкиваются Его последователи, и к такому созерцанию Его призывают, «чтобы мы не утомились и не изнемогли в наших умы» (стих 3). Во-вторых, нам велено «не презирать» наказаний Господних и «не унывать», когда нас упрекают в Нем (стих 5). В-третьих, наш христианский долг – «переносить» наказания, как подобает сынам Божьим (стих 7). В-четвертых, указывается, что, поскольку мы почитали наших земных отцов, когда они исправляли нас, тем более нам следует «скорее подчиняться» нашему Небесному Отцу (стих 9). Наконец, мы узнаем, что «мирный плод праведности» будет результатом наших страданий только в том случае, если мы должным образом «упражняемся в нем» (стих 11).
В предыдущих статьях мы пытались указать на некоторые основные соображения, которые должны помочь верующему принять Божьи обличения в достойном и подобающем духе. Мы рассмотрели благословенный пример, оставленный нам нашим Капитаном: пусть мы, вступившие под Его знамя, усердно последуем тому же. Мы увидели, что, как бы тяжелы ни были наши испытания, они ни в коем случае не являются крайними: мы еще не «до крови сопротивлялись» — мученичество не постигло нас, как оно постигло многих предшествовавших нам: не поддадимся ли мы ливням, когда они бросили вызов самым жестоким бурям! Мы остановились на необходимости Божественного обличения и исправления. Мы указали на благословенное различие между Божественным наказанием и Божественным обличением. Мы рассмотрели источник, из которого все происходит, а именно любовь нашего Отца. Мы показали настоятельную необходимость проявления веры, если мы хотим сохранить сердце в мире, пока на нас лежит розга.
«Если терпите наказание, то Бог поступает с вами, как с сынами; ибо какой сын тот, которого не наказывает отец? А если вы останетесь без наказания, в котором все участвуют, то вы внебрачные дети, а не сыновья» (стихи 7, 8). В этих стихах представлено еще одно соображение об утешении тех, кого наказывает Бог. Здесь нам напоминают, что, когда христианин ведет себя должным образом при Божественном исправлении, он доказывает свое Божественное сыновство. Если он переносит их так, как подобает его профессии, он представляет доказательство своего Божественного усыновления. Воистину благословен этот неопровержимый ответ на злые инсинуации сатаны: вдали от дисциплинарных страданий, с которыми сталкивается верующий, показывающих, что Бог не любит его, они предоставляют ему прекрасную возможность проявить и проявить свою беспрекословную любовь к Отцу. Если мы терпеливо и настойчиво претерпеваем наказания, то мы показываем и себе, и другим подлинность нашего исповедания.
В стихах, которые сейчас перед нами, апостол делает вывод и конкретно применяет то, что было ранее подтверждено, тем самым подтверждая увещевание. Здесь следует особо отметить три вещи. Во-первых, предписанный долг: мы должны «терпеть» Божественные наказания: то, что включается и подразумевается под этим термином, мы постараемся показать в дальнейшем. Во-вторых, великая польза, которую получает правильное перенесение этих наказаний: тем самым достигается доказательство того, что Бог обращается с нами как с «сыновьями»: не как с врагами, которых Он ненавидит, но как с дорогими детьми, которых Он любит. В-третьих, тогда проводится торжественный контраст, рассчитанный на то, чтобы разоблачить лицемеров и разоблачить пустых профессоров: те, кто лишен Божественного наказания, вовсе не сыновья, а «ублюдки», претендующие на Церковь как свою мать, но не имеющие Бога своим Отцом: то, что этим обозначается, появится в дальнейшем.
«Если вы терпите наказание, Бог поступает с вами, как с сынами». Это утверждение дополняет то, что было до нас в стихе 5. Оба они говорят о духе, в котором наказания должны быть приняты христианином, только с той разницей, что стих 5 дает отрицательную сторону, стих 7 - положительную. С одной стороны, мы не должны «презирать» или «падать в обморок» под ними; с другой стороны, их нужно «терпеть». Английская пословица гласит: «То, что нельзя вылечить, нужно терпеть», и это всего лишь еще один способ сказать, что мы должны стиснуть зубы и сделать все возможное из плохой работы. Едва ли нужно указывать, что Святой Дух использовал здесь этот термин не в его низшем и плотском смысле, а, скорее, в его благороднейшем и духовном значении.
Чтобы установить силу и значение любого слова, которое используется в Священном Писании, не следует учитывать ни его принятие в обычной речи, ни его словарную этимологию; вместо этого необходимо использовать симфонию, чтобы выяснить, как она на самом деле используется на священной странице. В рассматриваемом нами случае нам не нужно далеко ходить, поскольку в ближайшем контексте оно находится в связи, в которой его нельзя понять неправильно. Во 2-м стихе мы читаем, что Спаситель «претерпел крест», а в 3-м стихе – что Он «претерпел такое противление грешников против Него». Христос «претерпел» Свои страдания в самом высоком и благородном смысле: Он оставался стойким в самых тяжелых испытаниях, не оставляя пути долга. Он кротко и героически переносил самые острые скорби, не ропща и не падая под ними. Как же тогда христианину вести себя в огне? Присоединяем семикратный ответ.
Во-первых, христианин должен пытливо «переносить» наказание. Хотя это правда, что любое наказание не является следствием личного непослушания или греховного поведения, тем не менее, во многом это так, и поэтому для нас всегда является частью мудрости искать причину этого. У каждого следствия есть причина, и причина всех действий Бога. Господь не действует своенравно и не сокрушает добровольно (Плач. 3:33). Каждый раз, когда жезл Отца терпит неудачу в нас, это призыв к самоанализу, к размышлению о пути наших ног, к вниманию повторяемого слова Аггея: «Подумайте о путях ваших». Наш прямой долг — исследовать себя и стремиться обнаружить причину недовольства Бога. Возможно, это занятие не из приятных, и, если мы честны сами с собой, оно, скорее всего, вызовет у нас много беспокойства и печали; тем не менее сокрушенное и сокрушенное сердце никогда не презирается Тем, с кем нам приходится иметь дело.
Увы, слишком часто этим самоанализом и исследованием причины нашего недуга совершенно пренебрегают, и облегчение от него является главной мыслью в уме страдальца. По этому поводу есть самое торжественное предостережение во 2 Паралипоменон 16:12, 13: «И Аса в тридцать девятом году царствования своего заболел в ногах, так что болезнь его была весьма велика; но в болезни своей он не искал Господу, а врачам. И почил Аса с отцами своими». Как много исповедующих христианство поступают сегодня так же. Как только их поражает болезнь, их первой мыслью и желанием является не то, чтобы болезнь могла быть освящена для их душ, а то, как быстро их тела могут получить облегчение. Мы не полностью согласны с некоторыми братьями, которые утверждают, что христианину никогда не следует вызывать врача и что все медицинское сообщество происходит от дьявола — в таком случае Святой Дух никогда не называл Луку «любимым врачом» и не называл Луку «возлюбленным врачом». Христос сказал, что больным «нужен» врач. С другой стороны, совершенно очевидно, что физическое исцеление не является первой потребностью больного святого.
Во-вторых, христианин должен молитвенно «переносить» наказание. Если наше расследование будет успешно проведено, нам срочно понадобится Божественная помощь. Те, кто полагается на собственное суждение, обязательно ошибаются. Когда наши сердца упражняются в поисках причины наказания, нам нужно ревностно искать Бога, ибо только в Его свете мы «видим свет» (Пс. 36:9). Недостаточно исследовать себя: мы должны просить Божественного врача поставить диагноз нашему случаю, говоря: «Испытай меня, Боже, и узнай сердце мое; испытай меня, и узнай помышления мои, и посмотри, нет ли во мне какого-нибудь злого пути, и направь меня на путь вечный» (Пс. 139:23, 24). Тем не менее, следует отметить, что такая просьба не может быть предъявлена искренне, если мы лично не попытаемся тщательно исследовать себя и не намерены продолжать это делать.
Молитва никогда не была задумана как замена личного исполнения долга: скорее, она была назначена средством получения помощи в этом. Хотя нашим долгом остается честно исследовать свои сердца и проверять свои пути, соизмеряя их со святыми требованиями Писания, однако только непосредственная помощь Духа позволит нам продолжать наши поиски с какой-либо реальной выгодой и успехом. Поэтому нам нужно войти в тайное место и спросить Господа: «Покажи мне, за что Ты соперничаешь со мной» (Иов 10:2). Если мы искренне попросим Его открыть нам, чем Он недоволен в наших путях и за что Он сейчас упрекает нас, Он не будет насмехаться над нами. Просите у Него слышащее ухо, и Он скажет, в чем дело. Пусть не будет скрытности, а будет честное желание знать, что нужно исправить, и Он покажет тебе.
В-третьих, христианин должен смиренно «переносить» наказание. Когда Господь ответил на вашу просьбу и открыл причину Своего наказания, смотрите, чтобы вы не ссорились с Ним. Если возникнет ощущение, что бичевание тяжелее, чем вы заслуживаете, эту мысль следует немедленно отвергнуть. «На что жалуется живой человек, человек на наказание (или обличение) за свои грехи?» (Плач. 3:39). Если мы вступим в противоречие с Всевышним, мы будем только еще больше наказаны за свои старания. Нам, скорее, следует искать благодати, чтобы внять этому слову: «Итак смиритесь под крепкую руку Божию» (1 Пет. 5:6). Попросите Его оживить совесть, осветить ваше сердце и пролить свет на сокрытые вещи тьмы, чтобы вы могли осознать свои внутренние грехи так же, как и внешние. И тогда воскликнешь: «Знаю, Господи, что суды Твои правы, и что Ты по верности поразил меня» (Пс. 119:75).
В-четвертых, христианин должен терпеливо «переносить» наказание. Вероятно, это главная мысль нашего текста: стойкость, решительное следование пути долга, постоянное служение Богу всем сердцем, несмотря на нынешние испытания, – вот к чему мы призваны. Но сатана шепчет: «Какой в этом смысл? Ты искренне старался угодить Господу, и как Он вознаграждает тебя? Ты не можешь угодить Ему: чем больше ты даешь, тем больше Он требует; Он жестокий и деспотичный Учитель. ." Такие гнусные предложения должны быть отвергнуты нами как злостная ложь того, кто ненавидит Бога и стремится охватить наше уничтожение. Бог думает только о вашем благе, когда на вас возлагается розга. Точно так же, как траву нужно косить, чтобы сохранить ее свежесть, как виноградную лозу нужно подрезать, чтобы обеспечить ее плодородие, как трение необходимо для получения электроэнергии, как только огонь уничтожает шлаки, так и дисциплина испытаний необходима. для воспитания христианина.
«Не унываем, делая добро: ибо в свое время пожнем, если не утомимся» (Гал. 6:9). Держите перед собой пример Христа: Его вели, как агнца на заклание, но перед стригущими Его Он был «нем». Он никогда не беспокоился и не роптал, и мы должны «следовать по Его стопам». «Терпение да совершает свое совершенное действие» (Иакова 1:4). Для этого нам нужно много молиться; для этого нам нужна укрепляющая помощь Святого Духа. Бог говорит нам, что наказание не «радостно», а «печально»: иначе оно не было бы «наказанием». Но Он также уверяет нас, что «после научающимся через него доставляет мирный плод праведности» (Евр. 12:11). Держитесь за слово «потом»: предвкушайте счастливое продолжение и с комфортом продолжайте продвигаться вперед по пути долга. «Конец дела лучше начала его; и долготерпеливый духом лучше гордого духом» (Екклезиаст 7:8).
В-пятых, христианин должен с верой «переносить» наказание. Так Иов терпел: «Господь дал, Господь и взял; благословенно имя Господне» (Евр. 1:21). Ах, он заглянул за все второстепенные причины и увидел, что над савеями и халдеями стоит Сам Иегова. Но не в этот ли момент мы чаще всего терпим неудачу? Слишком часто в наших испытаниях мы видим только несправедливость людей, злобу мира, враждебность сатаны: это хождение видением. Вера выводит на сцену Бога. «Я изнемог, если бы не веровал, что увижу благость Господню на земле живых» (Пс. 27:13). Это пословица мира: «Увидеть значит поверить», но в духовной сфере порядок обратный: там мы должны «верить», чтобы «увидеть». А что святой больше всего желает «увидеть»? Да ведь «благость Господня», ибо, если он не увидит этого, он «упадет в обморок». И как вера видит «благость Господню» в наказаниях? Рассматривая их как исходящие из Божьей любви, как предписанные Его мудростью и предназначенные для нашей пользы.
Как пчела высасывает мед из горькой травы, так и вера может извлечь много пользы из скорбей. Вера может превратить воду в вино и испечь хлеб из камней. Неверие сдается в час испытания и впадает в отчаяние; но вера держит голову над водой и с надеждой ищет избавления. Человеческий разум, возможно, не способен понять таинственные пути Божьи, но вера знает, что самые тяжелые разочарования и самые тяжелые потери относятся к «всему», что вместе работает на наше благо. Плотские друзья могут сказать нам, что бороться больше бесполезно; но вера говорит: «Хоть Он и убьет меня, но я уповаю на Него» (Иов 13:15). Какое чудесное обещание содержится в Псалме 91:15: «Я буду с ним в беде: Я избавлю его». Ах, но только вера может ощутить это Присутствие, и только вера может теперь наслаждаться гарантированным освобождением. Именно из-за предлежавшей Ему радости (через веру) Христос «претерпел крест», и только когда мы созерцаем драгоценные Божьи обетования, мы сможем терпеливо перенести наш крест.
В-шестых, христианин должен с надеждой «терпеть» наказание. Хотя линия разграничения между верой и надеждой совершенно различима, она не очень широка, и в некоторых вещах, сказанных выше, мы скорее предвосхитили то, что относится к этому конкретному пункту. «Ибо мы спасаемся надеждой; но надежда видимая не есть надежда: ибо, что человек видит, на что он еще надеется? А если надеемся на то, чего не видим, то с терпением ожидаем этого» ( Рим. 8:24, 25). Этот отрывок ясно указывает на то, что «надежда» относится к будущему. «Надежда» в Писании — это нечто гораздо большее, чем неоправданное желание: это твердое убеждение и утешительное ожидание будущего блага. Поскольку наказание, перенесенное терпеливо и с верой, обязательно приведет к благословению, необходимо проявлять надежду. «Когда Он испытает меня, я выйду, как золото» (Иов 23:10): это язык уверенного ожидания.
Хотя это правда, что вера поддерживает сердце в испытаниях, также факт – хотя и менее признанный – что надежда поддерживает его. Когда крылья надежды расправлены, душа способна воспарить над нынешними страданиями и вдохнуть бодрящий воздух будущего блаженства. «Ибо легкое страдание наше, кратковременное, производит для нас гораздо более преизобилующую и вечную славу, когда мы смотрим не на видимое, но на невидимое» (2 Кор. 4: 17, 18): это тоже язык радостного ожидания. Какими бы темными ни были тучи, которые сейчас закрывают твой горизонт, вскоре взойдет Солнце праведности с исцелением на Своих крыльях. Затем стремитесь идти по стопам нашего отца Авраама, «который вопреки надежде поверил в надежду, чтобы стать отцом многих народов» (Рим. 4:18).
В-седьмых, христианин должен с благодарностью «переносить» наказание. Будь благодарен, мой унылый брат, что великий Бог так заботится о черве земном, что прилагает такие усилия к твоему духовному воспитанию. О, какое чудо, что Создатель неба и земли приложил столько усилий, обучая нас Своему сыну! Поэтому не пренебрегай Его за Его доброту, Его верность и Его терпение по отношению к тебе. «Мы наказаны Господом (сейчас), чтобы нам не быть осужденными с миром» в грядущий день (1 Кор. 11:32): что это за повод для хвалы! Если Господь Иисус в ужасную ночь Своего предательства «воспел гимн» (Матфея 26:30), то тем более мы должны, несмотря на наши бесконечно легкие скорби, возносить хвалу нашему Богу. Пусть Божественная благодать позволит и писателю, и читателю «перенести наказание» в этом семеричном духе, и тогда Бог прославится, а мы получим пользу.
«Если вы терпите наказание, Бог поступает с вами, как с сынами». Это не означает, что после того, как мы исполним возложенный на нас долг, Бог поступит с нами «как с сыновьями»; ибо это Он делает и в самих наказаниях, как ясно показал апостол. Нет, скорее, сила этих слов такова: если вы терпите наказание, то вы сами имеете доказательство того, что Бог обращается с вами как с сыновьями. Другими словами, чем больше я могу вести себя в бедах, как подобает чаду Божьему, тем яснее становится доказательство моего Божественного усыновления. Новое рождение познается по его плодам, и чем больше мои духовные благодати проявляются в испытаниях, тем больше я проявляю свое возрождение. Более того, чем яснее свидетельство моего возрождения, тем яснее я воспринимаю действия Отца по отношению ко мне в Его наказании.
Терпеливое перенесение наказаний не только имеет огромную ценность в глазах Бога, но и имеет неоценимую ценность для душ верующих. Хотя это правда, что семикратное описание, которое мы дали выше, изображает не тот дух, в котором все христиане получают наказание, а скорее тот дух, в котором они должны его принять, и что все, кто лишен его, должны быть оплакиваемы и исповедуемы перед Богом. ; тем не менее, остается то, что ни один истинно рожденный свыше человек не продолжает либо совершенно «презирать» розгу, либо полностью «падать в обморок» под ней. Нет, в этом заключается фундаментальное различие между слушателем на доброй земле и слушателем на каменистой почве: о первом написано: «Праведник тоже держится пути своего» (Иов. 17:9); о последнем записано: «Но он не имеет корня в себе, но пребывает до времени; ибо, когда настанет скорбь или гонение за Слово, тотчас соблазняется» (Матфея 13:21).
Простое переживание несчастий само по себе не является свидетельством нашего принятия Богом. Человек рождается для беспокойства, как искры, летящие вверх, так что страдания или наказания не являются залогом нашего усыновления; но если мы «терпим» их с какой-либо мерой истинной веры, покорности и стойкости, чтобы «не унывать» под ними, не оставлять Веры и совсем не переставать искать служения Господу, – тогда мы показываем свое Божественное сыновство. Точно так же правильное расположение нашего разума и должное упражнение нашего сердца позволяют нам почувствовать милостивый замысел Божий по отношению к нам в Его наказаниях. Греческое слово «поступает с нами, как с сыновьями», очень благословенно: буквально оно означает «он предлагает Себя нам». Он предлагает Себя не как врага, но как друга; не по отношению к чужакам, а по отношению к Своим возлюбленным детям.
«А если вы останетесь без наказания, которого участвуют все, то вы внебрачные дети, а не сыны» (стих 8). Эти слова представляют обратную сторону аргумента, изложенного в предыдущем стихе: поскольку верно, как в естественной, так и в духовной сфере, что дисциплинарное взыскание неотделимо от отношений между отцами и сыновьями, так что свидетельством усыновления является чтобы из этого сделать ясный вывод, из этого необходимо следует, что те, кто «необличен», вовсе не являются детьми. Здесь мы имеем проверяющее и различающее правило, по которому каждый из нас должен мерить себя. Чтобы мы не ошиблись в этом, давайте обратим внимание на некоторые его положения.
Когда апостол говорит: «А если вы останетесь без наказания, в котором все участвуют», то очевидно, что его слова не следует понимать в самой широкой широте: слово «все» относится не ко всем людям, но к «всем». сыновья», о которых он говорит. Подобным же образом здесь не следует понимать «наказание» за все, что является тяжким и мучительным, ибо никто полностью не избежит неприятностей в этой жизни. Но, сравнительно говоря, есть те, кто в значительной степени освобожден от уплаты налогов: о них говорил псалмопевец, когда сказал: «Ибо нет полчищ в смерти их, но сила их тверда. Они не в беде, как другие люди, и не подвергаются бедствиям как прочие люди» (Пс. 73:4, 5). Нет, апостол говорит о дисциплинарных действиях Бога, об исправительных наставлениях, способствующих святости. Есть много профессоров, которые, какие бы испытания они ни испытывали, не подвергаются никакому Божественному наказанию ради своего блага.
Те, кто «без наказания», — всего лишь «ублюдки». Общеизвестно, что бастарды презираются и пренебрегаются (хотя и несправедливо) теми, кто их незаконно породил: они не являются объектами такой любви и заботы, как дети, рожденные в браке. Этот торжественный факт имеет свое отражение в религиозной сфере. Существует большой класс людей, лишенных Божественных наказаний, поскольку они не дают никаких доказательств того, что принимают их, переносят их или исправляют их. В этом слове есть еще более торжественный смысл: по закону «ублюдки» не имели права наследования: «Незаконнорожденный не войдет в общество Господне» (Втор. 23:2): Ни креста, ни венца: остаться без Божьих дисциплинарных наказаний сейчас означает, что мы должны быть исключены из Его присутствия в будущем. Вот еще одна причина, по которой христианин должен быть доволен своей нынешней участью: жезл Отца на нем теперь доказывает его право на Наследство в грядущем дне.
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Глава 90 - Божественное наказание
 
 
Апостол Павел, как многие наши современники, не торопился с обсуждением темы и не отклонял неприятную тему одним-двумя короткими предложениями. Нет, он мог сказать правду: «Я не удержал ничего, что было бы полезно для вас». Его главной заботой было не угодить, а помочь своим слушателям и читателям. Хорошо знал он склонность сердца быстро отворачиваться от ищущего и смиряющего к тому, что более привлекательно и утешительно. Но вместо того, чтобы соответствовать этому духу, он уделял столько же внимания увещеванию, сколько и наставлению, обличению как утешению, обязанностям и разъяснению обетований; хотя последнему было уделено должное место, первому не пренебрегали. Каждому слуге Божьему надлежит изучать методы апостолов и искать мудрости и благодати, чтобы подражать их практике; только так они сохранят равновесие Истины и избавятся от «лживого обращения со Словом» (2 Кор. 4:2).
Несколько лет назад, когда редактор читал серию проповедей на тему Евреям 12:3-11, несколько членов собрания намекнули, что им надоело слушать так много о теме Божественного наказания. Увы, именно те, кого так раздражало слух о Божьем жезле, с тех пор пострадали от него сильнее всего. Если кто-либо из наших нынешних читателей чувствует то же самое по поводу того, как автор трактует этот же отрывок, он с любовью предупредит их, что, хотя эти статьи могут показаться мрачными и утомительными, в то время как им улыбается процветание, тем не менее, им будет полезно «прислушаться к и слушай о будущем времени» (Ис. 42:23). Солнце не всегда будет светить тебе, дорогой читатель, и если ты теперь сохранишь эти мысли в своей памяти, они могут сослужить тебе добрую службу, когда твое небо станет пасмурным.
Рано или поздно эта часть Священного Писания будет весьма уместно применима к каждому из наших случаев. Бог «бьет всякого сына, которого принимает». Никто из последователей «Человека скорбей» не освобожден от печали. Справедливо сказано, что «один у Бога был Сын без греха, но не было без страданий». Очень многое зависит от того, как мы «переносим» страдание: дух, в котором оно принимается, милости, которые оно оказывает, и улучшение, которое мы делаем из него. Наше отношение к Богу и реакция, которую мы даем на Его дисциплинарные меры по отношению к нам, означают, что мы будем либо чтить, либо бесчестить Его, и терпеть потери или пожинать от этого выгоду. Многообразны наши обязанности вести себя подобающе, когда Богу угодно наказать нас, и многочисленны и разнообразны мотивы и аргументы, которые Дух через апостола представляет нам здесь для этой цели.
В стихе, который сейчас будет перед нами, приводится еще одна причина, показывающая необходимость обязанности христианина смиренно переносить Божьи наказания. Во-первых, апостол напомнил святым учение Священного Писания, стих 5: как важно, что он начал с этого! Во-вторых, он утешал их уверенностью, что жезл владеется не гневом, а нежной заботой, ст. 6. В-третьих, он утверждал, что Бог наказывает всех Своих детей без исключения, а ублюдки лишь ускользают, ст. 7, 8. Теперь он напоминает нам, что у нас были естественные родители, которые исправляли нас, и мы оказывали им почтение. Наши земные отцы имели право в силу своего родства наказывать нас, и мы соглашались. Итак, если для нас было правильно и достойно подчиняться их исправлениям, то тем более мы должны подчиняться Отцу нашему Небесному, когда Он обличает нас.
«Кроме того, у нас были плотские отцы наши, которые наказывали нас, и мы оказывали им почтение: не лучше ли нам подчиниться Отцу духов и жить?» (стих 9). Вступление «Кроме того» действительно унизительное и исследующее. Можно было бы подумать, что в предыдущих стихах было сказано достаточно, чтобы заставить нас быть покорными и благодарными за нежное наказание нашего Бога. Разве недостаточно того, что Писание учит нас ожидать наказаний и увещевает нас не презирать их? Разве недостаточно быть уверенным в том, что эти наказания исходят из самого сердца нашего Отца, назначены и регулируются Его любовью? Нет, «кроме того» нам нужно! Святой Дух соблаговолил предоставить дополнительные причины для подчинения наших непослушных сердец. Это действительно должно смирить нас, поскольку из этого ясно следует, что мы не спешим внимать и склоняться перед розгой. Да, разве не правда, что, к сожалению, чем старше мы становимся, тем больше потребность в нашем наказании?
На автора произвел впечатление тот факт, как при изучении Слова, так и при наблюдении за собратьями-христианами, что, как правило, Бог очень мало и очень легкомысленно применяет розгу к младенцам и младшим членам Своей семьи. но Он применяет его чаще и суровее к зрелым христианам. Мы часто слышали, как старшие святые предупреждали младших братьев и сестер об их великой опасности, однако поразительно отметить, что в Священном Писании нет ни одного случая, когда молодой святой опозорил бы свое исповедание. Вспомните истории юного Иосифа, еврейской служанки в доме Неемана, юноши Давида, сражающегося с Голиафом, ранних дней Даниила и трех его юных товарищей в печи; и окажется, что все они оставили себя благородно. С другой стороны, есть множество примеров, когда люди среднего возраста и седые волосы жестоко обесчестили своего Господа.
Это правда, что молодые христиане самые слабые, и, за редкими исключениями, они это знают; и поэтому Бог проявляет Свою благодать и силу, поддерживая их: это «агнцы», которых Он носит на Своих руках! Но некоторые пожилые христиане, кажется, гораздо меньше осознают свою опасность, и поэтому Бог часто допускает их падение, чтобы запятнать гордыню их самославы и чтобы другие могли увидеть, что это пустяки во плоти – стояние, , возраст или достижения, что обеспечивает нашу безопасность; но что Он поддерживает смиренных и низвергает гордых. Давид не впал в свой великий грех, пока не достиг расцвета жизни. Лот не совершал грубых преступлений, пока не стал стариком. Исаак, похоже, в старости стал обжорой и был как сосуд, больше не «пригодный для использования Учителем», который скорее ржавел, чем изнашивался. Ной опозорился после того, как всю жизнь ходил с Богом и построил ковчег. Самый страшный грех Моисея был совершен не в начале, а в конце пути по пустыне. Езекия возгордился на закате своей жизни. Что это за предупреждения!
Таким образом, Бог показывает нам, что в годах нет защиты. Да, добавленные годы, похоже, требуют ужесточения наказаний. Среди старых паломников часто больше ропота и жалоб, чем у молодых: правда, нервы у них меньше выдерживают, но благодати Божией достаточно и на изношенные нервы. Часто отцы и матери в Израиле больше заняты собой и обстоятельствами и меньше говорят о Христе и Его чудесной любви, чем среди младенцев. Да, всем нам очень необходимо обратить внимание на вступительное слово «дальше» нашего текста. Каждый врач скажет нам, что есть болезни, которые становятся более беспокойными в среднем возрасте, а есть и другие, присущие старости. То же самое относится и к различным формам греха. Если мы более склонны к определенным грехам в молодости, то в пожилом возрасте мы подвергаемся большей опасности со стороны других. Несомненно, чем старше мы становимся, тем больше нужно прислушиваться к этому «более того», которое предшествует призыву нашего существа к подчинению Отцу духов. Если нам не нужно больше благодати, то несомненно, что нам нужно столько же благодати, когда мы состаримся, так и когда мы взрослеем.
Пожилые люди сталкиваются с таким же количеством искушений, как и молодые христиане. Они испытывают искушение жить прошлым, а не будущим. Они испытывают искушение относиться ко всему проще, как духовно, так и материально, так что о некоторых приходится говорить: «Вы хорошо справились». О, быть подобным Павлу «старцу», который был в полной боевой готовности до конца. Они испытывают искушение чрезмерно заниматься своими растущими немощами; но разве не написано: «и Дух помогает в немощах наших»! Однако, поскольку это подтверждено, мы не должны думать, что больше нет необходимости искренне искать Его помощи. Это утешительное слово дано для того, чтобы мы часто и уверенно молились именно об этом. Если бы это не было записано, мы могли бы усомниться в Его готовности сделать это и задаться вопросом, не просим ли мы «согласно Его воле». Поскольку записано, что когда мы чувствуем, что наши «немощи» сильнее всего давят на нас, давайте взывать: «О Святой Дух Божий, сделай, как Ты сказал, и помоги нам».
В этой связи напомним себе стих: «Насыщающий уста твои благими, и юность твоя обновляется, как у орла» (Пс. 102:5). Орел — птица, известная своим долголетием, часто доживающая до быть более ста лет. Орел также является высоко парящей птицей, строящей свое гнездо на вершине горы. Но как возобновляется молодость орла? Благодаря новому урожаю перьев, обновлению крыльев. А это именно то, что нужно некоторым христианам среднего и пожилого возраста: обновление их духовных крыльев — крыльев веры, надежды, ревности, душолюбия, преданности Христу. Так многие оставляют свою первую любовь, теряют радость обручения и вместо того, чтобы подавать молодым христианам яркий пример доверчивости и жизнерадостности, часто обескураживают угрюмостью и ленью. Таким образом, Божьи наказания становятся всё более суровыми и частыми!
Дорогой друг, вместо того чтобы говорить: «Дни моей полезности прошли», лучше рассуждай так: «Наступает ночь, когда никто не может работать; поэтому я должен максимально использовать свои возможности, пока еще не настал день. Для вашего ободрения отметим, что самой активной сотруднице церкви, пастором которой был редактор, было семьдесят семь лет, когда он туда приехал, и за три с половиной года его пребывания она сделала больше для Господа, и было для него большим стимулом, чем для любого другого члена этой церкви. Она прожила еще восемь лет, и они до самого конца были наполнены преданным служением Христу. Мы верим, что Господь еще скажет о ней, как о другой женщине: «Она сделала все, что могла». О братья и сестры, особенно вы, чувствующие бремя лет, внимайте этому слову: «Не унывайте, делая добро, ибо в свое время пожнем, если не утомимся» (Гал. 6:9).
«Кроме того, у нас были плотские отцы наши, которые исправляли нас, и мы оказывали им почтение». Обязанность детей — с почтением подчиняться справедливым приказам своих родителей и с почтением подчиняться их исправлению в случае непослушания. Как родители имеют поручение от Бога преподносить своим детям исправление, когда это необходимо, а не портить их до гибели, так и дети имеют повеление от Бога принимать родительские порицания в должном духе, а не быть недовольными, упрямыми, или бунтующий. Непослушание ребенка во время исправления свидетельствует о двойной ошибке; само исправление показывает, что была совершена ошибка, а неповиновение во время исправления только прибавляет неправильное к неправильному. «Мы оказывали им почтение», — фиксирует отношение послушных детей к своим отцам: они не убегали из дома в раздражении и не впадали в такое уныние, чтобы оставить путь долга.
Из этого закона человеческого дома апостол указывает на смиренное и покорное поведение, которое должно быть у Бога, когда Он наказывает Своих детей: «Не лучше ли нам покориться Отцу духов?» «Намного скорее» указывает на контраст, предполагаемый аналогией: этот контраст по меньшей мере четырехкратный. Во-первых, прежнее наказание исходило от тех, которые были нашими отцами по плоти; другой дан Тем, Кто есть наш Небесный Отец. Во-вторых, один иногда управлялся из-за несовершенства знаний и раздражительного нрава; другой исходит от безошибочной мудрости и неутомимой любви. В-третьих, первое произошло в течение короткого периода времени, когда мы были детьми; другой продолжается на протяжении всей нашей христианской жизни. В-четвертых, тот был создан для нашего временного блага; другой имеет в виду наше духовное и вечное благополучие. Тогда насколько же больше мы должны с готовностью подчиняться последнему.
«Не лучше ли нам подчиниться Отцу духов?» По своей природе мы не подчиняемся. Мы рождаемся в этом мире, наполненном духом неповиновения: как потомки наших мятежных прародителей, мы наследуем их злую природу. «Человек рождается, как осленок дикого осла» (Иов 11:12). Это очень неприятно и унизительно, но тем не менее это правда. Как говорит нам Исаия 53:6, «мы совратились каждый на свою дорогу», и это является противостоянием открытой воле Божией. Даже при обращении эта дикая и бунтующая природа не искореняется. Дана новая природа, но старая противится ей. Именно поэтому нам необходимы дисциплина и обличение, и великий замысел их состоит в том, чтобы подчинить нас Отцу духов. Быть «подчиненным отцу» — это фраза огромной важности, и нам следует понимать ее различные значения.
1. Это означает согласие с суверенным правом Бога поступать с нами так, как Ему угодно. «Я был нем, и не открывал уст моих, потому что Ты сделал это» (Пс. 39:9). Долг святых – быть немыми под розгой и молчать перед самыми острыми скорбями. Но это возможно только тогда, когда мы видим в них руку Божию. Если Его рука не будет видна во время испытания, сердце не будет ничего делать, кроме раздражения и негодования. «И сказал царь: что мне до вас, сыны Саруи? Пусть он проклянет, потому что Господь сказал ему: прокляни Давида. Кто тогда скажет: «Зачем ты это сделал?» И сказал Давид Авишай и всем слугам своим: вот, сын мой, вышедший из чресл моих, ищет души моей; тем более может сделать это Вениамитянин этот? оставь его, и пусть проклинает, ибо Господь повелел ему". (2 Сам. 16:10, 11). Какой это был пример полного подчинения верховной воле Всевышнего! Давид знал, что Семей не мог проклясть его без позволения Бога.
«Это успокоит мое сердце,
То, что назначил мой Бог, является лучшим».
Но, за редкими исключениями, необходимы многие наказания, чтобы привести нас в это место и удержать нас там.
2. Оно подразумевает отказ от своеволия. Подчинение Отцу предполагает подчинение и покорность Ему. Благословенная иллюстрация этого находится в книге Левит 10:1-3: «И взяли Надав и Авиуд, сыновья Аарона, каждый из них кадильницу его, и вложили в нее огонь, и возложили на нее фимиам, и вознесли чужой огонь пред Господом. , чего Он не повелел им. И вышел огонь от Господа, и пожрал их, и они умерли пред Господом. И сказал Моисей Аарону: это то, что сказал Господь, сказав: Я освятюсь в них, приблизьтесь ко Мне, и пред всем народом Я прославлюсь. А Аарон промолчал». Учитывайте обстоятельства. Двое сыновей Аарона, скорее всего, в то время были в состоянии алкогольного опьянения, внезапно были отсечены Божественным судом. Их отец не предупредил его, чтобы подготовить его к этому испытанию; однако он «молчал!» О, не ссорьтесь с Иеговой; будьте глиной в руках Горшечника; возьмите на себя иго Христа и научитесь от Того, Кто был «кротким и смиренным сердцем».
3. Это означает признание Божьей праведности и мудрости во всех Его отношениях с нами. Мы должны оправдать Бога. Так сделал псалмопевец: «Знаю, Господи, что суды Твои правы, и что Ты по верности сокрушил меня» (Пс. 119:75). Позаботимся о том, чтобы Премудрость всегда оправдывалась своими детьми: пусть наше исповедание ее будет: «Праведен Ты, Господи, и правдивы суды Твои» (Пс. 119:137). Что бы ни было послано, мы должны оправдать Отправителя всего: Судья всей земли не может поступить неправильно. Подавите же мятежный ропот: «Чем я сделал, чтобы заслужить такое обращение со стороны Бога?» и скажи вместе с псалмопевцем: «Он не воздал нам по грехам нашим и не воздал нам по беззакониям нашим» (Пс. 103:10). Почему, мой читатель, если бы Бог поступал с нами только по строгому правилу Своей справедливости, мы уже давно были в аду: «Если Ты, Господи, заметишь («вменишь») беззакония, Господи, кто устоит? " (Пс. 130:3).
Вавилонское пленение было самым тяжелым бедствием, которое Бог когда-либо навлек на Свой земной народ во времена Ветхого Завета. времена, но даже тогда обновленное сердце признавало в нем праведность Божию: «Итак, Боже наш, Боже великий, сильный и страшный, хранящий завет и милость, да не покажется малой вся беда пред Тобою, пришедшая на нас, на царей наших, на князей наших, и на священников наших, и на пророков наших, и на отцов наших, и на весь народ Твой, со времен царей Ассирийских и до сего дня. Но Ты справедлив во всем этом на нас наведено: ибо Ты правильно сделал, а мы поступили зло» (Неемия 9:32, 33). Враги Бога могут говорить о Его несправедливости; но пусть Его дети провозглашают Его праведность. Поскольку Бог благ, Он не может делать ничего, кроме того, что правильно и хорошо.
4. Это включает в себя признание Его заботы и чувство Его любви. Есть угрюмое подчинение, а есть веселое подчинение. Существует фаталистическое подчинение, занимающее такую позицию, — это неизбежно, поэтому я должен подчиниться ему; и есть благодарное подчинение, когда мы с благодарностью принимаем все, что Богу будет угодно послать нам. «Благо мне, что я пострадал, чтобы научиться уставам Твоим» (Пс. 119:71). Псалмопевец смотрел на свои наказания глазами веры и при этом ощущал стоящую за ними любовь. Помните, что когда Бог приводит Свой народ в пустыню, это делается для того, чтобы они могли больше узнать о Его достаточности, а когда Он бросает их в печь, это для того, чтобы они могли больше наслаждаться Его присутствием.
5. Оно предполагает активное исполнение Его воли. Истинное подчинение «Отцу духов» — это нечто большее, чем пассивное действие. Остальные значения этого выражения, которые мы рассмотрели выше, носят более или менее отрицательный характер, но есть в нем и положительная, активная сторона, и важно, чтобы это было нами признано. Быть «подчиненным» Богу также означает, что мы должны ходить по Его заповедям и идти по пути Его заповедей. Отрицательно: мы не должны быть ропщущими бунтовщиками; положительно, мы должны быть послушными детьми. От нас требуется быть покорными Слову Божьему, чтобы наши мысли формировались и наши пути регулировались им. Есть не только страдание по воле Божией, но и ее исполнение – фактическое исполнение долга. Когда мы произносим в молитве, данной нам Спасителем, прошение «Да будет воля Твоя», имеется в виду нечто большее, чем благочестивое согласие на довольство Всевышнего: оно также означает: да будет воля Твоя мною исполнена. Таким образом, подчинение «Отцу духов» — это практическое обладание Его Светлостью.
В нашем тексте предлагаются две причины такого подчинения. Во-первых, потому что Тот, с кем нам нужно иметь дело, — это наш Отец. О, как глубоко мы должны быть благодарны за то, что Господь Бог предстает нам как «Отец» — наш Отец, потому что Отец нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа, и Он оказал Ему совершенное послушание. Вполне справедливо и справедливо, что дети должны уважать своих родителей, находясь в полном подчинении им: не делать этого — значит игнорировать их отношения, презирать их авторитет и пренебрегать их любовью. Тем более мы должны подчиняться Отцу нашему Небесному: в Нем нет ничего деспотического: Его заповеди не тяжки: Он имеет в сердце только наше добро. «Вот, какую любовь дал нам Отец, чтобы нам называться сынами Божиими» (1 Иоанна 3:1), тогда давайте искренне постараемся выразить нашу благодарность, послушно ступая перед Ним, как послушные дети, и какими бы таинственными ни были Его отношения с нами, скажи Спасителю: «Неужели Мне не пить чаши, которую дал Мне Отец Мой?» (Иоанна 18:11).
Конкретный титул Бога, встречающийся в нашем тексте, требует краткого комментария. Оно противопоставлено «отцам нашей плоти», имея в виду зачатие ими наших тел. Действительно, наши тела также являются реальным творением Бога, однако Ему угодно в связи с этим использовать человеческие средства. Но что касается нематериальной части нашего существа, то Бог является его непосредственным и единственным Творцом. Как сказал знаменитый Оуэн: «Душа немедленно создаётся и вселяется, не имея другого отца, кроме Самого Бога», и справедливо этот выдающийся богослов добавил: «Это основная причина нашего совершенного подчинения Богу во всех несчастьях, а именно: что наши души принадлежат Ему, являются непосредственным продуктом Его Божественной силы и находятся только под Его правлением. Не может ли Он поступить со Своими душами так, как пожелает?» Выражение «Отец духов» опровергает, таким образом, заблуждение традуцианистов, которые полагают, что душа, как и тело, передается нашими родителями. В Числах 16:22 Он назван «Богом духов всякой плоти», что естественно относится ко всем людям; тогда как «Отец духов» в нашем тексте включает в себя новую природу возрожденного.
Вторая причина нашего подчинения Отцу состоит в том, что в этом заключается тайна истинного счастья, на которую указано в заключительных словах нашего текста «и живи». Первое значение этих слов — «и будь счастлив». Это ясно из Второзакония 5:33: «Поступайте всеми путями, которые повелел вам Господь, Бог ваш, чтобы вы были живы, и чтобы хорошо было вам, и чтобы продлились дни ваши на земле». которым вы будете владеть: обратите внимание, что слова «продлите дни ваши» добавлены к «чтобы вы могли жить», что, очевидно, означает «чтобы вы были счастливы» - сравните Исход 10:17, где фараон назвал бедствия, вызванные язвами: « эта смерть». Жизнь перестает быть жизнью, когда мы несчастны. Это создание по воле Божией нашего пристанища, которое обеспечивает истинное место покоя для сердца. Непокорные раздражительны и несчастны, но «великий мир у любящих закон Твой, и ничто не соблазнит их» (Пс. 118:165). «Возьмите иго Мое на себя, — сказал Христос, — и найдете покой душам вашим». Увы, большинство исповедующих христианство настолько мало подчиняются Богу, что у них достаточно религии, чтобы сделать их несчастными.
«Не лучше ли нам подчиниться Отцу духов и жить?» Несомненно, слова этого стиха указывают на задуманный контраст с Второзаконием 21:18-21: «Если у кого будет упрямый и непокорный сын, который не повинуется ни голосу отца своего, ни голосу матери своей, и что Когда накажут его, не послушает их: Тогда схватят его отец его и мать его и выведут его к старейшинам города его и к воротам места его... И все люди из города его побьют его камнями, чтобы он умер». «Увеличение духовной жизни в этом мире и жизни вечной в мире грядущем — вот к чему они (слова «и живут») стремятся» (Джон Оуэн).
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Осмелится ли какой-нибудь христианин в здравом уме молиться: «Пусть я не буду страдать, какую бы пользу это мне ни принесло?» А если бы он не хотел и боялся так молиться, то зачем ему роптать, когда так выпадает? Увы, какой большой разрыв обычно существует между нашей молитвой и остальными нашими действиями. Снова; если бы наш спасатель вывихнул нам плечо, вытаскивая нас из воды, в которой мы тонули, разозлились бы мы на него? Конечно, нет. Тогда зачем злиться на Господа, когда Он сокрушает тело, чтобы улучшить душу? Если Бог отнимет внешние утешения и наполнит нас внутренним миром, если Он отнимет наше мирское богатство, но даст нам больше истинного богатства, то вместо того, чтобы иметь повод для жалоб, мы имеем обильный повод для благодарения и хвалы. Тогда почему я должен бояться войти в темную шахту скорби, если убежден, что она ведет к золотым рудникам духовного опыта.
В Священном Писании скорби сравниваются с огнём, очищающим от сор (1 Пет. 1:7), с вентилятором, прогоняющим мякину (Мф. 3:12), с секатором, отсекающим лишние ветки и делающим новые. плодоносны остальные, оставшиеся (Иоанна 15:2), врачу, очищающему от яда (Исаии 27:9), вспахиванию и боронованию земли, чтобы она была подготовлена к получению доброго семени (Иер. 4:3). Тогда почему мы должны так расстраиваться, когда Богу угодно использовать огонь на нас, чтобы удалить наши шлаки, использовать веер, чтобы отсеять плевелу, взять секатор, чтобы отсечь излишки нашей души? , чтобы дать нам лекарство, чтобы очистить нашу развращенность и грязь, чтобы вбить в нас плуг, чтобы взрыхлить нашу залежь и уничтожить сорняки, которые растут в наших душах? Не должны ли мы скорее радоваться тому, что Он не оставит нас одних в нашей плоти, но уготовит нас стать причастниками Его святости?
Маленького ребенка нужно сильно уговаривать (иногда даже больше!), чтобы заставить его принять лекарство. Он может быть очень болен, и мать может искренне уверять его, что неприятное снадобье принесет верное облегчение; но малыш кричит: «Я не могу этого вынести, это так противно». Но взрослым, как правило, не нужно, чтобы врач спорил и умолял их: они проглотят самое горькое лекарство, если убеждены, что оно принесет им пользу. Применение этого к духовным вопросам очевидно. Те христиане, которые являются всего лишь духовными младенцами, раздражаются и злятся, когда их призывают претерпеть Божественное наказание, не зная, какую пользу они получат, если оно будет принято в правильном духе. Но те, которые возросли в благодати и стали людьми во Христе, которые знают, что все содействует ко благу любящим Бога, и которые на опыте научились драгоценным плодам, происходящим от освященных страданий, принимают от Бога самую горькую чашу , и благодарите Его за это.
Но, увы, многие из Божьего народа всего лишь младенцы в эксперименте, и их нужно сильно уговаривать, чтобы примирить их с чашей испытания. Поэтому необходимо представлять на наше рассмотрение один аргумент за другим. Именно так обстоит дело в 12-й главе Послания к Евреям: если одной линии рассуждений недостаточно, возможно, подойдет другая. Христианин очень скептичен и требует больших убеждений. Мы слышали, как человек говорил тому, кто утверждает, что он сделал или может сделать что-то замечательное: «Ты должен показать мне, прежде чем я поверю тебе». Большинство из нас во многом похожи в том, что касается духовных вещей. Хотя Священное Писание снова и снова уверяет нас, что наказание исходит из любви нашего Отца и предназначено для нашего блага, тем не менее, мы медленно, очень медленно верим в это. Поэтому здесь апостол переходит от одного соображения к другому, чтобы успокоить сердца и утвердить веру своих страждущих братьев в этом важном вопросе.
О, если бы наши сердца были настолько научены Духом, наше понимание настолько просвещено, наша вера настолько укреплена Им, чтобы мы были более благодарны и все более благодарны за милосердное наказание нашего Отца. Каким доказательством Его любви является то, что, наказывая нас, Его цель состоит в том, чтобы приблизить нас к Себе и сделать нас более похожими на Своего благословенного Сына. Чем выше мы ценим здоровье, тем охотнее мы принимаем то, что могло бы вылечить нашу болезнь; и чем больше мы ценим святость (которая является здоровьем нашей души), тем больше мы будем рады тому, что является средством умножить ее в нас. Мы находимся на низком уровне духовного опыта, если не делаем ничего, кроме простого «кланяемся» руке Бога. Писание говорит: «Всегда за все благодарите Бога и Отца, во имя Господа нашего Иисуса Христа» (Еф. 5:20); и еще раз призывает нас: «Радуйтесь всегда в Господе» (Флп. 4:4). Мы должны «славиться в скорби» (Рим. 5:3), и мы это сделаем, когда более ясно и полно почувствуем, какие благословенные плоды приносятся под секатором.
«Ибо они наказывали нас в течение нескольких дней по своему усмотрению, а Он для нашей пользы, чтобы мы были причастниками святости Его» (ст. 10). Это продолжение того, что было до нас в предыдущем стихе. Приводится еще одна причина, почему христиане должны быть «подчинены» своему Небесному Отцу, когда на них возложен Его исправляющий жезл. Им подобает поступать так не только из-за отношений, существующих между ними, но и из-за выгод, которые они получают от этого. Соображение, которое апостол теперь представляет вниманию страждущих святых, на самом деле двоякое. Во-первых, наказание, которое мы получили от наших земных родителей, касалось главным образом нашего блага в этой жизни, тогда как дисциплинарные меры нашего небесного Отца направлены на жизнь грядущую (2 Кор. 4:17). Во-вторых, наказание наших земных родителей часто было результатом их каприза, а иногда и раздражительности характера, но жезл нашего Небесного Отца владеется бесконечной добротой и мудростью и имеет в виду наше благополучие.
Мы считаем, что слова «ибо наказывали нас за несколько дней» относятся не столько к краткому периоду нашего детства, сколько к тому факту, что наши родители имели в виду только наши временные интересы, тогда как Бог имеет в виду наше вечное благополучие. перед ним. «Апостол, кажется, приводит это обстоятельство для того, чтобы противопоставить поступки земных родителей поступкам Бога. Одно из обстоятельств состоит в том, что исправления земных родителей имели гораздо менее важную цель, чем исправления Бога. Они относились к этой жизни — жизнь настолько коротка, что, можно сказать, длится всего лишь «несколько дней». к той дисциплине, исходящей от руки нашего Небесного Отца, которая предназначена для того, чтобы распространять свою пользу на всю вечность» (А. Барнс).
Добавленные слова «по их собственному усмотрению» или «как показалось им благом» указывают на еще один контраст между дисциплинарными действиями наших земных родителей и дисциплинарными действиями нашего Небесного Отца. В их немощи иногда к нам применяли розгу в порыве гнева, а не из любовного желания исправить наши нравы. "Значит, это было иногда самовольно или под влиянием страсти. Это дополнительная причина, почему мы должны подчиняться Богу. Мы подчинялись нашим земным родителям, хотя их исправление было иногда страстным и имело целью удовлетворить их собственное удовольствие". вместо того, чтобы способствовать нашему благу. В семьях много такого рода наказаний, но ни одно из них не находится под управлением Бога. «Но Он для нашей пользы», никогда из страсти, из каприза, из властолюбия. или превосходства, но всегда для нашего блага» (А. Барнс).
Особый вклад, который наш нынешний стих вносит в тему наказания, заключается в том, что здесь апостол раскрывает общую цель или замысел Бога в нем, а именно «нашу пользу». И следует отметить, что все, что Он задумал, обязательно должно осуществиться, ибо Он сделает средства, которые Он использует, эффективными для достижения Своей цели. Многочисленны блага постигнуты и разнообразны плоды, произведенные через и посредством Божественного наказания. Это слово «для нашей выгоды» — весьма объемлющее, включающее в себя развитие нашего характера, обогащение нашей духовной жизни, более близкое соответствие образу Христа. Та же самая истина снова обнаруживается в словах «чтобы нам быть причастниками святости Его», чтобы наши похоти были умерщвлены, наши благодати оживились, наши души освятились. Какова бы ни была форма, степень или продолжительность наших страданий, все устроено бесконечной мудростью, чтобы обеспечить достижение этой цели. Но конкретизируем: польза Божественного наказания —
1. Оно отлучает нас от мира. Одной из величайших неожиданностей христианской жизни писателя в отношении своих собратьев-святых было не их невежество и даже не их непоследовательность, а их приземленность, их нежелание покинуть этот мир. Как «странники и паломники» мы должны тосковать и тосковать по нашему Небесному Дому; как те, кто находится вдали от Него, Кого они любят больше всего, мы должны желать «отойти и быть с Ним» (Флп. 1:23). Пол сделал. Христос обещал вернуться за Своим народом, однако как немногие из них ежедневно взывают: «Итак, приди, Господь Иисус». Как редко мы слышим, как они говорят на языке матери Сисары: «Почему Его колесница так долго идет? Зачем медлят колеса Его колесницы?»
«И все испытания здесь мы видим
Должно заставить нас жаждать быть с Тобой».
Писание говорит об этом мире как о «сухой и жаждущей земле, где нет воды» (Пс. 63:1), и Бог хочет, чтобы мы доказали это на своем опыте. Его Слово также утверждает, что этот мир — «темное место» (2 Пет. 1:19), и Он хочет, чтобы мы открыли, что это так.
Можно было бы подумать, что после того, как душа однажды увидела Царя в Его красоте, она отныне не обнаружит никаких других достопримечательностей. можно было бы предположить, что, утолив жажду у Источника живой воды, мы больше не захотим пить из ненасытных и оскверненных водоемов этого мира. Несомненно, теперь, когда мы ощутили вкус и предвкушение самих Небес, нас будет отталкивать и тошнить от бедной оболочки, которую может предложить этот мир. Но увы! «старик» все еще в нас, неизменный; и хотя Божественная благодать подавляет его деятельность, тем не менее он вполне жив. Именно поэтому мы призваны «распинать плоть с ее страстями и похотями». А это не только неприятная, но и очень трудная задача. Поэтому Бог в Своей милости помогает нам: помогите нам наказаниями, которые служат тому, чтобы ослабить корни наших душ вниз и укрепить якорь наших сердец к Небесам.
Бог делает это разными способами. Иногда Он заставляет нас терять уверенность и уводить нас от общения с мирами, подвергаясь жестокому обращению с их стороны. «Выйдите из среды их и отделитесь» — вот слово Господа Своему народу. Но они не спешат прислушиваться; часто их приходится изгонять. Так и с мирскими удовольствиями: Бог часто делает виноград земных радостей горьким для нашего вкуса, чтобы мы уже не стремились к нему. Именно земные разочарования и мирские разочарования заставляют нас вздыхать о нашем Небесном Доме. Пока евреи наслаждались землей Гесем, они были довольны: требовалось тяжелое и жестокое рабство, чтобы подготовить их к отправке в землю обетованную. Однажды мы были знакомы с христианином, который выработал привычку встречать каждую мирскую трудность или испытание для плоти словами: «Это всего лишь еще один гвоздь в моем гробу». Но это очень мрачный взгляд на вещи: скорее, дети Божьи должны говорить после каждого испытания или несчастья: «Это разрывает еще одну нить веревки, которая связывает меня с этим миром, и заставляет меня еще больше стремиться к Небесам.
2. Это еще больше отбрасывает нас к Богу. По своей природе мы наполнены духом независимости. Падшие сыновья Адама подобны жеребятам диких ослов. Наказание предназначено для того, чтобы лишить нас нашей самодостаточности, заставить нас чувствовать слабость и беспомощность. Если «в скорбях своих с раннего утра взыщут Меня» (Ос. 5:15), то, несомненно, скорби – к нашей «пользе». Испытания и неприятности часто ставят нас на колени; болезни и скорби заставляют нас искать Господа. В четырех Евангелиях очень заметно, как редко мужчины и женщины, бывшие в здравии и силе, искали Христа; именно беда и болезнь привели их к великому Врачу. Дворянин пришел ко Христу – почему? Потому что его сын был при смерти. Иаир искал Учителя — почему? Потому что его маленькая дочь была такой низкой. Хананеянка взяла интервью у Господа Иисуса. Почему? От имени ее измученной дочери. Сестры Лазаря отправили послание отсутствующему Спасителю – почему? Потому что их брат был болен.
Скорби могут быть очень горькими, но они являются прекрасным тонизирующим средством для души и лекарством, которое Бог часто использует для нас. Наиболее ярко это проиллюстрировано в Псалме 107 — прочитайте внимательно стихи с 11 по 28. Обратите внимание, что именно тогда, когда люди «подавлены», когда они «страдают», когда они «в отчаянии», они «взывают к Господь в их беде». Да, именно «беда» заставляет нас обратиться к Господу не механически и формально, а с глубокой серьёзностью. Помните, что «много может действенная горячая молитва праведника». Когда вы заметите, что огонь в вашей комнате тускнеет, вы не всегда подкладываете еще угля, а просто помешиваете его кочергой; поэтому Бог часто использует черную кочергу невзгод, чтобы пламя преданности могло гореть ярче.
Ах, братья мои, все мы наслаждаемся тем, что нас заставляют лежать на «зеленых пастбищах» и ведут к «тихим водам»; однако постоянное духовное наслаждение не было бы ни для славы Божией, ни для нашего высшего блага. И почему бы нет? Потому что наши сердца вскоре будут больше заняты благословениями, а не Самим Благословляющим. Часто овец приходится выводить в сухую и пустынную пустыню, чтобы они могли лучше осознать свою зависимость от Пастыря. Можем ли мы не увидеть здесь одну причину, почему некоторые святые так быстро теряют свою уверенность: они больше заняты своей благодатью или комфортными чувствами, чем Даятелем их. Бог — ревнивый Бог, и Он не потерпит идолов в сердцах Своего народа. Ощущение нашего принятия во Христе действительно является благословением, однако оно становится помехой, если его ценить выше, чем Самого Спасителя.
3. Это делает обетования Божьи более ценными для нас. Беда часто действует на нас, как острый нож, открывающий нам истину Божию и наши сердца к истине. Опыт открывает проходы, которые в противном случае были бы закрыты. В Библии есть много текстов, которые ни один комментатор не сможет помочь чаду Божьему: их нужно истолковывать на основе опыта. Павел написал свои глубочайшие послания, находясь в тюрьме; Иоанн находился «в скорби» на Патмосе, когда получил Откровение. Если вы спуститесь в глубокий колодец или шахту днем, вы увидите тогда сияние звезд, которых не было видно с поверхности земли; поэтому Бог часто унижает нас, чтобы мы могли ощутить сияющую красоту некоторых из Его утешительных заверений. Обратите внимание, как Иаков в 32-й главе Бытия ссылался на Божьи обетования, когда услышал, что приближается Исав с четырьмястами воинами! Обещания воскресения значат гораздо больше для христиан, когда некоторые из их близких были удалены смертью.
«Когда ты пройдешь через воды, Я буду с тобой; и через реки, они не потопят тебя; когда ты пройдешь через огонь, ты не обожжешься» (Ис. 43:2) означает гораздо больше для страждущих. душам, чем может, тем, кто не под розгой. Точно так же многочисленные обещания «не бойся» наиболее ценны, когда наши силы подводят нас и мы готовы погрузиться в отчаяние. Как сказал покойный Ч.Х. Сперджен имел обыкновение говорить: «Есть некоторые стихи, написанные как бы тайными чернилами, которые нужно подержать перед огнем невзгод, прежде чем они станут видимыми». В Иове, Псалмах и Плаче Иеремии есть много отрывков, которые не обращают внимания на тех, кто светит солнце; но которые во времена невзгод подобны долгожданным лучам луны в темную ночь. Именно болезненное жало в плоть научило Павла блаженству этого текста: «Довольно для тебя благодати Моей, ибо сила Моя совершается в немощи» (2 Кор. 12:9).
4. Это дает нам право сочувствовать другим. Если мы никогда не ступали по юдоли скорби и скорби, мы действительно не можем «плакать с плачущими». Есть некоторые хирурги, которые были бы более нежными, если бы сами пострадали от переломов костей. Если мы никогда не сталкивались с большими неприятностями, мы можем быть всего лишь плохими утешителями для других. Даже о нашем Спасителе написано: «Ибо, Сам, претерпев искушение, может помочь искушаемым» (Евр. 2:18). Буньян никогда не смог бы написать ту книгу, которую он написал, если бы Бог не позволил Дьяволу искушать и жестоко избивать его в течение стольких лет. Как ясно все это изложено во 2 Коринфянам 1:4: «Утешающий нас во всякой скорби нашей, чтобы мы могли утешать находящихся во всякой скорби тем утешением, которым утешаемся мы сами от Бога». Лютер часто говорил: «Три вещи делают хорошего проповедника: молитва, размышление и искушение».
5. Оно демонстрирует нам блаженство и достаточность Божественной благодати. «Довольно для тебя благодати Моей, ибо сила Моя совершается в немощи» (2 Кор. 12:9). Но чтобы доказать это, нас нужно привести в место суровых испытаний и испытаний и заставить почувствовать нашу собственную некомпетентность и ничтожность. Братья, если вы всю свою жизнь преуспевали в бизнесе и всегда жили легко в финансовом отношении, то, вероятно, вы очень мало знаете о том, что сила Божья совершенствуется в вашей слабости. Если вы всю свою жизнь были здоровы и никогда не страдали от сильной слабости и боли, то, скорее всего, вы мало что знаете о силе Божьей. Если вас никогда не посещали трудные ситуации, которые доводили вас до крайности, или душераздирающие утраты, возможно, вы не открыли для себя большую часть достаточности Божественной благодати. Вы читали об этом в книгах или слышали, как об этом говорят другие, но это совсем не то же самое, что экспериментальное знакомство с этим самим. Именно большие скорби демонстрируют достаточность Божьей силы, чтобы выдержать самые суровые испытания, и показывают, что Его благодать может поддержать сердце даже при самых тяжёлых потерях.
Именно в самую штормовую погоду капитан уделяет больше всего внимания управлению своим кораблем; поэтому именно в периоды стресса и скорби христиане обращают больше всего внимания: «Итак приступим с дерзновением к Престолу Благодати, чтобы получить милость и обрести благодать для помощи во время нужды» (Евр. 4:16). . Если бы Израиль направился прямо в Ханаан, он бы упустил нежную заботу Иеговы в пустыне. Если бы Лазарь не умер, Марфа и Мария не получили бы такого явления Христа, как Воскресение и Жизнь. И если бы ты, мой брат, моя сестра, не был брошен в печь скорби, ты бы не познал близости и драгоценности Его присутствия с тобой там. Да, Бог хочет, чтобы мы доказали реальность и достаточность Его благодати.
6. Это развивает наши духовные качества. Это ясно изложено в известном отрывке из Послания к Римлянам 5:3-5: «Хвалимся и скорбями, зная, что от скорби происходит терпение, от терпения опытность, от опытности надежда, а надежда не постыжает». Эта «радость» происходит не в скорбях, рассматриваемых сами по себе, а в том, что христианин знает, что они назначены его Отцом, и в силу их благотворного воздействия. Здесь упоминаются три из этих эффектов или духовных милостей, возникших таким образом. Во-первых, от скорби происходит «терпение». Терпение процветает только в условиях ударов и разочарований: оно даже не требует упражнений, пока дела идут гладко и приятно. Освященные скорби вызывают в деятельности ту силу и стойкость, о которых свидетельствует смиренное перенесение страданий. Терпение, о котором здесь идет речь, означает избавление от ропота, отказа брать дело в свои руки (что создает лишь дополнительные неприятности), удовлетворенное ожидание Божьего времени избавления и настойчивое следование по пути долга.
Во-вторых, терпение порождает опыт, то есть жизненно важный опыт реальности того, что мы исповедуем; личное знакомство с тем, что раньше мы знали лишь теоретически; переживание достаточности Божественной благодати для поддержки и поддержания; опыт верности Бога, что Он — «скорый помощник в беде»; переживание драгоценности Христа, такое же, как три еврея в печи. Греческое слово «опыт» также означает «получение доказательства». Терпеливое подчинение, которое скорбь оказывает на святого, доказывает и ему, и его братьям реальность его упования на Бога: оно демонстрирует тот факт, что вера, которую он исповедует, является подлинной. Вместо того, чтобы его вера была побеждена, она торжествует. Испытание корабля – выдержать шторм; то же самое и с верой. Настоящая вера всегда говорит: «Хотя Он и убьет меня, я все же буду доверять Ему». В-третьих, опыт порождает надежду. Это благодать, предвосхищающая будущее. Пока обстоятельства складываются так, как нам нравится, наш взгляд преимущественно ограничивается настоящим: но горести и испытания заставляют нас жаждать будущего блаженства. «Как орел тревожит гнездо свое... так Господь вёл Израиля» (Втор. 32:11, 12). Бог удаляет нас из наших удобных мест отдыха, чтобы научить нас пользоваться крыльями надежды.
7. Это приводит нас к общению со страданиями Христа. Крест – символ христианского ученичества. Как шрамы, которые раненый солдат ценит превыше всех других отличий, так и наши страдания являются доказательством нашего единства со Христом (Рим. 8:17). Мало того, они заставляют нас еще больше ценить то, что Он претерпел ради нас. Хотя у нас их много, мы не можем должным образом оценить или оценить бедность, которую претерпел наш Спаситель. Пока мы наслаждаемся удобной кроватью, мы не можем по-настоящему сочувствовать Тому, Кому «негде было преклонить голову». Только когда какой-нибудь знакомый друг, на которого мы рассчитывали, подло предал наше доверие, мы можем приобщиться к тому, что Спаситель претерпел из-за вероломства Иуды. Только когда какой-нибудь брат отрекся от тебя, ты начинаешь понимать, что чувствовал Христос, когда Петр отрекся от Него. Когда мы, в некоторой степени, получаем экспериментальное знакомство с такими испытаниями, это делает Христа более ценным для нас и позволяет нам больше ценить все, через что Он прошел ради нас. В грядущий день мы разделим Его престол; теперь нам выпала честь вкусить Его крест.
Итак, если испытания и невзгоды под руководством Бога приносят такие восхитительные плоды, тогда приветствуем наказания, которые предназначены «для нашей пользы». Пусть пройдут дожди разочарования, если они поливают растения духовной благодати. Пусть дуют ветры невзгод, если они служат более надежному укоренению в благодати деревьев, посаженных Господом. Пусть солнце процветания затмится, если это приведет нас к более тесному общению со Светом жизни. О, братья и сестры, какими бы неприятными они ни были для плоти, наказаний следует не бояться, а приветствовать, поскольку они предназначены для того, чтобы сделать нас «причастниками святости Божией».
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Возможно, одна из причин того, почему сегодня так мало пишут о Божественном наказании и почему оно так редко становится темой кафедры, заключается в том, что оно не соответствует ложному нраву и чувствам этого поверхностного века. Подавляющее большинство проповедников — человекоугодники, и они тщательно настраивают свои паруса под ветер народного мнения. Им платят за то, чтобы они говорили «гладкие вещи», а не те, которые могут беспокоить, чтобы успокоить совесть, а не исследовать ее. Все, что неприятно, скорбно, торжественно, внушает страх, старательно избегается и заменяется привлекательными, веселыми и утешительными предметами. Следовательно, сейчас проповедник не только редко останавливается на вечном наказании нечестивых и призывает неспасенных бежать от грядущего гнева, но и христиане очень мало слышат о жезле Отца, о стонах, которые он вызывает, или о плодах. оно потом производит. Пятьдесят лет назад верный служитель Божий написал:
«Одна из банальностей сегодняшнего дня состоит в том, что религия — это не мрачная, а веселая вещь. Хотя легко понять, что имел в виду тот, кто первым выступил против этого утверждения, — либо болезненную и самонадеянную унылость, либо невежественному представлению о мире; однако, как обычно понимают, ничто не может быть менее верным. Блаженны плачущие. Горе вам, смеющиеся. Узок путь. Если кто-нибудь хочет служить Мне, пусть возьмет свое крестись и следуй за Мною. Кто ищет жизни своей, тот потеряет ее. Хотя христианин и помазывает свою голову и умывает свое лицо, он всегда постится, воля сломлена Богом, ранив или лишив нас самой нежной точки; плоть постоянно распинается Мы рождены не для того, чтобы быть счастливыми ни в этом мире, ни в нашем нынешнем состоянии, а наоборот, чтобы быть несчастными, более того, чтобы постоянно стараться быть мертвыми для себя и мира, чтобы дух мог обладать Боже, и радуйтесь в Нем.
«Как существует ложный и болезненный аскетизм, так существует и ложная и пагубная тенденция прикрывать мирской и поверхностный образ жизни фразой «религия радостна и не является врагом жизнерадостности». Если взять очень простой и очевидный пример. Что подразумевается под «веселым, приятным воскресеньем?» Несомненно, люди заблуждались в сторону строгости и законничества, но «веселое воскресенье» — это то воскресенье, когда есть много общения с Богом в молитве и размышлении о Божьем Словом, много предвкушения небесных радостей в хвале и общении с братией? Увы! слишком многие понимают под веселым воскресеньем день, в котором духовный элемент сведен к минимуму» (Адольф Сапфир).
Увы, с тех пор условия стали намного хуже. Мирские достопримечательности и все, что приятно плоти, было перенесено в тысячи «церквей» (?) под предлогом того, что они «необходимы, чтобы удержать молодежь». Даже в тех местах, где барьеры еще не были опущены, где еще не терпятся более грубые формы мирского, проповедь обычно носит такой характер, что мало кого она может вызвать беспокойство. Тот, кто останавливается на чрезвычайной греховности греха, кто настаивает на том, что Бог не потерпит неосужденного греха даже в Своем собственном народе, но обязательно накажет его тяжелыми ударами, является «убивающей радостью», «возмутителем Израиля», «мятежником Израиля». Утешитель Иова»; и если он будет упорно соблюдать заповеди, увещевания, предостережения и постановления Священного Писания, то, скорее всего, вскоре обнаружит, что все двери для него закрыты. Но лучше это, чем быть соглашателем; лучше быть лишенным всякой проповеднической деятельности, чем пропустить «Молодец» Учителя в Грядущий День.
«Всякое наказание в настоящее время кажется не радостью, а печалью; но потом доставляет мирный плод праведности научающимся через него» (стих 11). В этом стихе апостол завершает обсуждение темы, которая сейчас так нежелательна для большинства исповедующих христианство. В этом он подводит итог всему, что он сказал о тех дисциплинарных страданиях, которые премудрый Бог навлекает на Свой народ в этой жизни, о Своем милостивом замысле и о возложенной на них обязанности принять их в правильном духе. Он подводит итог своему аргументу, сравнивая добро со злом, будущее с настоящим, суждение веры с чувствами плоти.
Наш нынешний текст добавлен к тому, что было сказано в предыдущих стихах, с целью предвосхитить и устранить возражение. После всех сделанных утешительных и ободряющих заявлений, а именно, что наказания исходят не от врагов, а от Отца нашего, что они посылаются не во гневе, а в любви, что они предназначены не для сокрушения, а «для нашей пользы»; плотское чувство и природный разум выдвигают возражение: «Но мы не находим радости в наших страданиях, а вместо этого много скорби. Мы не чувствуем, что они для нашей пользы; мы не можем понять, как они могут быть таковыми; поэтому мы очень склонны сомневаться то, что ты сказал». Апостол признает силу возражения: в настоящее время наказание «кажется печальным, а не радостным». Но он вводит двойное ограничение или оговорку: по отношению к внешнему смыслу так только «кажется»; что касается времени, то это относится только к «настоящему времени». Сделав эту уступку, апостол обращается к возражающему и говорит: «Тем не менее». Он напоминает ему, что, во-первых, существует «после» за пределами настоящего момента, о котором следует помнить; во-вторых, он навязывает ему потребность в «упражнении посредством этого»; в-третьих, он уверяет его, что, если он будет таким образом упражняться, «мирный плод» будет счастливым результатом. В тексте нам говорится о четырех вещах об наказании, как оно рассматривается человеческим разумом.
1. Все, что плотский разум может воспринимать в наших наказаниях, является лишь видимостью. Все, что плоть и кровь могут узнать о природе и качестве Божественных страданий, — это лишь их внешний и поверхностный вид. Глаз разума совершенно не способен обнаружить силу и ценность священных испытаний. Как часто нас обманывает одно «кажущееся»! Это верно и в сфере природы: внешность, как известно, обманчива. Существует множество оптических иллюзий. Разве вы не замечали, что в некоторые ночи, когда солнце садится на западе, оно намного больше, чем в зените? Однако на самом деле это не так; это только «кажется» так. Стояли ли вы на палубе корабля посреди океана и, глядя на горизонт, внезапно испугались вида земли? — глухо очерченных очертаний побережья с возвышающимися холмами на заднем плане? Однако, в конце концов, это было всего лишь «кажущимся»; это были не что иное, как облака. Подобным образом вы читали о мираже, увиденном путешественниками в пустыне: над песками они видят вдали зеленые деревья и блестящую лужу воды; но это всего лишь оптический обман, каким-то образом вызванный атмосферой.
И если это так по отношению к естественным вещам, когда «кажущееся» не является действительным, видимое не является действительностью, то тем более это верно по отношению к вещам Божиим! Огорчения — это не то, чем они «кажутся». Кажется, что они работают на наше зло, а не на благо; поэтому мы склонны сказать: «Это сделал враг». Кажется, что они предназначены для нашего вреда, а не для нашей «прибыли», и мы ропщем и унываем. Так часто страх искажает наше видение; так часто неверие покрывает наши глаза пеленой, и мы преувеличиваем размеры испытаний в темноте и тусклом свете. Мы так часто бываем эгоистичны, любим свое плотское спокойствие; и поэтому духовная проницательность падает на упадок. Нет, наказания по настоящему кажутся не радостными, а «печальными»; но это потому, что мы смотрим на них через наши естественные чувства и в свете плотского разума.
2. Плотский разум судит о страданиях в свете НАСТОЯЩЕГО. У всех нас есть тенденция оценивать вещи в свете настоящего момента. Нечестивцы всегда готовы пожертвовать своими будущими интересами ради настоящего удовлетворения. Один из их любимых девизов: «Птица в руке стоит двоих в кустах». Может быть, это и звучит для ленивцев, но предприимчивые и прилежные скорее предпочтут немного потрудиться и обезопасить двоих. Человек — очень недальновидное существо, и даже христианин часто находится во власти тех же чувств, которые управляют нечестивыми. Свет настоящего, как правило, является худшим средством для формирования истинной оценки вещей. Мы находимся слишком близко к ним, чтобы получить правильную перспективу и увидеть вещи в их правильных пропорциях. Чтобы рассмотреть картину маслом с наилучшей стороны, нам нужно отойти от нее на несколько футов. Тот же принцип применим и к нашей жизни. Доказательство этого можно найти, оглядываясь назад на то, что было в прошлом. Сегодня христианин во многих прошлых переживаниях обнаруживает смысл, необходимость, ценность и даже разочарование, которых он не мог распознать в то время.
Случай с Иаковом очень важен и должен предостеречь нас от следования его глупому примеру. После того как Иосиф был разлучен со своим любящим отцом и когда он подумал, что потерял и Симеона, рассматривая все в свете «настоящего», он раздраженно сказал: «Все это против меня» (Быт. 42:36). . Такова часто скорбная жалоба, исходящая от нашего недальновидного неверия. Но позже Иаков осознал свою ошибку и обнаружил, что все это пошло на пользу ему и его близким. Увы, мы настолько нетерпеливы и порывисты, настолько заняты настоящим, что не можем смотреть вперед и верой предвидеть счастливое продолжение. Кроме того, последствия, которые несчастья оказывают на ветхого человека, лишают нас возможности правильно их оценить. Если сердце мое трепещет, если ум мой взволнован и душа моя поникла, то я не в состоянии судить о качестве и блаженстве Божественных скорбей. Нет, наказания в настоящее время «не кажутся радостными, но тяжкими»; это потому, что мы так недальновидно смотрим на них и не можем смотреть вперед глазами веры и надежды.
3. Плотскому разуму страдания никогда не кажутся «радостными». Это логически вытекает из того, что было до нас по первым двум пунктам. Поскольку плотской разум видит только «кажущееся» вещей и оценивает их только в свете «настоящего», то скорби не радостны. Бог также не желает, чтобы они сами по себе были такими. Если бы страдания действительно «казались» радостными, были бы они вообще наказаниями? Земному родителю было бы мало пользы хлестать своего ребенка так, чтобы он вызывал только улыбку. Это было бы просто притворством; нет ума, нет пользы. Соломон сказал: «Синяя рана делает сердце лучше». Итак, если бы Божественные наказания не причиняли боли плоти и не вызывали бы стенания и вопля, какой доброй цели они могли бы служить? Если бы Бог посылал нам испытания такие, как мы желали, они вовсе не были бы наказаниями. Нет, страдания не «кажутся» радостными.
Они не радуются той форме, которую принимают. Когда Господь поражает, Он делает это в нежном месте, чтобы мы могли почувствовать боль. Они не радуются своей силе. Часто мы склонны говорить: если бы испытание не было таким суровым или разочарование не было бы таким большим, я мог бы это вынести. Бог кладет в нашу чашу столько горьких трав, что глоток становится неприятным. Они не радуются во время их. Мы всегда думаем, что они приходят не в то время. Если бы это было предоставлено нашему выбору, они бы никогда не пришли; но если мы должны иметь их, мы выберем время, когда они будут наименее тяжкими; и таким образом упускают свое благословение. Они также не радуются используемым инструментам: «Если бы это был враг, я бы вынес его», — сказал Давид. Мы все так думаем. О, если бы мое испытание не было именно таким! Бедность я мог вытерпеть, но не упреки и клевету. Потерять собственное здоровье было бы тяжелым ударом, но я мог бы его вынести; но удаление этого дорогого ребенка, света моих очей, как я могу снова радоваться? Разве вы не слышали, чтобы братья так говорили?
4. Плотскому разуму страдания всегда кажутся «тяжелыми». Вероятно, самое печальное для христианина то, что он не может понять, какую пользу ему могут принести утрата или испытание. Если бы он мог так видеть, он бы возрадовался. Даже здесь мы должны ходить верой, а не видением. Но это легче сказать, чем сделать; да, это можно сделать только с Божьей помощью. Обычно христианин вообще не понимает, почему на него послана такая беда; кажется, это приносит вред, а не пользу. Откуда эта финансовая потеря, хотя он больше отдавал на дело Господа? Почему такое ухудшение здоровья, когда его больше всего использовали в Его служении? Почему произошло увольнение учителя субботней школы именно тогда, когда он был больше всего нужен? почему моего мужа отозвали, когда дети больше всего в нем нуждались? Да, такие страдания действительно тягостны для плоти.
Но отметим, что эти рассуждения лишь «кажущиеся». Христианин по благодати в конце концов побеждает. Фейт смотрит на облако (хотя часто это бывает очень поздно) и говорит: «Наказание было не таким суровым, как могло бы быть, конечно, оно не было таким суровым, как я заслуживала, и поистине это было ничто по сравнению с что Спаситель пострадал за меня. О, пусть вера изгонит плотской разум и скажет: «Ибо наше легкое страдание, которое лишь на мгновение, производит для нас гораздо более превосходную и вечную славу». Но обратите внимание, что это только тогда, когда мы смотрим не на то, что видимо, но на то, что невидимо» (2 Кор. 4:17, 18). Ибо во многом в вышеупомянутых четырех пунктах автор признает свою признательность на проповедь Ч. Х. Сперджена на тот же стих.
«Однако после наученным через него доставляет мирный плод праведности». Вот что апостол противопоставляет оценке плотского разума и чувств наших естественных чувств. Лекарства, может быть, и неприятная вещь, но, если они благословлены Богом, восстановленное здоровье, которое они дают, станет хорошей компенсацией. Обрезанная лоза в конце зимы представляет собой жалкий вид, но ее тяжело обремененные осенью ветви оправдывают усилия садовника. Разве «потом» не доказало Иакову, что его печальные рассуждения были совершенно напрасны? Иов, как мог, извивался под розгой, но разве его конец не был более удачным, чем его начало? Слава Богу за это «Все равно потом».
Однако это «после» также является очень испытующим словом: оно должно пронзить и испытать каждого из нас. Разве мы все не прошли через горе? Может ли кто-нибудь из нас, оглядываясь назад, не вспомнить времена глубоких и тяжелых страданий? Разве никакой меч не пронзил наши души? от нас не потребовали болезненных жертв? Но, мой читатель, принадлежат ли эти переживания прошлому во всех смыслах? Они ушли, исчезли, не оставив после себя никаких последствий? Нет, это невозможно: от них мы либо лучше, либо хуже. Затем спросите себя: какие плоды они принесли? Ваш прошлый опыт ожесточил, испортил, заморозил вас? Или они смягчили, подсластили, смягчили вас? Укрощена ли гордость, умерщвлено ли самоугождение, развито ли терпение? Как скорби и обличения оставили нас? Что показывает «после»?
Не все люди выигрывают от страданий; и христиане не всегда таковы. Многие стремятся убежать от испытаний и бед, вместо того, чтобы тем самым «упражняться». Другие бессердечны и не сдаются: как следует из Послания к Евреям 12:5, они «пренебрегли» наказаниями Господними. Некоторые воображают, что, когда их посещает несчастье, это проявление мужества, если они отказываются от него. Они считают слабостью оплакивать потери и оплакивать горести. Но такое отношение совершенно нехристианское. Христос плакал, и снова и снова нам говорят, что Он «стонал». Такое отношение также глупо в последней степени, поскольку оно рассчитано на то, чтобы противодействовать самому замыслу страданий, и призывает только к более суровым, чтобы сломить наш гордый дух. Признание того, что мы чувствуем прикосновения руки Всемогущего, не является признаком слабости.
Истинная мудрость – смириться под «могучую руку Божью». Если мы среди Его народа, Он милостиво заставит нас признать, что Его наказаниями нельзя пренебрегать и пренебрегать ими. Он будет – и о, как легко Он может это сделать – продолжать или увеличивать наши страдания, пока не укротит наш дикий дух и не приведет нас, как послушных детей, в подчинение Себе. Какое предупреждение содержится в Исаии 9:9-11. «И узнает весь народ, даже Ефрем и жители Самарии, которые с гордостью и твердостью сердца говорят: кирпичи пали, а мы построим из тесаных камней; сикоморы срублены, но изменим их в кедры, и восставит Господь противников Рецина против него, и объединит врагов его». Это означает, что, поскольку люди ожесточились под карающей рукой Бога, вместо того, чтобы «упражняться» посредством этого, Он послал на них еще более тяжелые страдания.
Наказания Отца приносят пользу тем, кто «упражняется в них». Греческое слово «тренироваться» было заимствовано из гимнастических игр. Речь шла о спортсмене, снимающем с себя верхнюю одежду. Таким образом, это слово в нашем тексте почти параллельно со словом «отложив всякое бремя» в 5:1. Если страдания заставят нас лишиться гордыни, лени, эгоизма и мстительного духа, тогда будут принесены «плоды». Только когда мы совершенствуем свои наказания, мы выигрываем. Естественным воздействием скорби на неосвященную душу является либо раздражение, либо угнетение, что приводит к бунту или погружению в отчаяние. Это результат жестокосердия и неверия. Даже в отношении христианина верно, что только когда он рассматривает их как исходящие от его Отца, чтобы подчинить его, и когда он «упражняется посредством этого», он получает истинную пользу.
1. Совесть необходимо «упражнять». Необходимо обратиться к Пославителю наших испытаний и искать у Него смысла и послания их. «Во дни Давида был голод три года, из года в год, и вопросил Давид Господа» (2 Царств 21:1)! Так же следует поступать и нам, когда провидение Божье осуждает нас. Должен быть честный самоанализ, прилежное исследование наших путей, чтобы обнаружить, чем Бог недоволен. Тщательное исследование часто показывает, что большая часть нашего предполагаемого благочестивого рвения в служении является всего лишь результатом привычки или подражания какому-либо выдающемуся святому, вместо того, чтобы исходить из сердца и быть отдана «Господу».
2. Молитву необходимо «упражнять» или заниматься ею. Это правда, что болезненные страдания имеют тенденцию заглушать голос мольбы, что тот, кто страдает от розги, чувствует мало склонности приближаться к Престолу Благодати, но это плотское расположению необходимо постоянно сопротивляться и обязательно искать помощи Святого Духа. Чем тяжелее наше бремя, чем более подавлено наше сердце, тем сильнее наша боль, тем сильнее наша потребность в молитве. К Богу нужно обращаться за благодатью, чтобы подчиниться Его делам, за помощью в их улучшении, чтобы Он освятил для нашего блага все, что сбивает нас с толку и огорчает.
3. Благодать кротости необходимо «упражнять», ибо «кроткий и молчаливый дух» имеет «великую цену» в глазах Того, с кем нам приходится иметь дело (1 Пет. 3:4). Кротость противоположна своеволию и жестокосердию. Это податливость души, готовой подражать Божественному образу. Это святое подчинение, готовое быть сформированным по решению Небесного Гончара. Не может быть «мирного плода праведности», пока наша воля не будет сломлена и у нас не останется собственного разума. Насколько нам нужно прислушаться к слову Христа: «Возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня, ибо Я кроток» (Мф. 11:29).
4. Терпение необходимо «тренировать». Покойся в Господе и терпеливо жди Его» (Пс. 37:7): «ожидай» Его времени избавления, ибо, если мы попытаемся освободить себя, мы, скорее всего, погрузимся в более глубокие испытания. Плод не созревает. в день; и польза от наказаний не проявляется сразу. Терпение должно иметь свое совершенное действие, если душа хочет обогатиться скорбями. В промежутке ожидания не позволяйте ничему удерживать вас настойчиво идти по пути долга.
5. Веру необходимо «упражнять». Руку Божью следует видеть в каждом испытании и скорби, если мы хотим перенести ее с кротостью и терпением. Пока мы не ищем ничего, кроме злобы сатаны или зависти, вражды и несправедливости людей, сердце будет раздражительным и непокорным. Но если мы примем чашу из руки Отца, наши страсти утихнут и внутреннее смятение утихнет. Только благодаря вере душа будет готова спокойно подчиниться и усвоить уроки, которые нам предстоит усвоить.
6. Надежду необходимо «осуществлять». Когда вера смотрит вверх и видит Божью руку в испытании, надежда состоит в том, чтобы смотреть вперед и предвкушать результаты этого испытания. Надежда – это уверенное ожидание будущего блага. Это противоположность отчаянию. Надежда держится за обещанное «Потом» и, таким образом, поддерживает и ободряет настоящее. Надежда уверяет удрученную душу: «Я еще буду славить Его за помощь лица Его» (Пс. 42:5). «Но Бог всякой благодати, призвавший нас через Христа Иисуса к вечной славе Своей, после некоторого страдания вас сотворит, утвердит, укрепит, устроит вас» (1 Пет. 5:10).
7. Любовь необходимо «тренировать». Именно любовь Отца наказывает нас (стих 5); тогда не должны ли мы любить Его в ответ на Его заботу и терпеливое обучение нас? Вместо того чтобы сомневаться в Его мудрости или подвергать сомнению Его доброту, должна быть нежная благодарность, изливающаяся к Тому, кто не ищет ничего, кроме нашего благополучия. «Мы никогда не сможем найти никакой пользы в наказаниях, если они не упражнят нас, то есть если они не побудят всю нашу благодать к святому, постоянному упражнению» (Джон Оуэн) – насколько это отличается от фаталистической инерции много гиперкальвинистов!
Выше мы пытались подчеркнуть тот факт, что духовные «плоды» не являются естественным или спонтанным следствием страданий. Более того, разве мы не заметили, что лишь немногие из тех, кто переживает серьезные финансовые неудачи, тяжелые семейные утраты или личную телесную боль, духовно выигрывают от этого. Да, нужно ли нам смотреть дальше самих себя, чтобы осознать, как мало мы узнали и извлекли пользу из прошлых испытаний? И причина ясна: мы не были должным образом обучены этому. Пусть это слово пребудет с каждым из нас в будущем.
Что подразумевается под «мирным плодом праведности»? Если бы мы взяли это выражение отдельно, оно означало бы последствия праведности, плод, который приносит сама праведность. Но в нашем тексте именно наказания или страдания конкретно упоминаются как приносящие этот плод. Это Дух, успокаивающий и очищающий сердце. «Праведность» в нашем тексте параллельна «Его святости» в стихе 10. Ее можно суммировать как умерщвление греха и оживление жизненно важного благочестия. Его называют «мирным плодом», потому что он приводит к укрощению нашего дикого духа, успокоению наших беспокойных сердец и более прочному закреплению наших душ. Но это происходит только тогда, когда мы по-настоящему осознаем, что именно любовь Отца поразила нас. Пусть Дух Божий дарует нам всем «упражняемые» сердца, чтобы мы ежедневно исследовали себя, исследовали свои пути и были лишены всего, что неугодно Ему.
 



Евреям 12:12, 13.
Глава 93: Призыв к стойкости
 
 
Дидактические (обучающие) части Священного Писания представляют собой нечто гораздо большее, чем абстрактные утверждения истины: они предназначены не только для наставления ума, но и для воздействия на сердце. Это слишком мало осознается в наши дни, когда жажда информации так часто отделена от какой-либо серьезной озабоченности по поводу ее использования. Это, без сомнения, один из злых плодов современной школьной методики, когда вместо стремления вытянуть (значение слова «воспитывать») и развить ум ученика его заставляют «зубить» или наполнить его голову массой фактов и цифр, большинство из которых не принесут ему никакой пользы в дальнейшей жизни. Не таков Божий метод. Его метод обучения состоит в том, чтобы изложить перед нами моральные и духовные принципы, а затем показать, как применять их на практике; привить мотив и тем самым призвать к упражнению наши внутренние способности. Следовательно, критерием христианского знания является не то, насколько мы понимаем, а то, насколько наши знания влияют на нашу жизнь.
Одно дело – обладать ясным интеллектуальным пониманием учения о благодати, и совсем другое – переживать благодать этих учений духовным путем. Одно дело верить, что Священное Писание является вдохновенным и безошибочным Словом Божьим, и другое – когда душа живет под трепетом перед их Божественной властью, понимая, что однажды мы будем судимы ими. Одно дело — быть убежденным, что Иисус Христос — Сын Божий, Царь царей и Господь господствующих, другое — подчиниться Его скипетру и жить в личном подчинении Ему. Какая мне польза от убеждения, что Бог всемогущ, если я не научусь опираться на Его могучую руку? Какая мне польза от того, что я уверен во всеведении Бога, если только знание того, что Его око всегда обращено на меня, не действует как спасительное ограничение моих действий? Какая польза мне знать, что без святости никто не увидит Господа, если я не сделаю приобретение святости своей главной заботой и целью!
То, что было указано выше, не имеет ничего общего с темной и сложной темой, лежащей далеко за пределами досягаемости рядовых простых людей, а является ясным, самоочевидным и простым. Увы, это так мало впечатляет наши сердца и так редко над этим упражняется наша совесть. Когда мы измеряем себя по этому стандарту, разве у всех нас нет причин опускать головы от стыда? Наш разум наполнен истиной Писания, но как мало она формирует нашу жизнь. Наши доктринальные взгляды здравы и ортодоксальны, но как мало мы экспериментально знаем об «истине, которая после благочестия» (Титу 1:1). Разве у Спасителя нет большого основания говорить как писателю, так и читателю: «Почему вы называете Меня, Господи, Господи, и не делаете того, что Я говорю?» (Луки 6:46). О, если бы мы могли должным образом смириться из-за наших печальных неудач.
Вышеупомянутые размышления были вызваны использованием апостолом в нашем тексте темы, которую он обсуждал в предыдущих стихах. Его начало «Почему» означает, что теперь он собирался применить на практике только что данное изложение истины Божественного наказания тем, кому он писал. В этом мы можем видеть, как он следует курсу, которого он придерживался во всех своих посланиях и которому сегодня должны подражать слуги Божьи. Независимо от того, какое учение рассматривалось, апостол всегда обращал его к практической цели, поскольку его часто повторяемые «Поэтому» и «Почему» являются интимными. Боролся ли он за освобождение христианина от церемониального закона, тогда он добавляет: «Итак стойте в свободе, которую даровал нам Христос» (Гал. 5:1). Открыл ли он славную истину воскресения, тогда он заканчивает словами: «Итак... будьте стойкими, непоколебимыми, всегда изобилующими в деле Господнем» (1 Кор. 15:58). Излагал ли он блаженную надежду на возвращение Христа, то заканчивает словами: «Итак утешайте друг друга сими словами» (1 Фес. 4:18).
Именно это необходимо срочно принять во внимание – как мы используем драгоценные истины, которые Всевышний так милостиво открыл нам. Именно это (по крайней мере частично) имел в виду Спаситель, когда сказал: «Итак, наблюдайте, как слушаете» (Лк. 8:18) – следите за тем, чтобы ваши сердца были должным образом затронуты, чтобы истина управляла всеми ваше поведение. Недостаточно того, чтобы я вел себя благоговейно, обращаясь к средствам благодати, чтобы я обращал пристальное внимание на то, что слышу: это усвоение того же, чтобы я выходил и жил под властью этого, что и есть крайне важное дело. То же самое относится и к нашему чтению; не та книга, которая пополняет мой запас информации или развлекает и волнует, а та, которая побуждает меня к благочестивой жизни, которая оказывается наиболее полезной. То же самое и с нашей реакцией на Священное Писание: дело не в том, сколько трудных отрывков я прояснил и сколько стихов я выучил наизусть, а в том, скольким его заповедям и принципам я честно стараюсь подчиняться.
Это основная мысль апостола в тех стихах, которые сейчас привлекут наше внимание. Он пролил немало света на печальные обстоятельства, в которых тогда оказались евреи, а именно, на жестокие преследования, которым они подвергались со стороны своих неверующих соотечественников. Он указывал, что их страдания не только не являются исключительными и не являются достаточным основанием для ужаса, но они в той или иной форме являются общей частью всего Божьего народа, хотя и остаются на этой сцене. Он предложил им несколько самых благословенных истин, которые были рассчитаны на то, чтобы укрепить их веру, утешить их сердца и поднять их упавший дух. Он дал объяснение подчинению Божественному наказанию, которое должно принести мир и утешение всем, кто сочетает с ним веру. Он заглушил все возражения, которые могли быть выдвинуты против долга, к которому он их призвал. И теперь он навязывает им практическую пользу, к которой они должны применить привитое учение.
«Итак поднимите опустившиеся руки и ослабевшие колени, и ходите прямыми ногами вашими, чтобы хромлющее не совратилось с пути, а лучше да исправится» (стихи 12, 13). Здесь мы имеем: Во-первых, вывод, сделанный из предыдущих посылок. Во-вторых, несколько предписанных обязанностей. В-третьих, причина, по которой они применяются. Обязанности выражены образным языком, но в таких терминах, чтобы смысл уловить нетрудно. Принуждающая причина или мотив подчинения берется из пагубных последствий, которые несоблюдение своего долга может иметь для других, что ясно подчеркивает важность и ценность личного примера, а также влияние, которое он оказывает на наших собратьев.
«Поэтому» означает, ввиду сказанного: на основании предшествующих соображений следует следовать определенному образу поведения. Мы считаем, что в этом открытии «почему» есть двойная ссылка, а именно непосредственная и отдаленная. Он сразу же соединяется с предыдущим стихом, самое важное слово которого — «упражняться». Апостол снова имел в виду известные греческие «Игры». В спортзале инструктор вызывал юношей на бой. Он был опытным человеком и умел наносить удары, охранять, бороться. От него бойцам предстояло получить немало тяжелых ударов, но это было частью их подготовки, готовившей их к будущему выступлению на публичных состязаниях. Юноша, чье спортивное телосложение было подготовлено к предстоящему великому предприятию, смело шагнул вперед, желая, чтобы его тренер «тренировал» его; но тот, кто уклонялся от суда и отказывался встретиться с учителем, не получил никакой помощи от него; но вина была полностью его собственная.
Это, как нам кажется, фигура, выдвинутая в нашем тексте; «Ныне никакое наказание в настоящее время не кажется радостью, а тягостным; но потом оно доставляет мирный плод праведности научаемым через него. Итак поднимите опустившиеся руки». Христианин, который уступает перед испытанием, который погружается в скорбь, который дуется или ропщет из-за гонений, не принесет ни одного «мирного плода праведности». Если он «упадет в обморок» от наказания, если его руки станут бездействующими, а ноги больше не смогут его поддерживать, то не удастся с пользой использовать скорбь, через которую он призван пройти. Тогда пусть возьмет себя в руки, препояшет чресла ума своего и «перенесет тяготы, как добрый воин Иисуса Христа» (2 Тим. 2:3). Пусть его отношение будет таким: «Сейчас время моего обучения, поэтому я постараюсь сыграть мужчину; Я буду искать благодати у Бога, чтобы собрать всю свою веру и мужество и доблестно бороться со всем, что противостоит мне и угнетает меня.
В более отдаленном плане наше вступительное слово «Почему» обращается ко всему, что было сказано в предыдущих стихах. 12-я глава Послания к Евреям начинается с волнующего призыва к народу Божьему упорно выполнять христианский долг, идти вперед в духовной жизни, какие бы препятствия ни стояли на их пути; «с терпением (или настойчивостью) проходить предлежащее нам поприще», черпая силу у Христа для обретения силы (стихи 1, 2). Затем он предвидел возражение: нас жестоко угнетают, искушают отречься от своего исповедания, преследуют наши неверующие братья. На это он отвечает: «Посмотри на своего Учителя, который шёл до тебя тем же путём страданий» (стих 3). Имейте в виду, что участь ваша не стала чрезвычайной: вам еще не призвано пережить мученическую смерть (стих 4). Более того, вы упускаете из виду библейское увещевание: «Сын мой, не пренебрегай наказания Господня» (стих 5). Это побудило апостола самым драгоценным образом раскрыть им всю тему Божественного наказания. Представим его краткое изложение.
Испытания, через которые призваны пройти дети Божьи, — это не Божественные наказания, а милостивое наказание, предназначенное для их блага. Нам прямо велено «не унывать» под ними (стих 5). Жезл носится не во гневе, а в умилении и является проявлением не гнева Божия, а любви Его (стих 6). Наш долг тогда – «переносить» наказание, как подобает детям Божьим (стих 7). Отсутствие обличения не только не является свидетельством нашего духовного сыновства, но и демонстрирует, что мы вообще не сыновья (стих 8). Если мы почитали наших земных родителей, когда они исправляли нас, то тем более мы должны подчиняться Отцу нашему Небесному (стих 9). Божий замысел в наших страданиях – это наша «выгода», чтобы благодаря им мы могли все больше и больше становиться «причастниками Его святости» экспериментальным путем. Хотя эти наказания неприятны для плоти и крови, тем не менее «мирный плод праведности» исходит из них, когда мы соответствующим образом «упражняемся в них» (стих 11).
Из этих соображений делается весьма очевидный вывод, и этим устанавливается обязательный долг. Ввиду «великого облака свидетелей», которым мы окружены (стих 1), видя, что святые прошлых дней — сами по себе столь же слабые, столь же грешные, столь же угнетённые миром, как и мы — подвизались добрым подвигом , сохранили веру и завершили свой путь, давайте подготовимся к состязанию и приложим все усилия, чтобы упорно идти по пути долга. Ввиду того, что наш Вождь, Вождь нашего спасения, оставил нам такой пример героической стойкости (стих 3), давайте искренне стремиться следовать Его стопам и поступать по-человечески. Наконец, поскольку Сам Бог является Автором и Регулятором наших испытаний (самые суровые из наших наказаний исходят от любящего Отца, ищущего нам блага), то давайте не будем унывать из-за трудностей пути и не унывать из-за неровностей пути. ; но давайте настроимся на стойкость в вере и верности нашему Искупителю.
Таким образом, связность нашего вступления «Почему» совершенно очевидна, а обязанность, которую оно налагает, настолько ясна, что не может быть недопонимания. Ввиду всех вышеизложенных соображений и особенно ввиду того, что самые драгоценные плоды приносят страдания, когда мы должным образом ими «упражняемся», не будем же унывать умом и унывать духом из-за причина этого. Как чемпионы в публичных «Играх» использовали свои руки и руки в меру своих возможностей, и как бегуны на скачках использовали свои ноги и колени с максимальной эффективностью — и на случай, если их руки и колени начнут отказывать и флаг, приложили все усилия, чтобы побудить своих членов к новым усилиям, - поэтому мы должны быть очень смелыми, ревностными и активными, и в случае, если наши сердца начнут подводить нас из-за умножающихся разочарований, мы должны собрать всю нашу решимость и стремиться молитвенно и мужественно против отчаяния.
«Итак поднимите свисающие руки». Предписанная здесь обязанность изложена образным языком, но смысл, тем не менее, очевиден благодаря используемым графическим метафорам. Апостол передал членам нашего физического тела то состояние, в котором способности нашей души подвержены определенным испытаниям. Опускать руки и ослабевать колени — это образные выражения, обозначающие тенденцию отказаться от исполнения нашего христианского долга из-за встреченного сопротивления. Если руки боксера или фехтовальщика свисают, это означает, что его руки утомились до изнеможения; слабость коленей означает, что из-за длительных усилий бегуна его ноги ослабли из-за истощения нервной энергии. Духовная ссылка заключается в упадке мужества и решимости христианина. Два зла вызывают это: уныние по поводу успеха — когда надежда исчезает, усилия прекращаются; усталость при исполнении служебных обязанностей.
Тот же самый образ используется и в других отрывках Писания. В Иезекииля 7:16, 17 мы читаем: «А спасающиеся от них спасутся и будут на горах, как голуби долин, и все будут плакать, каждый о своем беззаконии. У всех руки ослабеют, и все колени ослабеют, как вода»: здесь имеется в виду та инерция, которая возникает из-за острого убеждения в грехе после периода отступления. Опять же, в Иезекииля 21:7 нам сказано: «Когда скажут тебе: «Почему ты воздыхаешь?», то ты ответишь: «Ибо весть, потому что она приближается», и всякое сердце растает, и все руки ослабеют, и всякий дух падет, и все колени ослабеют, как вода», где мы видим парализующее действие ужаса перед вестью о горьком суде. Но в нашем тексте речь идет об разочаровании, вызванном яростным сопротивлением и преследованиями. Отчаяние и усталость от добрых дел — это два зла во всех наших несчастьях, от которых нам больше всего нужно остерегаться. Именно неудача на данном этапе привела к такому количеству скандальных отступлений и проклятых отступлений. Такое увещевание, подобное приведенному перед нами, подразумевает, что евреи либо уже поддались ослабляющему духу уныния, либо находились в большой опасности сделать это.
Теперь «долг всех верных служителей Евангелия тщательно размышлять над тем, каким неудачам или искушениям подвержена или подвергается их паства, чтобы применить подходящие средства для их сохранения» (Джон Оуэн). Вот что здесь делает апостол. Ввиду вялости евреев он призывает их «поднять опустившиеся руки и ослабевшие колени». Слово «поднять» означает не просто возвысить, но «исправить» или снова исправить, вернув их в надлежащее состояние, чтобы применить их к долгу. Это был призыв к стойкости и решительной настойчивости: не унывайте умом и не унывайте духом из-за нынешнего бедствия, и не ужасайтесь угрожающей опасности настолько, чтобы оставить надежду и быть полностью подавленным. В условиях тяжких испытаний и страданий, преследований и перспективы ещё более серьёзного противостояния возникает искушение, когда сердце замирает внутри нас и мы оставляем путь долга.
«Поэтому поднимите опущенные руки и ослабевшие колени: буквально: «руки расслабленные» или расслабленные, висящие в неподвижности; Слово «слабые колени» в греческом языке звучит еще сильнее и почти эквивалентно параличным коленям — ослабленным коленям, которые нуждаются в повязках, чтобы укрепить их. Ввиду этого он призывает их пробудиться, пробудить всю свою доброту к упражнению, отказаться от линии наименьшего сопротивления, обновить свое мужество и выдержать испытания. Решимость поможет во многом стимулировать истощенные нервы и ослабевшую энергию. Христианская жизнь от начала до конца — это борьба, битва, непрестанная война против врагов внутренних и внешних, и только тот, кто выдержит до конца, получит венец жизни. Поддаваться унынию вредно, впадать в отчаяние опасно, оставлять исполнение своих обязанностей есть предвестник отступничества.
Но возникает вопрос, как нам приступить к этой конкретной задаче? Сказать, что мы беспомощны сами по себе, не дает никакого ободрения; на самом деле утверждать, что христианин совершенно бессилен, — значит отрицать существование какой-либо жизненной разницы между ним и теми, кто мертв во грехах. Христиане в своей величайшей слабости имеют некоторую силу, некоторую благодать, некоторую духовную жизнь; а где есть жизнь, там есть и способность двигаться и двигаться. И Богу приятно помочь там, где есть искренние усилия. Верующий несет ответственность за то, чтобы вооружить свой разум против разочарований, учитывая в них Божий замысел и благословенные плоды, которые приходят из испытаний и невзгод, когда мы должным образом ими упражняемся. Какую ценность имеет ясное интеллектуальное понимание природы и цели Божественных наказаний, если оно не оказывает практического воздействия на сердце и жизнь? Пусть скорбящий святой еще раз поразмыслит над благословенными соображениями, изложенными перед ним в Послании к Евреям 12:1-11, и найдет в них мотивы и стимулы для обновленного мужества, верности и настойчивости.
Пусть надежда на окончательную победу нервирует вас. С нетерпением ожидайте цели: решимость добраться домой — мощный стимул для утомленного путника. Искренне старайтесь противодействовать всякой склонности к слабости и унынию, рассматривая свои испытания и гонения как часть Божьего наказания вашей души; затем подчинитесь им как таковым и стремитесь освятить их для вашей духовной пользы. Помните, что вы не сможете ни сражаться с опущенными руками, ни бежать предстоящее нам поприще, если у вас подкосятся колени; поэтому соберите всю свою решимость оставаться стойкими в исполнении всех обязанностей, которые Бог назначил и поручил вам. Покойтесь в любви вашего Небесного Отца, будучи уверенным, что все нынешние страдания предназначены для вашего высшего блага, и это оживит душу. Наконец, ищите благодати, чтобы ухватиться за обетование и молиться ему: «Надеющиеся на Господа обновятся в силе» (Ис. 40:31).
Следует отметить, что это увещевание сформулировано абстрактно. Это не «поднимите руки», что ограничивало бы его индивидуально; и это не «поднимите руки удрученных», что ограничило бы увещевание служением другим. В такой формулировке это двойное указание: это призыв к отдельному христианину к настойчивой деятельности и призыв к тому, чтобы он стремился к благополучию своих собратьев-христиан. То, что в нашем тексте говорится о нашем стремлении ободрить и укрепить товарищей-паломников, ясно видно из сравнения Иова 4:3, 4 и Исаии 35:3, 4, с которым можно сравнить 1 Фессалоникийцам 5:14. Лучший способ для отдельного христианина укрепить руки своих слабых собратьев — это подать им достойный пример веры, мужества и стойкости. Кроме того, он должен молиться за них, говорить слова ободрения, напоминать им о Божьих обещаниях, рассказывать им о Его милостивых делах и могущественных избавлениях в своей жизни.
«И сделайте прямые пути для ног ваших». Предыдущий стих касается внутреннего состояния и духа разума верующего; этот человек уважает свое внешнее поведение. Как хорошо заметил Барнс, используемый здесь термин означает «прямо» горизонтально, то есть ровно и ровно, все препятствия должны быть устранены, чтобы мы не спотыкались и не падали — ср. Притчи 4:25-27. Слово «пути» происходит от слова, означающего «колесо», и означает здесь «следы, оставленные колесом» — это пути, отмеченные для других, оставляющие следы, по которым они могут идти. Таким образом, речь идет о верующем, который демонстрирует свой путь так, чтобы его собратья могли видеть его и следовать ему. Христианский путь является образцовым, то есть он впечатляет и влияет на других. Насколько же осторожными нам следует быть в своем поведении!
Итак, здесь содержится призыв к христианину хорошо следить за своим хождением, что означает регулирование всех его действий открытой волей Божией, быть послушным Божественным заповедям, не следовать путям и образам зла. миру, но держаться узкого пути и не сворачивать с Пути Святости. «Наш долг не только находиться на путях Божиих вообще, но и заботиться о том, чтобы мы ходили по ним осторожно, осмотрительно, прямо и прилежно. От этого зависит наш собственный мир и вся наша полезность для других. печально, когда хождение некоторых людей путями Божьими отталкивает других от них или отвращает их» (Джон Оуэн).
«И сделайте прямые пути для ног ваших». Самое своевременное слово для нас сегодня, когда беззаконие процветает и любовь многих охладевает, когда бедные и страждущие в Сионе нуждаются во всем благочестивом ободрении, которое они могут получить. Мы окружены «нечестным поколением», как исповедующим, так и мирским, чьи злые пути мы слишком склонны изучать; нас со всех сторон окружают искушения свернуть на то, что Буньян назвал «проселочным лугом», вступить на тропы, запрещенные Богом, питаться гордыней и потакать своим похотям. Как тоскует сердце зрелого христианина об агнцах стада Христова и как надлежит ему идти мягко и осторожно, чтобы не поставить им на пути какой-нибудь камень преткновения. Воистину торжественны слова: «А тех, которые совратились на кривые пути свои, Господь выведет их с делающими беззаконие» (Пс. 125:5), а также: «Они сделали пути их кривыми: всякий, идущий по ним, не будет познай мир» (Ис. 59:8).
«Чтобы хромое не совратилось с пути». Слово «чтобы» — это перевод двух греческих слов «чтобы не». Это слово предостережения и предупреждения, предупреждающее каждого из нас о том, что небрежность в отношении собственного поведения может оказать пагубное влияние на более слабых христиан. Слово «хромой» переносится с тела на какой-то недостаток нашей благодати, который делает душу непригодной для исполнения христианского долга: хромой не способен участвовать в скачках, а тому, кому не хватает мужества, рвения. и настойчивость не способна вести добрый подвиг веры. Итак, иди осторожно, брат мой, хотя бы ради более слабых святых. Отступившие христиане — это чума церкви: непоследовательность в Божьем народе сеет разочарование среди слабых верующих.
В земном стаде Божием всегда есть «хромые» овцы. Хотя есть некоторые христиане с сильной и энергичной верой, которые «поднимают крылья, как орлы, бегут и не устают» и постоянно прогрессируют в практической святости, не все они пользуются таким большим благосклонностью. В большинстве семей любого размера есть один хрупкий и болезненный член; то же самое происходит и в различных ветвях Дома Веры. Некоторые из них по природе своей мрачны, колеблются по темпераменту, физически немощны, и к сильным они имеют особые претензии. Их нельзя пренебрегать и избегать: им нужен пример жизнерадостности, мудрый совет, данный им, их руки, поддержанные молитвой и любовной заботой о их благе. Все, что ослабляет их веру и надежду, все, что приводит их в уныние и обескураживает, должно быть тщательно рассмотрено, насколько это в наших силах. Вовремя сделанный стежок спасает девять: многих овец можно было бы удержать от падения в яму, если бы одна с сердцем пастуха погналась за ней при первых же признаках отклонения.
«Но пусть лучше оно исцелится». «Исцелить» означает исправить то, что не так. Здесь имеется в виду восстановление утраченного. Вместо того чтобы презирать больных христиан, проявляйте к ним сочувствие любви. Хотя мы должны быть благодарны, если Бог даровал нам здоровые благодати, мы должны остерегаться самонадеянности: «Если человек застигнут в пороке, то вы, духовные, исправляйте такого человека в духе кротости; помышляя о себе, чтобы и вам не быть застигнутым врасплох». искушен» (Гал. 6:1). Тем, кто стенает под бременем греха, скажите им о достаточности Крови Христа. Тем, кто боится будущего, напомните им о Божьей верности. Тех, кто в унынии, постарайтесь подбодрить, цитируя некоторые драгоценные обещания Бога. Изучайте святое искусство своевременного произнесения слова нуждающимся. Вы будете иметь большую ценность для церкви, если разовьете в себе дух сострадания и дар поднимать тех, кто упал на обочине».
 



Евреям 12:14
Глава 94: Призыв к усердию
 
 
Связь между стихами, которые были перед нами в прошлый раз, и тем, что теперь привлечет наше внимание, не очевидна на первый взгляд. Там апостол на практике применил к своим читателям важные соображения, которые он изложил им в предыдущих стихах, призывая их к долгу стойкости. Здесь содержится живой призыв к стремлению к миру и святости. Связь между этими увещеваниями и последующими более интимна, чем несколько жемчужин, сплетенных вместе, скорее она больше похожа на связь между несколькими членами нашего физического тела, которые жизненно связаны и зависят друг от друга. Несоблюдение этого факта приводит к потерям, ибо мы не только не ценим живую связь одной части с другой, но теряем мотив и побуждение, которые они взаимно доставляют. Задача учителя — указать на это, чтобы мы могли должным образом затронуть это и вместе порадоваться совершенному делу рук Божьих.
«От призыва к терпеливой настойчивости в исповедании Евангелия в условиях страданий и скорбей апостол переходит к предписанию практических обязанностей; и хотя они таковы, что абсолютно необходимы сами по себе во все времена, тем не менее здесь им особенно предписывается с Ни свет, ни познание истины, ни решимость, ни мужество не удержат человека в его исповедании, особенно во времена испытаний, без прилежного внимания к своим обязанностям. святости и послушания Евангелию. И он начинает с заповеди, общей и всеобъемлющей среди всех остальных» (Джон Оуэн).
Связь между Евреям 12:14 и т. д. и стихами 12, 13 тройная. Во-первых, усердное стремление к миру по отношению к ближним и святости по отношению к Богу является своевременной помощью для стойкости в вере и, как следствие, мощным средством сохранения от отступничества. Одно настолько тесно связано с другим, что первое не может быть реализовано без энергичного стремления к последнему. Во-вторых, поскольку любовь к ближнему («мир» со всем, что включает в себя) и любовь к Богу («святость») являются суммой наших обязанностей, невозможно, чтобы мы посвятили себя их развитию и упражнению. до тех пор, пока мы не позволяем страданиям и преследованиям парализовать разум: дух решительной решимости должен овладеть нами, прежде чем мы сможем развить наши духовные благодати. В-третьих, угнетение и страдания дают возможность проявить и проявить наши духовные благодати, и именно с этой целью мы должны их совершенствовать. «Если дети Божьи станут нетерпеливыми в скорбях, они не будут ни так тихо и мирно относиться к людям, ни так благочестиво к Богу, как им следовало бы» (Мэтью Генри).
Первое, что необходимо иметь в виду, подходя к каждому стиху этого послания, — это особые обстоятельства тех, к кому мы обращаемся, и понимать особую актуальность наставлений апостола для тех, кто находился в таком положении, ибо это будет лучше способствовать нам сделать правильное применение к самим себе. Теперь евреи жили среди народа, где их собственная приверженность христианству привела к серьезному разрыву, что вызвало яростное сопротивление их соотечественников. Отношение этих евреев к Христу не было ни понято, ни оценено неверующими евреями; Наоборот, их считали ренегатами и осуждали как отступников от веры своих отцов. Были предприняты все усилия, чтобы отравить их разум Евангелием, а там, где это не удавалось, на них обрушивалось беспощадное преследование. Следовательно, им было далеко не легко поддерживать дух Евангелия и жить дружно с теми, кто их окружал; вместо этого они испытывали сильное искушение питать горький дух по отношению к тем, кто так несправедливо беспокоил их, чтобы отомстить и отомстить за свои обиды. Здесь, следовательно, их нужно было призывать: «Следуйте миру со всеми людьми!»
Хотя это правда, что христиане теперь, по большей части, избавлены от тяжелых страданий, которые были призваны перенести эти евреи, тем не менее, верность Христу неизбежно навлечет на себя враждебность тех, кто ненавидит Его, и будет в той или иной форме или другой вопрос в оппозиции. Существует радикальное различие в природе между теми, кто идет узким путем в Рай, и теми, кто следует широкой дорогой в ад. Характер и поведение первых осуждают и возмущают своенравный характер и потворство плоти вторых. Дети Дьявола не любят детей Божьих и с удовольствием делают все возможное, чтобы раздражать и раздражать их; и ничто не доставляет им большего удовольствия, чем видеть успешные попытки соблазнить их пойти на компромисс или спровоцировать гневное возмездие. Таким образом, это своевременное наставление всем верующим, в любое время и в любой стране, искренне стремиться жить в мире со всеми людьми.
«Следуйте за миром со всеми людьми». Это очень смиряющее слово, которое нужно говорить христианам, чтобы сделать это. Смысл этого ясен: по своей природе люди — капризные, гневные и мстительные существа. Это одна из причин, почему Христос заявил: «Необходимо, чтобы соблазны пришли» (Матфея 18:7) – «необходимо» из-за ужасной испорченности падшей человеческой природы; однако не забывайте, что Он сразу же добавил: «Горе тому человеку, через которого приходит соблазн». Именно из-за этого враждебного, завистливого, мстительного духа, который находится в нас, мы нуждаемся в увещевании нашего текста, и ввиду того, что записано в Писании, даже у святых, его своевременность тем более очевидна. Разве мы не читали о «споре» между пастухами Авраама и Лота, из-за которого патриарх и его племянник расстались? Разве мы не читали о раздорах и сражениях между коленами Израиля, возникшими в результате раскола их царства надвое? Разве мы не читали о «споре» между Павлом и Варнавой, который возник в результате их разделения? Это торжественные предупреждения, сигналы опасности, которые нам всем следует принять близко к сердцу.
«Долг христиан — быть в мире между собой, быть начеку против всякого отчуждения привязанности друг к другу; и не может быть сомнения, что поддержание этой братской доброты хорошо способствует укреплению стойкости в вера и исповедание Евангелия. Но в приведенных перед нами словах, по-видимому, имеется в виду не столько мир, который христиане должны стараться поддерживать между собой, сколько тот, который они должны стараться сохранять по отношению к окружающему их миру. Они должны «следовать миру со всеми людьми».
«Они живут среди людей, образ мышления, чувств и действий которых сильно отличается от их, а во многих отношениях прямо противоположен их. Их справедливо предупредили, что «если они хотят жить благочестиво в этом мире, им придется терпеть гонения». Им было сказано, что «если бы они были от мира, то мир любил бы своих; но так как они не от мира, то мир ненавидит их». «В мире, — говорит их Господь и Учитель, — "вам будет скорбь". Но это не только не делает их безрассудными в отношении своего поведения по отношению к людям мира сего, но должно иметь прямо противоположный эффект. Если мир будет преследовать их, они должны позаботиться о том, чтобы это преследование имело в ни в какой степени не были спровоцированы их неправильным или неосторожным поведением. Они должны делать все, что в их силах, в соответствии с долгом, чтобы жить в мире со своими нечестивыми соседями. Они должны тщательно воздерживаться от причинения им вреда, они должны стараться способствовать их счастью. Они должны делать все, кроме греха, чтобы предотвратить ссору.
«Это имеет огромное значение, как для них самих, так и для их неверующих братьев. Разум, измученный теми чувствами, которые почти неотделимы от состояния раздора, никоим образом не находится в лучшем состоянии для изучения доктрин, лелеяния чувств, наслаждения утешения, выполнение христианских обязанностей, а с другой стороны, вероятность того, что мы будем полезны нашим неверующим братьям, сильно уменьшается, когда мы перестаем быть с ними в хороших отношениях. возможно, мы должны «жить в мире со всеми людьми» (Джон Браун, 1872).
«Следуйте за миром со всеми людьми». Греческое слово «следовать» имеет очень выразительное значение и означает «усердное преследование»: это нетерпеливая погоня за чем-то, что улетает от человека, используемое охотниками и гончими после дичи. Христианин должен не жалеть усилий, чтобы жить в дружбе со всеми людьми, и какими бы враждебными и враждебными они ни были, он должен бороться и догонять то, что стремится убежать от него. Мир – это одна из выдающихся милостей, которую христианин призван проявлять и проявлять. Все, что относится к Церкви, называется миром. Бог — «Бог мира» (Евр. 13:20), Христос — «Князь мира» (Ис. 9:6), верующий назван «сыном мира» (Лк. 10-6), и Христианам предлагается «обуть ноги в готовность благовествовать мир» (Еф. 6:15).
В этом термине «следовать», или преследовать, апостол продолжает сохранять центральную фигуру всего отрывка, представленного в первом стихе нашей главы, о беге наперегонки: то же самое слово переведено как «я стремлюсь вперед» в Филиппийцам 3:14. Мир может быть неуловимым, и его трудно достичь, тем не менее стремитесь к нему, упорно бегите в погоне за ним, ибо его стоит догнать. Не жалейте усилий, напрягите каждый нерв, чтобы достичь этого. Если мы должным образом прислушаемся к этому увещеванию, тогда христианам будет явно запрещено ввязываться или принимать какое-либо участие в распрях и ссорах мира: таким образом, им настоящим запрещается заниматься политикой, где нет ничего другого, кроме зависти, раздора и гнева. . Еще менее христианин может принимать какое-либо участие в войне: во всем НЗ нет ни одного слова. что дает право последователю Князя мира убивать своих собратьев. «Отступайте от зла и делайте добро; ищите мира и стремитесь к нему» (Пс. 34:14).
Слово «следовать» или преследовать не подразумевает фактического достижения мира: самые рьяные охотники и гончие часто упускают свою добычу. Тем не менее от нас не требуется ничего, кроме наших максимальных усилий. «Если возможно, насколько возможно, живите в мире со всеми людьми» (Рим. 12:18): с единоверцами, с чуждыми Христу (Еф. 2:19), с врагами нашими. (Матфея 5:44). Мало что так украшает и украшает христианскую профессию, как проявление и проявление духа мира. Тогда давайте с молитвой стараться избегать того, что вызывает раздоры. Помните старую пословицу: «Чтобы ссориться, нужны двое», поэтому следите за тем, чтобы не провоцировать других. Не поощряйте тех, кто любит раздоры; воздержитесь от любых споров — дела Божьи слишком святы: споры — это дело плоти. «Следовать миру со всеми людьми» предполагает праведность в наших отношениях с ними, поскольку мы, безусловно, не имеем права ожидать, что они будут относиться к нам дружелюбно, если мы не воздадим каждому должное и не будем относиться к другим так, как мы хотели бы, чтобы они относились к нам.
Не просто будьте спокойны, когда никто вас не раздражает, но старайтесь изо всех сил быть милостивым к тем, кто противится. Не беспокойтесь, если другие не окажут вам должного уважения. Не будьте так готовы «отстоять свои права», а уступите всему, кроме истины и требований святости. «Если мы хотим следовать миру, мы должны препоясать чресла наши поясом терпения: мы должны решить, что как мы не будем обижать, так и никто не будет обижаться, а если обида почувствуется, мы должны решиться простить» (Ч. Сперджен). Помните, что мы не сможем успешно «добиться мира», если на наших плечах будет лежать тяжелое бремя гордыни: гордость всегда порождает раздоры. Мы также не можем «стремиться к миру», если дух зависти наполняет сердце: зависть обязательно увидит недостатки там, где их нет, и создаст проблемы. Мы также не можем «добиться мира», если мы болтливы, назойливы и разносчики слухов.
Даже когда нам противостоят, наш долг — быть миролюбивым по отношению к тем, кто преследует — это трудный урок, высокое достижение, однако Божественной благодати (когда ее искренне ищут) «достаточно» даже здесь. Помните пример, который оставил нам Спаситель, и сильно взывайте к Богу о помощи, чтобы подражать ему. «Когда Его злословили, Он не злословил впредь; страдая, Он не угрожал» (1 Пет. 2:23): Он молился Богу, чтобы Он простил даже Своих убийц. «Со всяким смиренномудрием и кротостью, с долготерпением, снисходя друг ко другу любовью» (Еф. 4:2). Ах, существуют предпосылки для достижения мира, отсутствие которых является причиной столь большого смятения, раздоров и войн. Если царит любовь, наши юбки будут дорогими, ибо «Любовь долготерпит и милосердствует; любовь не завидует; не ведет себя неприлично; не ищет своего, не раздражается; не мыслит зла, все переносит, всему верит». всего надеется, все переносит» (1 Кор. 13:4-7).
«Следуйте за миром со всеми людьми». Это включает в себя даже больше, чем мы указали выше: христианин должен не только быть хранителем мира, но он должен стремиться быть миротворцем: таковы явные благословения Христа: «Блаженны миротворцы, ибо они будут назоветесь детьми Божиими» (Матфея 5:9). Поэтому стремитесь восстановить дружеские отношения между враждующими людьми и использовать Бога как средство их примирения. Вместо того, чтобы раздувать пламя разногласий или еще больше вгонять клин разногласий, постарайтесь охладить их водой Слова, а милосердным поведением и мудрыми советами стремитесь сгладить трудности и залечить раны. «И плод праведности сеется в мире у заключающих мир» (Иакова 3:18). «Миролюбивые люди сеют семя, которое впоследствии принесет снопы утешения в их собственную грудь» (Т. Мэнтон).
«Следуйте миру со всеми людьми и святости». Во-первых, культивирование мира является великим подспорьем для личной и практической святости: там, где недовольство, зависть и раздоры доминируют в сердце, там душат благочестие. Эти две вещи неразрывно связаны: там, где недостает любви к ближнему, не будет проявляться и любовь к Богу. Две скрижали закона нельзя разделять: Бог не примет нашего поклонения в доме молитвы, пока мы питаем в сердце дух горечи по отношению к другому (Матфея 5:23, 24). «Если кто говорит: я люблю Бога, а брата своего ненавидит, тот лжец; ибо кто не любит брата своего, которого он видел, как может любить Бога, которого он не видел?» (1 Иоанна 4:20). О мой читатель, если мы воображаем, что мы искренни в своем стремлении к святости, но не стремимся жить в мире со всеми людьми, мы лелеем тщетный обман.
«Некоторые из тех, кто стремился к святости, совершили большую ошибку, полагая, что необходимо быть угрюмым, спорным, придирчивым и осуждающим по отношению ко всем остальным. Их святость состояла из отрицаний, протестов и противодействия ради противодействия. Их религия главным образом заключается в противоположности и особенности; им текст предлагает этот мудрый совет: следуйте святости, но также следуйте миру. Вежливость не противоречит верности. Не обязательно быть дикарем, чтобы быть освященным. Горький дух - плохой товарищ для обновленное сердце. Пусть ваш принцип решимости будет подслащен нежностью к ближним. Будьте решительны в своей правоте, но будьте также нежными, сострадательными, учтивыми. Учитывайте кротость, а также смелость Иисуса. Следуйте миру, но не поспешно. Следуйте святости, но не подвергайте без нужды опасности мир» (Ч. Х. Сперджен, по тексту, 1870 г.).
«Следуйте миру со всеми людьми и святости». Народ Божий должен вести себя безвредным, добрым и полезным поведением по отношению к своим неверующим соседям. Они должны избегать того, что порождает горечь и раздоры, и показать, что они являются последователями Князя мира. Однако при проведении этой наиболее необходимой и бесценной политики нельзя жертвовать принципами. Хотя мир и является самым ценным товаром, тем не менее, как и золото, его можно купить слишком дорого. «Мудрость, сходящая свыше, во-первых чиста, потом мирна» (Иакова 3:17). Мир не должен быть отделен от святости из-за подчинения какому-либо злу или пренебрежения каким-либо долгом. «Сначала по толкованию царь правды, а потом и Царь мира» (Евр. 7:2). «Мир имеет особое отношение к человеку и его добру, святость к Богу и Его чести. Эти две вещи не могут быть разделены больше, чем две скрижали закона. Будьте уверены, что мир не лишен этого спутника святости: если они не могут стоять вместе , пусть мир уйдет и святость будет держаться» (У. Гуж).
Первое может быть без второго. Люди могут быть настолько полны решимости сохранить мир, что идут на компромисс с принципами, жертвуют истиной и игнорируют требования Бога. Мира никогда нельзя искать за плату за неверность Христу. «Купи истину и не продавай ее» (Притч. 23:23) всегда является обязательным для христианина. Таким образом, хотя важно «следовать миру со всеми людьми», еще важнее, чтобы мы усердно стремились к «святости». Святость – это преданность Богу и такой склад ума и образ жизни, которые согласуются с тем фактом, что мы «не свои, но куплены дорогой ценой». Мир с людьми, таким образом, не может быть куплен за счет преданности Богу: «бесконечно лучше иметь весь мир для наших врагов и Бога для нашего друга, чем иметь весь мир для наших друзей и Бога для нашего врага». (Джон Браун).
Христианин должен не только быть усердным в своем стремлении к миру, но он должен еще более серьезно стремиться к личной и практической святости. Стремление к доброй воле наших собратьев должно быть подчинено поиску одобрения Бога. Нашей главной целью должно быть соответствие образу Христа. Если Он избавил нас от грядущего гнева, мы должны стараться всем, что внутри нас, следовать за Ним по узкому пути, ведущему к Жизни. Если Он наш Господь и Господин, то Ему следует безоговорочно подчиняться. «Следовать» святости — значит жить как люди, преданные Богу — Его славе, Его требованиям к нам, Его делу в этом мире. Это значит, что мы принадлежим Ему. Это значит отделить себя от всего, что противостоит Ему. Это значит умерщвлять плоть с ее страстями и похотями. Это значит «очистить себя от всякой скверны плоти и духа» (2 Кор. 7:1). Это жизненная задача, от которой нет освобождения, пока мы остаемся в теле.
Чтобы еще больше побудить нас стремиться к святости, апостол сразу же добавляет: «без чего никто не увидит Господа» — «которое» стоит в единственном числе, показывая, что предшествующим является «святость». Верующий может не суметь «следовать миру со всеми людьми», и хотя он потерпит из-за этого потерю и подведет себя под наказывающий жезл своего Отца, тем не менее, это не повлечет за собой утрату самого Небес. Но со святостью иначе: если мы не сделаемся причастниками Божественного естества, если не будет личной преданности Богу, если не будет искреннего стремления к сообразованию с Его волей, то Небеса никогда не будут достигнуты. Есть только один путь, ведущий в Страну вечного блаженства, — это Дорога Святости; и если (по благодати) мы не пойдем по тому же пути, наш путь неизбежно закончится в пещерах вечного горя.
Отрицательное здесь пугающе выразительно: «без чего (а именно, «святости») никто не увидит Господа» — в греческом еще сильнее отрицание, тройственное — «не, без, ни один человек». Сам Бог по сути, невыразимо, бесконечно свят, и только святые личности когда-либо «увидят» Его. Без святости ни один человек не увидит Его: нет, независимо от того, насколько ортодоксальны его убеждения, насколько усердно он пользуется средствами благодати, насколько щедро он может способствовать делу и насколько ревностно он выполняет религиозные обязанности. Как это испытующее слово должно заставить каждого из нас перепугаться! Хотя я проповедник, посвятивший всю свою жизнь изучению и труду на благо душ, хотя я благословлен большим светом Слова и Бог может использовать меня для обращения многих от сатаны ко Христу, но без святости — и внутри, и снаружи — я никогда не увижу Господа. Если искреннее стремление к святости не завладеет всеми моими силами, я всего лишь формальный профессор, имеющий имя, чтобы жить, будучи духовно мертвым.
Без святости люди чужды Богу и не могут быть допущены в Его общение, а тем более в Его вечное жилище. «Так говорит Господь Бог: никакой чужой, необрезанный сердцем и необрезанный плотью, не войдет во святилище Мое» (Иезек. 44:9): кто не имеет святости ни внутри, ни снаружи, ни в сердце, ни в жизни, не может быть допущен в святилище. Если Бог закрыл дверь Своего земного святилища перед теми, кто был чужд святости, то не тем более ли Он закроет двери Своей небесной скинии перед теми, кто чужд Христу? «Ибо какое общение праведности с неправдой? и какое общение света с тьмой? и какое согласие у Христа с Велиаром?» (2 Кор. 6:14, 15).
Несвятые люди имеют общение и знакомы с сатаной: «Вы от отца вашего Дьявола, и похоти отца вашего будете исполнять» (Иоанна 8:44); и еще раз «Весь мир лежит на Зломе» (1 Иоанна 5:19). Было бы ужасным кощунством утверждать, что трисвятой Бог будет иметь общение с теми, кто состоит в завете с Дьяволом. О, не заблуждайтесь в этом вопросе, дорогой читатель: если вы не живете по Духу, вы живете по плоти; если вы не живете, чтобы угождать Христу, вы живете, чтобы угождать себе; если вы не освободились от власти Тьмы, вы не сможете наслаждаться Светом. Прислушайтесь к тем пронзительным словам Искупителя: «Если кто не родится свыше, не может увидеть Царствия Божия» (Иоанна 3:3), а новое рождение — это начало святости, это внедрение принципа святости в сердце, взращивание которого является жизненной задачей христианина.
«Святость», о которой говорится в нашем тексте, не является вмененной святостью, поскольку нас нельзя призывать «следовать» этому! Нет, это личная и практическая святость, которая достигается не стоянием на месте, а искренним, усердным и настойчивым стремлением к нему. «Нам будет полезно помнить, что религия Иисуса Христа — это не пустяк, что завоевание Небес не может быть достигнуто несколькими половинчатыми усилиями; и если мы в то же время будем помнить, что Вседостаточная помощь приготовлена для нас в завете благодати, и мы будем в правильном состоянии ума: решительные, но смиренные, опирающиеся на заслуги Христа и, тем не менее, стремящиеся к личной святости. быть смертельным, потакание своим прихотям действительно губительно. Я желаю всегда поддерживать баланс в своем служении и, борясь с самодовольством, постоянно вести войну с распутной жизнью» (Ч. Х. Сперджен).
Но для утешения бедных и страждущих людей Божьих, которые считают грех своим величайшим бременем и которые горько скорбят из-за недостатка святости, следует отметить, что в нашем тексте не говорится: «Без совершенства святости никто не увидит Господь." Если бы это было так, мы бы не писали эту статью, потому что тогда редактор был бы совершенно безнадежен. На земле нет никого, кто полностью соответствовал бы воле Божией. Практическая святость – это вопрос роста. В этой жизни святость инфантильна и созреет только в славе. В настоящее время оно существует скорее в форме стремлений и стремлений, жажды и усилий, чем в формах осознаний и достижений. Сам факт, что христианина призывают «следовать» или стремиться к святости, доказывает, что он еще не достиг ее.
«Без святости никто не увидит Господа» духовно, а не телесно: с просвещенным разумением и любовным проницательностью, чтобы насладиться личным общением с Ним. «Если мы говорим, что имеем общение с Ним, а ходим во тьме, то мы лжем и не делаем истины» (1 Иоанна 1:6): как это ясно! «Чистые сердцем увидят Бога» (Мф. 5:8): увидят Его в Его святых таинствах, увидят Его благословенный образ, хотя и смутно отраженный Его святыми, увидят Его верою очами сердца, как Моисей, который «терпел, видя Невидимого» (Евр. 11:27); и таким образом будьте готовы и способны «увидеть» Его в Его открытой славе в небесных дворах. О, чтобы иметь возможность правдиво сказать: «Что касается меня, я увижу лицо Твое в праведности; я, проснувшись, насытюсь подобием Твоим» (Пс. 17:15). Как нам следует трудиться за святостью, используя все предназначенные для этого средства, поскольку она является средством видения души Бога.
 



Евреям 12:15
Глава 95: Призыв к экзамену
 
 
Впервые мы подумали о том, чтобы дать краткое толкование этого стиха в конце предыдущей статьи. Но мы чувствовали, что это вряд ли удовлетворит некоторых наших наиболее критически настроенных читателей. Не в наших обычаях уклоняться от трудностей, а для многих это представляет настоящую трудность. Те арминиане, которые готовы ухватиться за соломинку, обратились к ней в поддержку своего любимого принципа «опадения от благодати». С другой стороны, следует признать, что ответы кальвинистов на этот вопрос часто были неудовлетворительными. Поэтому представляется необходимым более тщательное рассмотрение и более полное разъяснение его содержания. Следуя нашей обычной практике, мы постараемся, с помощью Бога, выявить значение некоторых его терминов и применить их к нашей совести и жизни.
Ниже приведены моменты, на которых необходимо сосредоточить наше внимание. Во-первых, связь между нашим нынешним стихом и его контекстом. Во-вторых, обязанность предписывала: «искать прилежно». В-третьих, опасности, которых следует избегать: «чтобы кто не лишился благодати Божией». В-четвертых, зло предостерегало: «чтобы не смущал вас какой-нибудь горький корень, прорастающий». В-пятых, последствия терпимости ко злу: «и тем самым многие осквернятся». При рассмотрении этих вопросов необходимо будет тщательно выяснить, в отношении чего нас здесь призывают «всматриваться прилежно». Что означается словами «чтобы кто-нибудь не лишился благодати Божией», и является ли это правильным переводом, или требует ли греческий язык от нас принять маргинальную альтернативу «отпадения от благодати Божией». И, наконец, то, что обозначается «растущим корнем горечи». Да будет дарована нам мудрость свыше.
Во-первых, связь между нашим нынешним стихом и его контекстом. Сначала мы рассмотрим его более общее и отдаленное отношение, а затем более конкретное и непосредственное. Связь между Евреям 12:15 и тем, что предшествует, может быть продемонстрирована следующим образом: если страдания, вызванные верностью Христу, и наказания Отца не будут должным образом устранены исповедующими христианство, они почти наверняка станут серьезным камнем преткновения в путь личного благочестия, да, искушение к самому отступничеству. Мы полагаем, что это первое упоминание в «прилежном взгляде». Если исповедующие христианство не будут должным образом «упражняться» (стих 11) в дисциплинарном обращении Бога с ними, они очень склонны неправильно истолковывать их, раздражаться против них, ставить под сомнение Божественную благость и впадать в состояние отчаяния с сопутствующей инерцией. .
То, что только что было указано выше, получает подтверждение в следующих стихах, ибо стихи 16 и 17, очевидно, являются продолжением нашего настоящего текста. Там мы находим торжественный призыв против самого отступничества, на который указывает ужасный случай и пример Исава. Здесь нас предостерегают против того, что, если пренебрегать им, может привести к отступничеству. Большинству из нас известно по болезненному опыту, как легко мы впадаем в уныние, когда дела идут не так, как нам хочется, как мы готовы «упасть в обморок» (стих 5), когда на нас возложен жезл невзгод, насколько реален искушение пойти на компромисс. или вообще отказаться от пути долга, когда испытания умножаются, а сопротивление и гонения — это все, с чем сталкиваются наши лучшие усилия. Таким образом, наша потребность вслушаться к этому увещеванию реальна: «Следить, чтобы кто не лишился благодати Божией».
Невыразимо торжественно отметить, что в случае с Исавом его искушение продать свое первородство – отступить – было вызвано его слабостью, поскольку нам сказано, что он сказал Иакову: «Накорми меня, прошу тебя, той же самой красной похлебкой». ибо я изнемогаю» (Быт. 25:30). И разве не тогда, когда мы слабеем разумом, подавлены трудностями пути, разочарованы тем, что наши усилия не оценены по достоинству и раздавлены одним испытанием одно за другим, сатана приказывает нам отказаться от борьбы? веры и «получить от жизни все возможное удовольствие», потворствуя похотям плоти? Рассмотренный таким образом наш текст указывает на источник отступничества – «падение благодати Божией»; природа отступничества – «растущий горький корень»; и результат отступничества – «многие осквернятся».
Учитывая теперь более конкретную и непосредственную связь нашего стиха с его контекстом. Во-первых, если не будут подняты опущенные руки и не укреплены ослабевшие колени (стих 12), то произойдет «опадение благодати Божией»; и если не будут сделаны прямые пути для ног наших и не будет предотвращено «склонение с пути» того, что «хромое» (стих 13), то вырастет «горький корень» (отступник), и в результате «многие будут осквернены». Во-вторых, в стихе 14 нас призывают «следовать» двум вещам, а именно «миру» и «святости»; в то время как в стихе 15 нас предупреждают избегать двух вещей, а именно: «отсутствия благодати Божией» и «прорастания горького корня». Вступление «Взирая прилежно» ясно указывает на то, что наше избегание двух зол, описанных в стихе 15, зависит или зависит от нашего искреннего стремления к духовной благодати, внушаемой в стихе 14.
Теперь мы готовы поразмышлять над обязанностью, которая здесь предписывается: «прилежно смотреть». Это призыв к исследованию: во-первых, к самоисследованию. Его непосредственная сила проистекает из заключительных слов предыдущего стиха, где делается торжественное и проницательное заявление о том, «без чего (а именно «святости») ни один человек не увидит Господа». Неважно, что я общаюсь с народом Божьим, являюсь членом библейской церкви, регулярно пользуюсь средствами благодати, твердо верю во все учения Слова; тем не менее, если я никогда не был освящен Духом Божьим, если я не буду усердно и серьезно развивать практическую святость, как в сердце, так и в жизни, тогда я никогда не войду на Небеса и не буду наслаждаться блаженным видением. Отсюда актуальность и настойчивость этого увещевания: «Старайтесь, чтобы кто не лишился благодати Божией». Слишком многое поставлено на карту, чтобы оставаться в неопределенности по такому жизненно важному вопросу, и только религиозный пустяк проигнорирует этот настоятельный призыв.
Призыв к тщательному самоанализу получает свою актуальность из-за очень большой опасности самообмана. Грех затемняет разум, так что человек не способен воспринять свое истинное состояние перед Богом. Сатана «ослепил умы неверующих» (2 Кор. 4:4). Глубоко укоренившаяся в наших сердцах гордость заставляет нас думать о себе только лучшее, поэтому, если в наших сердцах возникает вопрос, мы всегда склонны дать себе преимущество сомнения. Дух лени владеет нами по природе, так что мы не хотим идти на труд, которого требует настоящее самоисследование. Следовательно, подавляющее большинство религиозных профессоров остаются с головокружительным знанием Истины, уделяя внешнее внимание формам и церемониям или опираясь на простое согласие с буквой какого-либо стиха, такого как Иоанн 3:16, отказываясь «сделать свое призвание и избрание». конечно."
Бог ясно предупредил нас в Своем Слове: «Есть поколение чистое в глазах своих, но не омытое от нечистоты своей» (Притч. 30:12). Он поставил перед нами тех, кто говорит: «Я богат, разбогател и ни в чем не имею нужды», и которые не знают, что они «несчастны, и несчастны, и нищи, и слепы, и наги» (Откр. 3:17). И следует должным образом отметить, что они были в церковном объединении и что это произошло еще до того, как последний из апостолов покинул землю. Христос сказал нам, что «многие скажут Мне в тот день: Господи, Господи, не от Твоего ли имени мы пророчествовали? И не Твоим ли именем изгоняли бесов? И не Твоим ли именем совершали многие чудесные дела?» да, они утверждают: «мы ели и пили пред Тобою» (Луки 13:26); однако Он ответит им: «Я никогда не знал вас: отойдите от Меня, делающие беззаконие» (Матфея 7:23). Как подобные слова должны заставить каждого из нас трепетать! Как нам надлежит «смотреть, чтобы кто не лишился благодати Божией». Увы, такие слова, написанные в первую очередь к тем, к кому обращались как к «братиям святым, причастникам небесного звания» (3:1), по большей части попадали на невнимательные уши.
Дело в том, что наше усердие и честность в самоанализе во многом будут определяться той ценностью, которую мы придаем своей душе и ее вечным интересам. Увы, подавляющее большинство исповедующих христианство сегодня гораздо больше заботятся о своем теле, чем о душе, о плотских удовольствиях, чем о духовных фишках, о земных удобствах, чем о небесных утешениях, о хорошем мнении ближних, а не о одобрении Бога. Но немногие – и о, как немногие – становятся серьезными, начинают со смертельной серьезностью тщательно исследовать свои основания и проверять каждый дюйм земли, на которой они стоят. Для них религия не является чем-то, что можно принимать и устанавливать в зависимости от их капризного настроения. Где они проведут ВЕЧНОСТЬ – их всепоглощающая забота. Всякий другой интерес в жизни становится совершенно незначительным перед жизненно важным соображением, направленным на то, чтобы убедиться, что в них есть «корень дела».
О, мой читатель, можешь ли ты быть удовлетворен дешевой и легкомысленной религией того времени, которая совершенно игнорирует визгливый призыв Сына Божьего: «Трудитесь войти тесными вратами» (Луки 13:24)? Можете ли вы довольствоваться «гладкими вещами», которые сейчас провозглашаются почти с каждой кафедры, что гарантирует тем, кто враждует с Богом, что они могут стать христианами с большей легкостью, чем юноша может пойти в армию, или человек может стать «свободным каменщиком»? или «странный парень»? Можете ли вы следовать за великой толпой людей, которые заявляют, что «приняли Христа как своего личного Спасителя», тогда как в их сердцах не произошло никакого чуда благодати, в то время как Сам Господь провозглашает: «Тесны врата и узок путь, ведущие в жизнь, и немногие находят ее» (Матфея 7:14)? Осмелитесь ли вы остановиться на каком-то «решении», принятом после того, как вас глубоко взволновали некоторые анекдоты, адресованные вашим эмоциям? Нет ли у вас ничего, кроме некоторого изменения в ваших религиозных взглядах или некоторой реформации в вашем внешнем поведении, чтобы показать, что вы «новая тварь во Христе Иисусе»? Не пренебрегайте, умоляем вас, этим настойчивым словом: «Смотря, чтобы кто не лишился благодати Божией».
Но слово «прилежный взгляд» имеет более широкое значение, чем самоисследование: оно также указывает на наш долг друг перед другом. Греческий термин означает «наблюдение», проявление ревнивой заботы друг о друге. Похоже, это ввело в заблуждение Оуэна и некоторых других, которые ограничили увещевание «телом церкви или обществом верующих» в своих взаимоотношениях. Но, как отметил Сперджен в тексте: «В церкви Божьей каждый должен быть на своей сторожевой башне за себя и за других. Первый человек, который, вероятно, потерпит неудачу в церкви, — это я сам. Каждый должен чувствовать это: поэтому начало дежурства должно быть дома». Наш текст очень похож на увещевание, содержащееся в Послании к Евреям 3:13, 14, которое обращено сначала к отдельному человеку, а затем к собранию: «Берегитесь, братия, чтобы не было у кого из вас лукавого сердца неверия, отступающего от Бога». от Бога живого. Но наставляйте друг друга каждый день».
Искренне стараясь хорошо следить за своим поведением, мой долг и привилегия — проявлять бдительность по отношению к другим. «Сколько людей можно было бы спасти от отступления небольшой оплошностью! Если бы мы говорили с братом по-доброму и внимательно, когда мы думаем, что он немного охладевает, мы могли бы восстановить его. Нам не всегда нужно говорить с ним напрямую, путем упрека, но мы можем поставить ему на пути наводящую на размышления книгу или поговорить на эту тему в целом. Любовь может изобрести множество способов предостеречь друга, не рассердив его, и святой пример также станет великим упреком греху. В церкви мы должны нести бремена друг друга и таким образом исполнять закон Христа, исполняя служение епископов друг перед другом и наблюдая, чтобы кто-нибудь не лишился благодати Божией» (Ч. Х. Сперджен).
Как мало заметно сегодня этой любящей заботы о духовном благополучии наших собратьев-паломников! Как мало искренних и усердных молитв друг за друга! Как мало верности в совете, предостережении, увещевании! Вероятно, одной из основных причин этого является чрезмерная обидчивость многих исповедующих христианство в этом поколении. Неважно, насколько тактично дается совет, насколько верно предостерегается или с какой любовью выносится упрек; независимо от того, что опытный старший дает это тому, с кем он знаком, все же в девяти случаях из десяти его усилия вызывают негодование, и ему говорят – если не на словах, то отношением – «заниматься своими делами». " Неважно, даже если удастся завоевать одно ухо и помочь одной душе, это стоит разочарований, вызванных отторжением со стороны других. Только один прокаженный из десяти оценил доброту Христа!
«Чтобы кто не лишился благодати Божией». Это положение вызвало споры: хотя на самом деле оно не дает никаких оснований для этого, а греческий язык не допускает перевода на полях. Коренное слово, которое здесь переведено как «потерпеть неудачу», встречается в Новом Завете много раз, но ни разу оно не имело силы «падения». Оно означает «недостаток» или «недостаток». В Послании к Римлянам 3:23 оно переведено как «недостаток», в Луки 15:14 — «желать», во 2 Коринфянам 12:11 — «отставать», в Матфея 19:20 — «недостаток», в Филиппийцам 4:12. страдать в нужде», в Евреям 11:37, быть «нищим». Таким образом, нет места неопределенности относительно смысла этого увещевания: «Прилежно следить, чтобы кто-нибудь не лишился, не лишился, не лишился благодати Божией».
Но что означает здесь «благодать Божия»? На этот вопрос не так-то легко ответить, поскольку иногда «благодать» следует рассматривать объективно, иногда субъективно; в одних местах речь идет о свободной благосклонности Бога, в других — о Его благотворном действии в сердце, в третьих — о последствиях, произведенных этим. В нашем нынешнем отрывке автору кажется, что его следует использовать более абстрактно, имея всеобъемлющий охват, поскольку он применим к самым разным случаям. Мы считаем, что безопаснее всего рассматривать это предложение именно так, поскольку заповедь Божия «чрезмерно широка» (Пс. 119:96), и очень часто одно слово имеет двойное или тройное значение, и поэтому нам нужно постоянно быть начеку против ограничение значения или ограничение применения любого изречения Священного Писания. В соответствии с нашим светом мы постараемся показать некоторые различные случаи, к которым относится это увещевание.
«По «благодати Божией» предназначено благоволение и принятие Божие во Христе, как это предложено и объявлено Евангелием. В этом и заключаются все духовные милости и привилегии, в усыновлении, оправдании, освящении и утешении. вещи, происходящие из любви, благодати и благости Бога во Христе и являющиеся их последствиями, называются благодатью Божией. Достижение и участие в этом есть то, к чему в вере и исповедании Евангелия стремятся люди. Этой благодати, несмотря на все свое исповедание Евангелия, люди могут потерпеть неудачу, и это зло, против которого предостерегают» (Джон Оуэн).
Таким образом, люди могут «лишиться благодати Божией», не подчиняясь условиям Евангелия. Эти термины противны природному человеку: они неприятны его плотским похотям, они смиряют его гордыню. Но именно в первом из этих двух пунктов большинство «терпит неудачу». Евангелие призывает грешников покаяться, но они не смогут сделать это искренне, если не бросят оружие своего восстания против Бога. Трисвятой Бог не простит ни одного человека, пока он полон решимости угождать себе и продолжать грешить. Снова; Евангелие призывает грешников принять Христа Иисуса как Господа: отдать Ему престол своего сердца, преклониться перед Его скипетром. Святой Искупитель не спасет ни одного человека, который не желает, чтобы Он «господствовал» над ним (Лк. 19:14).
Во-вторых, «лишиться благодати Божией» — значит довольствоваться чем-то меньшим, чем Божественная благодать, сообщенная сердцу и правящая в нем. Следует довольствоваться религиозным заменителем этого. Сколько людей обмануты «видом благочестия», ничего не зная о его «силе» (2 Тим. 3:5). Сколько людей ошибочно принимают познание Истины головой за чудо благодати, совершаемое в сердце. Сколько людей подменяют внешними формами и церемониями экспериментальное знакомство с их содержанием? Как многие путают внешнее преобразование жизни с Божественным возрождением и преображением души. Увы, о скольких приходится говорить: «Он питается пеплом; обманутое сердце отвратило его, так что он не может спасти душу свою» (Ис. 44:20). О, как мало тех, кто знает «благодать Божию в истине» (Кол. 1:5). А ты, мой читатель? Ты?
«Некоторые сохраняли замечательный характер на первый взгляд всю свою жизнь, но, тем не менее, лишились благодати Божией из-за какого-то тайного греха. святости, они позволили одному греху овладеть властью, предались неосвященной страсти, и поэтому, хотя и были положены в могилу, как овцы, но умерли с ложной надеждой и упустили жизнь вечную. Это самое ужасное состояние для быть внутри, и, возможно, некоторые из нас находятся в нем. Пусть звучит молитва: «Испытай меня, Боже, и узнай сердце мое; испытай меня, и узнай помышления мои; и посмотри, нет ли во мне какого-нибудь лукавого пути, и веди меня на путь вечный". Усердны ли вы в тайной молитве? Любите ли вы читать Библию? Есть ли у вас страх Божий перед глазами? Действительно ли вы общаетесь с Богом? Действительно ли вы любите Христа? Спросите себя об этом. часто задают вопросы, ибо, хотя мы и проповедуем свободное Евангелие Иисуса Христа, я надеюсь, так же ясно, как и все остальные, мы считаем столь же необходимым направить вас на самоанализ и возбудить в вас святую тревогу. У вас часто должен возникать вопрос: «Есть ли у меня благодать Божия, или я лишен ее?» Я кусок горного хрусталя, который очень похож на алмаз, но не является алмазом?» (Ч. Х. Сперджен).
В-третьих, массы «лишаются благодати Божией», не настойчиво используя внешние средства. Поначалу они очень серьезны и ревностны, но затем становятся беспечными и ленивыми. «Есть люди, которые на какое-то время кажутся обладателями благодати Божией и на какое-то время выказывают множество внешних признаков того, что они христиане, но в конце концов приходит искушение, наиболее подходящее их развращенным вкусам, и они увлекаются им. Они лишаются благодати Божией. Кажется, что они достигли ее, но в конце концов терпят неудачу, как человек в бизнесе, который какое-то время зарабатывает деньги, но в конце терпит неудачу. Они лишаются благодати Божией, как стрела. выстрел из лука, который какое-то время идет прямо к цели, но, имея слишком малый импульс, не достигает цели. Есть такие, которые бегали хорошо, что мешает им не повиноваться истине?» (Ч. Х. Сперджен).
Наконец, истинные христиане сами «лишаются благодати Божией», не улучшая то, что Бог им уже даровал. Им была передана вера, но как мало они ее применяют. Для них существует бесконечная полнота во Христе, но как мало они черпают из нее. У них есть удивительные привилегии, но как мало они ими пользуются. Им сообщен свет, но как мало они в нем ходят. Они не могут бодрствовать и молиться, чтобы не впасть в искушение (Марка 14:38). Они не могут очистить себя от всякой скверны плоти и духа (2 Кор. 7:1). Они не могут возрастать в благодати и познании Господа Иисуса (2 Пет. 3:18). Они не могут хранить себя от идолов (1 Иоанна 5:21). Они не могут сохранить себя в любви Божией (Иуды 21). И из-за этого их мир нарушается, их радость уменьшается, их свидетельство искажается, и на них нападают частые наказания.
«Чтобы не смутил вас какой-нибудь корень горечи, прорастающий». Это зло, против которого предостерегают. Заметьте, как абстрактно сформулировано и это: не «чтобы не пророс какой-нибудь корень горечи в вас» или «среди вас», а просто «прорасти». Мы считаем, что ссылка снова двойная: сначала на самого человека, а затем на корпоративную компанию. Это второе «чтобы», очевидно, тесно связано с первым: если мы «лишимся благодати Божией», то, несомненно, следует ожидать «возрастания корня горечи». Не может быть никаких сомнений и относительно того, что означает этот образ «растущего корня горечи» — очевидно, что имеется в виду восстание зла. Вот чего мы должны здесь остерегаться: неспособность сделать это навлечет на нас «неприятности» и станет камнем преткновения для других.
Первое, что здесь следует отметить, это выражение «корень горечи». Корень дерева — это та его часть, которая находится под землей, следовательно, речь идет о том, что невидимо. Это указывает на внутренний грех, который сохраняется в человеке даже после его возрождения. Вот почему христианина призывают: «Итак, не позволяйте греху царствовать в вашем смертном теле, чтобы вы повиновались ему в похотях его» (Рим. 6:12). И если мы хотим повиноваться этому, то нам необходимо прислушаться к слову: «Больше всего хранимого храни сердце твое, ибо из него источники жизни» (Притч. 4:23). Каждому пробуждению греха внутри нужно противостоять, каждому оскверняющему его действию исповедоваться перед Богом. Если не бороться с сорняками, цветы и овощи задохнутся. Если христианин потерпит неудачу в деле умерщвления, тогда развитие его благодати будет остановлено.
«Чтобы не вырос какой-нибудь корень горечи». «Всход» — это появление стебля над землей. Здесь имеется в виду открытое проявление греха в жизни, происходящее из неукрощенной похоти в душе. То, что не подлежит осуждению перед Богом втайне, обычно заканчивается тем, что становится открытым перед людьми. «Будь уверен, что грех твой обнаружит тебя» (Числ. 32:23) – это торжественное слово для каждого из нас в этом вопросе. Выражение «чтобы не было корня» подчеркивает необходимость постоянной бдительности против всякого греха, поскольку из главного ствола внутренней порчи готовы выйти многие ветви и побеги. Наша гарантия состоит в том, чтобы полностью и безоговорочно отдать себя Богу, быть хорошо наученными в практическом благочестии, сохранять нежную совесть, быть более недоверчивыми к самим себе, развивать более тесное ежедневное общение с Богом, сосредоточивать свои привязанности на вещах. выше.
«Чтобы не вырос какой-нибудь корень горечи». По природе грех нам приятен и усладен, но в конце он «ужалит, как змей, и жалит, как аспид» (Притч. 23:32). Особенно это касается христианина. Бог не будет долго позволять ему потакать своим похотям, не заставляя его вкусить горькие последствия этого. Уязвления его совести, убеждения Духа, убожество его души заставят его сказать: «Он наполнил меня горечью, напоил меня полынью» (Плач. 3:15). Как сказано в нашем тексте, «чтобы какой-нибудь корень горечи не породил беду». То, что противоречит Божьей святости и оскорбляет Его величие, Он создает для нас источник неприятностей либо в нашем разуме, либо в теле, либо в имуществе, либо в семье. «И многие осквернятся»: грех подобен закваске — его влияние распространяется: «злое общение развращает хорошие манеры» (1 Кор. 15:33).
Вторая половина нашего текста также относится к поместной церкви: в ней, несомненно, есть намек на Второзаконие 29:18. Необходимо проявлять большую бдительность и поддерживать строгую дисциплину. Невозрожденные профессора всегда стремятся проникнуть в собрание святых. Если рабы Божии уснут, Враг посеет свои плевелы среди пшеницы. Когда возникают подозрения у церковных служителей, требуется молитва о различении и руководстве. Если подозреваемый обнаруживает себя в развращенной доктрине или в распутной жизни, с ним следует немедленно разобраться. Промедление опасно. Допуск «малой закваски» вскоре испортит все тесто. Нигде поместная церковь сегодня не терпит такого прискорбного поражения, как отказ поддерживать библейскую дисциплину.
 



Евреям 12:16, 17.
Глава 96: Предупреждение против отступничества
 
 
Стихи, которые нам предстоит сейчас рассмотреть, являются одними из самых торжественных в Слове Божьем. Они представляют собой самое резкое предупреждение против отступничества. Они приносят нам то, что для любого нежного сознания вызывает ужас, а именно грех, которому нет прощения. Действительно, следует прискорбно, что недавние авторы подходили к этому вопросу так же, как и к большинству вопросов – очень поверхностно или совершенно ошибочно. Либо они ограничились двумя или тремя отрывками, игнорируя многие другие, непосредственно относящиеся к этой теме, либо ошибочно утверждали, что никто не может совершить «непростительный грех» в нынешнем устроении. С другой стороны, большинство старых авторов, похоже, посвятили свои усилия тому, чтобы убедить слабых и напуганных христиан в том, что они не совершали этого ужасного преступления, а не попыткам определить характер самого преступления.
Тема, по общему признанию, трудная, и мы верим, что Бог допустил некоторую неясность, касающуюся ее, и это для того, чтобы удержать людей от опрометчивого подхода слишком близко к краю этой ужасной пропасти. Поэтому нам надлежит приближаться к нему со страхом и трепетом, со скромностью и смирением, ища благодати и мудрости свыше, чтобы справиться с ним верно, ясно и полезно. Ибо это непростое дело, если мы хотим избежать ошибок и сохранить баланс истины. Следует остерегаться двух крайностей: притупления ее страшного острия, чтобы нечестивцы могли продолжать шутить с Богом и играть своей вечной судьбой, или неспособности писать с достаточной определенностью, чтобы пробудившиеся и раскаявшиеся грешники не были освобождены. от впадения в отчаяние из-за лживого злоупотребления сатаной этим против них.
Прежде чем перейти к положительной стороне, кажется необходимым вкратце указать, в чем серьезно заблуждаются те, кто настаивает на том, что никто никогда не грешит сверх возможности Божественного прощения в нынешнюю эпоху благодати. В НЗ есть довольно много отрывков. послания, которые ясно показывают обратное. Во 2 Фессалоникийцам 2:11, 12 мы читаем: «За то пошлет им Бог сильное заблуждение, так что они поверят лжи, да будут осуждены все, не веровавшие истине, но возлюбившие неправду». В Послании к Евреям 6:4,6 о некоторых сказано, что «невозможно снова обновить их покаянием». В Послании к Евреям 10:26, 27 сказано: «Ибо, если мы умышленно грешим после того, как получили познание истины, то не остается более жертвы за грехи, но некое боязливое ожидание суда и ярость огненная, которая пожрет противники»; в то время как в 1 Иоанна 5:16 нам прямо сообщается, что «есть грех к смерти». По нашему мнению, каждый из этих отрывков относится к классу преступников, которые так сильно прогневали Бога, что их судьба безвозвратно предрешена, пока они еще здесь, на земле.
Против показаний вышеприведенных стихов часто звучал призыв: «Кровь Иисуса Христа, Сына Его, очищает нас от всякого греха». Но Слово Божие не противоречит само себе, и противопоставлять один отрывок другому — порочная практика, которую нельзя слишком строго осуждать: любая попытка нейтрализовать один текст другим — это обманчивое обращение с Истиной. Что касается 1 Иоанна 1:7, необходимо отметить три вещи.
Во-первых, драгоценная кровь Христа никогда не была предназначена для очищения от всякого греха – она была предназначена для того, чтобы очистить Иуду от предательства Спасителя! Его применение не шире, чем его проникновение: его ценность не выходит за рамки цели, ради которой он был пролит. Во-вторых, здесь не сказано: «Кровь Иисуса Христа, Сына Его, очищает от всякого греха»; вместо этого оно имеет строгую оговорку: «очищает нас от всякого греха», то есть собственный народ Божий. Нечестно присвоить эти слова неверующим. В-третьих, обещание еще более ограничено в предыдущем предложении: «Но если мы будем ходить во свете, как Он во свете».
Мы совершенно не согласны и с теми авторами, которые, хотя и допускают, что «непростительный грех» может быть совершен в нынешнем устроении, тем не менее утверждают, что это очень редкое явление, самое исключительное явление, из которого могут быть только один или два отдельных случая. быть найденным. Напротив, мы считаем, что само Писание ясно намекает на то, что многие были виновны в грехах, которым не было прощения ни в этом мире, ни в мире грядущем. Мы говорим «грехи», поскольку тщательное и длительное изучение предмета убедило нас в том, что «непростительный грех» — это не один конкретный акт совершения какого-то конкретного проступка, например, злонамеренное приписывание сатане дел Святого Духа (что, конечно, не является преступлением). сомнение является одной из его форм), но в разных случаях оно значительно различается. Оба этих вывода автора получат в дальнейшем иллюстрацию и подтверждение.
Первым человеком, совершившим непростительный грех, был Каин. Он был профессором или внешним поклонником Бога, но поскольку приношение Авеля было принято, а его собственное отвергнуто, он разгневался. Господь снизошел до упреков ему и зашел так далеко, что заверил его, что, если он поступит хорошо, он не потеряет своего первенства как первенец. Но он не только не преуспел, но и упорствовал в нечестии, и его вражда против Бога выражалась в его ненависти к Его ребенку, закончившейся его убийством. Тогда Господь сказал ему: «Глас крови брата твоего вопиет ко Мне от земли. И ныне проклят ты от земли... Беглец и бродяга будешь на земле» (Быт. 4:10). -12). На что Каин ответил: «Больше беззакония моего, чем можно простить» (Быт. 4:13, на полях).
Запись в 6-й главе Бытия ясно показывает, что целое поколение жителей мира согрешило без всякой надежды на исправление или прощение. «И увидел Бог, что нечестие человека было велико на земле, и что всякое помышление, если бы сердце его было только злом, всегда было. И раскаялся Господь, что Он сотворил человека на земле. И сказал Господь: Я истребит человека, которого Я сотворил с лица земли» (Быт. 6:5-7), что и было должным образом осуществлено Потопом. Все человечество во дни Нимрода так тяжко согрешило (Рим. 1:21-23), что «предал их Бог» (Рим. 1:24-26), ибо Дух Его «не всегда будет бороться с человеками».
Целое поколение евреев также было виновно в «великом преступлении». В Исходе 23:20, 21 мы читаем: «Вот, Я посылаю пред тобою Ангела хранить тебя на пути и ввести тебя в место, которое Я приготовил. Берегись Его и повинуйся голосу Его, раздражай Не Его, ибо Он не простит преступлений твоих, ибо Имя Мое в Нем». Увы, они не вняли этому торжественному слову: «отцы наши не послушались, но оттолкнули Его от себя и обратились сердцем своим в Египет» (Деяния 7:39). Поэтому Господь сказал: «Поэтому Я огорчился о том поколении и сказал: они всегда заблуждаются в сердце своем и не знают путей Моих. И клянусь в гневе Моем, что они не войдут в покой Мой» (Евр. 3:10, 11).
Писателю кажется очевидным, что во все времена были такие, кто выходил за пределы Божественного милосердия. Проходя мимо таких отдельных случаев, как фараон, Валаам и Саул, мы могли бы заметить, что фарисеи времен Христа — по крайней мере, большинство из них — были виновны в грехе, которому не было прощения. Из Иоанна 3:2 ясно, что они признавали Его как «Учителя, пришедшего от Бога», а из Иоанна 11:47 ясно, что они не могли отрицать Его чудеса. Более того, из Евангелия от Марка 12:7 ясно видно, что они знали праведность Его притязаний: «Но земледельцы те сказали между собой: это Наследник; пойдем, убьем Его». Таким образом, они действовали с широко открытыми глазами, греша против своего собственного исповедания, против света и знания, против твердого убеждения, которое произвели Его чудеса, и против Его святой жизни, распространённой перед ними. Поэтому Христос сказал им: «Я иду Своим путем, и вы будете искать Меня, и умрете во грехах ваших: куда Я пойду, вы не можете прийти» (Иоанна 8:21).
«Удержи раба Твоего и от самонадеянных грехов; да не владычат они надо мною; тогда буду прав и невиновен буду от великого преступления» (Пс. 119:13). Здесь непростительный грех назван «великим преступлением». Оно названо так потому, что именно в этом обязательно завершается смелое и дерзкое неповиновение Богу, если только не вмешается суверенная благодать. «Самонадеянные» грехи совершаются теми, кто, исповедуя имя Бога и заявляя о Его милости, упорствует в известном пути, противоречащем Его Слову. Такие мятежники, злоупотребляющие Божьим терпением и добротой, подвергаются Его насмешкам, и им позволено выйти за пределы Его прощения. Это также называется «хулой на Дух» (Мф. 12:31), «противлением Духу» (Деяния 7:51), «поступками вопреки Духу благодати» (Евр. 10:29). «Новый завет» или «завет» — это «служение Духа» (2 Кор. 3:8), которое по славе намного превосходит законное домостроительство. Быть виновным в великом проступке — значит умышленно грешить и злословить о Святом Духе, который открыт и обещан в Евангелии; это угашение Его убеждений, сопротивление Его просвещению, вызов Его авторитету.
Он назван «грехом к смерти» (1 Иоанна 5:16), потому что его виновник теперь вне досягаемости обетования вечной жизни, поскольку он создал Евангелие, которое является провозглашением Божественной благодати тем, кто подчинится. его требованиям, «запах смертоносный на смерть» для самого себя. Благодаря этому он был признан мертвым по закону, и из-за своей нераскаянности, неверия, жестокосердия и решимости идти своим путем он остался духовно мертвым. Другим Бог дарует «покаяние в жизнь» (Деяния 11:18), но когда однажды совершен «грех к смерти», «невозможно снова обновиться к покаянию» (Евр. 6:4-6). Своим сопротивлением Евангелию и отказом принять «иго» Христа виновный мятежник растоптал кровь Сына Божьего, а поскольку только это может обеспечить прощение, для него теперь нет никакого прощения.
Сам факт, что это обозначено как «грех к смерти», а не как «грех к смерти», подтверждает то, что мы сказали в предыдущем абзаце, а именно, что это не какое-то конкретное преступление, а, скорее, то, что конкретная форма, которую оно принимает, варьируется в разных случаях. случаи. И здесь мы можем понять, как в связи с этим осуществляется суверенитет Бога. Бог позволяет одним идти на большее зло, чем другим: некоторых злодеев Он отсекает в юности, тогда как другим делателям беззакония позволено жить до старости. Против некоторых Он раздражается быстрее и сильнее, чем других. Некоторые души Он оставляет себе с большей готовностью, чем другие. Именно это делает эту тему столь невыразимо торжественной: ни один человек не имеет возможности узнать, как скоро он сможет пересечь черту, обозначающую пределы Божьего долготерпения по отношению к нему. Шутить с Богом опасно в высшей степени.
То, что в этом вопросе осуществляется суверенитет Бога, очень ясно видно из случаев тех, кого Ему угодно спасти. В каких ужасных преступлениях был виновен Манассия до того, как Божественная благодать обновила его! Какие ужасные грехи совершил Савл из Тарса до того, как Господь Иисус схватил его! Пусть писатель и читатель вспомнят свои невозрожденные дни: как ужасно мы раздражали Высшее Величество; как долго мы упорствовали в открытом восстании; против каких ограничений, привилегий, света и знания, предостережений и мольб мы действовали! Сколько безбожных товарищей нашей юности были истреблены по своей вине, а мы были пощажены. Было ли это потому, что наши грехи были менее красными? Нет, действительно; насколько мы можем себе представить, наши грехи имели более глубокий оттенок, чем их. Тогда почему Бог нас спас? и почему их отправили в ад? «И так, Отец, ибо так угодно было пред очами Твоими», — должен быть ответ.
Суверенный Бог провел в каждой жизни черту, которая отмечает разлуку. Когда человек достигает этой черты, Бог совершает с ним одно из двух: либо Он совершает чудо благодати, так что он становится «новой тварью во Христе Иисусе», либо с этого момента этот человек оставлен Им, отдан на произвол судьбы. жестокосердие и окончательная нераскаянность; а что это такое, полностью зависит от Его собственного царственного желания. И никто не может сказать, насколько близок он может быть к этой черте, поскольку некоторые достигают ее в жизни гораздо раньше, чем другие – согласно суверенному постановлению Бога. Поэтому часть мудрости для каждого грешника – незамедлительно прислушаться к слову «Ищите Господа, пока можно найти Его» (Ис. 55:6), которое ясно означает, что скоро может быть слишком поздно – как в Притчах 1:28. -31 и Матфея 25:8-12 ясно показывают это.
Это торжественное различие, которое Бог проводит между одним случаем и другим, было поразительно затемнено законом. Мы обращаем внимание на примечательную деталь, касающуюся юбилейного года, деталь, которая, кажется, ускользнула от внимания тех, кто проповедовал и писал на эту тему. Тем в Израиле, кто из-за бедности продал свое имущество, вернули его в юбилейный год: см. Левит 25:25-28. Это был дивный и прекрасный образ свободной благодати Божией к Своему народу во Христе, посредством которой, а не по своей воле, они восстанавливаются в Божественном благоволении и получают право на небесное наследие. Но в связи с этим было исключение, задуманное Богом, мы не сомневаемся, чтобы обозначить то, о чем мы здесь говорим. Это исключение мы кратко отметим.
«Если кто продаст жилой дом в городе, окруженном стеной, то он может выкупить его в течение целого года после его продажи; в течение полного года он может выкупить его. А если он не будет выкуплен в течение полного года то дом, который в городе-крепости, утвердится навсегда для купившего его в роды его, и в юбилей он не угаснет» (Лев. 25:29, 30). Мы не можем сейчас попытаться изложить этот интересный отрывок или остановиться на его основных чертах. Никакая часть «земли» не могла быть продана сразу (см. 5:23), поскольку это был безвозмездный дар Божьей щедрости – в Божественной благодати не может быть недостатка; но дома в городе были результатом их труда, принимая во внимание человеческую ответственность. Если дом был продан и не выкуплен в течение года, то он становился вне досягаемости выкупа, причем его конфискация была безвозвратной и невозвратной! Символически «дом» говорил о безопасности согласно Божественному завету, поскольку во всех поколениях Бог в завете был «местом обитания» Своего народа (Пс. 90:1). Расставание со своим домом означало, что профессор продал себя ради самонадеянного злодеяния (3 Царств 21:20) и таким образом продал свою душу, своего Бога, все свое. Такому человеку Дух никогда не «провозгласит свободу» Юбилея, ибо сатана крепко удерживает его, а Божественная справедливость запрещает ему освобождение: когда Бог «затворяет человека, не может быть открытия» (Иов 12:14).
Учитывая все, что было перед нами, как мягко нам следует поступать, как осторожно нам следует быть, чтобы не провоцировать Святого! Как искренне нам следует молиться, чтобы нас удержали от «самонадеянных грехов»! Как усердно молодые должны улучшать свои привилегии, как они должны прислушиваться к предупреждению: «Кто часто упрекаемый, тот ожесточает выю свою, тот внезапно погибнет, и это без исцеления» (Притч. 29:1)! Насколько осторожными нам следует быть, чтобы не добавлять грех к греху, чтобы не спровоцировать Бога оставить нас в окончательной нераскаянности. Наша единственная гарантия – безотлагательно прислушаться к голосу Господа, чтобы Он не «поклялся в Своем гневе», что мы «не войдём в Его покой»! Как нам нужно просить Бога написать на наших сердцах такие слова: «Смотрите, братия, чтобы не было в вас лукавого сердца неверия, уклоняющегося от Бога живого» (Евр. 3:12), ибо нет надейтесь на отступника.
А теперь слово тем, у кого чувствительная совесть, кто боится, что они совершили грех, которому нет прощения. Трепещущий и кающийся грешник дальше всего от этого. В Священном Писании не записано ни одного случая, чтобы кто-либо, виновный в «великом согрешении» и преданный Богом на неминуемую погибель, когда-либо раскаивался в своих грехах или искал милости Божией во Христе; вместо этого они все продолжали оставаться упрямыми и непокорными, непримиримыми врагами Христа и Его путей до конца. Пока в сердце есть искренняя оценка одобрения Бога, какое-либо реальное чувство Его святости, которое удерживает от шуток с Ним, какая-либо истинная цель обратиться к Нему и подчиниться Его требованиям, какой-либо истинный страх перед Его гневом, эта душа не имеет были оставлены Им. Если у вас есть глубокое желание заинтересоваться Христом или стать лучшим христианином; если ты глубоко скорбишь о грехе, если сердце твое скорбит о его жестокости, если ты жаждешь и молишься о большем умилении совести, о большей покорности воли, о большей любви и послушании Христу, то у тебя нет оснований подозревать в содеянном» непростительный грех».
«Чтобы не сделался какой-нибудь блудник или нечестивец, как Исав, который за один кусок мяса продал право своего первородства. Ибо вы знаете, что впоследствии, когда он хотел унаследовать благословение, он был отвергнут, ибо не нашел места покаянию хотя и старательно искал его со слезами» (Евр. 12:16,17). Эти стихи продолжают то, что было перед нами в предыдущем стихе, и завершают серию увещеваний, начатых в стихе 12. Как мы указывали в конце предыдущей статьи, последнее упоминание в стихе 15 — это прежде всего предупреждение против того, что, если игнорировать закончится отступничеством, и, во-вторых, предостережением не позволять оставаться в собрании тому, у кого есть признаки отступничества - его формулировка является намеком на Второзаконие 29:18. Это предостережение и предостережение теперь иллюстрируется страшным примером Исава, который, хотя и родился среди заветного народа и получил (в этом мы не сомневаемся) благочестивое воспитание, совершил грех, которому не было прощения, и стал отступником.
Прежде всего, здесь предостерегается от двух конкретных грехов: «блуда» и «сквернословия», каждый из которых есть «горький корень», который, если ему позволить «вырасти», причинит «беду» виновному и «неприятности». осквернить многих», с которыми он связан. И «блуд», и «сквернословие» противостоят святости, к которой призывают в стихе 14. Блуд – это грех против второй скрижали Закона, а ненормативная лексика – нарушение его первой скрижали. Как в стихе 14 апостол повелел евреям «следовать миру», который относится к человеку, и «святости», которая касается нашего отношения к Богу, так и теперь он запрещает два греха, первый из которых будет совершен против человека, второй – против человека. против Бога. Оба греха идут рука об руку, ибо там, где следует путь нравственной нечистоты, почти всегда ему сопутствует ненормативная лексика; с другой стороны, мирские люди обычно легкомысленно относятся к безнравственности. Оставление того или иного греха путем искреннего покаяния встречается чрезвычайно редко.
Термин «профан» имеет более конкретное значение и более широкое применение, чем это принято в нашей сегодняшней речи. «Святые вещи считаются оскверненными, когда люди лишают их почитания, которое им причитается, и подвергают их всеобщему использованию или презрению. Их природа или Божественное установление. Нечестивый человек — это тот, кто презирает, поджигает или осуждает священные вещи. Это нечестие является последним шагом на пути к окончательному отступничеству. Когда люди из исповедующих религию становятся презирающими и насмехающимися над в этом случае их состояние опасно, если не бесповоротно» (Джон Оуэн).
Примером этого зла является Исав, и это пугающе торжественный случай, который предостерегает нас от того, чтобы мы не доверяли внешним привилегиям. «Он был первенцем Исаака, обрезанным согласно закону этого постановления и принимавшим участие во всем поклонении Богу в этой святой семье; однако он был изгнан из завета благодати и его обетования» (Оуэн). Особое преступление, в котором его здесь обвиняют, заключается в том, что «за один кусок мяса» он «продал свое первородство». Право первородства или привилегия первенца влекло за собой следующие вещи: особое благословение его отца, двойную долю его имущества, власть над своими братьями и священнические функции (Числ. 3:41), когда отец отсутствовал дом. «Право первородства» рассматривалось как совершенно особая вещь, типичная для первородства Христа, усыновления святыми и права на небесное наследие. Все это Исав презирал.
Историческое описание греха Исава записано в заключительных стихах 25-й главы Бытия: его отвратительность показана в нашем тексте. Исав предпочитал удовлетворение плоти благословению Божьему. Он отказался от всех притязаний на привилегии, заключенные и связанные с тем, что он первенец, ради пустякового и временного наслаждения телом. Увы, как много таких, как он, сегодня в мире. Какое огромное количество людей предпочитает плотские наслаждения духовным радостям, временные блага вечному богатству, телесные удовольствия спасению души. Называя Исава «нечестивцем», Святой Дух показывает, что он не придавал священным вещам большего значения, чем тем, что были обычными. То, что он получил ценой своего нечестия, называется «мясом», что указывает на то, что его мотивом было удовлетворение плоти; и «кусочек», чтобы подчеркнуть ничтожность своего выбора.
Чудовищность греха «сквернословия» определяется святостью предметов, которым он противопоставляется: пусть читатель внимательно сравнит Левит 18:21; 21:9; Неемия 13:17; Иезекииля 22:26. «Профаны» виновны в том, что попирают ногами божий жемчуг. Пренебрегать Священным Писанием, осквернять субботу, поносить Божьих служителей, презирать или высмеивать Евангелие, высмеивать будущее состояние – все это многочисленные формы этого невыразимого злодеяния. В качестве помощи против этого мы могли бы упомянуть необходимость получения хорошего наставления из Слова, чтобы мы могли знать, что такое «святые» вещи. Чтобы наши сердца осознали превосходное превосходство святости. Серьезно и часто размышлять о гневе Бога на тех, кто пренебрегает тем, что Он высоко ценит.
«Ибо вы знаете, что впоследствии, когда он хотел унаследовать благословение, он был отвергнут: ибо он не нашел места покаяния, хотя и старательно и со слезами искал его» (стих 17). Это возвращает нас к заключительному разделу 27-й главы Бытия, где мы узнаем о последствиях, которые повлек за собой его грех. Исаак произнес патриархальное благословение Иакову, которое, когда его брат узнал о нем, глубоко взволновало его: «Он воскликнул великим и весьма горьким воплем» (Быт. 27:34). Тогда-то и пролились его «слезы», но они исходили не от сердечной тоски из-за того, что он так тяжко согрешил пред Богом, а, скорее, текли из чувства жалости к самому себе — они выражали его досаду по поводу последствий, к которым привела его глупость. произвел. Аналогичными являются стенания, вероятно, девяноста девяти из ста так называемых «покаяний на смертном одре». И такими будут «плачи и рыдания» тех, кто в аду: не потому, что они так пренебрегали и обижали Бога, а из-за вечных страданий, к которым справедливо привели их грехи.
«Слезы» Исава не помогли: «он был отвергнут». Его призыв прозвучал слишком поздно: Исаак уже благословил Иакова. Это было похоже на то, как если бы израильтянин пытался вернуть свою собственность через восемнадцать месяцев после того, как он ее продал: см. еще раз Левит 25:30. Исаак, который был пророком Божьим, Его глашатаем, не поддавался горьким стенаниям Исава. Подобным же образом Господь говорит о согрешивших в день благодати: «Они воззовут ко Мне, и Я не услышу; с раннего утра будут искать Меня, но не найдут Меня» (Притч. 1:28). ; и «Потому и Я поступлю с яростью: око Мое не пощадит, и не помилую; и если они будут кричать в уши Мои громким голосом, но Я не услышу их» (Иезек. 8:18). О, какой смысл это придает призыву: «Ищите Господа, пока можно найти Его, взывайте к Нему, пока Он близко» (Ис. 55:6). Читатель, если ты еще не ответил по-настоящему на этот призыв, сделай это немедленно; промедление чревато величайшей опасностью для вашей души.
Здесь апостол обращался к исповедующим христианство, и страшный случай Исава представлен им (и нам!) как предостережение против отхода от узкого пути, от обмена высоких привилегий верующих на временные преимущества неверного мира. Гибель отступника необратима. Легкомысленное почтение, а затем и презрение к святыням повлечет за собой «потом» горькое сожаление и бесполезную тоску. Отвергать условия Евангелия, чтобы на короткое время удовлетворить похоти плоти, а затем вечно страдать в озере огненном, — это верх безумия. Никакое оправдание не может смягчить богохульство Исава, и ничто не может смягчить злобу того, кто предпочитает тяжелую работу сатаны свободе, присущей Христу. Отвержение Исава Исааком было свидетельством его осуждения Богом. Да будет угодно Господу использовать эту статью для исследования сердца каждого читателя.
 



Евреям 12:18, 19.
Глава 97 - Неполноценность иудаизма
 
 
Как есть некоторые части страны, которые менее привлекательны для туристов и экскурсантов, чем другие, так и есть некоторые части Священного Писания, которые представляют меньший интерес для большинства читателей и писателей. Как в Природе есть сцены, которые можно охватить одним взглядом, а другие требуют повторного рассмотрения, так и в каждом Послании есть стихи, которые предоставляют учителю меньше возможностей, чем другие. Вот почему почти каждый проповедник произносит проповедь по определенным любимым текстам, в то время как почти все кафедры пренебрегают другими стихами. Но толкователь не имеет такой же свободы следовать своим склонностям, как проповедник текста: если он не уклоняется от своих обязанностей, ему приходится проходить отрывок стих за стихом, пункт за пунктом. Еще в большей степени это относится к тому, кто пытается написать комментарий ко всей книге Библии: он не волен выбирать и не уступать своим личным предпочтениям, но должен уделять такое же внимание и расширять одну часть. как для другого.
Вышеупомянутые размышления пришли редактору, когда он размышлял над стихами, которые далее требуют нашего рассмотрения в Послании к Евреям 12. Их содержание вряд ли вызовет большой интерес у обычного читателя, поскольку, кажется, в них мало что понравилось бы тем, кто те, кто любит «крепкое мясо», или те, кто предпочитает «молоко» младенцев. Наш отрывок не излагает никакого «доктрины благодати» и не представляет собой никакого практического увещевания к христианской жизни. Вместо этого он намекает на исторический инцидент, который интересовал главным образом евреев, и умножает его детали, которые были бы утомительны для обычного прихожанина церкви этого неблагоприятного поколения. Тем не менее, это часть Слова Божьего, и, поскольку она лежит на нашем непосредственном пути через это Послание, мы не должны игнорировать ее или отворачиваться от нее. Если позволит Господь, мы постараемся уделить ему такое же внимание и пространство, как и тому, что ему предшествовало.
Отрывок, к которому мы собираемся приступить (который простирается от Евреям 12:18 до конца главы), по-разному интерпретировался разными комментаторами. Нам кажется, что один класс более поздних писателей гораздо больше стремился вчитать в него свою излюбленную теорию относительно будущего, чем истолковать эти стихи в соответствии с темой Послания, в котором они находятся. Действительно, было бы странно, если бы апостол ввел здесь ссылку на какое-то будущее «тысячелетие», тем более что он старательно избегал употребления будущего времени — обратите внимание на выразительное «вы пришли» (стих 22) и «но теперь» (стих 26). Если уделить должное внимание основной линии рассуждения апостола в этом трактате, то не составит труда прийти к правильному пониманию – по крайней мере, по существу – этой его части.
Как мы часто указывали в предыдущих статьях этой серии, непосредственная и главная цель апостола в этом Послании заключалась в том, чтобы убедить евреев настойчиво исповедовать Евангелие, ибо в этом они предстают в тот раз был сильно потрясен. Поэтому он снова и снова предупреждает их о различных причинах и случаях отступления. Главными среди них были, во-первых, злое сердце неверия, грех, который так легко одолевал их. Во-вторых, неоправданная оценка превосходства иудаизма и Моисеева церковного государства. В-третьих, колебаться перед скорбями и гонениями, которые влечет за собой верность Евангелию. В-четвертых, распространенные похоти, такие как сквернословие и блуд. Каждый из них мы рассмотрели в предыдущих разделах.
Главным аргументом, который апостол приводил в пользу их постоянства в христианстве, было превосходство, слава и польза евангельского государства, в которое были призваны евреи. Это он совершил и доказал, изложив личность и должность ее Автора, Его священство и жертву, со всем духовным поклонением и привилегиями, принадлежащими им. Каждую из них он сравнивал и противопоставлял тем, что соответствовало им во времена Ветхого Завета. устроение. Тем самым он противопоставил друг другу тип и прообраз, тень и сущность и тем самым безошибочно показал, что новая экономика неизмеримо превосходит старую, что все постановления и установления закона были лишь прообразами. тех духовных реалий, которые ныне открываются Евангелием.
Так подробно и так подробно настаивая на этих вещах в предыдущих главах и приведя свои аргументы на их основе к простой проблеме, он теперь резюмирует их в целом. В отрывке, который сейчас должен привлечь наше внимание, апостол представляет краткую схему двух государств или экономик (называемых «заветами» или «заветами»), уравновешивая их друг против друга и тем самым демонстрируя убедительную силу своего центрального аргумента. и увещевания, которые он основывал на этом, к постоянству и настойчивости в вере Евангелия. Здесь он не приводит ни нового аргумента, ни особого расширения предостережения, указанного на примере Исава; тем более это не отход от его великой темы внезапным экскурсом в область эсхатологии. Напротив, это убедительное изложение под новым платьем всего, что он ранее выдвинул.
Таким образом, главной целью нашего отрывка в целом было представить еще одну и окончательную противоположность иудаизма и христианства. Нарисованный здесь контраст практически аналогичен контрасту, установленному в Галатам 4 между Агарью и Саррой: вместо двух женщин используется фигура двух «ездовых животных». Величайшей честью и главной привилегией иудейского церковного государства, от которого зависели все особые преимущества, был их приход и пребывание на горе Синай во время дарования Закона. Именно там Иегова явил Себя во всех проявлениях Своего внушающего благоговение величия. Именно там они вступили в завет с Господом (Исх. 24), чтобы стать Его особым народом над всем миром. Именно там Израиль сформировался в национальную Церковь (Деяния 7:38). Именно там они передали им все привилегии поклонения Богу. Это та самая слава, которой евреи хвалятся по сей день и на которой они покоятся, отвергая Евангелие.
Следовательно, апостолу было необходимо прямо сослаться на то, на чем неверующие евреи основывали все свои надежды и к чему они апеллировали в своих усилиях заставить своих верующих братьев отступить от Христа. Его аргументы не были бы ни полными, ни убедительными, если бы он не мог подорвать их веру в основополагающую славу иудаизма, избавить их сердца от чрезмерного восхищения и показать, что на смену ему пришло то, что «превосходит». Поэтому он обращает внимание на те особенности в связи с дарованием Закона, которые пока не рассчитаны на завоевание чувств, внушают страх и ужас. Он указывает на ряд моментов, которые по самой своей природе намекали на то, что Божественные сообщения, удостоившиеся на Синае, не были полным и окончательным раскрытием Божественного характера, как того жаждали души пробуждающихся грешников.
Наше введение было несколько длинным, хотя и более кратким, чем у Дж. Оуэна, за которым мы внимательно следили в последних абзацах; однако мы сочли это необходимым. Детали нашего нынешнего отрывка нельзя рассматривать в их истинной перспективе, пока они не будут правильно сфокусированы в свете нашего Послания в целом. Прежде чем мы будем готовы рассмотреть отдельные его части, необходимо сначала определить объем этого отрывка. Это требует времени и настоящего изучения, но только если эта предварительная работа будет правильно выполнена, мы убережемся от тех ошибок, которые неизбежно допускаются при поспешном и поверхностном рассмотрении отрывка. Это всего лишь еще один способ сказать, что фундамент должен быть хорошо и надежно заложен, чтобы он мог успешно выдержать возведенную на нем надстройку. Увы, такой фундаментальный труд сегодня так мало ценится.
«Ибо вы не пришли на гору, к которой можно прикасаться и которая пылает огнем» (ст. 18). Здесь апостол возвращается к своей центральной теме посредством легкого и естественного перехода. Он только что отступил от отступления, о чем свидетельствует торжественный случай с Исавом. Теперь он призывает к постоянству, ссылаясь на привилегии, которыми они пользовались. Как хорошо выразился Кальвин: «Чем выше превосходство Царства Христова, чем домостроительство Моисея, и чем славнее наше призвание, чем призвание древнего народа, тем позорнее и менее простительна наша неблагодарность, если мы не примем ее в подобающем Как великую милость, предложенную нам, и смиренно поклоняться величию Христа, которое здесь становится очевидным. Самого себя, поэтому грех неблагодарности будет удвоен, если только мы добровольно и серьезно не ответим на Его милостивое приглашение».
«Ибо вы не пришли на гору, к которой можно было бы прикоснуться». Основная цель, которую здесь имел в виду апостол, заключалась в том, чтобы изложить в наиболее привлекательной форме (см. стихи 22-24) то евангельское состояние, к которому были призваны евреи и в которое они вошли. Сначала он делает это отрицательно, описывая церковное государство согласно Ветхому Завету, из которого они были избавлены. Таким образом, перед словами «Вы пришли» в стихе 22 он вводит слова «Ибо вы не пришли». Тем самым были отмечены две вещи: тот порядок или система, к которой принадлежали их отцы, но от которой они были освобождены, откликнувшись на евангельский призыв. Их больше не беспокоил весь этот страх и ужас, и их размышления об этом факте послужили мощным стимулом для их стойкости в христианской вере.
Добровольно признавая, что их отцам на Синае была дарована великая привилегия, апостол замечает, что «это делалось с таким страхом и ужасом, что в этом проявляются разные вещи: 1. Что не было никаких доказательств во всем Это было сделано для того, чтобы Бог примирился с ними в этих вещах и через них. Весь образ Его был абсолютным Владыкой и суровым Судьей. Ничто не объявляло Его Отцом, милостивым и милосердным. 2. Не было никакого намека на какой-либо снисхождение от точной строгости того, что требовалось в законе, или какое-либо облегчение или прощение в случае нарушения.3. Не было обещания милости в виде помощи или содействия для исполнения требуемого.Громы, голоса, землетрясения и огонь не имели никакого значения для этих вещей. как справедливый и равный.
«5. Бог был представлен здесь во всех внешних проявлениях бесконечной святости, справедливости, суровости и ужасающего величия, с одной стороны; и с другой, людей в их самом низком состоянии греха, страдания, вины и смерти. Если бы не было, следовательно, что-то еще, что могло бы встать между Богом и людьми, несколько заполнить пространство между бесконечной строгостью и невыразимой виной, вся эта славная подготовка была не чем иным, как театром, устроенным для произнесения суда и приговора вечного осуждения грешникам. Рассмотрение зависит от силы аргумента апостола, а правильное понимание и провозглашение стихов 18-21 являются лучшим объяснением стихов 18-21, чем начало отдельных выражений, но и они также должны быть объяснены.
«Следовательно, очевидно, что израильтяне на Синае действительно несли осужденных грешников по приговору закона. Многие из них могли быть оправданы лично верой в обетование; но пока они стояли и услышав и приняв закон, они представляли грешников, приговоренных к его приговору, еще не получивших освобождения от Евангелия. И это мы можем иметь в виду в нашем изложении, как то, что является последним намерением апостола провозгласить, как это очевидно. из описания, которое он дает евангельскому государству и тем, кто в нем заинтересован» (Джон Оуэн).
«Ибо вы не пришли на гору, к которой можно было бы прикоснуться». И трогательно, и забавно читать различные изменения, сделанные некоторыми комментаторами, чтобы «согласовать» вступительные слова нашего текста с тем, что сказано в Исход 19:12: «Ты положишь пределы людям вокруг, говоря: Смотрите, не взбирайтесь на гору и не прикасайтесь к краю ее: всякий, кто прикоснется к горе, предан будет смерти». Некоторые утверждали, что маленькая надпись «не трогать» была случайно обронена переписчиком греческой рукописи. Другие настаивают на том, что наш стих следует перевести так: «Вы пришли на гору, чтобы вас не коснулись». Но единственная «нестыковка» здесь — в понимании толкователей. Апостол не цитировал Исход. но, скорее, негативно описывая тот порядок вещей, к которому Евангелие привело верующих евреев. При этом он показывает разительный контраст между ним и порядком вещей, связанным с дарованием Закона.
«Ибо вы не пришли на гору, к которой можно было бы прикоснуться». Простой и очевидный смысл этого таков: Евангелие привело вас не к тому, что материально и видимо, осязаемо и осязаемо физическими чувствами, а только к тому, что духовно и может быть постигнуто только верой. «Гора» — вещь земная; тогда как слава христианства совершенно небесна. Отрывок, который наиболее ясно интерпретирует это предложение, можно найти в беседе нашего Господа с женщиной у колодца: «Иисус говорит ей: женщина, поверь Мне, наступает время, когда ты не будешь ни на этой горе, ни еще в Иерусалиме поклоняться Богу». Отца... Но настанет время, и настало уже, когда истинные поклонники поклонятся Отцу в духе и истине» (Иоанна 4:21, 23). Иудаизм был детским садом Церкви, в котором ее инфантильные члены обучались, главным образом, посредством своих телесных чувств. Христианство ввело гораздо более высокий порядок вещей.
«Ибо вы не пришли на гору, к которой можно было бы прикоснуться», — это образный способ сказать, что Христос открыл путь к чему-то бесконечно превосходящему систему, которая как таковая не имела ничего лучше, чем «мирское святилище». и «плотские таинства» (Евр. 9:1, 10). Греческое слово «прийти» в нашем тексте — это тот технический или религиозный термин, который неоднократно использовался апостолом в этом Послании для обозначения священного доступа или прихода к Богу в Его поклонении: см. Евреям 4:16, 7:25, 10:1 – последнее предложение «приходит к тому». Гора Синай была материальной вещью, открытой внешним чувствам, и была эмблемой всего порядка вещей, связанного с иудаизмом. По существу, это было в полной противоположности тому порядку вещей, введенному Христом, который полностью духовен, невидим и небесен. Один был обращен к телесным чувствам; другой — к высшим способностям души. С духовной точки зрения католики и все другие ритуалисты озабочены «горой, к которой можно прикоснуться»!
«И это сгорело огнем». В самом буквальном смысле эти слова намекают на то, что произошло на Синае. В Исходе 19:18 мы читаем: «И гора Синай вся дымилась, потому что Господь сошел на нее в огне». Но нас больше беспокоит их образный смысл. В Священном Писании «огонь» является символом Божественного гнева и суда. Как нам сказано во Второзаконии 4:24: «Господь, Бог твой, есть огонь поядающий, Бог ревнитель», а «ревность» Божья – это Его святая строгость против греха, чтобы не оставлять его безнаказанным. Что касается закона, который Он там дал – поскольку во Второзаконии 33:2 говорится, что «из десницы Его вышел огненный закон», – это означало его неумолимую суровость и эффективность в уничтожении его нарушителей. Таким образом, «огонь» обозначал ужасное величие Бога как непреклонного Судьи и ужас, который Его закон вселяет в умы его нарушителей с ожиданием огненного негодования.
Это было первое, что увидели люди, придя на Синай: Бог как «огонь поядающий» предстал перед их взором! Так обстоит дело и в опыте тех, кого спасает Бог. Многие годы, может быть, они жили в состоянии беззаботности: у них не было душераздирающих представлений о величии и власти Божией, и не было испепеляющего гордости сознания страха своей вины. Но когда Дух пробуждает их от сна смерти, дает им осознать, Кто это, с кем им приходится делать, и чей гнев горит против греха; когда Закон применяется к их совести, обличая их в бесчисленных преступлениях, их сердца наполняются страхом и страданиями, когда они осознают свое погибшее состояние. Там закон оставляет их, и оттуда они должны быть уничтожены, если не получат избавления от Иисуса Христа.
И это было именно то, что по Божественной благодати получили эти верующие евреи. Искупитель «избавил их от будущего гнева» (1 Фес. 1:10). Теперь они были в такой же безопасности в Нем, как Ной в ковчеге. Огонь гнева Божьего излился на личность их Заместителя. Бог теперь примирился с ними, и отныне они имели перед Ним неотъемлемое положение – не как трепещущие преступники, но как принятые сыновья. Им было сказано: «Ибо вы не опять получили духа рабства страха, но получили Духа усыновления, которым мы взываем: Авва Отче» (Рим. 8:15). Нет, мы, христиане, не имеем больше ничего общего с горой, «пылающей огнем», а только с «Престолом Благодати». Аллилуйя! Увы, так много христиан лишаются права первородства. Если католики и ритуалисты виновны в том, что они заняты «горой, к которой можно прикоснуться», то те, кто постоянно представляет Бога перед Его народом в Его грозном величии, а не как любящего Отца, возвращают его на гору, «которая сгорел огнем».
«Ни тьме и тьме». Здесь снова буквальный намек на внушающие трепет явления, сопровождавшие дарование закона. «На горе стояло густое облако... гора Синай вся была в дыму» (Исх. 19:16, 18). Различные комментаторы прибегали к различным предположениям в своих попытках «гармонизировать» «черну и тьму» с «огнем»: одни предполагают, что за одним последовало другое через определенный промежуток времени, другие полагают, что «тьма» наступила через некоторое время. лагерь и «костер» на вершине горы. Но такие теории бесполезны перед лицом Второзакония 5:22-23: «И говорил Господь всему обществу вашему на горе, из среды огня, облака и мрака... вы слышали голос глас из среды тьмы, ибо гора горела огнем». Дело в том, что этот «огонь» был сверхъестественным: поскольку вавилонская печь не горела, пока в ней находились три еврея (Дан. 3), она и не светилась, что увеличивало ужас наблюдателей, потому что она не излучала света!
Если приведенное выше объяснение будет сочтено «надуманным», мы обратимся к подтверждающему его совпадению в опыте тех, кто был спасен. Разве не факт, что, когда мы были заперты под чувством вины и напуганы изображением Божьей строгости по отношению к греху, мы тщетно искали в Законе что-либо, что могло бы принести облегчение? Когда слава святости Божией сияла в вашей совести и Его закон применялся в обличительной и осуждающей силе, воспринимали ли вы Его милосердный замысел в том же самом? Нет, действительно; в то время Его благодатное намерение было покрыто «тьмой», и «тьма» наполняла твою душу. Вы не осознавали, что закон был Его орудием для снятия кожи с ваших самоправедных надежд (Рим. 7:10) и «учителем Христовым» (Гал. 3:24). Ваше дело казалось безнадежным; и, несмотря на огненную силу закона, вы не умели «упорядочить свою речь (пред Богом) из-за тьмы» (Иов 37:19).
«И буря»: под этим термином апостол подразумевает громы, молнии и землетрясения, которые были на горе Синай и на ней (Исх. 19:16, 18), и все это символизировало тревожный характер многих вещей, которые характеризовали Моисееву домостроительство – в отличие от мира и уверенности, которые Евангелие дает тем, кто с верой принимает его. Порядок здесь согласуется с опытом тех, кого спасает Бог. Во-первых, это применение «огненного закона», который жжет и пугает совесть. Во-вторых, есть чернота и тьма отчаяния, которые следуют за открытием нашего потерянного состояния. В-третьих, это волнение ума и смятение сердца, когда ищешь помощи собственными усилиями и не находишь ее. Душа не имеет света и не знает, что делать. Разум в смятении, поскольку избежать справедливого курса закона кажется невозможным. Еще не явился Христос страждущему.
«И звук трубы». Мы полагаем, что это тоже было сверхъестественное существо, издающее оглушительные звуки, пронзительные и громкие, призванные вызывать одновременно трепет и страх. Это означало близкое приближение Бога. Это означало призвать людей к Себе как к их Законодателю и Судье (Исх. 19:17). Это было внешним знаком обнародования Закона, поскольку тотчас же, как только прозвучал его, Бог обратился к ним. Это был залог окончательного суда, когда вся плоть будет призвана пред Богом, чтобы ответить на условия Его закона. Экспериментально это императивный призыв Слова к душе, чтобы она ответила на Божий призыв. Тем, кто пренебрегает этим, придется ответить за все, когда они получат последний вызов в последний день. Те, кто отвечает на него сейчас, в страхе и трепете предстают перед Богом, Который затем открывает им Христа как вседостаточного Спасителя.
«И голос слов». Это седьмая и последняя деталь, которую заметил здесь апостол. «Голос слов» был членораздельным и внятным, в отличие от глухого раскатов грома и пронзительных тонов трубы. Этими «словами» были десять заповедей, написанные позднее на двух каменных скрижалях: см. Второзаконие 5:22 и предыдущие стихи. Те «слова» были произнесены гласом Господа Бога Вседержителя (Исх. 20:1), о которых нам сказано: «Глас Господень силен, голос Господень полон величия; Господь сокрушает кедры» (Пс. 29:4,5) и т. д. Это был Бог, провозгласивший Своей Церкви вечное установление Своего Закона, согласно которому не должно быть никаких изменений в его повелениях или наказаниях, но что все должно быть исполнено.
«Какой голос слышавшие умоляли, чтобы им больше не говорили этих слов». Это показывает охваченное ужасом состояние тех, кто расположился лагерем перед Синаем. Повсюду было то, что внушало благоговение и страх: сама природа сотрясалась в конвульсиях, и сопровождавшие ее сверхъестественные явления. Это было сделано для того, чтобы показать людям, что Бог предстал перед Своим ужасным судом как строгий Судья. Но невыносимым ужасом их наполнил голос Самого Бога, обратившийся к ним непосредственно. Дело не в том, что они отказывались слушать Его, а в том, что они хотели, чтобы Он говорил с ними через Моисея, типичного Посредника. На опыте грешник оказывается подавленным, когда голос Божий в законе обретает силу в его совести.
 



Евреям 12:20, 21.
Глава 98: Неполноценность иудаизма
 
 
Божественный закон по существу был изначально написан в сердцах человечества Самим Богом, когда их федеральный глава и отец был создан по Его образу и подобию. Но из-за падения его действенность в человеческом сердце была существенно подорвана. Вход греха и испорченность нашей природы во многом заглушили ее властный голос в душе. Тем не менее, его неизменное требование и страшное наказание закрепились в сознании развращенного потомства Адама. Закон настолько пропитан принципами нашей нравственной природы, настолько привит ко всем способностям нашей души, что никому не удалось полностью выйти из-под его власти. Хотя нечестивцы считают, что оно совершенно противоречит их желаниям и замыслам и постоянно угрожает их вечной гибелью, тем не менее они не могут полностью сбросить с себя его иго: см. Римлянам 2:14, 15. Следовательно, даже среди самых деградировавших и диких племен сохраняется знание о добре и зле, а также определенные стандарты поведения.
Мало того, что впечатление Божественного закона на человеческое сердце было в значительной степени (хотя и не полностью) испорчено отступничеством Адама, но и от Каина до Исхода последующие поколения все больше и больше пренебрегали его авторитетом и игнорировали его требования в своей повседневной практике. Поэтому, когда Бог взял Израиль в заветные отношения с Собой и утвердил их в национальную Церковь, Он восстановил им Свой закон во всей его чистоте, величии и ужасе. Он сделал это не только для того, чтобы обновить его как руководство ко всякой праведности и святости, как единственное правило послушания Ему и справедливости и справедливости среди людей, а также для того, чтобы сдерживать грех посредством его повелений и угроз, но главным образом провозгласить в Церкви вечное установление ее, что в ней не должно быть никаких изменений, но что все должно быть исполнено до конца, прежде чем какой-либо грешник сможет иметь какое-либо принятие с Ним.
Поскольку Закон был первоначальным правилом послушания между Богом и человечеством и поскольку он не достиг своей цели из-за входа греха, Господь никогда бы не возродил и не провозгласил его в такой торжественной манере на Синае, даже если бы он был способен на какое-либо действие. отмена и изменение в любое время. Более того, затем Он привел множество дополнительных доказательств ее вечности и непреходящей власти. Присутствие Божие явилось на горе исключительно ради провозглашения Его закона и сопровождалось такой ужасающей торжественностью. Десять заповедей были единственным сообщением, которое Бог затем дал непосредственно самим людям – те институты, которые впоследствии должны были быть отменены (церемониальные законы), были даны через Моисея! Эти десять заповедей были произнесены непосредственно всему народу Голосом, великим и ужасным. Позже они были написаны Его собственным перстом на каменных скрижалях. Так Бог подтвердил Свой закон и доказал, что он не подлежит разрушению. О том, как оно было установлено и исполнено, рассказывает Послание к Римлянам.
Различные формы, которые принимали явления Господа в Ветхом Завете. времена всегда соответствовали каждому отдельному откровению Его разума и воли. Он явился Аврааму в образе человека (Быт. 18:1, 2), потому что Он пришел дать обещание Семени благословения и удостоить прообраза будущего воплощения. Моисею Он явился как пламя в кусте, которое не сгорело (Исх. 3), потому что Он подразумевал, что все огненные испытания, через которые должна пройти Церковь, не сожгут ее, и это потому, что Он был в ней. Иисусу Навину Он явился как воин с обнаженным мечом в руке (Нав. 5:13), потому что Он хотел обеспечить ему победу над всеми его врагами. Но на Синае Его появление было окружено ужасами, потому что Он представлял суровость Своего закона с неизбежным и ужасным уничтожением всех тех, кто не ухватился за обетование об избавлении.
Полно значения было и место этого славного и торжественного явления Господа. Это было не в Египте и не в Ханаане, но посреди великой воющей пустыни. Только тот, кто действительно видел это место, может составить какое-либо адекватное представление о жалкой унылости и запустении этого места. Это было абсолютное уединение, далекое от обитания и общения человека. Здесь люди не могли ни видеть, ни слышать ничего, кроме Бога и самих себя. Не было ни приюта, ни места уединения: их выводили на открытое место, лицом к лицу с Богом. В нем Он дал прообраз и изображение Великого Суда в последний день, когда все, кто вышел из Христа, встретятся лицом к лицу со своим Судьей и не увидят ничего, кроме знаков Его гнева, и услышат только ужас Закона. приговор, объявляющий об их безвозвратной гибели.
Синай был окружен бесплодной и бесплодной пустыней, в которой не было ни еды, ни воды. Это точно изображает невозрожденных в состоянии греха: Закон не приносит в их жизни ничего, что было бы угодно Богу или действительно полезно для душ человеческих. На самой горе не было ничего, кроме кустов и ежевики, от которых, по мнению некоторых ученых, и произошло ее название. Издалека эта растительность в этом месте кажется плодоносной, но если присмотреться повнимательнее, то окажется, что нет ничего, кроме того, что пригодно для костра. Так бывает с грешниками под законом. Кажется, они совершают многие дела послушания, да, такие, которым они доверяют и которыми хвалятся; но когда они взвешиваются на Божественных весах, они оказываются всего лишь терниями и терниями, мертвыми делами тех, чьи мысли враждебны против Бога. Ничего иного закон не может произвести от тех, кто вышел из Христа: «От Меня обретется плод твой» (Ос. 14:8) – это Его собственное признание.
И не было в пустыне Хорив никакой воды, которая могла бы приносить плод. Остановись, мой читатель, и восхитись «чудными делами» (Пс. 144:5) Бога. Когда нам даны глаза, чтобы видеть, мы можем различить работу Творца так же ясно в пустынных пустынях Природы, как и в плодородных полях и садах, так же верно в бесплодных и неприступных горах, как и в плодородных и привлекательных долинах. Тот, чьи пальцы оформили место, где Его Сын был распят, как «место черепа» (Мф. 27:33), отвел от пустыни Хорив все реки и ручьи. Та вода, на которой тогда жил народ Божий, истекла из разбитой скалы (Исх. 17:6), ибо только через Христа дается Святой Дух: см. Иоанна 7:28, 39, Деяния 2:33, Титу 3:5, 6. Те, кто отвергают Христа, не имеют Духа: см. Римлянам 8:9, Иуды 19.
Далее мы можем заметить, что явление Господа Бога при даровании Закона произошло на вершине высокой горы, а не на равнине: это добавляло ему как славы, так и ужаса. Это дало поразительное представление о Троне Его Величества, стоящем высоко над людьми, находившимися далеко внизу, у его подножия. Подняв глаза, они увидели гору над собой, полную огня и дыма, землю, на которой они стояли, трясущуюся под их ногами, воздух, наполненный громами и молниями, пронзительными звуками трубы и гласом Самого Господа. падают им на уши. Какая еще мысль могла прийти им в голову, кроме того, что «страшно» быть призванным на суд перед невыразимо Святым? О, если бы проповедники наших дней могли сказать вместе с тем, кто испытал реальность Синая в своей душе: «Итак, зная ужас Господень, мы вразумляем людей» (2 Кор. 5:11).
Явление Господа на горе Синай было лишь временным — в отличие от Его «жилища» на Сионе (Ис. 8:18). Это оттеняло тот факт, что установленная там экономика была лишь временной, хотя провозглашенный там Закон вечен. Итак, те, кто обращается к Синаю за спасением, полностью предоставлены сами себе. «Бог больше не обитает на Синае. Те, кто соблюдают закон (как завет, A.W.P.), не будут иметь ни Его присутствия, ни какого-либо милостивого залога. И все это говорится для того, чтобы побудить нас искать интерес в этом блаженное евангельское состояние, которое здесь предлагается нам. И так мы уже видели, что без него нельзя получить ни облегчения от исцеления законом, ни приемлемого плода послушания, ни залога Божественного благоволения» (Иоанн Оуэн, за которым мы снова внимательно следили в предыдущих параграфах).
Прежде чем перейти к заключительным строкам графического изображения явления Господа на Синае, которое дал апостол, напомним еще раз о его главном замысле в этом. Непосредственной целью, которую имел перед собой апостол, было убедить евреев строго придерживаться Евангелия, причем его призыв был основан на очевидном факте превосходства Евангелия перед законом. В частности, здесь он подкреплял свои прежние увещевания к стойкости в скорбях, к прямому хождению путями Божьими, к стремлению к миру со всеми людьми и к усердию, чтобы они не лишились благодати Божией. Он делает это, указывая на тот древний порядок вещей, от которого они были избавлены, ибо такова сила его первых слов: «вы не пришли» и т. д. (стих 18).
«Ибо они не могли вынести повеленного» (стих 20). Упомянув в предыдущих стихах семь вещей, к которым пришли их отцы на Синае, апостол теперь описывает последствия, которые произвели на них эти поразительные явления. Во-первых, люди «умоляли, чтобы им больше не говорили слова» (стих 19), потому что «они не могли вынести» этого. Явление ужасающего величия Бога, дистанция от Него, которую они должны были соблюдать, а также высокая духовность провозглашенного тогда Закона, с ужасающим наказанием за малейшее его нарушение, полностью ошеломили их. Так и есть: образ Бога как Судьи, представленный в огне и тьме, наполнит души осужденных грешников страхом и ужасом. Как бы смело и нагло они ни вели себя, когда Дух приведет преступника на эту гору, самое отважное сердце дрогнет.
Когда Бог обращается с людьми посредством Закона, Он запирает их перед Собой и их собственной совестью. Как мы указывали в предыдущем абзаце, Бог дал Закон Израилю не в Египте и не в Ханаане, а в пустыне, месте абсолютного уединения, вдали от человеческой деятельности. Там люди не могли ни видеть, ни слышать ничего, кроме Бога и самих себя. Не было ни приюта, ни места, ни уединения: их вывели на открытое пространство, лицом к лицу с Тем, с кем им приходилось иметь дело. Так и теперь: когда Бог замышляет милость к грешнику, когда Он берет его в руки, Он выводит его из всех его убежищ и убежищ и принуждает его предстать перед лицом справедливых требований Его Закона и невыразимо ужасного образа действий. в котором он до сих пор игнорировал ее требования и стремился не слышать ее обвинений.
Когда Закон проповедуется грешникам (увы, сегодня во многих местах то, что дает «познание греха» (Рим. 3:20) полностью опускается), он обычно попадает в уши тех, кто сразу же отправляется в различные убежища и льготы за уклонение от его поискового и террористического послания. Они ищут прибежища в заботах и развлечениях этой жизни, чтобы вытеснить серьезные и торжественные мысли о жизни будущей. Они слушают чарующие обещания самоугодия, «греховных удовольствий на время». Или же они откладывают в своих умах «злой день» далеко вперед и обретают уверенность в решениях покаяния и исправления, прежде чем смерть постигнет их. У них есть много других вещей, которые могли бы занять их внимание, кроме слушания голоса Закона; по крайней мере, они убеждают себя, что им еще нет необходимости всерьез прислушиваться к этому.
Но когда Бог приводит грешника на гору, что Он наверняка и сделает, здесь или в будущем, все эти притворства и ложные утешения исчезают, всякая опора выбивается из-под его ног: скрыться от Судьи Его теперь невозможно. «И суд положу на весы, и правду на весы, и град сметет убежище лжи, и воды потопят место укрытия» (Ис. 28:17). Тогда грешник обнаруживает, что «постель короче, чем человек может на ней растянуться, а покрывало уже, чем он может в него завернуться» (Ис. 28:20). Его вытесняют наружу: его ставят лицом к лицу со своим Создателем; он вынужден прислушаться к голосу Закона. Ему нет ни спасения, ни облегчения. Его совесть теперь привязана к тому, чего он не может ни вынести, ни избежать. Его заставляют выйти из-за деревьев и обнаружить, что его смоковные листья не могут укрыть его (Быт. 3:9-11).
Когда суровый и неумолимый глас Закона входит в сокровенную часть его существа, «проникает до разделения души и духа, составов и мозгов, и судит помышления и намерения сердечные» (Евр. 4:12), бедный грешник парализован страхом. Вид Божественного Величия на Его троне ошеломляет его: условия и проклятие Закона убивают всякую его надежду. Теперь он переживает истину из Послания к Римлянам 7:9, 10: «Ибо однажды я был жив (по моему собственному мнению) без закона; но когда пришла заповедь (примененная в силе к совести Духом), грех ожил (стал живая, бушующая, проклятая реальность) и я умер (несмотря на все ожидания завоевания одобрения Бога). И заповедь, которая была для жизни, я нашел для смерти». Подобно Израилю до Синая, грешник не может вынести голоса Закона. Закон повелевает ему, но не дает силы выполнить его требования. Оно показывает ему его грехи, но не открывает Спасителя. Его охватывает ужас, и он не видит пути спасения от вечной смерти.
В этом и состоит задача Закона в руках Святого Духа: сокрушить равнодушие грешника, заставить его осознать требования Святого Бога, обличить его в его пожизненном бунте против Него, содрать с него лохмотья. его самодовольства, чтобы убить всякую надежду на самопомощь и самоизбавление, привести его к осознанию того, что он потерян, совершенно погиб, приговорен к смерти. «Какой голос слышавшие умоляли, чтобы им больше не говорили слова, ибо они не могли вынести повеленного» (Евр. 12:19, 20). Когда Святой Дух применяет Закон в силе, собственная совесть грешника вынуждена признать, что его осуждение справедливо. И там Закон оставляет его: несчастного, безнадежного, охваченного ужасом. Если он не обратится за прибежищем ко Христу, он погибнет навсегда.
Читатель, позволь нам, пожалуйста, сделать это личным вопросом. Испытывали ли вы когда-нибудь что-нибудь, что по существу соответствует тому, что мы сказали выше? Слышали ли вы когда-нибудь громы и ощущали молнии Синая в своей душе? Встречались ли вы в своей совести лицом к лицу со своим Судьей и слышали, как Он читал ужасные записи ваших преступлений? Получил ли ты посредством Закона такое познание греха, что ты с болью сознаешь, что каждая способность твоей души и каждый член твоего тела осквернены и испорчены? Изгнаны ли вы из всякого прибежища и облегчения и приведены к Неизреченно святому и непреклонно справедливому, Который «никоим образом не оправдает виновных» (Исх. 34:7)? Слышали ли вы это страшное изречение: «Проклят всякий, кто не соблюдает всего, что написано в книге закона, чтобы исполнять» (Гал. 3:10)? Неужели это повергло вас в прах, чтобы кричать: «Я потерян: совершенно, безнадежно потерян; я ничего не могу сделать, чтобы спастись»? Земля должна быть вспахана, прежде чем она сможет принять семена, а сердце должно быть сокрушено Законом, прежде чем оно будет готово к Евангелию.
Помимо других производящих ужас элементов, связанных с институтом иудаизма, апостол упоминает еще две особенности. «И если хотя бы зверь коснется горы, то его побьют камнями или заколют стрелой» (стих 20). Чтобы увеличить почитание, которое было вызвано явлением Иеговы на Синае, люди должны были держаться на расстоянии у подножия горы, и им строго запрещалось приближаться за установленные для них границы. Это повеление было подтверждено наказанием, согласно которому всякий, кто преступил его, должен быть предан смерти, как непокорный мятежник, преданный полному уничтожению. Это ограничение и его санкция были также предназначены для того, чтобы вызвать в людях трепет и ужас перед Богом, даровавшим Закон.
То, о чем говорил апостол, записано в Исходе 19:12, 13: «Смотрите, не входите вы на гору и не прикасайтесь к краю ее: всякий, кто прикоснется к горе, предан будет смерти: там будет ни одна рука не прикоснется к нему, но побить его камнями или застрелить; зверь ли это, или человек, оно не останется в живых». Как хорошо предположил Оуэн, запрет на скот израильтян не только еще больше продемонстрировал абсолютную недоступность Бога в Законе и посредством Закона, но также, по-видимому, намекал на нечистоту всего, чем владеют грешники, в силу их связи с Богом. их. Все, к чему прикасается падший человек, оскверняется им, и даже «жертва нечестивого есть мерзость пред Господом» (Притч. 15:8).
Наказание человека, который дерзко прикоснулся к горе, заключалось в смерти через побивание камнями, а животное — через забивание камнями или пронзение дротиком. В обоих случаях их убивали на расстоянии: ни одна рука не коснулась обидчика. Это подчеркивало гнусность преступления и отвратительность преступника: нельзя осквернять других, вступая с ними в непосредственный контакт – на каком расстоянии мы должны держаться от всего, что подпадает под проклятие Закона! Как все это подчеркивает суровую строгость Закона! «Если бы даже неразумное животное было предано смерти таким образом, чтобы обозначить его как нечистое — как нечто, к чему нельзя прикасаться, — чего могли бы ожидать разумные преступники в качестве наказания за свои грехи? такого рода последствия повлекли за собой столь ужасающие последствия, что каким должен быть результат нарушения моральных требований великого Законодателя?» (Джон Браун).
«И так ужасно было это зрелище, что Моисей сказал: я очень боюсь и трепещу» (стих 21). Апостол теперь отходит от самих людей и описывает влияние на их лидеров вызывающих ужас явлений, сопровождавших учреждение иудаизма. Это был тот самый человек, который осмелился снова и снова противостоять могущественному монарху Египта и сообщить ему требование Бога, а позже объявил ему в лицо о наступлении чумы за чумой. Здесь находился главнокомандующий израильского войска, смело поведший его через Красное море. Он был святым человеком, более выдающимся в благодати, чем все другие люди его времени, ибо он был «крайне кроток из всех человеков, которые были на земле» (Числ. 12:3). Если же такого человека охватил страх, то сколь ужасна должна быть суровость и проклятие Божественного Закона!
Далее, следует внимательно иметь в виду, что Моисей не был чужд Самому Господу: он не только привык получать Божественные откровения, но и прежде видел изображение присутствия Господня при купине. Более того, он был назначенным Богом посредником, посредником между Богом и людьми в то время. Однако ни одна из этих привилегий не освобождала его от непреодолимого страха перед ужасом Господа, дающего Закон. Какое это доказательство того, что самые лучшие из людей не могут устоять перед Богом на основании своей праведности! Насколько тщетны надежды тех, кто думает, что Моисей спасет их (Иоанна 9:28)! Конечно, если во всех Писаниях и есть что-то, что должно отвратить нас от опоры на Закон ради спасения, то это ужас и ужас Моисея на горе Синай.
«И так ужасно было это зрелище, что Моисей сказал: я очень боюсь и трепещу». Тот факт, что в Ветхом Завете нет никаких записей. этого конкретного пункта не вызывает никаких затруднений у тех, кто верит в полную богодухновенность Священного Писания. Нам также нет необходимости прибегать к римской теории «неписаной традиции» и предполагать, что знание об ужасе Моисея сохранилось среди иудеев устно. То, что не было записано в книге Исход, здесь было открыто апостолу Самим Святым Духом и теперь записано им с целью подчеркнуть ужас того, что произошло на Синае; и это для того, чтобы евреи были все более благодарны за то, что Божественная благодать соединила их с таким различным порядком вещей.
Объем и цель всего нашего отрывка теперь должны быть очевидны для читателя. Целью апостола было еще раз показать, насколько иудаизм уступал христианству. Здесь он делает это, возвращая нас на Синай, где иудаизм был формально установлен явлением Иеговы при даровании закона и где Моисеева домостроительство было установлено основанным на нем заветом. Все обстоятельства, связанные с его учреждением, находились в самом поразительном соответствии с главными чертами и особенностями этого устроения. В то время народ Израиля находился в опустошенной, воющей пустыне, стоя в безмолвном ужасе у подножия горы. Там Иегова проявил Себя в Своей ужасающей святости и величии как Законодатель и Судья; народ на расстоянии отгораживался от Него. Насколько глубоко должны быть благодарны христиане за то, что они принадлежат к гораздо более мягкому и милосердному порядку вещей!
Синай был «горой, к которой можно было прикоснуться» — символом того порядка вещей, который был обращен к внешним чувствам. «Чернота и тьма», покрывавшая его, символизировала неясность духовных вещей в рамках Моисеева домостроительства, толстая завеса образов и теней, скрывающая суть и реальность, открываемые теперь Евангелием. То, что люди были отгорожены у подножия горы, означало, что в иудаизме у них не было возможности приблизиться и не было доступа к непосредственному присутствию Бога. Громы, молнии и огонь выражали гнев Божий на всех, кто нарушает Его праведный Закон. «Буря» была признаком нестабильности и временности этого устроения, в отличие от мира, который установил Христос, и постоянного и вечного порядка вещей, который Он установил. Полный ужас Моисея дал ясное доказательство того, что он был не совершенный и окончательный Посредник между Богом и людьми. Все это ясно намекало на необходимость чего-то другого, чего-то лучшего, чего-то более подходящего для заблудших грешников.
 



Евреям 12:22-24.
Глава 99 - Превосходство христианства
 
 
«Но вы приступили к горе Сиону, и к граду Бога живого, к небесному Иерусалиму, и к бесчисленному сонму Ангелов, к соборному собору, к Церкви первенцев, написанных на Небесах, и к Богу Судье всех, и духам праведников, достигшим совершенства, и Ходатаю нового завета Иисусу, и крови кропления, говорящей лучше крови Авеля» (Евр. 12:22-24) . В этих стихах апостол завершает последнее великое противопоставление, которое он проводит между иудаизмом и христианством, показывая неизмеримое превосходство последнего над первым. Хотя они, возможно, не представляют особого личного интереса для некоторых из наших читателей, тем не менее мы считаем своим долгом уделить этому отрывку такое же пристальное внимание, как и предыдущим разделам этого послания.
Главной целью апостола в стихах 18-24 было убедить верующих евреев в превосходстве нового завета над старым, то есть евангельского хозяйства над законным. С этой целью он сначала обратил внимание на ужасные явления, сопровождавшие учреждение иудаизма, а теперь представляет им привлекательные черты, характеризующие христианство. Все, что связано с дарованием Закона, было страшно и устрашающе, но все, что характеризует евангельскую систему, благословенно и привлекательно. Явление Божественного присутствия на Синае хотя и яркое и поистине величественное, но впечатляло, но откровение Его любви и благодати в Евангелии побуждает к миру и радости. То, что относилось к земному, относится к самому Небу; те были адресованы чувствам тела, они призывают к упражнению высшие способности души.
Рассматривая стихи 18-21, мы стремились прояснить переносный смысл их содержания. Хотя в них есть намек на исторические факты, однако должно быть очевидно, что апостола главным образом интересовал не их буквальный смысл. Поскольку некоторым нашим читателям это может быть не совсем очевидно, нам придется немного поработать над этим вопросом, который становится еще более необходимым из-за грубых и плотских идей, разделяемых некоторыми исследователями Библии. Конечно, любому непредвзятому уму совершенно ясно, что, когда он сказал: «Ибо вы не пришли на гору, к которой можно было бы прикоснуться и которая огнем пылает» (стих 18), апостол имел в виду нечто иное, чем гору в Аравии. . Не было бы ни силы, ни даже смысла говорить христианам: «Вы не пришли на гору Синай» — почему даже из верующих евреев маловероятно, чтобы кто-нибудь из них когда-либо видел ее.
Если же слова «ибо вы не пришли на гору осязания» относятся не к какой-либо материальной горе, то они должны подразумевать тот порядок вещей, который был формально установлен на Синае, моральные особенности которого были соответствующим образом символизированы. и поразительно прорисованы физическими явлениями, которые сопровождали дарование Закона. Это мы стремились показать в двух предыдущих статьях. Теперь тот же принцип толкования справедлив и должен быть применен к условиям отрывка, к которому мы сейчас приступаем. «Но вы пришли к горе Сиону» не больше относится к естественной горе, чем «Мы имеем жертвенник» (Евр. 13:10) означает, что христиане имеют осязаемый и видимый жертвенник. Какое бы будущее ни имело земной Сион, здесь имеется в виду именно прообразный, духовный, Небесный Сион.
Одна из самых трудных задач, которая иногда встает перед внимательным и честным толкователем Священного Писания, состоит в том, чтобы определить, когда его язык следует понимать буквально, а когда — в переносном смысле. И это не всегда так легко решить, как многие полагают: споры о значении слов нашего Господа при установлении святой «Вечери»: «Сие есть Тело Мое» показывают обратное. Ему было легко сказать: «Этот (хлеб) представляет Моё тело», но Он этого не сделал – почему, лучше всего известно Ему. Этот пример ни в коем случае не является самостоятельным: большая часть языка Христа носила образный характер, и не раз Его собственные апостолы не понимали Его смысла – см. от Матфея 16:5-7; Марка 7:14-18; Иоанна 4:31–34 и Иоанна 21:22, 23.
Нет, далеко не всегда легко определить, когда язык Писания следует понимать буквально, а когда — в переносном смысле. В предыдущих поколениях, возможно, существовала тенденция слишком сильно «одухотворять»: так это или нет, сейчас маятник определенно качнулся в противоположную крайность. Как часто мы слышим слова: «Язык Священного Писания означает именно то, что говорит, и говорит именно то, что означает». Многие считают, что такое заявление очень чтит Слово Божье, и полагают, что все, что противоречит, сильно отдает «модернизмом». Но, несомненно, небольшое размышление вскоре покажет, что такое утверждение нуждается в оговорках, поскольку немалое количество слов Писания следует понимать иначе, как буквально.
Не говоря уже о многих поэтических выражениях в Псалмах (типа «Он положит меня на зеленых пажитях») и символическом языке у Пророков (типа «тогда окроплю вас чистой водой… возьму каменное сердце из плоти вашей»), возьмите такое изречение Господа нашего, как это: «Нет человека, который оставил бы дом, или братьев, или сестер, или отца, или мать, или жену, или детей, или земли, ради Меня и Евангелия, но теперь, в это время, он получит во сто крат и дома, и братьев, и сестер, и матерей, и детей, и земли, с гонениями» (Марка 10:29, 30) – невозможность буквального толкования такое обещание проявляется, например, в том, что человек принимает или имеет сотню матерей. Если же это утверждение не следует интерпретировать буквально, то почему должен подниматься протест, если автор приводит веские причины для истолкования других стихов в переносном смысле?
Прочитав вышеизложенное, некоторые, возможно, захотят сказать: «Все это очень сбивает с толку и сбивает с толку». Наш ответ таков: тогда вы, должно быть, слушали очень поверхностную проповедь. Любой хорошо обученный писец научил бы вас, что язык Священного Писания очень разнообразен и часто требуется много усилий и стараний, чтобы установить его точный характер. Это одна из причин, почему Бог милостиво предоставил «учителей» (Еф. 4:11) для Своего народа. Правда, путь долга для нас так ясно определен, что путнику (хотя бы и глупцу) не приходится заблуждаться на нем; но это не меняет того факта, что для установления точного значения многих отдельных выражений Писания требуется много молитв и сравнение отрывков с отрывками. Библия – книга не для ленивых, и Святой Дух намеренно вложил в нее немало, чтобы запятнать человеческую гордость.
Большую помощь в решении этой трудности можно получить, если признать, что многое из того, что относится к новому завету, выражено языком, взятым из старого, а прообраз представлен во фразеологии прообраза. Например, когда Христос объявил о свободном общении между Небом и землей, которое должно было стать результатом Его посредничества, Он описал это Нафанаилу словами видения Иакова: «Отныне вы увидите небо отверстым и ангелов Божиих восходящих и нисходящих на Сын Человеческий» (Иоанна 1:51) – не то чтобы Господь Иисус когда-либо представлял для этой цели видимость лестницы, какую патриарх видел во сне, но что духовно было бы подобное средство общения. установилась и сохранялась возможность подобного общения. Подобным же образом о смерти Христа часто говорят в терминах левитских жертвоприношений, тогда как применение Его искупления к душе называется «кроплением Его крови на совесть».
Только когда мы ясно осознаем, что большая часть того, что относится к новой экономике, представлена нам под образами старой, мы не сможем понять большую часть языка, найденного у Пророков, и многие из выражений, используемых нашими Господь и Его апостолы. Таким образом, о Христе говорится как о «нашей Пасхе» (1 Кор. 5:7) и как о Священнике «по чину Мелхиседека» (Евр. 6:20). Рай описывается как «лоно Авраамово» (Луки 16:22). Н.Т. святые упоминаются как «сыны Авраама» (Гал. 3:7), как «Израиль Божий» (Гал. 6:16), как «Обрезанные» (Флп. 3:3), как «избранные род, царственное священство, народ святый, народ особый» (1 Пет. 2:9), и что «Вышний Иерусалим свободен, который есть мать всем нам» (Гал. 4:26). Такая терминология, подобная этой, должна хорошо подготовить нас к тому, что «вы пришли на гору Сион», и должна устранить всякую неуверенность относительно того, что под этим подразумевается.
«Но вы пришли к горе Сион». Этими словами апостол начинает вторую часть сравнения между иудаизмом и христианством, завершающую основу, на которой он основывает великое увещевание, содержащееся в стихах 25-29. В предыдущем члене (стихи 18-21) он описал состояние израильского народа (и Церкви в нем), как они существовали в условиях законной экономики, исходя из производящего ужас характера дарования Закона и природы о своих требованиях: «они не могли вынести того, что было повелено… и так ужасно было зрелище, что Моисей сказал: я весьма боюсь и трепещу». Но теперь апостол противопоставил то блаженное и славное состояние, в которое верующие были призваны Евангелием, показав тем самым, насколько несравненно превосходнее был новый завет сам по себе, чем старый, и насколько неизмеримо полезнее его привилегии для тех, кого Божественное благодать дает в этом участие. Здесь перечислено не менее восьми таких привилегий — всегда число нового начала.
«Чтобы в устроение полноты времен собрать во Христе все, что на небесах, и что на земле, в Нем» (Еф. 1:10). Эти слова проливают свет на то, что происходит сейчас перед нами: все духовные вещи благодати и славы, как на небе, так и на земле, были возглавлены во Христе, так что все они теперь сосредоточены в Нем. Своей посреднической работой Господь Иисус устранил великую брешь, которую повлек за собой грех Адама. До того, как грех вошел в мир, между Небом и землей, человеком и ангелами, объединявшимися в прославлении своего славного Создателя, существовала совершенная гармония: вместе они образовывали одно духовное общество поклоняющихся. Но после падения этот духовный союз был разорван, и не только человеческий род (в своем федеральном главе) стал отчужденным от Самого Бога, но и от святых духов, окружающих Его престол. Но последний Адам восстановил разрушение, вызванное грехом первого Адама, и, примирив Свой народ с Богом, Он также вернул их в общение с ангельским воинством.
Поскольку Бог собрал воедино, повторил или возглавил «все во Христе, что на небесах, что на земле», когда мы спасительно «приходим» ко Христу, мы в то же время «приходим» к все, что Бог сотворил, сосредоточилось в Нем; или, другими словами, мы получаем интерес или право на все, что предопределено в Нем. Пусть читатель постарается ясно уяснить этот факт: именно потому, что верующие были приведены ко Христу, они «пришли к горе Сиону и в город Бога живого, небесный Иерусалим и к бесчисленному сонму ангелов!» Посвящением в евангельское состояние христиане также получают доступ ко всем этим привилегиям. Христос и Его посредничество специально упоминаются в конце различных привилегий, перечисленных здесь (стих 24), чтобы показать нам, что именно поэтому мы заинтересованы в них и как причина нашего такого интереса.
Да, именно Христу и Ему одному (хотя, конечно, не исключая Отца и Его вечной любви или Святого Духа и Его милостивых действий) христианин обязан каждым благословением: своим положением перед Богом, своим новым творением. состояние, его введение в общество святых, его вечное наследие. Именно Христом он был избавлен от осуждения и проклятия закона, с невыразимым ужасом, который он ему причинил. И именно Христос привел его в прообразный Сион и небесный Иерусалим. Ничто из того, что он сделал или сделает, не дает ему таких неоценимых благословений. Обратите внимание, как ревностно Дух Истины охраняет именно этот момент, используя пассивный, а не активный залог: глагол звучит так: «вы пришли», а не «вы пришли». Тот же факт еще раз подчеркивается в 1 Петра 2:25: «вы были, как овцы заблудшие, но теперь (не «обратились») к Пастырю и Епископу душ ваших» – из-за того, что Дух действовал в нас, мы совершенно пассивны.
«Но вы пришли к горе Сион». Едва ли нужно говорить, что этот язык восходит к «Сиону» Ветхого Завета, поскольку различия в написании обусловлены различием между еврейским и греческим языками. На самом деле это относится к О.Т. мы должны обратиться к нашему нынешнему стиху, и, как обычно, первоначальная ссылка является той, которая дает нам необходимый ключ. Впервые «Сион» упоминается во 2 Царств 5:6, 7: «И пошел царь и люди его в Иерусалим к иевусеям, жителям земли той… думая, что Давид не может войти сюда. Давид взял твердыню Сиона: он же и город Давидов». Более глубокое значение этого становится очевидным, если мы внимательно вдумаемся в его место: Сион был захвачен Давидом, когда Израиль был тщательно испытан и признан совершенно негодным. Это произошло во время заметного кризиса в истории нации, а именно после того, как священство было прискорбно развращено (1 Цар. 2:22, 25) и после того, как выбранный ими царь (Саул) унизил себя (1 Цар. 28). :7), а их (1 Цар. 31:1, 7) до самой низкой деградации.
Именно тогда, когда судьба Израиля находилась в упадке, когда они были полностью разочарованы и когда (из-за их великого нечестия) у них было меньше всего оснований ожидать этого, Бог милостиво вмешался. Когда Саул и Ионафан были убиты в битве, когда филистимляне одержали победу, а Израиль в смятении бежал от них, Господь породил избранного Им человека. Давид, чье имя означает «Возлюбленный». До этого времени холм Сион представлял постоянную угрозу Израилю, но теперь Давид вырвал его из рук иевусеев и сделал крепостью Иерусалима. На одной из его возвышенностей был воздвигнут храм, который был жилищем Иеговы среди Его народа. Таким образом, «Сион» означает высшее откровение Божественной благодати в Ветхом Завете. раз.
Сион находился к юго-западу от Иерусалима и был самой старой и самой высокой частью этого древнего города. Он находился за пределами самого города и отдельно от него, хотя в Писании часто отождествлялся с ним. У горы Сион было две вершины, или вершины: Мориа, на которой был воздвигнут храм, место поклонения Богу; а другой, на котором был построен дворец Давида, царская резиденция царей Иудеи, — поразительный образец соединения священнических и царских должностей во Христе. Таким образом, Сион находился в лучшей части мира — Ханаане, земле, текущей молоком и медом; в лучшей части той земли – в части Иуды; в лучшей части его наследия — Иерусалиме; и в лучшей части этого мегаполиса — самой высокой точке, «городе Давидовом». Пусть заинтересованный читатель внимательно поразмыслит над следующими отрывками и обратит внимание на драгоценные слова, сказанные о Сионе: Псалом 48:2, 3; 50:2; 132: 13, 14; 133:3.
«Сион — это, во-первых, место обитания Бога, где Он обитает вечно: Псалом 9:11; 76:2. Во-вторых, это престол престола, царствование и царство Христа: Псалом 2:6; Исаия 24: 23. В-третьих, это объект бесчисленных Божественных обетований: Псалом 125:1; 128:5, Самого Христа: Исаия 59:20. В-четвёртых, оттуда пошло Евангелие и вышел закон Христов: Исайя 40:9 Михей 4:2. В-пятых, это был объект особой любви Бога и место рождения избранных Его: Псалом 87:2, 5. В-шестых, радость всей земли: Псалом 48:2. спасение и все благословения вышли из Сиона: Псалом 14:7; 110:2; 128:5. Эти вещи не были сказаны и не совершены по отношению к той горе Сион, которая была в Иерусалиме, абсолютно, но только так, как это было типично для верующих. под Евангелием; поэтому смысл апостола заключается в том, что благодаря Евангелию верующие приходят к тому состоянию, в котором они имеют интерес и право на все благословенные и славные вещи, о которых говорится в Писании относительно Сиона и на него. Все приписываемые ему привилегии, все данные ему обещания принадлежат им. Сион — это место особенно милостивого пребывания Бога, престола Христа в Его царствовании, предмет всех обетований. Это первая привилегия верующих согласно Евангелию. Они приходят на гору Сион, их интересуют обетования Божьи, записанные в Писании, данные Сиону; во всей проявленной к нему любви и заботе Божией, во всей возложенной на него духовной славе. То, о чем говорилось, никогда не совершалось в земном Сионе, а лишь типично; духовно и по своей реальности они принадлежат верующим Нового Завета» (Джон Оуэн).
Контраст между Синаем и Сионом был очень заметен. Первый находился в одном из самых мрачных и засушливых мест на земле, в «воющей пустыне»; другой находился посреди той земли, где текла молоко и мед. Один был уродливым, бесплодным, неприступным; другой был «прекрасен для ситуации, радость всей земли». Синай был окутан «тьмой и тьмой», а Сион означал «солнечный» или «освещенный». Бог сошел на Синай лишь на короткое время, но Он обитает в Сионе «навеки». В первом Он явился в ужасном величии; в другом Он проявляется в благодати и благословении. На Синае типичный посредник дрожал и трясся; на Сионе Христос увенчан славой и честью.
«Но вы пришли к горе Сион». Под этим мы понимаем, во-первых, что, приводясь ко Христу, верующий приходит к прообразному, духовному Сиону. Во-вторых, более конкретно, под этим выражением мы понимаем, что верующие приходят к Престолу Благодати. Подобно тому, как изначально исторический Сион представлял угрозу Израилю, так и, пока мы находились под проклятием закона, Божий престол был престолом суда. Но как Давид («Возлюбленный») обеспечил Израилю Сион, и он стал местом благословения, где Бог пребывал в благодати, так и в результате работы Христа Престол Небесный стал Престолом Благодати, ибо Он Сам сидел на нем. В-третьих, в более широком смысле это означает, что верующие имеют право или титул на все хорошее и славное, о чем говорится, и на Сион в Ветхом Завете.
«И Граду Бога живого, Иерусалиму небесному», под которым мы понимаем само Небо, символом которого был земной Иерусалим – место и центр поклонения Богу. С древнейших времен святые были научены Духом Святым созерцать будущее блаженство праведников под образом великолепного «Города», воздвигнутого на постоянных основаниях. Об Аврааме сказано: «Он ожидал города имеющего основание, которого Строитель и Творец есть Бог» (Евр. 11:10). Силу этого утверждения лучше всего можно оценить в свете предыдущего стиха: «Верою Он жил в земле обетованной, как в чужой стране, живя в шатрах с Исааком и Иаковом, наследниками с Ним того же обетования. " Аврааму было дано осознать, что Ханаан был лишь прообразом его вечного наследия, и поэтому он с нетерпением ждал (стих 10), «искал» (стих 14) и «желал лучшей страны, то есть небесной» (стих 14). стих 14). Вечная Обитель блаженных называется там и «Городом», и «Страной».
Много намеков на этот «Город» в Псалмах и Пророках: мы выделим несколько наиболее ярких из них. «Есть река (Дух), потоки (благодати Его), которой веселят град Божий, святилище кущей Всевышнего» (Пс. 46:4). «Велик Господь и весьма достохвален в граде Бога нашего, на горе святыни Его» (Пс. 48:1). «Славное говорят о тебе, град Божий» (Пс. 86:3). «Он вывел их прямым путем, чтобы они пришли в город обитания» (Пс. 106:7). «Город у нас крепкий; стенам и укреплениям укажет Бог спасение» (Ис. 26:1). Следует отметить, что в нескольких отрывках «Город» упоминается с особым упоминанием «Сиона», поскольку мы можем иметь доступ к Богу только через Престол Благодати: Иоанна 14:6.
«Город живого Бога» указывает на близость святых к Богу, поскольку Иерусалим соседствовал с Сионом – их дома и жилища были рядом с Его. Этот образ «города» также встречается в «Вы уже не чужие и иноплеменники, но сограждане святым и своим домом Божиим» (Еф. 2:19) – см. также Откровение 3:12. Он обозначен «небесным Иерусалимом» в отличие от земного, «Иерусалима горнего, свободного, который есть мать всем нам» (Гал. 4:26). Об этом снова говорится в Евреям 13:14. «Город» — это место постоянного проживания, в отличие от кочующего шатра пустыни. В библейские времена «город» был безопасным местом, окруженным крепкими и высокими стенами; так и на Небесах мы будем вечно защищены от греха и сатаны, смерти и всякого врага. Город хорошо снабжен продовольствием, и на небесах нет недостатка во всем добром и блаженном.
«Но вы пришли в… Град Бога живого, небесный Иерусалим». «Здесь апостол ставит привилегии Евангелия не только выше того, чем народ стал причастен на Синае в пустыне, но и выше всего, чем они впоследствии наслаждались в Иерусалиме, в земле Ханаанской. В славе и привилегиях этого города очень хвалились евреи, но апостол отводит город тот в том состоянии, в котором он тогда был, в такое же состояние, как гору Синай в Аравии, то есть в рабство, как оно и было тогда (Гал. 4:25), и он противопоставляет этому «Иерусалим горний», то есть небесный Иерусалим. Это вторая привилегия Евангельского государства, в котором все остальные обетования Ветхого Завета передаются и передаются верующим: что бы ни говорилось о городе Бог или Иерусалим, который является духовным, который содержит в себе любовь и благосклонность Бога, — все это становится их собственностью; вера может претендовать на все это.
«Верующие настолько «пришли» в этот город, что стали жителями, свободными жителями, владельцами его, которым принадлежат все его права, привилегии и иммунитеты; и то, что говорится о нем в Писании, является основанием веры для них и источника утешения. Ибо они могут с утешением применить то, что им так сказано, в любых условиях. «Город» — единственное место покоя, мира, безопасности и чести среди людей в этом миру: ко всему этому в духовном смысле нас приводит Евангелие. Пока люди находятся под законом, они находятся на Синае - в пустыне, где нет ничего из этого; души грешников не могут найти места покоя или безопасности под землей. Но все это мы имеем благодаря Евангелию: покой во Христе, мир с Богом, порядок в общении веры, безопасность в Божественной защите и честь в наших отношениях с Богом во Христе» (Джон Оуэн).
 



Евреям 12:22-24.
Глава 100 - Превосходство христианства
 
 
«Но вы пришли» и т. д. (стих 22). Эти слова на самом деле не могут означать, что верующие в каком-то мистическом смысле «в духе» проецируются в будущее, к чему-то, что осуществится только в будущем. Греческий глагол имеет особое значение в этом Послании, как можно увидеть, внимательно обратившись к Евреям 4:16, 7:25, 11:6: «приходить» здесь означает приближаться как поклоняющиеся. В стихах, которые сейчас перед нами, показано высокое достоинство и честь того духовного поклонения, которое является привилегией христиан в эпоху Евангелия. Когда они собираются вместе во имя Господа Иисуса, как Его народ, и при должном соблюдении Его святых установлений, они «приходят», получают доступ к восьми перечисленным здесь привилегиям: они верою приближаются к Небесам. себя, к антитипическому святая святых. Но это возможно только духовным поклонникам.
Те, кто чужд экспериментальной духовности, вскоре устают даже от внешней формы поклонения, если их глаза не развлекаются впечатляющим ритуалом, а их уши не развлекаются привлекательной музыкой. В этом секрет пышности и пышности католицизма, которому теперь, увы, все больше и больше подражают исповедующие протестанты; это значит привлечь и очаровать религиозных мирян. Ритуалисты совершенно скрывают простоту и красоту истинного евангельского богослужения. Человек в своем естественном состоянии слишком плотский, чтобы удовлетворяться поклонением, в котором нет ничего рассчитанного на то, чтобы разжигать воображение и опьянять чувства посредством материальных объектов. Но те, кто поклоняется в духе и истине, могут с большей радостью приближаться к Богу в амбаре и смешивать свои хвалы с песнями Небесными, чем если бы они были в соборе.
Как велика разница между тем духовным поклонением, которое исходит из обновленных сердец, и той «формой благочестия», которая связана с алтарями и свечами, хорами и прислужниками! Богу угодно только то, что произведено Святым Духом через грешников, омытых кровью Агнца. В проповедях, возвеличивающих благодать и превозносящих Христа, тренируются духовные чувства настоящих христиан; когда они видят славу Спасителя в зеркале Евангелия, когда они слышат Его голос, они ощущают внутреннее впечатление Его присутствия, они вновь вкушают Его благость, и Его имя для них как пролитое миро, освежающее их дух. В этой радостной обстановке их сердца обращены к Небесам, и их песни хвалы смешиваются с песнями святых ангелов и духами праведных людей, ставших совершенными.
«Но вы пришли к горе Сион». Давид, отняв гору Сион у иевусеев, сделал ее местом своего проживания, так что она стала «городом великого царя». Там он царствовал и правил, там издавал свои законы и оттуда распространил власть своего мирного скипетра на всю святую землю. Благодаря этому обстоятельству гора Сион стала великим прообразом Царства Божия, Главой и Владыкой которого является Господь Иисус Христос. Как Давид правил на горе Сион во дворце, построенном там как его царская резиденция, издавая свои повеления, которым подчинялась вся земля, так и наш благословенный Искупитель был вознесен согласно Божьему обещанию: «Но Я поставил Царя Моего на святой горе Моей Сион» (Пс. 2:6 и ср. Евреям 2:9); и там, восседая как Царь в Сионе, издает Свои повеления и управляет Своим мирным скипетром над сердцами Своего послушного народа.
«И в Град Бога живого, Иерусалим небесный». Большинство старых авторов понимали, что эти термины относятся к Церкви, но мы считаем, что это ошибка, поскольку Церковь упоминается отдельно в более позднем пункте. Как указывалось в предыдущей статье, мы рассматриваем этот язык как означающий само Небо, как жилище Бога и вечное пристанище Его народа. «Живой Бог» — это истинный и единственный Бог, Триединый Иегова, Источник всякой жизни, Тот, кто «от века и до века», без начала и конца: этот титул дан каждому из вечных Трех — Матфей 16:16, 1 Тимофею 4:10, 2 Коринфянам 6:16, ср. 1 Коринфянам 3:16. Как «Сион» был местом престола Давида, так и «Иерусалим» был жилищем Иеговы среди Его заветного народа. «Иерусалим» означает «Видение мира», а на Небесах «сыны мира» (Лк. 10:6) увидят славу Божию в лице Князя мира.
«И бесчисленному множеству ангелов». Это третья великая привилегия, которой пользуются верующие в рамках христианского домостроительства: упомянув место, куда привела верующих Божественная благодать, Святой Дух теперь описал жителей небесного Иерусалима. Ангелы, поклоняющиеся Богу и Его Христу, возможно, упоминаются первыми, потому что они находятся ближе к Престолу, потому что они являются изначальными обитателями Небес и потому что их большинство. Речь идет, конечно же, о святых ангелах, которые сохранили свое первое достоинство и не согрешили, когда некоторые из их собратьев отступили. Они — «избранные ангелы» (1 Тим. 5:21), и хотя они не были искуплены искупительной кровью Агнца, весьма вероятно, что их положение было утверждено воплощением Сына, ибо Бог соединил во Христе избранных людей и избранных ангелов (Еф. 1:10), чтобы быть «Главой всякого начальства и власти» (Кол. 2:10).
«Вы пришли к… бесчисленному множеству ангелов». Это ставит перед нами дальнейший контраст между тем, что характеризует христианство, и тем, что было достигнуто в рамках Моисеевой экономики, то есть в том, что касается израильской нации в целом. Из нескольких отрывков ясно, что «ангелы» были связаны с дарованием Закона, когда иудаизм был формально установлен. Мы читаем: «Господь пришел с Синая и восстал к ним с Сеира; Он воссиял с горы Фаран и пришел с десятью тысячами святых; из десницы Его вышел для них огненный закон» (Второзаконие 33:2). : и еще: «Колесниц Божиих двадцать тысяч, даже тысячи Ангелов: Господь среди них, как на Синае» (Пс. 68:17). Но хотя многие «тысячи» небесных воинств сопровождали Иегову на Синае, это сильно отличалось от «бесчисленного множества», с которым мы связаны, а именно «десять тысяч раз по десять тысяч и тысячи тысяч» из Откровения 5:11. . И даже к многотысячным ангелам на Синае Нация не «пришла»: вместо этого они были отгорожены у подножия горы.
Искупленные грешники, имеющие общение с Отцом и Сыном посредством Святого Духа, имеют один дух со всеми небесными воинствами, ибо между ними существует союз чувств. Христиане приведены в состояние дружбы и дружбы со святыми ангелами: они являются членами одной семьи (Еф. 3:15), объединены под одним Главой (Кол. 2:10) и соединены вместе в то же самое поклонение (Евр. 1:6; Откровение 5:9-14). Мы «приходим» к ним через духовное родство, вступая в общение с ними, разделяя преимущества их добрых услуг, ибо «не все ли они являются служебными духами, посланными служить для тех, кто будет наследниками спасения?» (Евр. 1:14). Ангелы являются «сослужителями» верующих, «имеющих свидетельство Иисусово» (Откр. 19:10). Удивительным фактом является то, что земные грешники, находясь здесь, в этом мире, имеют общение с ангелами на небесах, ибо они постоянно заняты тем же богослужением Богу во Христе, что и мы: Таким образом существует совершенное единодушие между нами.
Как мы указывали в предыдущей главе, духовный союз Церкви со святыми ангелами – объединение в одно духовное общество и семью – обусловлен искупительным делом Христа, Который, уничтожив грехи Своего народа, восстановил разрыв. сотворенный падением Адама и «примиривший все с Собою» (Кол. 1:20). Поэтому мы полагаем, что в рассматриваемом сейчас стихе не только показан контраст между иудаизмом и христианством, но и что в конечном итоге он указывает на огромную разницу между преступлением первого Адама и праведностью последнего Адама. О согрешении Адама мы читаем: «И изгнал человека и поставил на востоке сада Едемского херувимов и меч пламенный, обращающийся во все стороны, чтобы охранять путь дерева жизни» (Быт. 3:24). Там Бог сделал Своих «ангелов духами и служителей Своих пламенем огненным» (Евр. 1:7), чтобы совершить Свою месть против нас; но теперь эти же самые ангелы — наши соратники в поклонении и служении.
Бог есть «Господь Саваоф» (Пс. 46:7), Его сопровождают мириады святых небесных существ, «бесчисленное множество ангелов», как это должно помочь нам осознать величие и величие этого Царства. в которое привела нас Божественная благодать. В этом выражении мы также можем усмотреть слово, которое ободрит наши трепещущие сердца в связи с нашей борьбой с «воинствами злых духов» (Еф. 6:12): сколь многочисленны силы сатаны, нападающие на нас, «бесчисленное множество ангелы» защищают нас! Это была благословенная истина, которой Елисей утешал своего боязливого слугу: «Тех, которые с нами, больше, чем тех, которые с ними» (4 Царств 6:16, 17). «Когда мысль о сатане и его легионах вызывает страх, мы должны утешать себя уверенностью в том, что любящие и бдительные ангелы, ради Христа, относятся к нам с глубочайшим интересом и любовью» (А. Сапфир).
Прежде чем перейти к следующему пункту, следует сказать несколько слов в опровержение кощунственного заблуждения католиков относительно нашего отношения к ангелам. Они учат, что мы «приходим» к ангелам с нашими молитвами, что является одним из их пустых суеверий — в Священном Писании нет ни слова, подтверждающего такую идею. Хотя это правда, что ангелы превосходят нас по достоинству и силе, тем не менее в общении с Богом мы равны им — «сослужители» (Откр. 22:9), и, как указал Оуэн, «ничто не может быть более безосновательными, чем то, чтобы сослужители поклонялись друг другу» — поклонение ангелам осуждается в Кол. 2:18, Откровение 22:8, 9. Оуэн также заметил: «Это высшее безумие для кого-либо, претендует на то, что он является главой церкви, как это делает папа, если только он не возомнил себя главой всех ангелов на небесах», ибо мы принадлежим к одному и тому же святому обществу.
«На общее собрание». Это выражение вызывает некоторые затруднения, поскольку, во-первых, не вполне ясно, на что именно намекает Дух. Во-вторых, греческое слово (pangueris, составное слово) больше нигде не встречается в Новом Завете, так что мы не можем получить никакой помощи от его использования в других отрывках. В-третьих, не очень легко решить, следует ли связать этот пункт с предыдущим или с последующим. В классическом использовании это слово использовалось в связи с публичным собранием, когда весь народ собирался вместе, чтобы отпраздновать публичный праздник или торжество. Большинство комментаторов связывают это слово со следующим: «К общему собранию и церкви первенцев», понимая, что имеется в виду «всеобщий» союз верующих иудеев и верующих язычников в одном Теле. Лично мы считаем это ошибкой.
Во-первых, такие формулировки были бы тавтологичны, поскольку, если бы «генеральная ассамблея» указала на разрушение разделяющей стены и объединение обращенных иудеев и язычников в одно Тело, это была бы «Церковь». Во-вторых, деноминация «Церковь первенцев» объединяет всю совокупность избранных и искупленных Богом людей всех возрастов. В-третьих, нет никакого «и» между «бесчисленным сонмом ангелов» и «общим собранием», как оно есть во всех других случаях в этих стихах, где вводится новый объект. Лично мы рассматриваем это третье выражение как приложение (сочетание двух существительных, одно из которых объясняет другое) к первому, например: «бесчисленному сонму ангелов — общему собранию». Среди ангелов существуют различные чины и чины: начальства и власти, престолы и господства, серафимы и херувимы, и «общее собрание» их будет торжественным собранием всех ангельских воинств перед престолом Божьим – ср. поток вышел и вышел от лица Его: тысячи тысяч служили Ему, и десять тысяч раз по десять тысяч стояли пред Ним: назначен суд (особое собрание), и книги раскрыты» (Дан. 7:10).
Несомненно, это расширяющее выражение («бесчисленное общество ангелов») также подчеркивает другой контраст между привилегиями христианства и теми, которые были получены при иудаизме. Возможно, контрастирующий намек двоякий. Во-первых, с общего собрания Израиля на Синае, когда весь народ формально собрался вместе – в страхе и трепете. Во-вторых, на общее собрание всех израильтян мужского пола три раза в году на торжественные праздники Ветхого Завета. Церковь (Исх. 34:23, Второзаконие 16:16), названная «великим собранием» (Пс. 22:25, 35:18 и т. д.) – в радости и хвале. Но каждый из них был на земле человеком во плоти; тогда как христиане в своем поклонении объединяются со всеми святыми воинствами Небесными в благословении и поклонении Триединому Богу.
«И Церковь первенцев, которые написаны на небесах», то есть ко всему сонму Божиих искупленных. «Это та церковь, которой принадлежат все обетования; церковь, построенная на камне, против которой не одолеют врата ада; супруга, тело Христово, храм Божий, жилище Его навеки. Это церковь которую Христос возлюбил и за которую отдал Себя, которую Он омыл Своей кровью, чтобы освятить и очистить банею водною посредством слова, чтобы представить ее Себе славной Церковью, не имеющей пятна, или порока, или чего-либо другого. но чтобы она была свята и непорочна (Еф. 5:25-27). Это церковь, из которой никто не может спастись и ни один член которой не погибнет» (Джон Оуэн).
Это единственное место в Н.Т. где избрание благодати обозначено как «Церковь первенцев» (множественное число по-гречески). Почему здесь так? По крайней мере, по трем причинам. Во-первых, чтобы отождествить Церковь со Христом как «Наследником всего» (Евр. 1:2). Основная идея, связанная с «первенцем» в Писании, — это не идея приоритета, а скорее превосходство, достоинство, власть и право на наследство. Это ясно из: «Рувим, ты первенец мой... превосходство достоинства и превосходство силы» (Быт. 49:3); и еще: «Я сделаю Его первенцем Моим, выше царей земных» (Пс. 89:27). О «первенцах» и «наследстве» см. Бытие 27:19, 28, 29 и ср. Евреям 12:16; Второзаконие 21:16; 1 Паралипоменон 5:1. Во-вторых, этот титул подразумевает, что слава Церкви превосходит славу небесных духов: искупленные грешники, а не падшие ангелы, являются «первенцами» Бога. В-третьих, это указывает на дальнейшее отличие от иудаизма: Израиль был «первенцем» Бога (Исх. 4:22) среди народов земли; но Церковь – Его «первенец» среди небожителей!
Церковь возведена до высшего сотворенного достоинства: ее членам принадлежат высшие привилегии и более благородное достоинство сыновства, чем святым ангелам. Это происходит исключительно благодаря их союзу со Христом, первородным «Первенцем»: Псалом 89:26, 27; Римлянам 8:29; Евреям 1:6. Христиане стали «царями и священниками Божиими» (Откр. 1:6), что ставит под угрозу все право на наследство. Все избранные благодати, по безвозмездному усыновлению Бога, являются не только членами Его семьи, но и «наследниками Божиими и сонаследниками Христу» (Рим. 8:17), и таким образом получают неотъемлемое право на небесное наследие. Это в равной степени справедливо и для святых всех поколений от основания мира, однако гораздо более ясное и полное откровение этого было дано в рамках этого христианского домостроительства: «которое в другие века не было возвещено сынам человеческим, как оно ныне открыто Духом Его святым Апостолам и пророкам» (Еф. 3:5).
«Которые написаны на Небесах», объявляя, что они истинные христиане, в отличие от простых профессоров, чьи имена записаны только на церковных свитках земли. Точно так же, как внесение имен людей в списки корпораций и т. д. гарантирует им их право на привилегии (например, право голоса, чего, по нашему мнению, не должно делать ни одно дитя Божье), так и наши имена написанное на Небесах, является гарантией нашего права на небесное наследие. Именно об этом говорил Христос, когда говорил: «Радуйтесь, потому что имена ваши написаны на небесах» (Лк. 10:20). Апостол Павел также говорит о тех, «чьи имена в книге жизни» (Флп. 4:3): эта Книга Жизни (ср. Откр. 3:5 и 13:8) есть не что иное, как список избранных Божиих. , в Его вечном неизменном назначении их к благодати и славе. «Написано на небесах» указывает на еще одно отличие от иудаизма: имена евреев (как таковые) записывались только на свитках синагоги.
«И Богу, Судье всех». Речь здесь идет не о личности Христа (как предполагали некоторые новейшие авторы), а скорее о Боге-Отце в Его настоятельском служении как Верховного Правителя всего. Не портит ли это гармонию отрывка? разве мы не предпочитали читать «и Богу, Отцу нашему»? Нет, приход к «Богу, Судье всех», ни в коем случае не противоречит другим упомянутым привилегиям: это совершенно другое дело – предстать перед судьей, чтобы его судили и приговорили как преступника, от того, чтобы иметь к нему благоприятный доступ в качестве нашего могут потребоваться случаи и потребности. Смысл здесь таков: мы приходим не только к небесному Иерусалиму, к бесчисленному сонму ангелов, к Церкви, но и к верховному Главе небесного общества – Началу и Концу его.
«И Богу Судье всех», то есть Величеству самого Неба. Именно Бог-Судья приговорил Христа к смерти, и именно Бог-Судья принял Его жертву и воскресил Его из мёртвых. С Богом как «Судьей» верующие примирились и Им были оправданы (Рим. 8:33). О Христе, нашем Образце, мы читаем: «Он, страдая, не угрожал, но предал Себя Судье праведному» (1 Пет. 2:23). Апостол напомнил святым, что «праведно Богу (как Судье) воздать скорбью отягощающим вас» (2 Фес. 1:6). Теперь именно как Судья Бог взошел на Свой ужасный суд на Синае, и народ не выдержал этого: но христиане приближаются к Нему со святым дерзновением, потому что Его закон не имеет ничего против них – требования Его справедливости были полностью удовлетворены Христом. Как велика привилегия этого государства, которое позволяет бедным грешникам, призванным Евангелием, без страха приближаться к Судье всех на Его «скамье» или престоле! Только верой это возможно.
«И духам праведников, ставших совершенными». Приятно отметить, что это происходит сразу после упоминания о «Судье всех» — чтобы показать нам, что святым нечего было бояться Его, «ибо нет ныне никакого осуждения тем, кто во Христе» (Рим. 8). :1). Ссылка на О.Т. верующие, прошедшие через смерть: что Н.Т. святые «приходят» к ним, это ясно из Ефесянам 2:19. Конечно, «сделанные совершенными» являются относительными, а не абсолютными, поскольку их воскресение и полное прославление еще впереди. Как определил это Оуэн: «Во-первых, они достигли конца забега, в котором участвовали, со всеми связанными с этим обязанностями и трудностями, искушениями и невзгодами. Во-вторых, они полностью избавились от греха и скорби, труда и бед, которым они подвергались в этой жизни. В-третьих, теперь они обрели покой и награду и, согласно своим нынешним возможностям, находились в непосредственном присутствии Бога и были совершенно счастливы.
«И Иисусу, Посреднику нового завета:» Здесь используется Его личное имя, потому что именно в этом качестве Он спасает Свой народ от их грехов – сравните наше толкование 9:15-17. Здесь снова проводится контраст с тем, что было при Ветхом Завете. Моисей был посредником между Израилем и Богом: избранный народом (Исх. 20:19 и т. д.) и назначенный Им, чтобы возвещать им Свой разум; в Него все они были крещены (1 Кор. 10:2). Но Моисей был всего лишь человеком, падшим потомком Адама: он передал народу закон Божий, но был неспособен возвеличить и прославить его совершенным личным послушанием. Он также не был тем «гарантом» завета с Богом для людей, каким был Христос; он не подтвердил завет, принеся себя в жертву Богу, и не мог дать людям право на небесные привилегии. Как далек он от Христа!
Придя в «Сион», христиане получают всю милость, благодать и славу, приготовленные в новом завете и представленные в его обетованиях. В этом заключается высшее блаженство и вечная безопасность Церкви, что ее члены взяты в такой завет, что имеют личную заинтересованность в Посреднике его, способном спасти их до конца. В том-то и состоит самая сущность и сущность христианской веры, что она имеет дело с Посредником нового завета, через которого только мы получаем избавление от ветхого завета и проклятия, которым оно сопровождается. Использование этого «Посредника» во всех наших отношениях с Богом является одновременно привилегией и мудростью веры: именно Он возносит Богу наши молитвы и хвалы и низводит благосклонность Бога на Его народ.
«И о крови кропления, говорящей лучше крови Авеля». Кровь Христа упоминается таким образом как намек на различные пролития крови, установленные Богом в рамках Ветхого Завета, три наиболее ярких примера которых записаны в Исход 12:22; 24:6-8; Левит 16:14, причем основная ссылка здесь относится к 24-й главе Исхода, где таким образом был утвержден Ветхий Завет. Все эти случаи были выдающимися прообразами искупления, оправдания и освящения Церкви кровью Христа. Конкретная вещь, обозначаемая «кроплением» (в отличие от его «пролития»), — это применение к верующим его добродетелей и преимуществ. Чем больше христианин будет проявлять покаяние перед Богом и веру в Господа нашего Иисуса Христа, тем больше он будет ощущать мироговорящую силу этой драгоценной крови в своей совести. Кровь Христа «говорит» с Богом как могущественный Защитник: призывая к исполнению Посреднической части вечного завета, Его совершенному удовлетворению Божественной справедливости, полному освобождению от осуждения, приобретенного для Его народа.
Контраст здесь очень впечатляющий: кровь Авеля призывала к отмщению (Быт. 4:10), тогда как кровь Христа призывает к благословению тех, за кого она была пролита. Даже кровь нечестивцев, пролитая неправедно, взывает к Богу о воздаянии. Но Авель был святым, первым мучеником, и кровь его пролилась по достоинству, которое было в нем, ибо «драгоценна в очах Господних смерть святых Его». Если же кровь святого так убедительно обращается к Богу, то насколько же сильнее должна молить кровь «Царя святых» (Откр. 15:3)! Если кровь одного члена Тела Христова так говорит Богу, то что будет с кровью Самой Главы! Причем кровь Авеля только взывала к Богу «из земли», где она была пролита, а кровь Христа говорит на самом Небе (Евр. 9:12).
 



Евреям 12:25, 26.
Глава 101: Призыв услышать
 
 
«Смотрите, не отвратитесь и вы от Глаголющего; ибо если не избежали отвергнувшиеся Говорившего на земле, то тем более не избегнем и мы, если отвратимся от Глаголющего с небес» (стих 25). В этих словах мы видим, как Святой Дух побуждает апостола на практике применить к своим читателям то, что он только что представил им в предыдущих стихах. Степень или степень имеющихся привилегий является мерой нашей ответственности: чем богаче благословение, которое дарует нам Бог, тем глубже наш долг перед Ним. «Ибо кому много дано, с того много и потребуется; и кому много вверено, с того больше взыщут» (Луки 12:48): именно об этом принципе и факте теперь напомнили евреям .
Апостол только что завершил свое последнее противопоставление иудаизма и христианства (стихи 18-24), в котором он еще раз показал неизмеримое превосходство последнего над первым, и теперь использует это как основание для увещевания к вере и послушание или верность и настойчивость. Здесь мы имеем еще один пример апостольского метода служения: все их учение имело практическую цель. Их целью было нечто большее, чем просветление ума, а именно движение воли и упорядочение ходьбы. Увы, этого так мало в современном учении и проповеди. Дизайн кафедры теперь, кажется, развлекает людей и редко идет дальше, чем наставление ума: то, что исследует совесть или призывает к исполнению долга, то, что торжественно и неприятно для плоти, предназначено для по большей части старательно избегали. Пусть Господу будет угодно даровать Своим слугам всю необходимую благодать для избавления от соблюдения этого «говорите нам приятное».
Чем величественнее откровение, которое Богу угодно дать о Себе, тем пунктуальнее будет присутствие и тем полнее ответ, которого Он требует от нас. В стихах, которые сейчас перед нами, мы видим, как апостол улучшает свой аргумент, указывая на его весомый смысл. Здесь он возвращается к своему главному замыслу, который заключался в том, чтобы побудить исповедующих евреев быть стойкими в их христианском пути и борьбе и стойко сопротивляться искушению вернуться в иудаизм. К этому глубоко важному и самому необходимому увещеванию он призывал их снова и снова; см. Евреям 2:1, 3; 3:12, 13; 4:1; 6:4-6; 10:26-29; 12:1, 15. Тем самым слуга Божий может усвоить еще один ценный урок, на который указывает пример апостола, а именно, как Бог требует от него снова и снова проходить одну и ту же тему, когда дело касается практических обязанностей христианина, и не стесняйтесь часто повторять увещевания Священного Писания! Возможно, это не увеличит его популярности среди людей, но встретит одобрение Господа; и ни один верный служитель не может иметь и то, и другое!
«Смотрите, не отвратитесь вы от Глаголющего». Греческое слово «видеть» в Послании к Евреям 3:12 переведено как «смотрите»; слово «отказаться» означает «не одобрять» — не пренебрегать, а тем более отвергать. Этот аргумент не только основан на утверждении, сделанном в предыдущих стихах, но и мотив для того, чтобы ему следовать, следует извлечь из него. Это потому, что мы «не пришли к горе осязаемой и огнем пылаемой» (ст. 18), то есть к тому порядку вещей, в котором Божественная праведность так ярко проявлялась в судебном проявлении; но поскольку мы «пришли к горе Сиону», что говорит о чистой благодати, нас теперь призывают таким образом, ибо святость всегда становится домом Божьим. Именно в осознании дивной благодати Божией христианин всегда сможет найти самый действенный стимул к благочестивому хождению; см. Титу 2:11, 12.
«Смотрите, не отвратитесь и вы от Глаголющего», что является отрицательным способом сказать: «Слушайте Его» – внимайте Ему, веря и подчиняясь тому, что Он говорит. Это увещевание восходит к словам: «Я воздвигну им Пророка из среды братьев их, как и ты, и вложу слова Мои в уста Его, и Он будет говорить им все, что Я повелю Ему. И придет к проходите, что кто не послушает слов Моих, которые Он будет говорить во имя Мое, от того взыщу» (Втор. 18:18, 19); ср. Деяния 3:22; 7:37. Вот о чем теперь апостол напомнил евреям: смотрите, чтобы вы слушали Его, ибо, если вы не услышите, Бог истребит вас Своим гневом. Подобное поручение было дано Богом после воплощения Христа: «Сей есть Сын Мой Возлюбленный, в котором Мое благоволение: Его слушайте» (Матфея 17:5).
«Это основа всей евангельской веры и послушания, а также формальная причина осуждения всех неверующих. Бог дал повеление всем людям слушать, то есть верить и повиноваться Его Сыну Иисусу Христу. дано повеление другим проповедовать Евангелие всем людям: верующие в него верят во Христа, а верующие во Христа через Него веруют в Бога (1 Пет. 1:21), так что их вера в конечном итоге сводится к И так отвергающие их, не слышащие их, тем самым отвергают Самого Христа, и тем самым отвергают власть Бога, давшего сие повеление слушать Его и взявшего на Себя требовать его, когда им пренебрегают, что является осуждением всех неверующих. Этот метод в отношении веры и неверия провозглашен и установлен нашим Спасителем: «Слушающий вас, слушает Меня; и кто презирает вас, презирает Меня». и презирающий Меня пренебрегает Пославшего Меня: Луки 10:16» (Джон Оуэн).
«Смотрите, не отвратитесь и вы от Глаголющего» — обратите внимание на настоящее время, а не от «говорившего». Христос по-прежнему говорит через Свое Евангелие, посредством Своего Духа, а также через Своих уполномоченных слуг, призывая всех, кто приходит под звук Его голоса, служить Ему и повиноваться Ему. Есть много способов, которыми мы можем «отказаться» слышать и внимать Ему. Во-первых, пренебрегая ежедневным и прилежным чтением Священного Писания, через которое Он говорит. Во-вторых, не посещая публичные проповеди, где Его Слово верно раздается – если так, то мы живем в месте, где эта святая привилегия доступна. В-третьих, не подчинившись условиям Его Евангелия и не подчинившись Его власти. В-четвертых, оставив Узкий Путь Его заповедей и снова вернувшись в мир. В-пятых, отказ от истины ради заблуждения, что обычно заканчивается полным отступничеством. Как нам нужно молиться о слышащем ухе, то есть о отзывчивом сердце и покорной воле.
«Ибо если те, которые отвергли Говорившего на земле, не избежали наказания, то тем более не избежим мы, если отвратимся от Глаголющего с небес». Этими словами апостол продолжает подчеркивать контраст, существующий между иудаизмом и христианством. Здесь мы имеем отголосок основной мысли, заключенной в первых словах нашего послания: «Бог, неоднократно и многообразно говоривший в прошлые времена отцам через пророков, в последние дни сии говорил к нам чрез Сын Его» (Евр. 1:1, 2). Именно в свете этого утверждения следует читать и интерпретировать наш нынешний стих. Говорящий повсюду — один и тот же, а именно Бог (Отец), но рупоры, которые Он использовал, сильно различались: в иудаизме Он говорил через простых людей, «пророков», но в связи с христианством Он говорит в Своей собственной форме. любимый «Сынок».
Это различие в соответствующих рупорах, используемых Богом, соответствовало относительной важности двух откровений, данных Им, и свидетельствовало об этом. Иудаизм был всего лишь религией для земли и временным решением на данный момент: соответственно, человеческие агенты были инструментами Бога в связи с этим. Но христианство — это откровение, которое касается небесного призвания, небесного гражданства, небесного наследства и демонстрирует вечные отношения и реальности: соответственно, тогда был вечный Сын, «Господь с Небес», Тот, Кто открыл его великие тайны. . «Бога никто не видел никогда; Единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он явил Его» (Иоанна 1:18). Основное упоминание здесь является диспенсационным. В иудаизме Бог обитал за завесой; но при христианстве «все мы с открытым лицом» видим, как в зеркале, «славу Господню» (2 Кор. 3:18). В Ветхом Завете люди не могли войти к Богу; но согласно новому завету Бог в лице Христа явился людям.
Но благословенен и славен контраст между иудаизмом и христианством, столь же торжественен и ужасен контраст между наказанием, назначенным тем, кто отвергает Божье откровение в каждом из них. Бог говорит сейчас с более высокого престола, чем тот, который Он занял на Синае: тот был на земле; тот, который Он сейчас занимает, находится на Небесах. Поэтому неизбежно должно следовать, что вина тех, кто отказывается прислушаться к Нему сегодня, гораздо больше, и их наказание должно быть еще более невыносимым. Более высокие привилегии не только влекут за собой увеличение обязательств, но и невыполнение этих дополнительных обязательств обязательно влечет за собой более глубокую вину и более суровое наказание. Именно на это настаивает здесь апостол, как и в словах: «Ибо если слово, сказанное ангелами (на Синае), было твердо, и всякое преступление и непослушание получили справедливое воздаяние, то как нам спастись, если пренебрегаем столь великим спасением? " (Евр. 2:2, 3). Если же мы в каком-либо смысле боимся мести Божией или ценим Его благосклонность, то как нам надлежит самым серьезным образом внимать благодати, предлагаемой в Евангелии!
Хотя христианство имеет в себе гораздо меньше ужасного, чем иудаизм, и гораздо больше того, что являет благодать и милость Божию, тем не менее отступничество от одного не может быть менее ужасным по своим последствиям, чем отступничество от другого. В пренебрежении авторитетным голосом Бога сейчас можно бояться не меньше, чем тогда; да, как мы уже указывали, отказ от Его вести через Христа влечет за собой худшую гибель, чем пренебрежение Его словом через Моисея и пророков. «Тот, кто презрел закон Моисея, умер без пощады при двух или трех свидетелях: какого же более тяжкого наказания, думаете вы, удостоится тот, кто попирает Сына Божия?» (Евр. 10:28, 29). Правда, Бог говорит теперь не среди громов и молний, а скорее через нежное обращение к нашим сердцам; однако отказ от последнего чреват более ужасными последствиями, чем отказ от первого.
Увы, эта весомая истина сегодня так слабо воспринимается и так мало подчеркивается с кафедры. Разве не факт, что сейчас преобладает идея, что Бог Нового Завета? гораздо более любезен и великодушен, чем Бог Ветхого Завета? Насколько далеко от истины это: «Я не изменяюсь» (Мал. 3:6) – это прямое признание Господа. Более того, именно в новом завете (а не в старом) мы находим наиболее впечатляющее и вызывающее ужас откровение праведного гнева ненавидящего грех Бога. Не через Моисея или пророков, а через Господа Иисуса наиболее ярко были изображены вечные огни ада: именно Он наиболее ясно и часто говорил о том страшном месте, где «плач и скрежет зубов». " Если Христос был Тем, кто наиболее полно явил Божью любовь, Он также был Тем, кто наиболее полно явил Свой гнев.
«Не избежали тех, кто отверг Говорившего на земле». Нет, даже несмотря на то, что они пользовались такими беспрецедентными привилегиями. Они были выведены из дома рабства, избавлены от врага у Красного моря, ели небесную манну и пили воду из разбитой скалы; однако нам сказано: «Но не многими из них благоволил Бог, ибо они были поражены в пустыне» (1 Кор. 10:5). Апостол уже напомнил евреям, что именно о них сказал Бог: «Они всегда заблуждаются в сердце своем, и не знают путей Моих. И клянусь в гневе Моем, что они не войдут в покой Мой» (Евр. 3:10, 11). И это произошло потому, что «они отвергли Говорившего» им. Они проявили непослушание на Синае, где, вместо того, чтобы подчиниться Божественной власти и не иметь «других богов», они создали золотого тельца и поклонялись ему. Они не поверили в Кадеш-Варни, когда выслушали скептицизм десяти соглядатаев.
«Тем более не избежим мы, если отвратимся от Глаголющего с небес». Опять же мы говорим, насколько сильно противоречит этой идее, которая сейчас так широко распространена. Подавляющее большинство исповедующих христианство полагает, что при более мягком режиме христианства существует гораздо меньшая опасность того, что с теми, кто носит имя Господне, сурово расправятся, чем с отступниками во времена Моисея. Но в нашем тексте говорится: «Нам гораздо большего не избежать!» Хотя верно, что христианство по своей сути является системой благодати, тем не менее требования святости и требования справедливости не отбрасываются в сторону. Презирающие благодать должны быть и будут наказаны так же верно, как и презирающие Закон; да, «гораздо больше», потому что их грех отказа более отвратительный. Это «гнев Агнца» (Откр. 6:16), с которым презирающим Евангелие – его призывы и его требования – придется считаться: насколько гора Сион превосходит гору Синай, настолько будет и наказание Христа. презрителей больше, чем тех, кто презирал Моисея.
Прежде чем перейти к нашему следующему стиху, мы должны предвидеть «трудность», которую наш отрывок, вероятно, вызовет в умах некоторых читателей: Как нам согласовать вечную безопасность святых с этим «тем более мы не избежим, если отвернись от Глаголющего с Небес?» Увы, такой вопрос требует ответа: те, кто его формулирует, выдают прискорбное незнание того, в чем состоит «безопасность святых». Бог никогда не обещал ни одному человеку сохранить его на пути своеволия и своеволия. Те, кто достигают Небес, — это те, кто следует (хотя и спотыкается и терпит множество падений) по единственному пути, ведущему туда, а именно «Узкому Пути» самоотречения. Или, говоря по-другому, единственные, кто избегает вечных флагов, — это те, кто внимают Тому, кто говорит с Небес, ибо «Он стал Автором вечного спасения для всех послушных Ему» (Евр. 5:9). .
Писатель твердо верит в благословенную истину о «вечной безопасности святых», но далеко не все, называющие себя христианами, являются «святыми». Возникает вопрос: как я могу узнать, святой я или нет? Ответ таков: беспристрастно исследуя себя в свете Священного Писания и выясняя, обладаю ли я характером и поведением «святого» или нет. Господь Иисус сказал: «Мои овцы слышат Мой голос, и Я знаю их, и они следуют за Мной» (Иоанна 10:27). «Святая» или «овца» Христа — это тот, кто слышит ЕГО голос выше всех голосов сирен мира, выше всех криков плоти и доказывает, что он делает это, следуя за Ним, то есть соблюдая Его заповеди, руководствуясь Его волей, подчиняясь Его Светлости. И им, и никому другому, Христос говорит: «И Я даю им жизнь вечную, и они никогда не погибнут, и никто не похитит их из руки Моей» (Иоанна 10:28).
Следует ли спросить: «Но разве здесь, в Евреям 12:25, апостол не обращается к «святым», «овцам», «святым братьям, участникам небесного звания» (Евр. 3:1)? А если так, то почему он представил им такую ужасную угрозу? Во-первых, эти торжественные слова были адресованы всем, кого слышит Евангелие, и отклик слушателя или читателя служит замечательным испытанием. Гордые и самоуверенные, которые полностью полагаются на профессию, сделанную ими много лет назад, игнорируют ее к своей собственной погибели, полагая, что эти слова к ним неприменимы; тогда как смиренные и неуверенные в себе с трепетом принимают это близко к сердцу и тем самым спасаются от грозящей гибели. Во-вторых, сохраняя Свой народ от разрушения, Бог использует предупреждения и угрозы, а также обещания и заверения. Он удерживает Свой народ на узком пути, заставляя его внимать такому увещеванию, как этот: «Не гордитесь, но бойтесь; ибо если Бог не пощадил природных ветвей, то смотрите, чтобы Он не пощадил и вас» (Рим. 11:20, 21).
Что значит отвернуться от «Говорящего с Небес»? Во-первых, оно описывает позицию того большого класса, который попадает под влияние Евангелия и не любит его строгих условий: Христос слишком свят, чтобы удовлетворить их плотские сердца, Его призыв к ним «оставить все и следовать за Ним» не нравится их плотским сердцам. коррумпированная природа; поэтому они «презирают и отвергают Его». Во-вторых, оно изображает поведение слушателей на каменистой почве, которые под эмоциональными призывами настойчивых евангелистов «принимают Слово с радостью», но не имеют в себе «никакого корня» и поэтому быстро «отпадают»: насмешки их безбожных товарищей или призывы к мирским удовольствиям слишком сильны, чтобы они могли продолжать сопротивляться. В-третьих, оно обозначает грехопадение тех, кто, «избежав осквернения мира через познание Господа и Спасителя Иисуса Христа, снова запутываются в нем и побеждаются», так что «последний конец у них хуже начала» (2 Пет. 2:20). В-четвертых, оно объявляет об отступничестве тех, кто под давлением гонений отрекается от Веры.
«Голос Которого тогда поколебал землю; а ныне Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо» (стих 26). В этом стихе и следующем за ним есть некоторые моменты, которые нелегко объяснить, однако их основной смысл определить нетрудно. Прекратив «говорить на земле» и теперь «говоря с небес», Бог дал понять, что старый завет был заменен новым: что Он покончил с иудаизмом и установил на его месте «лучшее». Это было то, что так трудно было воспринять благочестивым евреям, поскольку иудаизм был установлен Самим Богом. Тем не менее, Он задумал его лишь для выполнения временной цели «до времени реформации» (Евр. 9:10), и это время теперь настало. Именно для того, чтобы продемонстрировать и установить этот важный факт, Бог побудил Своего слугу написать это Послание.
Мы хотели бы еще раз обратить внимание на использованный метод: Павел не просто настаивал на своем апостольском авторитете, хотя этого было достаточно; вместо этого он отсылал своих читателей к письменному Слову Божьему, цитируя Аггея – и в этом он оставил замечательный пример для подражания всем служителям Евангелия: слова Самого Бога гораздо более весомы, чем любые из наших. На каждом важном этапе своей аргументации апостол отсылал евреев к Ветхому Завету. Священные Писания. Когда он утверждал, что Христос превосходит небесное воинство, он цитировал: «Все Ангелы Божии да поклонятся Ему» (Евр. 1:6). Когда он предупредил об опасности отступничества, он отослал их к 95-му Псалму (Евр. 3:7-11). Когда он настаивал на том, что священство Христа превосходит священство Аарона, он цитировал: «Ты священник вовек по чину Мелхиседека» (Евр. 7:17). Когда он заявил, что ветхий завет несовершенен и временен, он напомнил им, что Иеремия предсказал «новый завет» (Евр. 8:8-10).
Когда он рассуждал о пришествии Христа на землю с явной целью заменить все левитские жертвы принесением Себя Богу, апостол показал, что Псалом 40 предвозвестил (Евр. 10:5-7) именно эту истину. Когда он призвал евреев жить верой, он процитировал Аввакума 2:4, а затем посвятил всю 11-ю главу иллюстрации того факта, что все Ветхие Заветы. святые так ходили. Когда он упрекал их за то, что они падают под наказывающим жезлом Божьим, он призывал их помнить увещевание из Притчей 3:11 (Евр. 12:5). Когда он хотел доказать им неполноценность иудаизма перед христианством, он остановился на повествовании Исхода об ужасающих явлениях, которые сопровождали явление Господа на Синае, где Он вступил в завет с их отцами (Евр. 12:18-21). . И теперь, когда он подтвердил, что Бог уже не говорил с ними «на земле», а скорее «с Небес», он снова обращается к их собственным Писаниям, чтобы показать, что именно эта перемена была предсказана Богом.
Каким удивительным знанием Священного Писания обладал Павел! и как великолепно он этим воспользовался! Он не развлекал своих слушателей и читателей анекдотами или рассказами о каких-то сенсационных переживаниях, через которые провел его Бог, и еще меньше он опускался до «приятностей» и шуток, чтобы их развлечь. Нет, он постоянно сталкивал их лицом к лицу со Святым Словом триждысвятого Бога. И это, по благодати, неизменная политика, которой мы стремимся следовать в этом журнале: мы не только старательно избегаем любого удешевления славного Евангелия Христа, но и стараемся предоставить подтверждающий текст для каждого заявления, которое мы делаем; ибо мы не просим никого верить в какую-либо доктрину или выполнять какие-либо обязанности, просто так сказав. Некоторые могут жаловаться, что в наших статьях «слишком много повторов», или что они «слишком интроспективны» или «слишком кальвинистичны», но их спор не с нами, а с Тем, Чье Слово мы излагаем и проводим в жизнь.
«Голос Которого тогда поколебал землю; а ныне Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо» (стих 26). Самый простой и надежный способ понять смысл этого стиха и силу цитирования Аггея 2:6 — это помнить об особом замысле, который имел перед собой апостол. Это было двоякое действие: обеспечить соблюдение увещевания, которое он только что дал в предыдущем стихе, и продолжать подчеркивать и демонстрировать превосходство христианства над иудаизмом. Далее мы рассмотрим его условия с каждой из этих точек зрения. Во-первых, Павел подчеркивает ужасность отступления от Бога во Христе: если следует бояться Того, кто «потрясил» землю, то тем более следует бояться Того, кто «потрясает» небо! Тогда давайте остерегаться игнорировать Его голос: по невниманию, по неверию, по непослушанию, по отступничеству.
«Чей голос тогда потряс землю» — это образное указание на всемогущество Бога, поскольку Его «голос» здесь имеет отношение к могущественной силе Бога в действии: пусть читатель внимательно сравнит Псалом 29:3-9, где он найдет чудесные эффекты Провидения, приписываемые «голосу» Бога. В частности, здесь апостол намекает на провозглашение власти Бога и проявление Его великой силы в то время, когда был дан Закон: сам Синай сотрясся, так что «вся гора сильно потряслась» (Исх. 19:18). . Однако в слова нашего текста включено не только землетрясение: в нем содержится все происходящее волнение со всеми подробностями, перечисленными в Евреям 12:18-21. Оно обозначено как «сотрясло землю», потому что все это было на земле и касалось только земных вещей – оно не достигало Небес и вечных вещей.
«Но ныне Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо». Этот пункт представил комментаторам трудную загадку, и вряд ли кто-либо из них, древний или современный, согласен в предлагаемых ими решениях. Лично мы считаем, что они сами создали себе трудности. Во-первых, из-за неспособности понять, что «но теперь» следует понимать в связи с темой, которую тогда обсуждал апостол, а не как что-то, что Бог тогда обещал исправить в будущем. Во-вторых, из-за неспособности придать должное внимание и вес термину «обещанный», чего, конечно, достаточно, чтобы показать, что окончательное разрушение этой сцены (когда судьба нечестивых будет предрешена) не может быть темой, о которой пророчествовал Аггей. . В-третьих, из-за рабской приверженности буквализму, особенно современных авторов, из-за которой многие упустили значение слов «земля» и «небеса» в этом отрывке. Но это слишком важные моменты, чтобы их поспешно отбрасывать, поэтому нам придется оставить их рассмотрение до следующей статьи.
 



Евреям 12:26, 27.
Глава 102. Уход иудаизма
 
 
Для нас чрезвычайно трудно, если не совсем невозможно, составить какое-либо адекватное представление о серьезных препятствиях, возникающих перед умом благочестивого еврея, когда кто-либо пытался убедить его, что иудаизм был отвергнут Богом и что он должен обратиться в другую веру. его собственная спина к этому. В нашем собственном опыте не существует аналогии или параллели. Дело было не просто в том, что евреи должны были отвернуться от чего-то, что создали их предки и вокруг чего вплетались все их собственные чувства и привязанности национального патриотизма, но и в том, что они были призваны отказаться от религиозной системы, которая была назначена и установлен Самим Иеговой. Этот институт, теократия, был уникальным и резко отличался от всех идолопоклоннических систем язычников. Это было выдающееся Божье свидетельство на земле. Он был удостоен большого уважения и одобрения. Он существовал не менее пятнадцати столетий, и даже когда Христос явился, Он признал храм — центр и штаб-квартиру иудаизма — «Домом Моего Отца».
Мы не можем не восхищаться нежной благодатью Бога в той мягкой и постепенной манере, с которой Он «сообщил новость» Своему народу, мало-помалу подготавливая их умы к принятию истины о том, что Его цель в иудаизме полностью достигнута. Через пророков были даны намеки, что порядок вещей, с которым они были связаны, уступит место другому, лучшему. С тем же эффектом Господь Иисус давал один намек за другим: как, например, когда Он указывал, что старые мехи неспособны вместить новое вино, или когда Он заявил: не то, что входит в человека, оскверняет его (как обрядовый закон учил!), но то, что исходит из сердца, или когда Он объявил: «Наступает время, когда ни на горе сей, ни еще в Иерусалиме не будете поклоняться Отцу» (Иоанна 4:21); и, наконец, когда Он торжественно заявил: «Вот, дом ваш остался у вас пуст» (Матфея 23:38).
Разрыв храмовой завесы Божественной рукой был полон глубокого значения для тех, кто имел глаза, чтобы видеть. Слово, данное через Стефана о том, что «Всевышний не в рукотворенных храмах живет» (Деяния 7:48), было еще одним ясным лучом небесного света на ту же тему. Обращение Савла из Тарса и назначение его апостолом язычников указало направление, в котором теперь течет поток Божественного милосердия – он прорвал узкие берега иудаизма! Видение, данное Петру (Деяния 10), и его послание Корнилию (ст. 35) были дальнейшим продвижением в том же направлении. Важное решение апостолов и старейшин Иерусалимской церкви в Деяниях 15:23-29 не связывать церемониальный закон с обращенными язычниками было еще одним радикальным шагом в том же направлении.
И все же Иерусалим все еще уцелел, храм остался нетронутым, и в нем продолжались службы. Более того, лидеры Нации отвергли Христа и осудили христианство как орудие сатаны. Многие из иудеев-христиан были крайне озадачены и глубоко обеспокоены тем, что римское иго не было снято. В то время последователей Христа было мало, и по большей части они были бедны и презираемы. Верующие евреи подвергались жестоким гонениям со стороны своих неверующих братьев, и Бог не сделал явного вмешательства в их защиту. Поэтому они были почти готовы прийти к выводу, что, в конце концов, они совершили ужасную ошибку, оставив религию своих отцов, и что тяжелые страдания, через которые они прошли, были для них Божественным судом. Именно для того, чтобы развеять их страхи, более основательно наставить их умы, укрепить их сердца, Бог побудил апостола написать им это конкретное послание, главной темой которого является демонстрация неизмеримого превосходства христианства над иудаизмом и его главная цель — призыв к настойчивости и предостережение от отступничества.
Но даже в этом послании апостол не выступил прямо и не сказал прямо: «Бог отверг иудаизм». Нет, путь веры никогда не бывает легким. Вера может процветать только в борьбе (1 Тим. 6:12). Должно быть то, что глубоко тренирует сердце, если душа хочет оставаться в полной зависимости от Бога! Тем не менее, Бог всегда дарует достаточно света истинно упражнённой душе, чтобы указать путь, по которому следует идти; Он всегда обеспечивает основание для веры, на котором можно покоиться. Хотя Он не может устранить главное препятствие (чего Он не сделал для евреев, пока еще стоял храм!) и дать полное разрешение наших трудностей, тем не менее Он милостиво предоставляет смиренной душе достаточную помощь, чтобы обойти их. Так было и в этом послании. Хотя не было сделано явного заявления о том, что Бог покончил с иудаизмом, тем не менее было представлено достаточно доказательств того, что Он создал на его месте что-то лучшее. Это повторяется снова и снова почти в каждой главе, особенно в отрывке, который сейчас перед нами.
То, что было указано в последнем абзаце, представляет собой принцип и факт, которые очень важно усвоить истинным христианам сегодня. Немало из народа Господня сейчас сталкивается с подобными проблемами, которые, хотя и не столь острые, как сталкивались евреи, но столь же реальны для них: проблемы, связанные с церковным общением, крещением, Вечерей Господней, соблюдением субботы. В течение тридцати лет в Израиле существовала ситуация, в результате которой возникли две партии, ни одна из которых не могла убедить другую; и, как обычно, неправа была большая сторона. С одной стороны, это был давно устоявшийся иудаизм, охватывающий подавляющее большинство нации; с другой стороны, была горстка верных служителей Божьих и те немногие, у кого было достаточно благодати, чтобы получить их учения и ходить верой. Если бы последние регулировались древним обычаем, или простыми числами, или логикой обстоятельств (внешним промыслом Божьим), они упустили бы волю Божию для них и «оставили свою милость» (Иоанна 2:8). .
Небольшая группа обращенных евреев, оставивших иудаизм ради Христа, оказалась в сложной и трудной ситуации. Несомненно, у многих из них их близкие по-прежнему благоговейно и энергично придерживались религии своих отцов. Ни одна из сторон не могла убедить другую в своей ошибке простым и прямым обращением к Священному Писанию. У каждой стороны было какое-то место Писания, подтверждающее это! Нигде в О.Т. если бы Бог прямо сказал, что Он все же покончит с иудаизмом, и нигде в Новом Завете. если бы Он открыто заявил, что теперь Он отбросил иудаизм. Нет, дорогой читатель, это редко бывает по-Божьи! Подобным же образом христианский мир теперь разделен по различным вопросам как в учении, так и в вопросах долга, и каждая сторона способна выяснить реальную «доводу», апеллируя к Священному Писанию, и часто ни одна из них не может процитировать один решающий стих, доказывающий, что другая быть неправым. И все же один ошибается! Только искренне ожидая индивидуального Бога, можно обнаружить Его разум.
Но почему Бог распорядился так? Почему Писание не сформулировано так, чтобы не было места для споров? Чтобы испытать наши сердца. Ситуация, с которой столкнулись обращенные евреи, была настоящим испытанием на то, будут ли они последователями людей или угодниками Бога. Самодовольные фарисеи могли апеллировать к давно сложившейся религиозной системе в оправдание своего отвержения Христа; и сегодня в христианском мире есть те, кто оправдывает свою приверженность тому, чего Бог никогда не повелел и что бесчестит Его Сына, апеллируя к длинному ряду благочестивых людей, которые верили и практиковали именно эти вещи. Когда другие пытаются показать, что Писание требует противоположного курса, они заявляют, что «неспособны увидеть» то, что совершенно ясно простым и смиренным душам, и просят какой-нибудь стих, который прямо запрещает то, что они делают; это подобно тем, которые перед лицом Его чудес сказали: «Если Ты Христос, скажи нам прямо» (Иоанна 10:24).
Без сомнения, положение евреев значительно облегчилось бы, если бы апостол прямо сказал: «Бог полностью покончил с иудаизмом»: это «решило вопрос» для колеблющихся, которые колебались между двумя мнениями, – а бедная падшая человеческая природа любит Пусть все будет так «улажено», чтобы можно было положить конец смятению ума и упражнениям сердца. Более того, обращенные евреи тогда имели бы ясный доказательственный текст, который, должно быть, заставил бы замолчать тех, кто отличался от них, – а нам нравится иметь стих, который закроет уста тем, кто с нами не согласен, не так ли? Или Бог мог бы позволить римлянам захватить Иерусалим и разрушить храм на тридцать лет раньше, чем они это сделали: это тоже «решило вопрос» — да, и позволило евреям ходить видением, а не верой! Вместо этого Он дал им это послание, призывающее к молитве, изучению, размышлению и еще большей молитве.
Давайте теперь очень кратко рассмотрим линию аргументации апостола в Евреям 12:18 и далее. Во-первых, он сообщает верующим евреям: «Вы не пришли на гору, к которой можно было бы прикоснуться», и которая была настолько «страшна», что даже Моисей «сильно трясся» (стихи 18-21): нет, Божественная милость избавила их от этой горы. система. Во-вторых, Павел уверяет их: «Но вы пришли на гору Сион (стихи 22-24): Бог привел их к такому порядку вещей, где преобладал Престол Благодати. Это всегда путь Господа — сохранять лучшее вино на последний день. В-третьих, апостол напоминает им, что возросшие привилегии влекут за собой дополнительные обязательства, и что невыполнение этих обязательств влечет за собой большую вину; поэтому он призывает их внимать Богу, говорящему с ними в лице Христа, предупреждая их, что невыполнение этих обязательств влечет за собой большую вину; Это навлекло бы на них Божий гнев более верно, чем непослушание Израиля в древности (стих 25).
«Голос Которого тогда поколебал землю; а ныне Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо» (стих 26). Этот стих вызвал большие затруднения у комментаторов, едва ли кто-нибудь из них (древний или современный) пришел к единому мнению в его толковании. Многие из них полагают, что последнее, если не главное, упоминание в приведенной здесь цитате из Аггея относится к окончательному разрушению земли и связанных с ней небес, как это описано во 2 Петра 3:10-12. Но предположить, что Павел здесь сделал заявление, касающееся тогда еще далекого будущего, значит не только нарушить единство этого отрывка, но и обвинить его в том, что он привел цитату, которая не имела реального отношения к непосредственному предмету, который он обсуждал. . Размышляя над Евреям 12:26-29, нашей первой задачей должно быть проследить связь с контекстом.
В этом контексте апостол говорил о двух вещах: о неизмеримом превосходстве христианства над иудаизмом и о том, что это влечет за собой в отношении ответственности тех, кто был субъектом этого более высокого и величественного откровения. Эти же две вещи все еще стоят перед апостолом в заключительных стихах нашей главы: он продолжал показывать, насколько новый завет превосходит старый, и он продолжал усиливать настойчивый призыв, который он сделал в стихе 25. Во-первых, он намекнул на огромную разницу, которая возникла между рупорами, которые Бог использовал в связи с двумя откровениями (стих 25), а именно: «Моисей» (Евр. 10:28) и «Сын Его» (Евр. 1:2). Во-вторых, он показал огромную непропорциональность между этими двумя учителями, указав на соответствующие должности, которые они занимали (стих 25). «Седалище Моисея» (Матфея 23:2) было «на земле», тогда как Христос говорит как сидящий на Своем посредническом престоле «с Небес».
Две вещи были намекены Богом на разных местах или позициях, занимаемых посланниками, которых Он нанял. Во-первых, поскольку Он теперь говорил через Сына Небесного, Бог обозначил, что Он покончил с иудаизмом, который был полностью земным. Во-вторых, христианство имело Божественное происхождение и имело дело исключительно с небесными вещами. С одной стороны, этот призыв в Евреям 12:25 был очень похож на увещевание: «Итак, если вы воскресли со Христом, то ищите горнее, где Христос сидит по правую руку Бога. не о земном» (Кол. 3:1, 2). До своего обращения привязанность евреев была сосредоточена на храме – обратите внимание, как ученики непосредственно перед распятием пришли ко Христу, «чтобы показать Ему строения храма» (Матфея 24:1); но они должны были быть «свергнуты!» — Христос вернулся на Небеса, и туда их сердца должны были последовать за Ним. Таким образом, небесное призвание (Евр. 3:1), небесное гражданство (Флп. 3:20), небесное наследие (1 Пет. 1:4) вместо земных забот иудаизма теперь должны были занимать сердца и умы. возрожденного в Израиле.
Далее, в стихах, которые сейчас перед нами, апостол раскрывает совершенно разные последствия, произведенные двумя посланниками. Это центральный факт в стихах 26, 27: Голос «с Небес» произвел пропорционально большие результаты, чем голос, говоривший «на земле». Бог через Христа говорит более мощно и эффективно, чем через Моисея. Давайте будем осторожны и не упустим из виду эту общую идею, размышляя над деталями. Последнее произвело гораздо большее и далеко идущее «трясение», чем первое. Мы верим, что Мэтью Генри был на пути борьбы, когда он сказал: «Именно Евангелием с небес Бог потряс вдребезги гражданское и церковное состояние еврейской нации и ввёл новое состояние церкви, которое невозможно устранить». , никогда не изменится ни на что другое на земле, но останется, пока не будет совершено на небесах». Апостол до сих пор приводит доказательства того, что верующие евреи больше не были связаны с иудаизмом, а пришли в прообразный Сион.
«Чей голос тогда потряс землю». Вот связующее звено с контекстом: «тогда», относящееся к установлению иудаизма. «Но ныне Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо». «Но теперь» — это не столько временная отметка, сколько наречие, относящееся к теме, которая сейчас обсуждается, а именно к утверждению и сверхпревосходству христианства. Таким образом, чтобы еще раз показать бесконечно превосходящее и славное действие силы и величия, исходивших от голоса Христа, говорящего с небес посредством Евангелия, и чтобы дать более живое представление о нем, апостол сравнивает их с значительно худшие последствия, которые сопровождали освобождение Закона. Поскольку правильное понимание этого «Но теперь» имеет важное значение для всего последующего, мы присоединяем комментарии другого человека по этому поводу.
«Слово «сейчас» обозначает не период, когда было дано обещание, а период, к которому относилось обещание, которое было сейчас, в отличие от того времени, когда был установлен Закон. Это было эквивалентно: «Но что касается настоящего периода, что есть начало нового порядка вещей, как Он обещал, говоря: «Такое использование этого слова сейчас в писаниях апостола является обычным: Римлянам 3:21; 16:26 и т. д.». (Джон Браун). Таким образом, существует оппозиция «Но теперь» тому, что произошло в «тогда» в начале стиха. Следует внимательно отметить, что Павел не сказал: «Он уже обещал», т. е. что во времена апостолов Бог объявил, что Он собирается совершить что-то в далеком будущем; вместо этого это «Но ныне Он обещал»: «теперь» относится к исполнению того, что предсказал Аггей, а не к какому-то обещанию, данному через апостола.
«А ныне Он обещал, сказав». Это «изречение», которое апостол сразу же цитирует из Аггея, он называет «обетованием», и это происходит по крайней мере по трем причинам. Во-первых, потому что то, что во времена Аггея было всего лишь пророчеством, получило свое фактическое исполнение во времена апостола, в связи с установлением христианства. Во-вторых, потому что это было чем-то, за что могла ухватиться вера, и именно это он стремился убедить верующих евреев сделать. В-третьих, чтобы предотвратить любое неправильное представление с нашей стороны: если бы апостол указывал, что пророчество Аггея содержало еще более глубокий смысл и более окончательную ссылку, даже на предсказание окончательного разрушения этого мира и всех его дел, он, несомненно, был бы очень Он далёк от того, чтобы обозначать такой беспримерный Божий суд термином «обещание!» «Обещание» всегда относится к чему-то хорошему, а не к бедствию!
«Который глас тогда поколебал землю; а ныне Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо». Давайте теперь спросим: что означает это «сотрясение» земли и неба? Это фигура, которая используется в Ветхом Завете. довольно часто для того, чтобы выразить великую перемену, произведенную провидением и силой Бога в делах людей. «Бог — наше прибежище и сила, скорый помощник в беде. Посему не устрашим, хотя бы земля сдвинулась и горы сдвинулись на середину моря» (Пс. 46:1, 2), что объясняется в «Язычники взбесились, царства поколебались: Он издал глас Свой, земля расплавилась» (стих 6). «Ты потряс землю: Ты сокрушил ее; людям трудно: Ты напоил нас вином удивления». «Поэтому Я потрясу небеса, и земля сдвинется с места своего» (Ис. 13:13) – эти слова означают огромное волнение среди народов – сравните Иоиля 3:16. Такие яркие образы часто встречаются у Пророков.
«Он простер руку Свою на море», что интерпретируется в следующем предложении: «Он потряс царства» (Ис. 23:11). «Вот, Господь опустошает землю, и опустошает ее, и переворачивает ее» (Ис. 24:1) – слова, которые нам вряд ли нужно произносить, но их не следует понимать буквально. «От гнева Его земля содрогнется, – поясняется в следующем пункте, – и народы не смогут стерпеть негодования Его» (Иер. 10:10). «Встаньте, сразитесь с горами, и пусть холмы услышат голос ваш. Слушайте, горы, брань Господню и твердые основания земли» (Мих. 6:1, 2): таких слов не должно быть. понимается буквально, как показывает следующий пункт: «Ибо у Господа состязание с народом Своим». «Ибо силы небесные поколеблются» (Луки 21:26). Даже г-н Дарби признал (в своем «Кратком обзоре»): «Это потрясение всего сущего – будь то здесь (Евр. 12:26, 27) или в аналогичном отрывке из 2 Петра – очевидно, выходит за рамки иудаизма, но имеет особое применение к это» — курсив наш.
«Чей голос тогда потряс землю». Непосредственная ссылка на Синай в то время, когда был дан закон. Но, как мы видели, эта материальная гора была символом всей установившейся тогда экономики. Таким образом, «трясение» «земли» обозначало великое внешнее изменение, произошедшее во дни Моисея. Внешнее состояние Израиля тогда сильно изменилось. Они были организованы в царство и церковное государство (Деяния 7:38), в теократию. Однако, какой бы славной ни была эта перемена, она не достигла «неба», то есть не затронула их внутреннего человека и не касалась духовных и вечных отношений. «Экономика, установленная на Синае, если рассматривать ее сама по себе, была временным заветом с мирским народом, относящимся к временным обетованиям, земному наследию, мирскому святилищу, типичному священству и плотским таинствам» (Дж. Браун).
«Но ныне (по отношению к христианству) Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо». Внимательный читатель заметит, что пророк сказал: «Я поколеблю небо, и землю, и море, и сушу» (Агг. 2:6), тогда как апостол был побужден Святым Духом сказать следующее: это – ради его акцента – «Я поколеблю не только землю, но и небо», следовательно, здесь имелось в виду сотрясение и «земли», и «неба». «Голос на небесах производит более обширные и более постоянные эффекты. Он сотрясает и землю, и небеса, производит изменение как во внешних, так и в духовных обстоятельствах тех, кто находится под ним; и он производит постоянное изменение, которое не допускает никаких изменений. радикальные существенные изменения навсегда» (Дж. Браун).
Хотя великие перемены произошли в связи с дарованием ветхого завета, гораздо большие изменения произошли при установлении нового завета. Это затронуло только одну нацию, и то лишь в ее внешних и временных обстоятельствах: это касается народа Божьего среди всех народов и затрагивает их духовные и вечные интересы. Осуществить это было предназначено Сыну Божьему, ибо во всем Ему должно было принадлежать первенство. Гораздо большее смятение и потрясение в человеческих делах было внесено Иммануилом, да, тогда как будто сама вселенная потряслась до своего центра. Чтобы установить Царство Христово, которое никогда не поколеблется, произошли огромные революции, как в иудаизме, так и в идолопоклоннических системах язычников — «тех, которые перевернули мир» (Деяния 17:6). было обвинение, выдвинутое против апостолов.
Поскольку великие перемены во временных делах Израиля при установлении иудаизма были намечены землетрясением на Синае, так и гораздо более значительные изменения, внесенные с установлением христианства, также отразились в различных физических явлениях и ангельских явлениях. «При Его рождении на небе появилась новая звезда, которая наполнила большинство людей изумлением и заставила мудрых прилежно расспрашивать о ней. Его рождение было возвещено ангелом с небес и отпраздновано «множеством небесное воинство». В Его служении небеса открылись, и Святой Дух сошел на Него в образе голубя. Эти вещи могут отвечать на ту могущественную работу на небесах, о которой здесь говорится. На землю мудрецы пришли из на восток, чтобы вопрошать о Нем; Ирод и весь Иерусалим потряслись вести о Нем. При исполнении дела Своего Он сотворил чудеса на небе и на земле, на море и на суше, над всем творением Божиим. Посему в первое пришествие Христос, эти слова имели свое буквальное исполнение выдающимся образом.
«Возьмите эти слова метафорически для обозначения великих перемен, потрясений и изменений в мире, и так же они совершились в Нем и Его пришествии. Никакого такого изменения не произошло в мире со времени сотворения его, как было тогда, и в том, что последовало за ним. Все «небеса» мира были тогда потрясены, а через некоторое время удалены: то есть сначала были потрясены все их боги и все их поклонение, продолжавшееся с незапамятных времен, которые были «небесами людей», «Земля» тоже была сдвинута, потрясена и изменена: ибо все народы были возбуждены, некоторые вопрошать о Нем, некоторые противостоять Ему, после чего последовали великие потрясения и волнения, пока все самые благородные части оно было подчинено Ему.
«Но, как мы заметили ранее, именно об отношении Бога к церкви и об изменении, которое Он произведет в ее состоянии, о чем говорит апостол. Таким образом, это «небеса» Моисеева поклонения и эта иудейская церковь. Здесь имеется в виду государство с принадлежащей ему «землей» их политического государства. более небесного поклонения Евангелию и непоколебимого евангельского церковного государства. Это было величайшее волнение и изменение, которое когда-либо производил Бог на «небе» и «земле» церкви. Это было гораздо более великим и славным, чем Поэтому, чтобы не исключать ранее упомянутые смыслы, которые согласуются с этим и могут рассматриваться в пророчестве как внешние знаки и указания на него, это то, что главным образом подразумевается в словах и соответствует рассматриваемому аргументу» (Джон Оуэн).
«И слово сие: еще раз» означает перемещение поколебленного, как созданного, чтобы пребыло непоколебимое» (стих 27). Это вдохновенный комментарий апостола к пророчеству Аггея. Он указывает, что слово «еще раз» означало, что ранее в судьбе Израиля произошли большие перемены, а теперь в нем произошло еще одно радикальное изменение. Он настаивает на том, что «встряхивание» было сделано для того, чтобы устранить то, что было лишь преходящим, и что великое изменение произошло только для того, чтобы то, что неизменно, могло остаться – чтобы постоянное могло быть твердо установлено.
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Божественное воплощение не было каким-то внезапным, изолированным и неожиданным событием. Пришествие нашего благословенного Господа, а вместе с ним и заря христианства, ознаменовали кульминацию и завершение. Мир длительными процессами готовился к пришествию Одного и проповеди другого: от Эдема до Вифлеема века готовились к появлению Еммануила. Как процессы творения подготовили землю для проживания на ней человека, так и вся история проложила путь рождению Богочеловека. Священное Писание сосредоточило Божественное приготовление в одной расе, однако все народы участвовали в этом процессе: вне избранного народа действовал Бог, и все потоки сходились к единому центру. Ход событий был медленным и сложным, но в конце концов все было готово и появился подходящий фон для появления обещанного Спасителя.
«Когда пришла полнота времени, Бог послал Сына Своего, рожденного от жены» (Гал. 4:4). Это означает гораздо больше, чем то, что теперь настало назначенное Отцом время, когда Он положит конец Моисееву домостроительству и заменит тени и прообразы субстанцией и Прообразом. Это означало, что условия были особенно подходящими для введения нового и расширенного устроения, что теперь все созрело для исполнения великого замысла Божьего. Все основы были заложены. Долгая ночь подготовки подошла к концу. Куколка была готова разорвать свои оковы; поля были белыми от жатвы; маслина была готова для прививки к ней других ветвей (Рим. 11). «Полнота времени» подразумевает как зрелость возможностей, так и удовлетворение потребностей. Пришествие Сына Божьего на эту землю и распространение Евангелия повсюду не только открыли новую эпоху, но и ознаменовали кульминацию старой.
В своем отношении к ближайшему контексту это выражение «полнота времени» означает, что Церковь на земле была подготовлена к пришествию Сына Божия, переросла теперь условия своего детства и несовершеннолетия, заставив ее почувствовать утомительность узы на ней и жаждать свободы зрелости. Юридическая экономика была просто «учителем Христа» и теперь выполнила свою задачу. Старая экономика пришла в упадок и обветшала и была «готова исчезнуть» (Евр. 8:13). Престарелый Симеон был представителем того благочестивого остатка, который «ожидал утешения Израиля», ибо там была подготовленная Богом компания, которая тогда «ожидала искупления в Иерусалиме» (Лк. 2:25, 38). Привилегированная нация в целом потеряла свою свободу, находясь под игом римлян, и, казалось, была на грани отказа от своей миссии; необходимость исполнения мессианских пророчеств была реальной и насущной.
Произошло замечательное сочетание обстоятельств, способствовавших подготовке мира к Евангелию, и пугающая кульминация потребности мира в искуплении. Разрушение старых языческих верований и исчезновение предрассудков древности расположили людей к новому откровению, которое было духовным, гуманным, непровинциальным. Полная несостоятельность языческой религии из-за аморальности и языческой философии из-за ее неспособности излечить эту безнравственность и страдания, которые она повлекла за собой, громко призывала к созданию новой Веры, которая должна быть одновременно надежной и могущественной. Столетие, непосредственно предшествовавшее пришествию нашего Господа, было, вероятно, самым замечательным во всей истории. Все находилось в переходном состоянии; старые вещи уходили в прошлое; плоды древнего порядка гнили на дереве, хотя и не давали семян нового порядка. Ходили странные слухи о приближающемся облегчении, и особая надежда будоражила сердца людей, что вот-вот появится какой-то Великий и обновит мир.
«Наступила полнота времени». Во-первых, мир достиг кульминации греха. История дала достоверные свидетельства ужасных моральных условий, сложившихся среди людей в столетии, непосредственно предшествовавшем пришествию нашего Господа. В Риме, который в то время был столицей мира, двор Цезаря был пропитан роскошью и распущенностью. Чтобы развлечь сенаторов, шестьсот гладиаторов сражались рукопашно в публичном театре. Чтобы не отставать, Помпей вывел на арену пятьсот львов, чтобы сразиться с таким же количеством своих храбрецов, а «нежные дамы» сидели, аплодируя и злорадствуя над пролитой кровью. Дети были собственностью государства, и распоряжаться ею можно было так, как было сочтено наилучшим в общественных интересах. Престарелых и немощных сослали на остров в Тибре. Брак был целиком делом чувственного каприза; Разводы были настолько часты, что у женщин было принято считать их по количеству колец, которые носили на пальцах. Около двух третей всего цивилизованного мира были рабами, и их хозяева имели над ними абсолютную власть.
Условия в Греции были еще хуже. Чувственные потворства и все виды жестокости были доведены до высшей степени. Чревоугодие было искусством. Блуду предавались без ограничений. Родители имели право подвергать своих детей гибели от холода и голода или быть съеденными дикими зверями; такое подвергание практиковалось часто и проходило без наказания и порицания. Войны велись с предельной жестокостью: если кому-то из побежденных удалось избежать смерти, единственной перспективой для них было самое отвратительное рабство; и, как следствие, смерть считалась предпочтительнее пленения. «Темные места земли наполнились жилищами жестокости» (Пс. 74:20). Мир достиг кульминации греха, и это создало темный фон, из которого мог сиять Свет. Зачастую болезнь невозможно вылечить, пока она не «дойдет до апогея». Ввиду вышеперечисленных условий мир был готов к появлению великого Врача.
«Наступила полнота времени». Мир достиг апогея нужды. В древности было предсказано, что Мессия должен быть «Желанием всех народов»: для этого должно быть полное разоблачение провала всех человеческих планов по освобождению. Это время наступило, когда родился Христос. Никогда прежде ужасные страдания и нужды человечества не были такими очевидными и обширными. Философия утратила способность удовлетворять людей, а старые религии умерли. Греки и римляне стояли во главе народов в то время, когда наш Господь явился на землю, и религиозное состояние этих народов в тот период слишком хорошо известно, чтобы требовать какого-либо подробного описания. Многобожие и пантеизм были популярными концепциями: поклонялись бесчисленным божествам, которым приписывались самые отвратительные качества. На их алтарях часто приносились человеческие жертвы.
Иудаизм также полностью созрел для исполнения мессианского пророчества. Саддукейство заквасило правящие классы и повлияло на нацию рационализмом и скептицизмом. Фарисейство, олицетворявшее идеи и идеалы народной партии, слишком часто было лишь формальным и лицемерным и в лучшем случае было холодным и жестким, «связывая тяжкое бремя» и возлагая на плечи людей груз, к которому они отказывались прикоснуться пальцами ( Матфея 23:4). Нация находилась под властью Рима и была полностью обескуражена. Неужели у него не было глаз, способных сострадать, и не было рук, которые могли бы спасти? Был ли Бог невнимателен к трагическому положению человечества? Нет, благословенно имя Его, «настала полнота времени»: уже была готова платформа, на которой могла явиться слава Божественной благодати, и ныне взошло «Солнце правды, исцеление в крыльях Его» (Мал. 4). :2).
«Наступила полнота времени». Необходимые приготовления были завершены, и максимальная отметка достигнута. Наряду с предварительным движением в Израиле, Божественное провидение действовало и в языческом мире, подготавливая мир к заре христианства. Политические условия были исключительно благоприятны для прихода Евангелия. Большая часть известной тогда земли находилась в пределах Римской империи. Везде, куда шли римляне, прокладывались хорошие дороги, по которым шел солдат, а за ним купец и ученый. В короткое время торговые связи соединили разные народы. Раньше старые национальные различия связывали религиозные предрассудки, каждая страна имела своих собственных богов, и любая попытка навязать нации иностранную религию вызывала резкое негодование. Но национальные барьеры теперь были разрушены римской доблестью и международными связями, а религиозная исключительность была значительно ослаблена. Все это облегчило задачу миссионеров Креста. Римские дороги стали магистралями для евангелистов, и римское право предоставляло им защиту.
Параллельно с ростом Римской империи шло распространение греческой культуры. Греческий язык был наиболее широко используемым в качестве языка обучения: все образованные люди должны были понимать его. Это было наиболее подходящее средство, с помощью которого христианские посланники могли обращаться к огромному множеству народов, не терпя утомительной задержки в изучении новых языков. В Сирии, Египте, Фригии и Италии, а также в Греции и Малой Азии вестники Христа могли быть поняты повсюду, используя общий язык, которым пользовались все учителя того времени. Более того, этот язык был настолько тонко модулирован, что превосходил все другие формы речи по своей способности выражать новые идеи. Следовательно, это было именно то, что было необходимо для распространения нового откровения всему миру.
То же самое было и с иудаизмом. Теперь пришло время выполнить свою миссию: дать миру Ветхий Завет. Священные Писания и реализация Надежды, которую они давали. Иудаизм должен был породить христианство: на старой почве должен был возникнуть новый порядок. Положение иудеев в то время чудесным образом облегчило распространение Евангелия, ибо они уже были рассеяны повсюду. Во времена Августа в Риме было сорок тысяч евреев, а ко времени Тиберия их число удвоилось. Еврейские синагоги служили средством общения между христианскими евангелистами и языческим миром. Синагогу можно было найти почти в каждом городе по всей Римской империи, и именно туда первыми отправились евангелисты; таким образом был обеспечен подходящий язык для общения со всеми народами, и в каждом городе можно было найти центры работы.
В таком поразительном сочетании благоприятных провидений мы не можем не видеть и не восхищаться контролирующей рукой Того, Кто творит все по совету Своей воли. Они послужили значительному уменьшению серьезного потрясения, которое должно было принести смещение старого порядка вещей и введение нового порядка, поскольку требования Христа носят очень радикальный характер, а Его требования революционны. Даже в этом случае об утверждении христианства говорится как о потрясении «не только земли, но и неба» (стих 26): хотя такие слова и фигуральны, тем не менее они относятся к тому, что было чрезвычайно реальным и радикальным. Наше утверждение о том, что последнее предложение стиха 26 не следует понимать в материальном смысле (как сейчас широко полагают), требует некоторых дополнительных пояснительных замечаний по этому поводу, особенно относительно его места здесь, его оригинала и связи.
В стихе 25 апостол начал увещевание, основанное на том, что было указано в стихах 18-24, и которое он подкрепляет дополнительными соображениями. Увещевание состоит из призыва услышать и внять посланию Бога к нам через Христа. Бог является Автором как Ветхого, так и Нового Завета: в первом Он говорил через Моисея и пророков; в последнем – Сыном, Его последним представителем. Проявление, которое Бог совершил во Христе, и послание, которое Он дал нам через Него, завершает откровение Его воли. Это последнее послание было провозглашено не человеком и не ангелом, а единородным Сыном. Тогда давайте остерегаться относиться к такому откровению так, чтобы оно не соответствовало его высокому характеру. Высшее достоинство Посланника и высшая важность Его послания должны обеспечить более суровое наказание тем, кто презирает и отвергает Его.
Настоятельность этого призыва к нам услышать Христа подчеркивается указанием на то, что, поскольку те, кто пренебрег посланием Бога через Моисея, не избежали наказания, гораздо худшее наказание должно постигнуть тех, кто остается глухим к Нему, говорящему через Сына ( стих 25). Превосходство Божьего откровения Сына над посланием, данным через Моисея, было подтверждено явлениями, которые сопровождали каждое из них, и различными последствиями, последовавшими за их появлением: Глас «с небес» (Христа) произвел пропорционально большие результаты, чем Глас который сказал через Моисея «на земле». Голос в каждом из них произвел «встряхивание», но оно было гораздо более обширным, чем в первом (стих 26). В доказательство этого заявления апостол процитировал и прокомментировал поразительное предсказание Аггея, актуальность и масштабы которого мы сейчас рассмотрим. Для лучшего понимания обратимся к его исходной настройке.
В первой главе Аггей упрекает безразличие остатка евреев (вернувшегося в Палестину из вавилонского плена) за их пренебрежение восстановлением дома Божьего. Это побудило их продолжить работу. Во второй главе пророк утешает их. Восстановление храма тогда зашло настолько далеко, что стало ясно, что по своей внешней славе он намного уступает Соломонову. Последовал великий плач, и пророк спрашивает: «Кто из вас остался, кто видел этот дом в его первой славе? и как вы видите его теперь? разве он не в ваших глазах по сравнению с ним ничто?» (Евр. 2:3). Народ очень боялся, что Иегова оставил их, и, чтобы успокоить их, Аггей заявил: «Но теперь будь силен, Зоровавель, говорит Господь, и будь силен, Иисус Навин, сын Йоседеха, первосвященника, и будь силен». все вы, люди земли, говорит Господь, и работайте; ибо Я с вами, говорит Господь Саваоф: по слову, которое Я заключил с вами заветом, когда вы вышли из Египта, так и Дух Мой пребудет среди вас: бойтесь нет» (Евр. 2:4, 5); и тогда он представил им великую надежду на появление Мессии.
«Ибо так говорит Господь Саваоф: еще немного, и Я поколеблю небо, и землю, и море, и сушу; и поколеблю все народы, и желание всех народов придет: и наполню дом сей славою, говорит Господь Саваоф. Серебро — Мое, и золото — Мое, говорит Господь Саваоф. Слава этого последнего дома будет больше прежнего, говорит Господь Саваоф: и на этом месте дам мир, говорит Господь Саваоф» (Агг. 2:6-9). Это была весть утешения для скорбящих остатков дней пророка, и из нее апостол цитирует 12-ю главу Послания к Евреям.
Первое, что мы хотели бы отметить в приведенном предсказании, — это утверждение «еще немного, и я поколеблюсь», из которого становится очевидным, что «трясение» не предвещало окончательного и всеобщего потрясения природы в конце времен; скорее это была ссылка на то, что предшествовало и было связано с установлением христианства, которое было относительно неизбежным событием во времена Аггея. Во-вторых, «трясение» должно было произойти не в материальном мире, а в политической и религиозной сферах, как ясно из заключительных стихов этой самой главы. «Я поколеблю небо и землю» (стих 21) сразу определяется как «и свергну престол царств, и уничтожу силу царств языческих» (стих 22) – это началось вскоре после этого, ибо топор лежал у корней Персидской империи. В-третьих, было прямое обещание, что слава храма, построенного во дни Аггея, превзойдет славу Соломона.
Нам необходимо очень тщательно взвесить этот третий пункт, поскольку он имеет огромное значение. Это было главным утешением в предсказании Аггея. Его товарищи были глубоко огорчены (см. Ездра 3:12) сравнительной скромностью дома Божьего, который они возводили, но он уверяет их, что он все же должен обладать славой, намного превосходящей славу Соломона. Эта великая слава была не материальной, а духовной: о ней прямо говорилось как о приходе к ней «Желания всех народов». Именно с появлением Мессии истинная «слава» досталась второму храму, и это должно было произойти, пока он еще стоял! Храм Аггея был расширен и украшен Иродом триста лет спустя, но первоначальная структура так и не была разрушена, так что он продолжал один и тот же «дом»; и к нему пришел Христос! Таким образом, «ненадолго» в Аггея 2:6 было параллельно «внезапно» в Малахии 3:1.
Четвертым и последним было: «И на сем месте дам мир, говорит Господь Саваоф» (Евр. 2:9). Это также было духовным: речь шла о мире, который Христос должен был установить «кровью креста Своего» (Кол. 1:20) между Богом и Его народом, а также о дружбе, которая должна быть установлена между верующими иудеями и верующими язычниками (см. Послание к Ефесянам). 2:14-16) в том же поклонении Богу. Это было главное дело Христа: уничтожить грех (который был причиной вражды и раздоров) и принести мир. Наконец, способ, которым все это должно было осуществиться, заключался в великом «потрясении» не только среди Израиля, но и среди язычников. Внимательно обратите внимание на «еще один раз» в Аггея 2:6: когда был установлен первый завет, произошло великое «трясение», но при установлении нового завета оно будет еще большим. Таким образом, «еще один раз» означает, во-первых, еще раз; а во-вторых, раз и навсегда — наконец.
Теперь из приведенного выше пророчества Аггея Павел цитирует Послание к Евреям 12:26. Цель апостола была двойной: предоставить дополнительные доказательства превосходства христианства над иудаизмом и придать дополнительный смысл увещеванию, данному им в стихе 25. Здесь приводятся доказательства из Ветхого Завета. чтобы показать, что голос Божий, говоривший через Христа, произвел гораздо больший эффект, чем Его слово через Моисея. Таким образом, контрасты между Ветхим и Новым заветами и превосходство последнего над первым можно резюмировать следующим образом: один был связан с Синаем, другой приводит нас к Сиону (стихи 18-24); один был открыт Моисеем, другой – Сыном; один был Богом, говорящим «на земле», другой «с небес»; один «потряс землю», другой «само небо» (стих 26); один «удален», другой «остается» (стих 27); поэтому СЛУШАЙТЕ Сына!
Насколько же заблуждаются тогда те комментаторы, которые полагают, что пророчество Аггея относится к окончательному суду в последний день, когда вся ткань природы поколеблется и будет разрушена! Во-первых, такое ужасное событие совершенно не входило в цель Аггея, заключавшуюся в утешении его скорбящих братьев. Во-вторых, такое предсказание совершенно не соответствовало целям апостола, поскольку он сравнивал не дарование закона с Судным Днем, а дарование закона с обнародованием Евангелия Самим Христом; ибо весь его замысел заключался в том, чтобы продемонстрировать превосходство евангелической экономики. В-третьих, такую ужасную гибель нельзя назвать «обещанием» (Евр. 12:26). В-четвертых, апостол ясно дал понять, что пророчество Аггея теперь исполнилось (стих 28). Наконец, нет никакой причины, по которой мы должны рассматривать здесь сотрясение неба и земли как буквальное: апостол говорил о духовных вещах, таких как исход в том непоколебимом царстве, которое верующие получают в этом мире.
Давайте восхитимся поразительным соответствием пророчества Аггея той цели, которую тогда имел в виду апостол. Предсказание Аггея касалось личности и явления Христа: «Придет желание всех народов». Там было объявлено, что Бог совершит более великие дела, чем Он совершал во дни Моисея (Агг. 2:5-7). Бог потряс Египет до того, как Он дал закон, Он потряс Синай, когда он был дан, Он потряс окружающие народы (особенно в Ханаане) сразу после него. Но через «немного времени» Он совершит более великие дела. Замысел пророка заключался в том, чтобы сосредоточить взоры иудеев на первом пришествии Христа, которое было их величайшим ожиданием, и заверить их, что их храм тогда будет обладать славой, намного превосходящей славу Соломона. Между тем, Бог свергнет «престол царств и истребит силу язычников» (стих 22), что станет предвестником пришествия Христа в течение короткого времени, которое предшествовало Его пришествию.
Насколько уместным и хорошо подходило пророчество Аггея к теме, которую развивал Павел! Это предсказание исполнилось: Христос пришел и выполнил его условия: убедительное доказательство этого можно найти в изменении глагола: слово пророка «потрясу» было изменено на «потрясу», поскольку апостол рассматривал «потрясение» «как настоящее, а не будущее. Было дано «обещание», что при явлении Мессии будет совершено большее дело Божественной силы, благодати и славы, чем то, что имело место в связи с исходом из Египта и дарованием закона, и теперь это было выполнено. . Насколько ясно и убедительно это продемонстрировало превосходство нового завета над старым: насколько слава второго храма превосходила славу первого, христианство превосходило иудаизм! Наконец, насколько хорошо это «потрясение» небес намекало на постоянство и окончательность христианства, ведь потрясение было для того, чтобы устояло непоколебимое (стих 27).
Теперь нам остается взвесить комментарий, сделанный апостолом по поводу этой цитаты из Аггея: «И слово сие еще раз означает устранение всего того, что поколеблено, как того, что создано, так и того, что не может поколебаться может остаться» (стих 27). Между прочим, следует отметить, что здесь мы имеем полезную иллюстрацию области и задачи учителя: излагая Слово Божье, он не только сравнивает отрывок с отрывком и определяет значение его терминов, но также указывает, какие законные выводы и можно сделать выводы о том, что подразумевают и прямо подтверждают его утверждения. Именно это делает здесь апостол: он утверждает, что слово «однажды» (употребленное пророком) не только означало «еще раз», но и означало отмену ранее существовавшего порядка вещей.
В словах Священного Писания есть полнота, которую можно обнаружить только путем длительного размышления и тщательного анализа. В пророчестве Аггея ничего прямо не говорилось об «удалении» чего-либо, однако то, что не было сказано явно, содержалось в нем неявно. Апостол настаивает на том, что «удаление» подразумевалось в предсказании Аггея. Сам факт того, что Бог «потряс» Моисееву домостроительство до самых его оснований — проповедь и чудеса Христа (а позже и Его апостолов) заставили тысячи людей покинуть его, осуждение Господом религиозных лидеров и разоблачение их лицемерия подорвало доверие масс, в то время как разрыв храмовой завесы Божественной рукой ясно и торжественно означал конец левитской системы — был прямым намеком на то, что Он накануне отложит всю эту систему, и что, поскольку цель создать на его месте что-то лучшее; что это за нечто, нам придется перейти к следующей главе.
Н.Б. Если бы некоторые из наших христиан двадцатого века присутствовали при этом, они бы не согласились с апостолом и сказали: «Павел, ты допускаешь чрезмерную вольности со Словом Божьим, с чем мы не можем согласиться. Святой Дух через Аггея говорил о «потрясении». Если бы апостол ответил: «Я просто указываю на то, что ясно подразумевает язык пророка, делая очевидный вывод из его высказывания». любые рассуждения о Слове. Более того, любая простая душа может видеть, что потрясение и удаление — это очень разные вещи, и если бы пророк имел в виду последнее, он бы сказал так, а не использовал первое». невежество, ибо оно обманывает немало людей, предполагая, что такое рабское следование букве Писания (занятость его звучанием, вместо того, чтобы искать его смысл) чтит его.
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Мы надеемся, что в предыдущих статьях мы разъяснили общую идею, содержащуюся в цитате из Ветхого Завета. что апостол сделал в Послании к Евреям 12:26, а именно, что провозглашение Евангелия будет иметь более радикальный и далеко идущий эффект, чем это имело место при даровании Закона, тем самым показывая превосходство одного над другим. Более конкретный смысл предсказания Аггея (Евр. 2:6) заключался в том, что иудейская церковь и государство будут распущены, поскольку как церковная, так и гражданская сферы иудаизма («небо и земля») были «потрясены». Его более широкое значение включало в себя потрясения, которые произойдут в языческом мире («море» Аггея 2:6 и ср. стихи 21, 22). Великим замыслом Бога в Божественном воплощении было установление Царства Христова, но прежде чем оно могло быть должным образом установлено, должно было произойти сильное потрясение, чтобы тени в иудаизме уступили место сущности и чтобы грешники среди Язычники станут духовными.
Появление Мессии вызвало и потребовало полного распада всей иудейской экономики: левитские институты, осуществившись во Христе, теперь выполнили свою задачу. Это было торжественно отмечено Божественным разрывом храмовой завесы, а сорок лет спустя — полным разрушением самого храма. Но в то же время было трудно убедить евреев, что это так, и поэтому апостол подтвердил аргумент, который он привел в 12:18-24, и увещевание, данное им в стихе 26, процитировав текст доказательства из свои собственные Писания. Слова Аггея о том, что Господь «сотрясет небеса», относятся, как мы видели, не к звездному небу или небесным планетам, а к иудейской конституции согласно церемониальному закону, называемой «небесами», потому что они прообразовали небесные вещи! В конечном итоге Бог «потрясёт» и удалит все господства, престолы и власти, которые противостояли Царству Христову, как, например, Он позже сделал с Римской империей.
«Посему мы получаем царство непоколебимое» (стих 28). Замысел Святого Духа во всем этом отрывке (Евр. 12:18-29) заключался в том, чтобы усилить в глазах евреев превосходство и превосходство Царства Христова, которое Его Евангелие «вывело на свет» и о котором верующим было дано право и уверенность, поскольку эти могучие «потрясения» произошли именно для того, чтобы расчистить путь для установления Царства Христа. Павел настаивает на том, что Божьи «потрясения» были для того, чтобы «устранить» то, что препятствовало проявлению и развитию Царства Христова. Таким образом, это еще одно доказательство того, что, несмотря на то, что пророчество Аггея предвещало всеобщее потрясение природы в последний день, оно уже исполнилось: верующие теперь действительно получают плод этого «потрясения», ибо они «получают «Непоколебимое Царство, а именно Царство Христово, которое невозможно поколебать. Мы надеемся, что теперь это настолько ясно читателю, что дальнейшие усилия с нашей стороны для установления этого не нужны.
Но пророчество Аггея не только провозглашало превосходство христианства над иудаизмом и необходимость отказа от одного в пользу другого, но также ясно намекало на окончательность христианского устроения. Это ясно из слов Евреям 12:27: «еще раз». По мнению современных диспенсационалистов, Павлу следовало бы сказать «еще дважды», поскольку, по их мнению, точно так же, как за домостроительством Моисея последовали христиане, так и на смену христианам придет возрожденный и прославленный иудаизм в «Тысячелетии». Но «еще раз» означает только один раз, и больше не будет. Христианство – это последнее, что Бог приготовил для этой земли. Последнее великое диспенсационное изменение произошло, когда Евангелие было дано всему миру: поэтому Петр мог сказать: «конец всему близок» (1 Пет. 4:7), ибо теперь Бог сказал Свое последнее слово человечество. Поэтому Иоанн также сказал: «Это последний час» (1 Иоанна 2:18), что было бы неверно, если бы за тем, в котором мы сейчас находимся, должно было последовать другое устроение.
«И слово сие: еще раз» означает перемещение поколебленного, как созданного, чтобы пребыло непоколебимое» (стих 27). Здесь апостол объясняет слова Аггея: «Но пройдет немного времени (ср. «теперь» в Евреям 12:26), и Я поколеблю небеса» и т. д. Когда Павел говорит о поколебленных и удаленных вещах «как о вещах, которые сделано», он был далек от того, чтобы добавить лишнюю оговорку: она еще раз подчеркнула контраст, который он рисовал. Фраза «как созданное» имеет эллиптическую форму, и для раскрытия ее смысла требуются добавленные слова «сделано» (руками). Все, что связано с иудаизмом, было сделано руками человеческими: даже каменные скрижали, на которых были начертаны десять заповедей, Бог повелел Моисею «высечь» (Исх. 34:1), тогда как скиния и все, что с ней связано, должно было быть» сделанный» по «образцу», который показал ему Бог (Исх. 25:8, 9). В резком и благословенном контрасте нематериальное и духовное в христианстве «нерукотворено» (2 Кор. 5:1), но «сделано нерукотворно» (Кол. 2:11).
«Посему мы, получив царство непоколебимое, будем иметь благодать, посредством которой мы сможем служить Богу». Здесь апостол делает вывод из того, что только что было указано относительно потрясения и уничтожения иудаизма и утверждения христианства. Во-первых, это великая привилегия, которую получили христиане, а именно, духовное состояние под правлением Иисуса Христа, которого Бог помазал и поставил царем на Его святой горе Сион (Пс. 2:6), называемой здесь "Королевство." Во-вторых, существенный характер этого царства, в отличие от всех других, а именно его неподвижность, его окончательность и постоянство. В-третьих, способ участия в этом верующего: мы «принимаем» это. «Таким образом, это царство есть правление Христа внутри и над евангельским состоянием церкви, которое, как доказал апостол, превосходит состояние Закона» (Джон Оуэн). Это царство мы должны теперь рассмотреть.
В начале человеческой истории Царство Божие осуществилось на этой земле, так что не было необходимости молиться: «Да приидет Царствие Твое». Царство Бога было установлено в Эдеме, и тогда можно было наслаждаться всеми благословениями, вытекающими из подчинения Его владычеству. Верховенство Бога было радостно и спонтанно признано всеми Его творениями. Но вошел грех, и последовала радикальная перемена. Человек отверг царствование Бога, ибо, нарушив Его заповеди, Адам отверг Его владычество. Таким образом, приняв во внимание предложения Змея, в этом мире было установлено «царство сатаны» (Матфея 12:26). Вскоре после этого Бог установил Свое посредническое царство, первым подданным которого стал Авель.
Со времени Падения на этой земле действовали две великие империи: «мир» и «Царство Божье». Те, кто принадлежит к первым, не владеют Богом; те, кто принадлежит к последнему, исповедуют подчинение Ему. Я не. В те времена израильская теократия была особой сферой Царства Божьего на земле, сферой, где Его власть проявлялась особым образом (Суд. 8:23, 1 Царств 12:12, Осия 13:9, 10 и т. д.). Но подчинение Ему даже там было со стороны Нации в целом лишь частичным и кратким. Вскоре пришло время, когда Иегове пришлось сказать Своему слуге: «Они отвергли тебя, но отвергли Меня, чтобы Я не царствовал над ними» (1 Царств 8:7). Именно тогда Господь назначил человеческих царей в Израиле Своими представителями, поскольку, пока Синайский договор (Исх. 19:6) продолжал действовать, Иегова оставался их Царем – это был «Царь, который устроил брачный пир для Своего Сына» (Исх. 19:6). Матфея 22:2)! Хотя Саул, Давид и его преемники носили царственный характер и таким образом частично скрывали Божественное правление, тем не менее оно не было отменено (см. 2 Паралипоменон 13:8). Престол, на котором сидел Соломон, назывался «Престол Царства Господня» (1 Пар. 28:5).
Через израильских пророков Бог объявил, что Его правление еще должно проявиться более славно, чем то, что видели их отцы древности, и пообещал, что Его владычество примет более духовную форму в установлении Мессианского Царства. Это стало великой темой последующих предсказаний Ветхого Завета, хотя природа и характер того, что должно было произойти, обязательно изображались в образах и формах тех материальных вещей, с которыми люди были знакомы, и в тех объектах иудаизма, которые были наиболее почитаемый ими. Установление духовного и нерушимого Царства Христова было исходом и целью всех провозглашаемых пророков: см. Лук. 1:69, 70 и ср. Даниил 2:44. «Господь царствует, Он облечен величием; Господь облечен силой, которой Он препоясал Себя: мир (т. е. «мир грядущий» в Евреям 2:5, новый «мир», принесенный Христом) утверждается также, что оно непоколебимо» (Пс. 92:1, что аналогично «мы принимаем царство непоколебимое» (Евр. 12:28).
Но хотя через пророков было ясно открыто, что Господь Мессия будет Царем и будет иметь вселенскую империю, тем не менее, основная масса естественных потомков Авраама придерживалась глубоко ошибочного представления об истинном замысле явления Христа и истинной природе Его Царства. и эта ошибка оказала самое пагубное влияние на их характер и поведение, когда милостивая цель Его пришествия была исполнена. Смысл, который они придавали мессианским пророчествам, льстил их гордыне и способствовал их плотскому похоти. Будучи невежественными в своих духовных потребностях и возгордившимися ложным убеждением в своих особых интересах в пользу Иеговы на основании своего плотского происхождения от Авраама (Иоанна 8:39, 41), смиренной жизни, святого учения и притязаний Господа Иисуса столкнулись с их ожесточенным сопротивлением (Иоанна 8:48, 59; Луки 19:14).
Хотя Бог сделал много заявлений через израильских пророков о том, что Мессия займет царскую должность, тем не менее было дано ясное указание на то, что Он будет сильно отличаться от земных монархов (Ис. 53:2). Хотя владычество и царствование Мессии были описаны с помощью материальных символов, тем не менее было ясно указано, что Его царство не будет «от мира сего». Через Захарию было возвещено: «Вот, Царь Твой идет к Тебе: Он праведен и имеет спасение: смиренен, ездит на осле и на осленке, осленке» (Евр. 9:9). Насколько это отличалось от впечатляющего великолепия, которое носили земные правители! каким контрастом была Его задница с их великолепными колесницами и каретами! Как ясно намекала бедность и убожество царственного облика Христа на то, что Его царство не было временным! Создатель неба и земли, Господь ангелов, пренебрег тем, что высоко ценится среди людей.
Роковая ошибка, допущенная евреями в отношении истинной природы Царства Мессии, лежала в основе всей оппозиции, с которой они относились к Нему, и их собственной окончательной гибели. Как же надлежит нам с молитвой искать правильные взгляды на Царство Христово и противостоять всему, что имеет тенденцию к секуляризации Его святого владычества, чтобы, развращая евангельскую экономику, мы не обесчестили блаженного Искупителя и не были в конце концов наказаны как враги Его правления. . Поскольку главной причиной неверия евреев было их ошибочное представление о временном царстве Мессии, так и главным источником развращения христианства была попытка Рима и его дочерей превратить духовное царство Христа во временное. во-первых, объединяя церковь и государство и стремясь расширить его земными средствами.
В Евангелии от Иоанна (которое дает духовную сторону вещей больше, чем первые три Евангелия, поскольку оно написано специально для верующих и для верующих) есть самое знаменательное слово после рассказа о царственном въезде Господа в Иерусалим на спине осла. : «Ученики Его сперва не поняли этого; но когда прославился Иисус, тогда вспомнили, что так было написано о Нем» (Иоанна 12:16). Апостолы были настолько предубеждены ошибочным учением фарисеев, что даже они не смогли правильно понять природу Царства Христа до Его вознесения. Они тоже искали материального царства, ожидая, что оно предстанет во внешнем великолепии и славе; и поэтому они были совершенно не в состоянии понять те места Писания, в которых говорилось о Царстве Христа как о скромном и скромном внешнем виде. Хорошо сказал Мэтью Генри: «Правильное понимание духовной природы Царства Христа, его силы, славы и побед предотвратит наше неправильное толкование и неправильное применение Писаний, в которых говорится о нем».
Увы, как слепы еще люди в отношении того, что составляет истинную славу Царства Христова, а именно, что оно есть духовное, продвигаемое духовными средствами, для духовных людей и для духовных целей. «Покорять сердца, а не завоевывать царства; даровать богатство благодати Своей бедным и нуждающимся грешникам, а не накапливать, как Соломон, золото, серебро и драгоценные камни; сохранять до конца все, что приходит к Богу через Него не сеять разорение и опустошение в бесчисленных провинциях (как это делали Цезарь, Карл Великий, Наполеон — А.В.П.); быть окруженным армией мучеников, а не армией солдат; иметь двор, где свободно приветствуются нищие, а не принцы (Дж. Си Филпот). Только те, кто обладает истинной духовной проницательностью, смогут постичь, в чем состоят настоящие почести и слава Агнца.
Царь-Посредник обязательно должен иметь царство: уже при рождении Он был провозглашен «Христом Господом» (Лк. 2:11), и первый вопрос, заданный Ему, был: «Где родившийся Царь Иудейский? " (Матфея 2:2). Царство и царство Христа проистекают из двоякой причины. Во-первых, Его суверенитет как Бога важен для Его Божественной природы, будучи изначальной, абсолютной, вечной и неизменной. Во-вторых, Его верховная власть как Посредника является производной, данной Ему Отцом в награду за Его послушание и страдания. У него есть два различных аспекта: во-первых, в своем более широком и более общем применении он охватывает всю вселенную; во-вторых, в своем более узком и конкретном управлении оно ограничивается Церковью, избранием благодати. В дополнение к этим различиям важно отметить, что Христос никогда не утверждал, что установление Его Царства на этой земле каким-либо образом зависело от отношения к Нему евреев: нет, вечная цель Бога никогда не ставилась в зависимость от поведение червей пыли.
«Когда евреи отвергли Иисуса как Мессию, Он не сказал, что основание царства будет отложено до Его второго пришествия, но Он сказал, что царство должно быть отнято у них и передано язычникам!» (В. Масселинк, «Почему тысяча лет?»). «Иисус говорит им: разве вы никогда не читали в Писаниях? Камень, который отвергли строители, тот самый сделался главою угла: это от Господа, и есть дивно в очах наших? Посему говорю Я вам «Царство Божие будет отнято у вас и дано народу, приносящему плоды его» (Матфея 21:42, 43). Более того, каждый отрывок в посланиях, где говорится о Царстве Христа как о нынешней реальности, опровергает теорию о том, что Его царство было отложено до Его второго пришествия: см. Колоссянам 1:13, Откровение 1:9 — Царство Христа существовало во дни Иоанна. , и он был в нем! Христос теперь «Князь царей земных» (Откр. 1:5). Он уже «увенчан славою и честью» (Евр. 2:9).
Вследствие проникновения греха Бог создал царство, противостоящее царству сатаны. Оно существенно отличается от царств мира по своему происхождению, природе, концу, способу развития и продолжения. По сути, это царство праведности, и его центральным принципом является преданность сердец его подданных Самому Царю. Это не демократия, а абсолютная монархия. Особым средством его распространения являются организованные церкви Христа с их регулярным служением. Своими провиденциальными действиями Господь Иисус действует во всех сферах и побуждает все исторические движения народов и наций, цивилизованных и нецивилизованных, способствовать их интересам и способствовать их росту; хотя во время таких движений это скрыто от плотского чувства. Его завершение ознаменуется возвращением Короля, когда Его слуги будут вознаграждены, а Его враги будут убиты.
«Есть только одно царство или духовное царство, в котором Христос будет править вечно и которое, в конце концов, будет вечно славиться в совершенной славе своего Царя; тем не менее, в Писании есть три различных имени, используемые для обозначения превосходства и блаженства Его Царя. это царство в различных аспектах, а именно: Царство, Церковь и Град Божий» (А.А. Ходж). Из трех терминов слово «царство» является наиболее гибким и имеет самый широкий диапазон в НЗ. Применение. Оно обозначает, во-первых, сферу правления, царство, на которое распространяется правление Христа. Во-вторых, это означает царствование или осуществление королевской власти. В-третьих, оно обозначает выгоды или благословения, которые являются результатом доброжелательного применения царственной власти Христа. «Ибо Царствие Божие не пища и питие» — царствование Христово не выражается в такой деятельности; «но праведность и мир и радость во Святом Духе» (Рим. 14:17) – вот характеристики Его царства.
То, что Царство Христа имеет совершенно иную природу и характер, чем царства мира сего, ясно видно из Его собственного учения: «Но Иисус призвал их к Себе и сказал им: вы знаете, что те, которые считаются начальствующими над язычниками, совершают господство над ними, и вельможи их имеют над ними власть, но между вами не будет так: а кто хочет между вами быть большим, да будет вам слугою, и кто из вас хочет быть первым, да будет слугою всем. Ибо и Сын Человеческий пришел не для того, чтобы Ему служили, но чтобы послужить и отдать душу Свою для искупления многих» (Марка 10:42-45). И еще: «Царство Мое не от мира сего» (Иоанна 18:36): заметьте, Он не сказал «Царство Мое не в этом мире», но «не от него». Это не провинциальное явление и не политический институт; оно не регулируется территориальными или материальными соображениями и не регулируется плотской политикой; он не состоит из невозродившихся субъектов и не ищет мирского возвеличивания. Это чисто духовный режим, регулируемый Истиной. Это видно из средств, которые Он использовал при его первом учреждении, и из Своих назначений для его поддержки и расширения – не физическая сила, а милостивые инициативы.
Некоторые люди, любящие проводить бесчисленные различия и контрасты под видом «правильного разделения Слова Истины», проводят резкую грань между Царством Божиим и Царством Христовым. Но это явно опровергается словами: «имеет ли наследие в Царстве Христа и Бога» (Еф. 5:5), и снова «царства мира сего соделались царствами Господа нашего и Христа Его» (Откр. 11:15 и ср. 12:10). Его духовная природа ясно видна из слов Иеговы: «Они отвергли Меня, чтобы Я не царствовал над ними» (1 Царств 8:7): Его престол и скипетр были невидимыми. Подобным же образом, когда иудеи сказали о Христе: «Мы не хотим, чтобы Человек Сей царствовал над нами» (Луки 19:14), они намекали, что не желают подчинить свои сердца Его нравственному влиянию. Так и Павел сказал: «Но я скоро приду к вам, если угодно Господу, и узнает не речь возгордившихся, но силу. Ибо Царствие Божие не в слове, но в сила» (1 Кор. 4:19, 20), очевидно, он имел в виду «духовную силу ее, ощущаемую в ваших сердцах».
Царствование Христа имеет двойное применение. Во-первых, Он поддерживает отношения милостивого Государя со Своим искупленным народом, управляя им с любовью, поддерживая их интересы, удовлетворяя их нужды, сдерживая их врагов; готовя их к Его служению сейчас и к славе, ожидающей их на Небесах. Во-вторых, Он является моральным правителем мира, поскольку, как бы они ни осознавали Его действий, все люди находятся под Его контролем, а их планы и действия преобладают в Его собственных целях. Даже земные властители обязаны подчиняться Его тайной воле: «Мною цари царствуют, и князья вершат правосудие» (Притч. 8:15); «Сердце царя в руке Господа, как реки водные: Он направляет его, куда хочет» (Притч. 21:1). Его правление над миром, да, над всей вселенной осуществляется с помощью мудро адаптированных средств, назначенных и направляемых Им.
Важно признать этот двойной масштаб правления Христа. Отцу Он сказал: «Как Ты дал Ему власть над всякой плотью, так и всем, кого Ты дал Ему, Он даст жизнь вечную» (Иоанна 17:2). Царство Христово, как духовное и внутреннее, принадлежит избранным, но Его царство, как судебное и внешнее, является вселенским. Эти две вещи снова различаются в Псалме 2: «Но Я поставил Царя Моего на святой горе Моей Сионе» (стих 6) и «Проси у Меня, и Я дам Тебе язычников в наследие Твое и даже самые отдаленные части». земли во владение Тебе» (стих 8). Христос не только «Царь святых» (Откр. 15:3), но Он также «Царь народов» (Иер. 10:7). Он правит всем человечеством, и те, кто не подчинится Ему как Искупителю, все же предстанет перед Ним как Судьей. «Жезлом железным сокрушишь их, сокрушишь их, как сосуд горшечный» (Пс. 2:9): здесь говорится о судебных деяниях Его власти. Иосиф в Египте прообразовал то же самое: ему была передана власть над всей землей (Быт. 41:43), но его братья имели особое право на его привязанность.
Говорят, что это Царство Христово, рассматриваемое в его духовном и внутреннем аспекте, верующие «принимают», то есть участвуют в его привилегиях и благословениях. Как Царство Христа «не от мира», но «небесное» (2 Тим. 4:18), так и подданные его не от мира сего, а небесные. С Божественной стороны они входят посредством оживления Духа, ибо «если кто не родится свыше, не может увидеть Царствия Божия» (Иоанна 3:3). С человеческой стороны они входят, когда бросают оружие своего мятежа и принимают на себя иго Христово, ибо «если не обратитесь и не будете как дети, не войдете в Царство Небесное» (Мф. 18: 3). Именно тогда, когда мы передали нашу преданность от сатаны Христу, можно было сказать: «Отец избавил нас от власти тьмы и ввёл нас в Царство возлюбленного Сына Своего» (Кол. 1:13). Принявшие Евангелие в честное и доброе сердце были приняты и стали участниками Царства Христова.
«Поэтому мы получаем царство, которое невозможно сдвинуть с места». Стремясь дать более точное определение понятию «мы получаем», давайте вспомним тройное значение термина «Царство». Во-первых, это означает, что мы допущены в то царство или сферу, где Христос считается Верховным. Во-вторых, это означает, что мы подчинились правлению или скипетру Христа, чтобы Он правил нашими сердцами и жизнью. В-третьих, это означает, что мы теперь участвуем в благословениях правления Христа. Это слово «принятие» также означает, что мы имеем это царство от Другого: «поступайте достойно Бога, призвавшего вас в Свое Царство и славу» (1 Фес. 2:12); «Разве Бог не избрал бедных мира сего, богатых верой и наследников Царства?» (Иакова 2:5); «Приидите, благословенные Отца Моего, наследуйте Царство, уготованное вам от создания мира» (Матфея 25:34); все вызывают эту мысль.
Утверждая, что это царство, «которое невозможно поколебать», апостол еще раз подчеркнул великое превосходство христианства над иудаизмом, а также показал, чем царство Христово отличается от всех земных царств, подверженных потрясениям и потрясениям. Это «непоколебимое царство» — всего лишь другое название «того, что непоколебимо», что «остается» в стихе 27: это суть и реальность того, что было прообразовано в Моисеевом домостроительстве. «Мы получили царство, которое никогда не поколеблется и не уступит место какому-либо новому устроению. Канон Священного Писания теперь совершенен, Дух пророчества угас, тайна Божия завершена: Он приложил к нему Свою последнюю руку. ...Евангельскую церковь можно сделать более крупной, более процветающей, более очищенной от заразной скверны, но она никогда не должна быть изменена для другого устроения; те, кто погибают под Евангелием, погибают без исцеления» (Мэтью Генри).
 



Евреям 12:28, 29.
Глава 105: Последнее предупреждение
 
 
«Посему мы, получив царство непоколебимое, будем иметь благодать, посредством которой мы сможем служить Богу достойно, с благоговением и благоговением. Ибо Бог наш есть огонь поядающий». Краткий анализ этих стихов показывает следующие важные моменты. Во-первых, неоценимое благословение, которое получили верующие: вечное Царство. Во-вторых, возложенная на них обязанность: служить Богу с истинным благоговением и благочестивой преданностью. В-третьих, предостережение, которым это указано: потому что не может быть спасения от Божественного гнева, постигшего отступников. В своем полезном комментарии Дж. Браун отметил, что «получение недвижимого царства — это всего лишь еще один способ выражения того, что имеется в виду под словами: «Вы пришли на гору Сион» (стих 22). Это еще один описательный образный способ выражения того, что привилегии и почести в новом завете люди получают верой в истину, как она есть в Иисусе». В подтверждение этого: «Надеющиеся на Господа будут, как гора Сион: они не поколеблются вовек» (Пс. 125:1).
Теперь существует двойное «Царство», которое верующие «получили»: Царство благодати, установленное в сердце святого, где Христос царствует как Верховный Владыка, и Царство славы, уготованное нам на Небесах, где мы будем царствовать со Христом вечно. Джон Оуэн настаивал на том, что здесь имеется в виду только первое, Иезекииль Хопкинс почти полностью делал акцент на втором; лично мы считаем, что оба они включены, и будем излагать это соответствующим образом, сжимая основные положения каждого из этих авторов.
Христиане уже являются обладателями Царства благодати, ибо Христос установил над ними Свою власть. Хотя Он лично восседает на Небесном Престоле, тем не менее Он управляет верующими Своим духом (получившим поручение от Него), а также Своим Словом, действующим в них Духом. Заинтересованность верующих в этом Царстве называется «получением» его, потому что они получили его в дар или дар от Отца: Луки 12:32. Во-первых, они принимают его учение, истину и закон: они признают его реальность и подчиняются его власти: Римлянам 6:17. Во-вторых, они получают его в свете, благодати и духовных преимуществах: они наслаждаются его привилегиями праведности, мира и радости: Римлянам 14:17. В-третьих, они получают его с его достоинствами и гарантиями: они цари и священники Божии (Откр. 1:6), и они настолько безопасны, что могут быть «соблюдены силой Божией через веру» (1 Пет. 1: 5). В-четвертых, они получают ее путем сверхъестественного посвящения в ее духовные тайны (1 Кор. 4:20), слава которого состоит в непосредственном доступе к Богу и сердечном наслаждении Им.
Привилегии, которые христиане получают благодаря вере в Евангелие, непостижимо велики. Они находятся в царстве, царстве Бога и Христа, царстве духовном и небесном; обогащенный неисчерпаемыми сокровищами духовных и небесных благ. Христиан следует измерять не по их внешнему виду или мирским обстоятельствам, а, скорее, по интересам, которые они имеют в том Царстве, которое их Отец благоволил дать им. Поэтому их привилегия и обязанность вести себя и вести себя как те, кто получил такие чудесные привилегии и высокие достоинства от Самого Бога: им не следует завидовать бедным миллионерам и безбожным властителям этой земли. Наша доля бесконечно превосходит безделушки времени и смысла. Хотя мир не знает нас, для Бога мы «прекрасные земли» (Пс. 15:3), драгоценности в венце Его Сына, те, кому ангелы служат или кому служат. О благодать вести себя как сыновья и дочери Всемогущего.
В каком смысле или смыслах верующий «получил» Царство славы? Во-первых, неизменным Словом Обетования. Для верующего обещание Божие является такой же надежной гарантией, как и фактическое обладание. Бедный мирянин не может этого понять и считает уверенность христианина не чем иным, как фанатизмом. Но простая доверчивая душа уже обладает царством славы, потому что Бог безошибочно заверил ее «черным по белому» в обладании им. Именно непреложное Слово Обетования дает ему право и титул на наследство, и поэтому, поскольку оно теперь принадлежит ему по праву и титулу, он вполне может называть его своим. Когда Бог что-то пообещал, верующему все равно, говорит Он, что это сделано, или это будет сделано.
Во-вторых, верующий «принял» Царство славы по благодати, давшей ему залог и начатки его. Под этими образами снова и снова упоминаются утешения и благодать Духа: и это вполне уместно, поскольку «залог» — это часть (взнос) того, о чем согласовано, а «первенцы» — это образец и залог того, о чем договорились. грядущий урожай. Благодать и слава суть одно и то же по существу, различаясь лишь степенью: благодать — это небо, низведенное в душу, слава — душа, возведенная на небо. Благодать — это начавшаяся слава, слава — это завершенная благодать. Вероятно, одно из значений слов «Свет сеется праведникам» (Пс. 97:11) заключается в том, что «свет» вечной жизни и блаженства находится теперь в милостях возрожденных душ, как в их семени, и они обязательно прорастут. и расцветет в совершенный плод.
В-третьих, верующий «получил» царство славы, осознав Джайт. «Вера есть осуществление ожидаемого и уверенность в невидимом» (Евр. 11:1). Вот духовная благодать, которая приближает отдаленное и придает будущему настоящую реальность. Вера приносит в душу то, что совершенно недоступно нашим естественным чувствам. Это сверхъестественная способность, которая находится за пределами понимания естественного человека. Вера видит то, чего не может видеть глаз, она схватывает то, что создано не руками; оно обеспечивает демонстрацию или доказательство того, над чем смеются неверные.
В-четвертых, верующий «принял» Царство славы в объятиях надежды. В Писании благодать «надежды» — это нечто гораздо лучшее, чем смутное стремление к чему-то, чего мы еще не имеем: это твердое ожидание, определенная уверенность в том, что обещал Бог. Надежда обеспечивает настоящее ожидание будущей реализации. Вера верит, надежда наслаждается тем, что приготовил Бог любящим Его. Поэтому надежда называется «якорем души... который входит внутрь за завесу» (Евр. 6:19), ибо он держится той славы, которая там уготована нам. Надежда вкушает наши утешения и вызывает такое же наслаждение и самоуспокоение, как и сами плоды, — того же характера, хотя и не по степени.
Особое свойство этого царства, которое здесь подчеркивается Святым Духом (в соответствии с мыслью контекста), состоит в том, что оно «не может быть сдвинуто»; в этом оно отличается от всех других царств — здесь, как и везде, наш благословенный Искупитель имеет «первенство». Оуэн отметил это. «Никакое владычество никогда так не мечтало о вечности, как Римская империя; но она не только была потрясена, но и разбита на куски и рассеяна, как солома под ветром: см. Даниил 2:44; 7:14, 27» – так ужасно так что сегодня ближайшие исследователи истории не могут прийти к единому мнению относительно ее действительных границ. Но ничего подобного никогда не произойдет с владычеством Спасителя: поэтому мы читаем о «вечном Царстве Господа нашего и Спасителя Иисуса Христа» (2 Пет. 1:11). Никакие внутренние разложения не могут его разрушить; никакая внешняя оппозиция не сможет свергнуть его. Однако язык нашего стиха идет еще дальше: Сам Бог не удалит его.
«То, что здесь особенно подразумевается, состоит в том, что оно не является неприятным для такого потрясения и смещения, каким было церковное государство при Ветхом Завете; то есть Сам Бог никогда не будет вносить в него какие-либо изменения и никогда не введет другую церковь – Государство или поклонение. Бог проложил последнюю руку, руку Своего Единородного Сына, ко всем откровениям и установлениям. Никакое добавление к тому, что Он сделал, или изменение в этом не должно быть сделано: никакой другой способ призвания, освящения, управления, и спасение церкви всегда будет назначено или допущено, ибо здесь оно названо недвижимым царством, в противоположность тому церковному состоянию иудеев, которое Сам Бог сначала потряс, а затем отнял, ибо оно было назначено только на время. (Джон Оуэн). Здесь мы снова видим превосходство христианства над иудаизмом: одно было изменчиво, другое неизменно; одно было мимолетным, другое вечным; один основан Моисеем, другой утвержден Тем, Кто «вчера, и сегодня, и во веки Тот же».
Тот факт, что Царство Христа является «вечным» (2 Пет. 1:11), что оно «никогда не поколеблется» (Евр. 12:28) и что «Царству Его не будет конца» (Лк. 1:33), вызвал у некоторых затруднения в свете «тогда придет конец, когда Он предаст Царство Богу и Отцу» (1 Кор. 15:24). Но трудность сразу устраняется, если принять во внимание различия, указанные в нашей последней статье. Верховная власть, которую Христос имеет над всеми творениями как Божественная личность, — это нечто, от чего Он никогда не сможет лишить Себя. Равным образом вечно и то владычество над Своим народом, которое принадлежит Ему как воплотившемуся Сыну: Он навсегда останется Главой и Мужем Церкви; и при этом Он не может отказаться от Посреднической должности. Но та власть, которой Он был вознесен после Своего воскресения и которая простирается на все начальства и власти (Иоанна 17:2, Матфея 28:18), будет оставлена, когда ее замысел осуществится: это ясно видно в остальных словах 1 Коринфянам 15:24: «Когда Он свергнет всякое начальство и всякую власть и силу. Ибо Ему надлежит царствовать, доколе не низложит всех врагов под ноги Свои». Таким образом, «Царство», которое Христос передает Отцу, является Его властью над Его врагами.
Непоколебимость и вечность Царства Христова одинаково действительны независимо от того, рассматриваем ли мы его в аспекте нынешней благодати или в аспекте будущей славы, ибо мы получили «Царство, которое невозможно поколебать». Царство благодати настолько Божественно утверждено в сердце верующего, что все усилия греха и все нападки сатаны не способны ниспровергнуть его: «основание Божие стоит твердо» (2 Тим. 2:19); «будучи уверен в том, что Начавший в вас доброе дело и совершит его» (Флп. 1:6). Совершенно невозможно, чтобы одна из овец Христовых погибла: в грядущий день Он воскликнет: «Вот Я и дети, которых дал Мне Бог» (Евр. 2:13). Если это верно в отношении Царства благодати, то тем более в отношении Царства славы, когда греха больше не будет и сатана никогда больше не будет искушать искупленных.
Теперь, исходя из славной природы этого «царства», апостол делает вывод или указывает на практический вывод: «Посему мы, получив царство непоколебимое, будем иметь благодать, посредством которой мы сможем служить Богу благоприятно». Как отметил Дж. Браун, «получить царство» — значит облечься в царскую власть, стать царями и священниками Божиими (Откр. 1:6). Итак, поскольку царская власть есть самая возвышенная форма человеческой жизни, самая достойная честь, известная на земле, то нам надлежит искать у Бога той помощи, которая позволит нам «поступать достойно призвания, к которому мы призваны». Еще раз нам напоминают о неразрывной связи между привилегией и долгом, и чем больше привилегия, тем сильнее обязанность выражать нашу благодарность подходящим и подобающим образом: не просто в эмоциональных экстазах или грубых словах, но посредством послушания и поклонения, которые мы можем «служить Богу с благоговением и благоговением».
Комментаторы существенно расходятся во мнениях относительно того, что подразумевается под словом «поимеем благодать», однако нам кажется, что смысл его весьма прост и очевиден. Его значение можно определить с помощью трех соображений, которые следуют сразу за этим. Во-первых, эта «благодать» необходима для «приемлемого» служения Богу, и, как мы увидим, это «служение» имеет принципиальное отношение к нашему поклонению Ему. Во-вторых, эта «благодать» является корнем, из которого происходит «благоговение и богобоязненность», так что она должна указывать на нечто большее, чем просто благодарность за то, что Бог уже сделал для нас, — как ограничивают ее многие писатели. В-третьих, эта «благодать» необходима, если мы не хотим быть поглощены Божественным гневом — «поядающим огнём» из стиха 29. Таким образом, мы понимаем, что это выражение означает: давайте упорствовать в вере и обязанностях Евангелия, посредством чего мы только они способны предложить приемлемое поклонение Богу; давайте стремиться к увеличению Божественной помощи и содействия; давайте стремиться к постоянному проявлению благодати, которую Он дал нам; давайте стремиться все больше и больше подчинять наши сердца его освящающей силе.
Мы считаем, что ключ к нашему нынешнему отрывку находится в Исходе 19:10, 11, 15. В Ветхом Завете были конкретно определены путь и средства, с помощью которых Израиль должен был торжественно приближаться к Богу в поклонении: они должны были с благоговением готовиться к Богу. себя очищением от нечистоты и отделением от плотских потворств. Это было внешним прообразом той духовной чистоты, которую Бог теперь требует от нас как внутри, так и снаружи. Поскольку Бог явил Себя во Христе нам гораздо более славным образом, чем Он явил Себя Израилю на Синае, мы должны искренне стремиться к более выдающейся подготовке сердца и освящению всей нашей личности во всех наших приближениях к Всевышнему. . В нас должен быть духовный аналог того, что было запечатлено в них церемониально. Страх Божий был вызван в Израиле ужасами Его закона: хотя наш страх иного рода, он, тем не менее, должен быть в нас реальным и действенным для достижения своих целей.
Великая цель состоит в том, чтобы «мы могли служить Богу достойно». В этом конкретном послании употребленное здесь греческое слово означает то служение Богу, которое состоит в поклонении Ему, в молитве и хвалении, а также соблюдении всех установлений богослужения. Например, «в котором приносились и дары, и жертвы, которые не могли сделать совершенным по совести совершающего служение» (Евр. 9:9); и еще: «Мы имеем жертвенник, от которого не имеют права есть служащие скинии» (Евр. 13:10); в то время как в 10:2 это слово на самом деле переведено как «поклоняющиеся». Такое значение греческого слова не характерно и для Послания к Евреям: «Она была вдова около двадцати четырех лет, которая не отходила от храма, но постами и молитвами служила Богу ночь и день» (Лк. 2:37). ); «которые превращают истину Божию в ложь, и поклоняются и служат твари паче Творца» (Рим. 1:25). Таким образом, конкретная ссылка делается на поклонение Богу согласно Евангелию, как на замену институтов старой экономики. Излишне говорить, что такое поклонение не может исходить от тех, кто не живет в послушании Евангелию.
Теперь же для того, чтобы мы были настолько приспособлены к богослужению, чтобы мы могли поклоняться Богу «приемлемо», приходит увещевание: «имеем благодать». Здесь имеется двойное указание: чтобы наша личность была принята и чтобы наше поклонение было угодно Ему. Этим дается намек на то, что может иметь место исполнение обязанностей богослужения, когда ни лица, их исполняющие, ни сами обязанности не принимаются Им. Так было с Каином и его жертвой, как всегда бывает со всеми лицемерами. Главное, что требуется для этого принятия, — это, во-первых, чтобы личности поклоняющихся были приняты в Возлюбленном. Во-вторых, фактическое совершение богослужения во всех его обязанностях должно находиться в строгом соответствии с тем, что установил Бог (и никто другой). В-третьих, чтобы наша духовная благодать действительно проявлялась, ибо именно через это, при исполнении всех наших религиозных обязанностей, мы воздаем славу Богу. Как наше поклонение может быть угодно Ему, если мы находимся в отступническом состоянии?
Здесь особо выделяется то, что необходимо для того, чтобы наше поклонение было приемлемым, — это то, чтобы мы служили Богу «с благоговением и благоговением». Как мудро заметил Джон Оуэн, их «лучше всего можно узнать по тому, чему они противостоят. святость и строгость Божия, как видно из следующего стиха: «ибо Бог наш есть огнь поядающий». о внушающем трепет величии Того, с кем нам приходится иметь дело. Бог предусмотрел против этого зла при старой экономике террор, который производился в людях при даровании Закона, многочисленные ограничения, налагаемые на их приближение к Нему (никому не разрешалось входить в святая святых), и всеми внешними мерами. церемонии назначены; и хотя все это теперь удалено, тем не менее глубокое духовное чувство святости и величия Бога должно сохраняться в сознании всех, кто приближается к Нему в поклонении.
Во-вторых, отсутствие должного ощущения своей гнусности и нашей бесконечной отдаленности от Бога как по природе, так и по состоянию, которое всегда должно быть в нас. Господь никогда не примет поклонение фарисея: пока мы возгордились чувством собственной значимости и наполнены самодовольством или самодовольством, Он не примет наших приближений к Нему. И ничто более не рассчитано на то, чтобы скрыть от нас гордыню и наполнить наши сердца чувством нашего крайнего ничтожества, как зрелище и осознание неизреченной чистоты и высокого владычества Бога. Когда Исайя увидел Его «высоким и превознесённым», он воскликнул: «Горе мне! ибо я погиб» (Ис. 6:5); когда Иов увидел Вседержителя, он воскликнул: «Вот, я ничтожен» (Иов 40:4).
В-третьих, плотская смелость в формальном исполнении священных обязанностей при пренебрежении искренним стремлением проявить в них благодать, что ненавистно Богу. О дерзкое нечестие мирских проповедников, берущих на свои оскверненные уста неизреченное имя Божие и приносящих Ему «жертву глупых» (Екклесиаст 5:1). Какое же это чудо, что Он не поражает тех наглых и самонадеянных душ, которые тщетно пытаются обмануть Его своими словами, в то время как их сердца далеки от Него. Именно для предотвращения этих и других подобных зол нас здесь призывают поклоняться Богу «с благоговением и благоговением», то есть со святым смирением души, благоговея разумом перед ощущением бесконечного величия Бога. , наши сердца смирились сознанием нашей гнусности и нашей тварной ничтожности.
Никакое увещевание в этом послании не является более необходимым нашему развращенному поколению, чем это. Как это императивное требование «с благоговением и благоговением» осуждает дешевое, легкомысленное, непочтительное «поклонение» (?) того времени. О, какая нечестивая легкость и безбожная фамильярность отличает теперь религию христианского мира: многие обращаются к великому Божеству так, как если бы они были равными Ему, и ведут себя с гораздо меньшим приличием, чем они вели бы в присутствии земного монарха. Отсутствие склонения головы в молчаливой молитве, когда мы занимаем свое место в собрании, вульгарные взгляды по сторонам, неуместный шепот и болтовня, готовность улыбаться или смеяться над любыми замечаниями проповедника, которые могут быть испорчены, - все это так много. примеры этого вопиющего и растущего зла. «Бога следует бояться в собрании святых и почитать всех, кто окружает Его» (Пс. 89:7).
Греческое слово «благоговение» в 1 Тимофею 2:9 переведено как «стыдливость». В исключительных случаях это называется «краснением», «стыдением», «смущением лица» (Ездра 9:6; Даниил 9:7); тем не менее, суть этого всегда должна сопровождать нас во всем поклонении Богу. «Страх Божий» — это святой трепет души при выполнении священных обязанностей, и это происходит из-за великой опасности наших греховных ошибок в поклонении Богу и Его строгости по отношению к таким отвратительным преступлениям. Бог не будет поругаем. Серьезная душа тем самым побуждается к бдительности и усердию, чтобы не раздражать столь великого, столь святого и столь ревнивого Бога пренебрежением тем благоговением и благочестивым страхом, которых Он требует в Своем служении и которые причитаются Ему из-за Его славные совершенства. Если серафимы закроют перед Ним лица свои (Ис. 6:2). сколько еще нам следует это делать!
«Ибо Бог наш есть огнь поядающий» (стих 29). Именно по этой причине мы должны служить Богу с благоговением и страхом. Эти слова взяты из Второзакония 4:24, где они используются, чтобы удержать Израиль от идолопоклонства, поскольку это грех, которого Бог не потерпит. То же самое описание Бога здесь апостол применяет к тем, кому недостает благодати поклоняться Ему со смирением и трепетом, которых Он требует. Если мы безблагодатны в своей личности и лишены благоговения в нашем поклонении, Бог поступит с нами соответствующим образом. Как огонь пожирает брошенное в него горючее, так и Бог истребит грешников. Титул «Бог наш» обозначает отношения завета, однако, хотя христиане твердо уверены в своей заинтересованности в вечном завете, Бог требует от них святого понимания Его величия и ужаса: см. 2 Коринфянам 5:10, 11.
Двойные благодати любви и страха, страх и любовь должны совместно действовать в верующем, и именно в сохранении баланса между ними во многом состоит его духовное здоровье. Так и здесь: обратите внимание на замечательное соединение: «Бог наш», в отношениях завета, Отец наш; и все же «огонь поядающий», достойный трепета! Первая — не дать отчаянию задуматься о невыразимой чистоте и непреклонной справедливости Бога; последнее предназначено для того, чтобы остановить самонадеянную непочтительность, на которую нас может вдохновить одностороннее занятие Его благодатью и любовью. Таким образом, главный призыв «давайте иметь благодать, посредством которой мы сможем достойно служить Богу» вызван двумя совершенно разными мотивами: потому что мы «получили Царство» и потому что Бог есть «огонь поядающий». Плотской разум мог бы спросить: если мы получили царство, которое невозможно сдвинуть, чего нам бояться? Но если Бог такой «огонь поядающий», как можем мы когда-либо ожидать такого царства, если мы всего лишь солома? Но наученным Духом нетрудно понять, почему апостол объединил эти две вещи.
Заинтересованность христианина в Его благосклонности не является основанием для отказа от торжественного страха перед Богом: хотя Он и положил на него Свою враждебность, Он не отказался от Своего величия и владычества над ним. «Даже те, кто стоит выше всего в любви и благосклонности Бога и имеет полную уверенность в этом и в своей заинтересованности в Нем как в своем Боге, должны, тем не менее, бояться Его как Бога, мстящего за грехи, и огня поядающего» (Иез. .Гопкинс, 1680). Хотя Бог принял Своих искупленных в глубокую близость к Себе, тем не менее Он требует, чтобы они всегда сохраняли должное понимание величия Его личности, святости Его природы, строгости Его справедливости и пылкой ревности Его поклонения. Если мы действительно боимся подвергнуться вине этого ужасного греха непочтительности, наш разум будет подвержен благочестивому страху. Благодать страха ни в коем случае не противоречит и не является препятствием для духа усыновления, святого дерзновения или благочестивой радости: см. Псалом 2:11, Матфея 28:8, Филиппийцам 2:12.
«Давайте будем иметь благодать, посредством которой мы сможем достойно служить Богу», ибо без нее не будет ни «благоговения», ни «богобоязненности». Без Божественной помощи и помазания мы вообще не можем служить Богу, ибо Он не учитывает того поклонения, которое возносят безблагодатные люди. Без действующей благодати мы не можем достойно служить Богу, ибо именно в проявлении веры и страха, любви и трепета состоит сама жизнь и душа духовного поклонения. О, как серьезно нам нужно искать увеличения Божественной «благодати» (2 Кор. 9:8; 12:9) и поддерживать ее в силе во всех обязанностях поклонения Богу: чтобы, ввиду Его ужасного гнева, мы может бояться не угодить Ему; ввиду Его величия наши сердца могут смириться; и ввиду Его любви мы можем стремиться почитать Его, угождать Ему и поклоняться Ему. «Освятите Самого Господа Саваофа, и пусть Он будет вашим страхом, и пусть Он будет вашим страхом» (Ис. 8:13 и ср. Мф. 10:28).
 



Евреям 13:1
Глава 106 - Братская любовь
 
 
Большинство комментаторов рассматривают последнюю главу Послания к Евреям как приложение или постскриптум, содержащий различные увещевания, не имеющие прямого отношения к основной части послания. Лично мы считаем серьезной ошибкой из-за недостаточной ясности игнорировать органическую связь между центральной темой апостола и различными обязанностями, которые он здесь внушает; скорее мы согласны с Оуэном в том, что в этих заключительных стихах показан пример «той Божественной мудрости, с помощью которой он был побужден писать все, о чем апостол Петр говорит во 2 Петра 3:15». Чем больше помазанный ум размышляет по сему, с верою и благоговением, к которым призывает Священное Писание, тем более откроется Божественное вдохновение этой части. Очень жаль, что так много авторов медлят, дойдя до последней главы послания, по-видимому, воображая, что его содержание имеет меньшую важность и ценность, чем содержание предыдущих.
Если мы не будем внимательно помнить о порядке, которому апостол был побужден Святым Духом следовать в этом трактате, мы не сможем усвоить некоторые наиболее жизненно важные и ценные уроки, касающиеся правильного метода и способа изложения Истины Божией перед душами. мужчин. Учитель Слова Божьего должен не только твердо придерживаться содержащейся в нем системы учения (не внося никаких собственных спекуляций), сохранять должный баланс Истины (не позволяя личным предпочтениям сделать его любителем), но и для того, чтобы его Чтобы служение было наиболее приемлемым для Бога и полезным для его слушателей или читателей, он должен строго придерживаться порядка Писания; ибо если контекст и связи отрывка игнорируются, существует большая опасность его извратить, поскольку тогда теряется его надлежащий акцент и цепь Истины разрывается. Пусть проповедники особенно внимательно прислушаются к последующим замечаниям.
Внимательное прочтение нашего послания за один присест обнаружит, что на протяжении первых двенадцати глав не внушается ни один моральный или церковный долг. Это правда, что здесь и там апостол прерывает упорядоченное развитие своего тезиса, призывая к послушанию Богу и стойкости в вере или вкрапляя торжественное предостережение против фатальных последствий отступничества; тем не менее, он ни разу официально не навязывал евреям какие-либо обязанности, предписанные второй скрижалью Закона — они были отведены для его заключительных слов. Путь, которому следовал апостол, заключался, во-первых, в том, чтобы изложить славную личность, служение и дело Христа, а затем, заложив прочное основание для веры и послушания, призвать к евангельским и моральным обязанностям. Поскольку мы считаем это наиболее важным соображением, мы присоединяем абзац из высказывания мастера-экзегета Джона Оуэна.
«Он своим примером, как и в большинстве других своих посланий, предписывает истинный порядок и метод проповеди Евангелия, то есть, во-первых, возвещать тайны его, с благодатью Божией в этом, а затем чтобы усовершенствовать его до практических обязанностей послушания. И ошибутся те, кто в этой работе предложит себе какой-либо другой метод, и особенно те, кто считает, что одной его части достаточно без другой. Ибо как провозглашение духовных истин без демонстрации того, что они являются жизненной, оживляющей формой послушания, и без применения их к этому, тяготеет только к тому знанию, которое возвышает, но не назидает; так и навязывание моральных обязанностей без должного провозглашения благодати Бог во Христе Иисусе, который один дает нам возможность обрести их и делает их приемлемыми для Бога с их необходимой зависимостью от Него, есть всего лишь обманывать души людей и уводить их с пути и от Евангелия».
Божественные тайны, раскрытые в Священном Писании, и великие учения, изложенные в Священном Писании, не являются простыми абстракциями, обращенными к интеллекту, лишенными ценных плодов и эффектов: там, где они истинно приняты в душу и там смешаны с верой, они исходят сначала в сердце духовно формируется таким образом и направляется к Богу, а во-вторых, они приводят к практическим результатам к человеку. Если Евангелие раскрывает бесконечную любовь и удивительную благодать Божию во Христе, то оно направляет и к исполнению духовных и нравственных обязанностей. Евангелие не только освобождает верующих от обязанностей, требуемых Законом, но и возлагает на нас дополнительные обязанности, направляет к их правильному исполнению и дает новые и сильные мотивы к их исполнению.
Итак, об общем отношении содержания 13-й главы Послания к Евреям к тому, что ей предшествовало; теперь о более конкретной связи. Между 12 и 13 главами Послания к Евреям нет радикального разрыва: заключительные стихи первой и вступительные стихи второй тесно связаны друг с другом. Там апостол упомянул основные обязанности, которые верующие должны исполнять ради Бога, а именно: «слышать» (стих 25) и «служить Ему угодно» (стих 28); здесь он перечисляет те обязанности, которые должны выполняться людьми. Он начинает с того, что действительно является суммой и сущностью всего остального, с братской любви: сначала с любви к Богу всем сердцем, а затем к ближнему, как к самому себе. Адольф Сапфир указал на еще одну связь, которая не так очевидна на первый взгляд: только что напомнив евреям, что «то, что создано», будет поколеблено и удалено (Евр. 12:27), теперь он призывает их «оставить это». Пребудьте, что от Бога, что вечно, любовь».
«Братская любовь да пребудет» (13:1). Первое применение в случае с евреями было бы: «Следите за тем, чтобы ваше становление христианами не заставило вас вести себя менее доброжелательно по отношению к вашим братьям по плоти, евреям». Да, они вызывают великую провокацию своей враждой и гонениями, но это не гарантирует вашего ответного ответа в том же духе, а скорее дает возможность для проявления и проявления Божественной благодати. Помните пример, оставленный вашим Учителем: иудеи обращались с Ним самым гнусным образом, однако Он терпеливо переносил их поношения; да, продолжали искать им блага – тогда вы следуете Его шагам. Самым благословенным было то, что автор этого послания подражал своему Господу и практиковал то, что он здесь внушал: см. Римлянам 9:1-3 и 10:1.
Это низшее применение нашего текста справедливо для любого из нас, кто, по нашей мере, находится в таких же обстоятельствах, как и евреи. С тех пор, как мы поддались требованиям Господа Иисуса, наши родственники и друзья, возможно, отвернулись от нас и, подстрекаемые сатаной, теперь противостоят нам, раздражают и плохо обращаются с нами. В таком случае к нам приходит слово: «Пусть братская любовь продолжается». Не мстите за себя: не отвечайте на ругательство ругательством, но проявляйте дух истинного доброжелательства, желая и ища только своего блага. «Если враг твой голоден, накорми его; если жаждет, напой его; ибо, поступая так, ты соберешь ему на голову горящие угли. Не будь побежден злом, но побеждай зло добром» (Рим. 12:20, 21).
«Пусть братская любовь продолжается». Высшее значение, конечно, имеет та особая духовная привязанность, которую следует развивать между детьми Божьими. «Он называет любовь братской не только для того, чтобы научить нас, что мы должны быть взаимно соединены особым и внутренним чувством любви, но и для того, чтобы мы помнили, что мы не можем быть христианами, не любя братьев, ибо он говорит о любви которые семьи веры должны развивать друг в друге, поскольку Господь тесно связал их общими узами усыновления» (Жан Кальвин). Мэтью Генри хорошо заметил: «Дух христианства — это дух любви». Плод Духа – любовь (Гал. 5:22). Вера действует любовью (Гал. 5:6). «Всякий, любящий Родившего, любит и рожденного от Него» (1 Иоанна 5:1). Любовь к братьям является одновременно первым признаком и плодом христианской жизни (Деян. 16:33) и конечной целью и результатом Божественной благодати (2 Пет. 1:7).
Следует отметить, что этих верующих евреев призывали не «давайте иметь братскую любовь», а «пусть братская любовь продолжится». Таким образом, язык апостола ясно предполагает, что у них уже была любовь друг к другу, что он одобрительно замечает ее и затем призывает их к продолжению ее. Подобно своему Учителю, Павел сочетает увещевание с похвалой: пусть все Его слуги делают это, где только возможно. Он уже напомнил им: «Бог не неправеден, если забудет дело ваше и труд любви, который вы проявили к имени Его, когда служили святым и служите» (Евр. 6:10); и «Вы претерпели великую борьбу скорбей, частью, когда вы были на всеобщее обозрение, и поношениями, и скорбями, а частью, когда вы стали сотоварищами обиженных таким образом» (Евр. 10:32, 33). Но апостол чувствовал, что существует опасность угасания их братской любви, поскольку между ними были споры относительно церемоний Моисеева закона, а споры из-за религиозных разногласий сулит вред здоровью духовной привязанности. Поэтому Он предостерегает их и призывает их жить и любить как «братьев».
«Любовь имеет свое основание в отношении. Где есть отношение, там есть любовь, или так должно быть; а где нет отношения, не может быть любви в собственном смысле слова. братство... Это братство религиозное: у всех верующих один Отец (Мф. 23:8,9), один старший Брат (Рим. 8:29), который не стыдится называть их братьями (Евр. 2:11) иметь один дух и призваны к одной надежде призвания (Еф. 4:4), а дух усыновления интересует их всех в одной семье (Еф. 3:14, 15)» – Джон Оуэн. Братскую любовь мы бы определили как те благодатные узы, которые соединяют воедино сердца детей Божьих; или, точнее, это та духовная и нежная забота, которую христиане испытывают друг к другу, проявляющаяся в стремлении и стремлении к достижению своих высших взаимных интересов.
Эту обязанность Господь Иисус возложил на Своих учеников: «Заповедь новую даю вам, да любите друг друга, как Я возлюбил вас, так и вы любите друг друга» (Иоанна 13:34). Именно на это слово Христа ссылался Его апостол: «Братья, я не пишу вам никакой новой заповеди, но ветхую заповедь, которую вы имели от начала. Ветхая заповедь — это слово, которое вы слышали от начала. Опять же, новую заповедь пишу вам, что истинно в Нем и в вас» (1 Ин. 2:7, 8 и ср. 3:11). Некоторые были озадачены его словами: «Никакой новой заповеди я не пишу вам… Опять новую заповедь пишу вам», однако кажущаяся двусмысленность легко объяснима. Когда статут продлевается при другой администрации правительства, он считается «новым». Так и в этом случае. То, что требовалось Законом (Лев. 19:18), повторяется Евангелием (Ин. 15:12), так что, совершенно говоря, это не новая, а старая заповедь. Тем не менее, относительно оно «новое», потому что оно усилено новыми мотивами (1 Иоанна 3:16) и новым Образцом (1 Иоанна 4:10, 11). Таким образом: «Будем делать добро всем людям, а особенно своим по вере» (Гал. 6:10), потому что последние имеют особые права на наши чувства, будучи созданы по одному и тому же образу, исповедуя один и тот же образ. верой и имея те же немощи.
Поддержание братской любви различными способами способствует духовному благословению Церкви, чести Евангелия и утешению верующих. Их применение является лучшим свидетельством миру искренности нашей профессии. Воспитание и проявление христианской привязанности между народом Божьим является гораздо более весомым аргументом для неверующих, чем любая апологетика. Верующие должны вести себя по отношению друг к другу так, чтобы не требовалось никакой пуговицы или булавки, чтобы навешивать на них ярлык братьев во Христе. «По тому узнают все, что вы — Мои ученики, если будете иметь любовь друг ко другу» (Иоанна 13:35). Должно быть совершенно очевидно, что их сердца связаны узами более близкими, духовными и прочными, чем те, которые может создать простая природа. Их отношение друг к другу должно быть таким, чтобы не только отмечать их как соучеников, но, как говорит Христос: «Мои ученики», — отражая Его любовь!
Проявление братской любви не только является свидетельством миру, но и свидетельством для самих христиан об их возрождении: «Мы знаем, что мы перешли из смерти в жизнь, потому что любим братьев» (1 Иоанна 3:14). ). Здесь должно быть слово утешения для тех бедных святых, чьи души удручены. В настоящее время они не могут «читать свой титул ясно до небесных обителей» и боятся кричать «Авва, Отче», чтобы не оказаться виновными в самонадеянности. Но вот перед малыми Христовыми открыта дверь надежды: ты, дорогой читатель, может, и боишься утверждать, что любишь Бога, но разве ты не любишь Его народ? Если да, то вы должны родиться свыше и иметь в себе ту же духовную природу, что и они. Но люблю ли я их? Что ж, наслаждаетесь ли вы их обществом, восхищаетесь ли вы тем, что видите в них Христа, желаете ли им добра, молитесь за них и ищете ли они добра? Если да, то вы наверняка их любите.
Но проявление христианской любви является не только свидетельством миру о нашем христианском ученичестве и верным свидетельством нашего собственного возрождения, но и тем, что радует Самого Бога. Конечно, это так! Это продукт Его собственной благодати: непосредственный плод Его Духа. «Вот, как хорошо и как приятно братьям жить вместе!» (Пс. 133:1) – это то, что возвещает Сам Господь. Это также очень приятно проявляется в 3-й главе Откровения. Там мы находим одно из посланий, адресованное семи церквям, находящимся в Азии, а именно Филадельфийской, церкви «братской любви», ибо именно в этом смысл слова «Филадельфия». », и в этом послании нет ни порицаний, ни упреков: там было то, что успокоило сердце Господа!
Но в нашем тексте говорится не столько о существовании и проявлении братской любви, сколько о ее поддержании: «Пусть братская любовь продолжается» или «пребудет постоянной», как это выражают некоторые, ибо это слово включает в себя идею стойкости перед лицом трудностей и искушений. Требуется настойчивость в чистой и бескорыстной привязанности к братьям-христианам. Братская любовь — нежное растение, требующее большого внимания: если за ним не следить и не поливать, оно быстро завянет. Это экзотика, ибо она не уроженка почвы падшей человеческой природы: «ненавидящие и ненавидящие друг друга» (Титу 3:3) – это торжественное описание того, чем мы были в нашем невозрожденном состоянии. Да, братская любовь — очень нежное растение, быстро поражаемое холодным воздухом недоброжелательства, легко поражаемое морозом резких слов. Чтобы он процветал, его необходимо тщательно защищать и усердно культивировать.
«Пусть братская любовь продолжается:» какое это нужное слово! Так было вначале, и поэтому Господь Бог сделал это основным долгом человека: «возлюби ближнего, как самого себя». О, каких бы раздоров и кровопролития, страданий и горя можно было бы избежать, если бы эта заповедь соблюдалась повсеместно. Но, увы, грех властвовал и господствует, а там, где царит грех, дремлет любовь. Если мы хотим получить лучшее представление о том, что такое грех, тогда противопоставим ему его противоположность — Бога. Бог есть дух (Иоанна 4:24), Бог есть свет (1 Иоанна 1:5), Бог есть любовь (1 Иоанна 4:8); тогда как грех плотский, грех – это тьма, грех – это ненависть. Но если мы встали под знамя Христа, мы призваны на войну против греха: против плоти, против ненависти. Тогда «пусть братская любовь продолжается».
Да, это самое необходимое увещевание: не только потому, что ненависть так сильно царит миром, но и из-за состояния христианского мира. Двести пятьдесят лет назад Джон Оуэн писал: «Она (братская любовь) в своем блеске и великолепии удалилась на Небеса, пребывая в своей силе и эффективном проявлении только в некоторых уголках земли. Зависть, гнев, эгоизм, любовь к миру и холодность во всех вопросах религии заняли место ее, и напрасно люди будут спорить и спорить о своих различиях в вере и вероисповедании, претендуя на то, чтобы добиться продвижения религии путем навязывания своих убеждений. на других: если эта святая любовь не будет вновь восстановлена среди всех тех, кто исповедует имя Христа, все дела религии будут все больше и больше приходить в упадок. Само имя братства среди христиан вызывает презрение и поношение. , и все последствия такого отношения презираются».
Сегодня дела обстоят не лучше. О, как мало проявляется братская любовь, вообще говоря, среди исповедующих христианство. Не получает ли свое пророческое исполнение то трагическое слово Христа: «по причине умножения беззакония, во многих охладеет любовь» (Мф. 24:12). Но, мой читатель, любовь Христова не изменилась и не должна веселиться: «Возлюбив Своих, которые были в мире, Он возлюбил их до конца» (Иоанна 13:1). Увы, не у всех из нас есть причины опускать головы от стыда! Такое увещевание наиболее необходимо сегодня, когда существует такая широкая тенденция ценить свет выше любви, ставить понимание тайн Веры выше проявления нашей привязанности друг к другу. Вот серьезный вопрос, перед которым каждый из нас должен честно ответить: идет ли моя любовь к братьям в ногу с моим растущим (интеллектуальным) познанием Истины?
«Пусть братская любовь продолжается». Какое это унизительное слово! Казалось, что те, кто связан такими близкими узами, члены Тела Христова, спонтанно полюбят друг друга и сделают своей постоянной целью продвижение своих интересов. Ах, мой читатель, Святой Дух счел необходимым призвать нас выполнить этот долг. Что же мы за существа, которым до сих пор нужны такие увещевания! Как это должно скрывать от нас гордость: ведь у нас нет оснований для самоуспокоения, когда нам нужно требовать любви друг друга! «Ненавидящие и ненавидящие друг друга» (Титу 3:3): правда, это было в наши невозрожденные дни, тем не менее корень этой «ненависти» все еще остается в верующем, и, если он не будет осужден и умерщвлен, это сильно затруднит поддержание и проявление христианской любви.
«Пусть братская любовь продолжается». Какое это торжественное слово! Поражен ли читатель этим прилагательным? — необходимым и унизительным, но едва ли «торжественным». Ах, мы забыли контекст? Посмотрите на стих, который непосредственно предшествует, и помните, что, когда это послание было впервые написано, в нем не было разрывов глав: 12:29 и 13:1 читаются последовательно, без каких-либо перерывов: «Бог наш — огонь поядающий: да пребудет братская любовь». !" Тот факт, что эти два стиха расположены рядом друг с другом, производит весьма торжественное впечатление. Вернитесь мысленно к первой паре братьев, когда-либо ходивших по этой земле: продолжалась ли с ними «братская любовь»? Совсем иначе: Каин возненавидел и убил своего брата. И разве он не нашел нашего Бога «огнем поядающим»? Несомненно, он так и сделал, о чем свидетельствуют его собственные слова: «Наказание мое больше, чем я могу вынести» (Быт. 4:13) – гнев Божий горел в его совести, и перед тем, как отправиться туда, он испытал страшное предвкушение ада. .
Но на то, что только что было сказано, можно возразить: случай Каина и Авеля едва ли уместен и уместен, поскольку они были всего лишь естественными братьями, тогда как текст относится главным образом к тем, кто является братьями духовно. Это правда, но естественное часто предшествует духовному, и в 4-й главе Бытия есть многое, что каждому христианину необходимо принять близко к сердцу. Однако пройдемся по ходу человеческой истории на несколько столетий. Разве Авраам и Лот не были братьями духовно? Они были: тогда продолжалась ли между ними братская любовь? Этого не произошло: между пастухами их возникла распря, и они разошлись (Быт. 13). Лот предпочитал хорошо орошаемые равнины и дом в Содоме общению с отцом верующих. И какое было продолжение? Нашел ли он, что «наш Бог есть огонь поядающий»? Станьте свидетелями уничтожения всего его имущества в этом городе, когда Бог пролил с неба огонь и серу! – это еще одно торжественное предупреждение для нас.
«Пусть братская любовь продолжается». Но какое это благодатное слово! Подумайте о том, что из этого следует: разве они не подобны «поступайте достойно звания, к которому вы призваны, со всяким смиренномудрием и кротостью, с долготерпением, снисходительными друг к другу любовью» (Еф. 4:1, 2)? Это означает, что мы должны вести себя не по велениям плоти, а по требованиям благодати. Если ко мне была проявлена благодать, то, несомненно, я должен быть милостивым и к другим. Но это не всегда легко: во мне не только корень «ненависти» остался, но и «плоть» еще осталась в моих братьях! и многое будет в них для испытания и испытания любви Моей, иначе не было бы нужды в этом увещевании «снисходя друг ко другу любовью». Бог мудро распорядился так, чтобы наша любовь могла подняться над простой дружелюбностью природы. Мы должны не только управлять своим характером, вести себя вежливо, быть приятными друг другу, но и терпеть немощи и быть готовыми прощать пренебрежение: «Любовь долготерпит и милосердствует» (1 Кор. 13:4).
«Пусть братская любовь продолжается». Какое это всеобъемлющее слово! Если бы у нас была возможность полностью раскрыть ее и дать место для того, чтобы вывести все, что в нее включено, было бы необходимо процитировать большой процент наставлений Священного Писания. Чтобы братская любовь продолжалась, мы должны ежедневно увещевать друг друга, побуждать к добрым делам, служить друг другу разными способами. Это включает в себя гораздо больше, чем просто совместное проживание в мире и гармонии, хотя без этого не может быть и других вещей. Это также предполагает благочестивую заботу друг о друге: см. Левит 19:17 и 1 Иоанна 5:2. Это также подразумевает нашу определенность в молитве друг за друга. Другая практическая форма — писать полезные духовные письма тем, кто сейчас находится на расстоянии от нас: когда-то вы наслаждались приятным общением вместе, но Провидение разделило ваши пути: что ж, держите связь через почту! «Пусть братская любовь продолжается».
«Пусть братская любовь продолжается». Какое это сильное слово, под которым мы подразумеваем, что оно должно всех нас поставить на колени! Мы так же зависим от Святого Духа, чтобы вызвать любовь в действие, как и наша вера: не только по отношению к Богу, но и друг к другу: «Направь Господь сердца ваши к любви Божией» (2 Фес. 3:5). ). Обратите внимание на сильный акцент, который Христос сделал на этой заповеди в Своей пасхальной речи: «Заповедь новую даю вам, да любите друг друга» (Иоанна 13:34). Ах, но Спасителю этого показалось недостаточно: «Это Моя заповедь, да любите друг друга, как Я возлюбил вас» (Иоанна 15:12): к чему такое повторение? И этого было недостаточно: «Сие заповедую вам, да любите друг друга» (Иоанна 15:17). В предыдущем абзаце мы напомнили читателю, что Филадельфийская церковь – это церковь «Братской любви». Обратили ли вы внимание на главный призыв послания, адресованного этой церкви: «Держи, что имеешь, чтобы никто не взял венца твоего»? (Откр. 3:11).
«Пусть братская любовь продолжается». Что это за Божественное слово. Любовь, о которой здесь говорится, является святой и духовной, ставшей возможной, «потому что любовь Божия излилась в сердца наши Духом Святым» (Рим. 5:5). Ибо до тех пор нет ничего, кроме ненависти. Любовь к братьям – это любовь к образу Божию, запечатленному в их душах: «всякий, любящий Родившего, любит и Рожденного от Него» (1 Иоанна 5:1). Ни один человек не может любить другого за благодать, которая находится в его сердце, если благодать не будет в его собственном сердце. Естественно любить тех, кто добр и великодушен к нам; сверхъестественно любить тех, кто верен и свят в своих отношениях с нами.
«Итак облекитесь, как избранные Божии, святые и возлюбленные, в милосердие, благость, смиренномудрие, кротость, долготерпение, снисходя друг другу и прощая друг другу, если кто на кого имеет свару, как и Христос простил вы, так и вы. И превыше всего этого облекитесь в ЛЮБОВЬ, которая есть союз совершенства» (Кол. 3:12-14).
 



Евреям 13:1-3.
Глава 107 - Братская любовь
 
 
Братская любовь есть то духовное благоволение и нежная забота, которую христиане испытывают друг к другу, желая и добиваясь своих высших интересов. Различные ее характеристики прекрасно описаны в 1 Коринфянам 13. В первом стихе 13 главы Послания к Евреям апостол призывает сохранять ее: «Братская любовь да пребудет». В негативном смысле это означает: давайте постоянно быть начеку против тех вещей, которые могут прервать его поток. В позитивном смысле это означает: давайте усердно использовать те средства, которые рассчитаны на поддержание его в здоровом состоянии. Именно в этих двух направлениях мы должны выполнить здесь свою ответственность, и поэтому крайне важно уделить этому должное внимание. Поэтому мы предлагаем указать на некоторые основные препятствия и препятствия на пути продолжения братской любви, а затем упомянуть некоторые средства, способствующие ее развитию. Пусть благословенный Дух направляет мысли писателя и дает читателю принять близко к сердцу все, что исходит от Него.
Коренным препятствием для проявления братской любви является себялюбие: быть настолько занятым главным, что упускаешь из виду интересы других. В Притчах 30:15 мы читаем: «У конской пиявки две дочери кричат: «Дай, дай». У этого отвратительного существа на языке есть две вилки, которыми она пользуется, чтобы напиться крови своей несчастной жертвы. В духовном плане «лошадь» представляет собой любовь к себе, а две ее дочери — самодовольство и жалость к себе. Как конская пиявка никогда не бывает удовлетворена, часто продолжая наедаться до тех пор, пока не лопнет, так и самолюбие никогда не бывает удовлетворено, крича: «Дай, дай». Все благословения и милости Божьи извращаются, когда они заставляют их служить себе. Противоядием от этого злого духа является сосредоточение сердца на примере, оставленном нам Христом. Он пришел не для того, чтобы Ему служили, а для того, чтобы служить другим. Он не угождал Себе, но всегда «ходил, делая добро». Он был неутомим в облегчении страданий и стремлении к благополучию всех, с кем Он вступал в контакт. Тогда «Да будет в вас тот же ум, который был и во Христе Иисусе» (Флп. 2:5). Чтобы братская любовь продолжалась, необходимо отказаться от себя.
С самолюбием неразрывно связана гордость, а воспитание гордости губительно для воспитания братской привязанности. Большинство, если не все, мелких обид среди христиан восходят к этому злому корню. «Любовь долго терпит», но гордыня ужасно нетерпелива. «Любовь не завидует», но гордость сильно ревнует. «Любовь не ищет своего», но гордость всегда желает удовлетворения. «Любовь не ищет своего», но гордость требует постоянного внимания со стороны других. «Любовь все покрывает», но гордость возмущается малейшим оскорблением. «Любовь все переносит», но гордость оскорбляется, если брат не приветствует его на улице. Чтобы процветала братская любовь, гордость должна быть умерщвлена. Поэтому первое наставление Христа тем, кто приходит к Нему за отдыхом, таково: «Возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем».
Еще одним великим врагом братской любви является сектантский дух, и это зло распространено гораздо шире, чем многие думают. Наши читатели были бы удивлены, если бы знали, как часто образец этого журнала презирают те, кто имеет репутацию стойких приверженцев Веры и людей, обладающих склонностью к духовным вещам, хотя эта газета выпущена не их деноминацией или «круг общения» сразу отправляется в корзину для мусора. Увы, как часто дух партийности принимают за братскую любовь: пока человек «верит в наши учения» и желает «присоединиться к нашей церкви», его принимают с распростертыми объятиями. С другой стороны, независимо от того, насколько здоров в вере может быть человек и насколько благочестивым его поведение, если он отказывается присоединиться к какой-либо определенной группе исповедующих христиан, на него смотрят с подозрением и относятся к нему холодно. Но таких вещей быть не должно: они выдают очень низкое состояние духовности.
Мы далеки от того, чтобы выступать за вступление в дружеское общение со всеми, кто называет себя христианином: Писание предостерегает нас «не возлагать рук внезапно ни на кого» (1 Тим. 5:22), ибо не все то золото, что блестит; и, возможно, никогда не было дня, когда пустая профессия изобиловала бы так сильно, как сейчас. Однако есть золотая середина между тем, чтобы быть обманутым каждым встречным самозванцем, и отказом верить в то, что на земле остались настоящие святые. Конечно, дерево можно узнать по его плодам. Когда мы встречаемся с человеком, в котором мы можем различить образ Христа, независимо от того, является ли он членом нашей партии или нет, наша привязанность должна закрепиться. «Посему принимайте друг друга, как и Христос принял нас, в славу Божию» (Рим. 15:7): наша обязанность — любить всех, кого любит Христос. Совершенно напрасно мы хвалимся своим православием или «света», который мы имеем, если мы не проявим братской любви к самому слабому члену тела Христова, попадающемуся на нашем пути.
Есть много других вещей, которые являются серьезными препятствиями для поддержания братской любви, но мы не должны ограничиваться лишь упоминанием о них: любовь к миру; неспособность умертвить похоти плоти в наших душах; быть чрезмерно вовлеченными в членов нашей собственной семьи, так что те, кто связан с нами кровью Христа, не занимают в наших привязанностях того места, которое им должно; незнание направлений, в которых оно должно осуществляться, и соответствующих обязанностей, которые оно требует; забвение основы того, что мы являемся членами Дома Веры, а именно взаимной заинтересованности в благодати Божией; готовность слушать праздные сплетни, что в большинстве случаев есть «уступка Дьяволу», обвиняющему братию день и ночь. Но есть еще одно серьезное препятствие для продолжения братской любви, которое мы отметим несколько подробнее, а именно нетерпение.
Под нетерпением мы подразумеваем отсутствие терпения. Истинная братская любовь есть отражение любви Божией к нам, и Он любит Свой народ не за его природную привлекательность, но ради Христа; и поэтому Он любит их, несмотря на их уродство и подлость. Бог «долготерпелив к нам» (2 Пет. 3:9), терпит нашу нечестность, прощает наши беззакония, исцеляет наши болезни, и Его слово к нам таково: «Итак будьте подражателями Богу, как дорогие дети, и живите в любви» (Еф. 5:1, 2). Мы должны любить святых за то, что мы можем видеть в них Христа; да, любите их, и за это — несмотря на все их невежество, порочность, раздражительность, упрямство, раздражительность. Именно образ Божий в них, а не их богатство, дружелюбие, социальное положение, является магнитом, притягивающим к ним обновленное сердце.
«Снисходительные друг ко другу в любви» (Еф. 4:2). Ложная любовь рада всякому благовидному предлогу, чтобы сбросить с себя одежду, которая сидит на ней так свободно и неудобно. Ахитофел был рад предлогу оставить Давида, которого он ненавидел в своем сердце, хотя своими устами он продолжал проявлять большую любовь. «Снисходи друг ко другу в любви»: та любовь, которую может разрушить небольшое молчание или пренебрежение, никогда не исходила от Бога, та любовь, которую иссушат несколько порывов злобы из уст нового знакомого, не стоит того, чтобы ею обладать! Помните, дорогой брат, Бог допускает, чтобы наша любовь друг к другу была испытана и испытана, как и наша вера, иначе не было бы необходимости в этом увещевании «снисходить друг ко другу любовью». Самый духовный христианин на земле полон немощей, и лучший способ их пережить — часто и честно напоминать себе, что и ты тоже полон недостатков и недостатков.
Джон Оуэн указывал, что существуют определенные случаи (помимо упомянутых выше причин) упадка и утраты братской любви. «1. Различия во мнениях и практиках относительно вопросов религии (если только они не имеют жизненно важного характера, им нельзя позволять влиять на нашу любовь друг к другу, A.W.P.). 2. Несоответствие природных темпераментов и склонностей. 3. Готовность. получить ощущение появляющихся провокаций.4.Разные, а иногда и несовпадающие между собой светские интересы.5.Злоупотребление духовными дарованиями, по гордыне с одной стороны, или завистью с другой.6.Попытки доминирования, непоследовательные в братстве,которые против всех нужно наблюдать».
Мы искренне надеемся, что читатель не утомится нашим длинным изложением Послания к Евреям 13:1: тема, которую оно рассматривает, имеет такое глубокое практическое значение, что мы чувствуем, что необходимо рассмотреть еще один ее аспект. Поэтому мы остановимся немного на некоторых подзаголовках, которые Оуэн упомянул в разделе «Способы их сохранения». Во-первых, «стремление расти и процветать в этом принципе, или в силе принятия благодати». Три основные благодати — вера, надежда и любовь — могут процветать только в здоровой душе. По мере того как ослабевает личное благочестие, ухудшается и братская любовь. Если пренебречь тесным личным общением со Христом, то не может быть настоящего духовного общения с Его народом. Если мое сердце не будет согреваться любовью к Богу, привязанность к моим братьям обязательно угаснет. Во-вторых, «глубокое осознание тяжести или важности этого долга по особому наставлению и повелению Христа». Только тогда, когда сердце глубоко проникнется жизненной важностью сохранения братской любви, к этому будут прилагаться серьезные и постоянные усилия.
В-третьих, «об испытании, которое с этим связано, об искренности нашей благодати и истине нашего освящения, ибо «через это мы знаем, что перешли от смерти в жизнь». Это действительно серьезное соображение: если бы христиане были более озабоченные получением доказательств своего возрождения, они уделяли бы гораздо больше внимания развитию братской любви, которая является одним из главных свидетельств нового рождения (1 Иоанна 3:14). Если я в ссоре со своими братьями и меня не волнуют их временные и вечные интересы, то я не имею права считать себя чадом Божьим. В-четвертых, «должное рассмотрение использования, да, необходимости этого долга во славу Божию и назидание церкви». Чем больше мы действительно заботимся о проявлении славы Божией в этом мире, тем более ревностно мы будем стремиться способствовать этому путем возрастания братской любви в себе и среди святых: славы Божией и благополучия Его народ неразрывно связан между собой.
В-пятых: «О том нарушении союза, утрате мира, разногласиях и смятении, которые должны и наступят из-за пренебрежения этим». Действительно, серьезны последствия упадка братской любви, даже фатальные, если болезнь не остановить. Поэтому надлежит каждому из нас честно и серьезно ответить на вопрос: насколько недостаток моей братской любви способствует духовному упадку в сегодняшнем христианском мире? В-шестых, «постоянная бдительность против всех тех порочных привычек ума, в любви к себе и любви к миру, которые могут его повредить». Если этому преданно уделять внимание, это окажется одним из наиболее эффективных средств развития этой благодати. В-седьмых, «Прилежно следите за тем, чтобы его жизненные действия не были нарушены: такие, как терпение, снисходительность, готовность прощать, неспособность верить злу, без которых никакие другие его обязанности не будут долго продолжаться. Восьмое, горячая молитва о запасах благодать, способствующая этому».
После вступительного увещевания из 13-й главы Послания к Евреям, которое имеет основополагающее значение для выполнения всех взаимных христианских обязанностей, Святой Дух через апостола указывает на некоторые способы доказательства существования и продолжения братской любви. «Не забывайте принимать странников» (стих 2). Здесь дан первый пример среди различных подробностей, в котором должна быть продемонстрирована величайшая из всех христианских добродетелей. Внушаемый долг – это обязанность христианского гостеприимства. То, что было заповедано в Ветхом Завете, повторяется и в новом: «А пришелец, живущий у тебя, будет для тебя, как рожденный среди тебя, и люби его, как самого себя, ибо вы были пришельцами в земле Египетской; Я Господь Бог твой» (Лев. 19:34 и ср. Второзаконие 10:19 и др.). Греческое слово, означающее «развлекать», в Деяниях 10:18, 23 и Деяниях 28:7 переводится как «домик».
Особая необходимость выполнения этого долга у апостолов возникла из-за гонений на народ Господень в разных местах, в результате которых они были изгнаны из собственных домов и вынуждены искать убежища за рубежом. «В то время было великое гонение на Церковь, находившуюся в Иерусалиме, и все они были рассеяны по окрестностям Иудеи и Самарии, кроме Апостолов» (Деяния 8:1) – некоторые дошли до «Финикии и Кипр и Антиохия» (Деяния 11:19). В этом они подчинились указанию Христа, что «когда будут гнать вас в этом городе, бегите в другой» (Мф. 10:23), удаляясь в другие места, где пока что достигнут мир; ибо провидение Божие так направляет дела, очень редко преследование преобладает повсеместно - поэтому обычно есть места для тихого уединения, по крайней мере, на какое-то время. Однако необходимость покинуть свои жилища заставила их искать убежища среди чужеземцев, и именно это придает смысл нашему нынешнему увещеванию.
Более того, «в то время были разные люди, особенно из обращенных евреев, которые ходили взад и вперед из одного города, да, из одного народа в другой, по своим собственным поручениям, чтобы проповедовать Евангелие. Они выходили ради Христос, ничего не взяв от язычников, которым они проповедовали (3 Иоанна 7), и это были только братья, а не служители какой-либо церкви. Прием, развлечение и помощь им, когда они приходили в какую-либо церковь или место как чужие Апостол прославляет и высоко оценивает своего возлюбленного Гая (3 Иоанна 5, 6). Таких, как эти, когда они пришли к ним как к чужеземцам, апостол особым образом рекомендует к любви и милосердию евреев. тот, кто не готов принимать и принимать таких людей, покажет, как мало он заботится о Евангелии или славе Самого Христа» (Джон Оуэн).
Хотя обстоятельства изменились (на данный момент никто не может сказать, как скоро сдерживающая рука Бога будет частично убрана и Его врагам будет позволено снова пролить кровь Его народа), то же самое происходит и сейчас в некоторых частях земли. ), однако принцип этого предписания по-прежнему обязателен для всех, кто носит имя Христа. Не только наши сердца, но и наши дома должны быть открыты для тех, кто действительно нуждается: «подавая на нужды святых, оказывая гостеприимство» (Рим. 12:13). Выдающийся духовный учёный отмечает, что «исходное слово имеет отношение не столько к самому исполнению долга, сколько к расположению, готовности и расположению духа, которые требуются для этого и для него. «любовь к чужим», и это правильно; но это такая любовь, которая действенна и правильное проявление которой состоит в угощении их, что и является истинным следствием любви к ним».
В восточных странах, где они путешествовали почти босиком, входило омовение ног (1 Тим. 5:10), а также подача перед ними еды и предоставление ночлега. Слово «чужие» не встречается в греческом языке: буквально оно звучит как «гостеприимство, не забывай» — не забывай, не расслабляйся в исполнении этого долга. Следует отметить, что одним из необходимых качеств епископа является то, что он должен быть «любителем гостеприимства» (Титу 1:8). Подобно тому, как мирянам нравится принимать своих родственников и друзей, так и народ Господень должен быть готов и бдителен оказывать любящее гостеприимство бездомным или оказавшимся в затруднительном положении христианам, и, как сказано в 1 Петра 4:9, «гостеприимно относитесь друг к другу, не жалея». То же самое, конечно, относится и к приему у себя дома странствующих слуг Божьих, а не к отправке их в какой-нибудь отель, чтобы они пообщались с нечестивыми.
«Не забывайте принимать странников: ибо некоторые неосознанно приняли ангелов» (стих 2). Второе положение следует рассматривать как мотив для выполнения обязанности христианского гостеприимства. Излишне говорить, что эти добавленные слова не означают, что мы можем в буквальном смысле рассчитывать на подобную честь, но они упоминаются с целью ободрения. Здесь апостол напоминает нам, что в прежние времена некоторые были щедро вознаграждены за усердное соблюдение этой обязанности, ибо им была дарована святая привилегия принимать ангелов под видом людей. Очевидно, как это соображение усиливает наше увещевание: если бы в их сердцах не было готовности к этому, духа истинного гостеприимства, они пренебрегли бы возможностью, которой так высоко благоволила им Божественная благодать. Итак, давайте стремиться развивать добродетель щедрости: «щедрый замышляет щедрое» (Ис. 32:8).
«Ибо таким образом некоторые, не зная того, развлекали ангелов». Особое внимание, несомненно, уделяется случаям Авраама (Быт. 18:1-3) и Лота (Быт. 19:1-3). Мы говорим, что «особое указание» на употребление слова «некоторые» во множественном числе достаточно, чтобы запретить нам приписывать его только им, исключительно всем остальным. Вполне вероятно, что в те древние времена, когда Бог так часто использовал служение ангелов Своим святым, другие из них имели такую же святую привилегию. Настоящий смысл этого намека для нас заключается в том, что Господь не будет ничьим должником, что Он чтит тех, кто чтит Его, — чтут ли они Его прямо или косвенно в лице Его народа. «Ибо Бог не неправеден, если забудет дело ваше и труд любви, который вы оказывали имени Его, служа святым и служа» (Евр. 6:10). Это тоже записывается для нашего ободрения и для того, чтобы мы выполнили свой долг (при предоставленной возможности – ибо Бог принимает волю за дело!), если в бедных обстоятельствах мы можем просить об этом перед Ним.
Священное Писание полно примеров, когда Дух соединил воедино долг и привилегию, послушание и награду. Всякий раз, когда мы выполняем такие повеления, мы можем рассчитывать на то, что Бог вознаградит тех, кто проявил доброту к Его народу. Случаи Ревекки (Быт. 24:18, 19, 22), Потифара (Быт. 39:5), египетских повитух (Исх. 2:17, 20), Раав (Нав. 6:25), о вдове Сарепты (3 Царств 17:15, 23), о женщине Сунемской (4 Царств 4:8), о жителях Мелиты (Деяния 28:2, 8, 9) — все это иллюстрирует это. Полученные в результате выгоды с лихвой окупят любые затраты, которые мы несем на дружбу со святыми. Кальвин прекрасно отметил, что «не только ангелы, но и Сам Христос принимаются нами, когда мы принимаем бедных стада во имя Его». Невыразимо торжественное предупреждение в Евангелии от Матфея 25:41-43; но невыразимо благословенно Евангелие от Матфея 25:34-36.
Следующее, к чему призывают, — это сострадание к страждущим: «Помните находящихся в узах, как связанных с ними» (стих 3). Любовь к братии должна проявляться в сострадании к страждущим. Наиболее предосудительной и нехристианской является та эгоистичная бессердечность, которая говорит: «У меня достаточно своих проблем, но я не беспокоюсь о проблемах других людей». Помещая его на самое низкое место, такой дух не приносит никакого облегчения: самый эффективный метод уйти от наших собственных печалей — это искать и помогать другим, попавшим в беду. Но ничто не имеет более благотворной тенденции противодействовать нашему врожденному эгоизму, чем подчинение таким увещеваниям, как тот, который находится перед нами: занятие более тяжелыми страданиями, которые переживают некоторые из наших братьев, освободит наш разум от более легких испытаний, с которыми мы можем столкнуться. проходя через.
«Помните тех, кто в узах». Непосредственно речь идет о тех, кто был лишен свободы ради Христа, кто был брошен в темницу. «Помнить» означает гораздо больше, чем просто думать о них, включая все обязанности, которых требовала их ситуация. Это означает, во-первых, сочувствовать им, принимать близко к сердцу их дело, сострадать им. Наш великий Первосвященник тронут ощущением их немощей (Евр. 4:15), и мы должны быть такими же. В лучшем случае их еда была грубой, постель жесткой, а узы, связывавшие их с семьями, были грубо разорваны. Часто лежат. жестоко скованный, в темной и сырой темнице. Они чувствовали свое положение, свое заточение, свою разлуку с женой и детьми; затем отождествите себя с ними и ощутите, от чего они страдают. «Помните» также, что если бы не верховная власть Бога и Его сдерживающая рука, вы были бы в том же состоянии, что и они!
Но больше: «помните» их в своих молитвах. Ходатайствуйте за них, ища за них благодати у Бога, чтобы они могли смиренно согласиться на Его промыслительные дела, чтобы их страдания были освящены для их душ, чтобы Всевышний так отменил все, чтобы это сатанинское сопротивление некоторым из Его святых могло быть разрешено. однако результатом будет расширение Его Царства. Наконец, поступайте с ними так, как вы бы хотели, чтобы они поступали с вами, если бы вы были на их месте. Если можешь получить разрешение, посетите их (Мф. 25:36), постарайтесь утешить их, насколько это возможно, облегчить их страдания; и не оставлять камня на камне, чтобы добиться их законного освобождения. Божественное провидение так регулирует дело, что, как правило, пока одни святые находятся в темнице, другие еще наслаждаются свободой, давая тем самым возможность практического проявления христианского сочувствия.
«И терпящих бедствия, как и вы сами в теле» (стих 3). Вероятно, здесь имеется двойная ссылка: во-первых, на тех, кто на самом деле не сидел в тюрьме, но был жестоко избит или находился в тяжелом положении из-за того, что на них были наложены большие штрафы. Во-вторых, женам и детям тех, кто был заключен в тюрьму и кому придется страдать от тяжелых невзгод теперь, когда у них отняли кормильцев. Такие люди имеют вполне реальное право на сочувствие тех, кто избежал преследований врагов Евангелия. Если вы не в состоянии сделать для них много, тогда познакомьте некоторых из ваших более богатых братьев с их делами и постарайтесь побудить их удовлетворить их нужды. «Как вы сами находитесь в теле» — это напоминание о том, что, возможно, настала ваша очередь испытать такое сопротивление.
Джон Оуэн, живший в особенно бурные времена (дни Баньяна), сказал: «В то время как Богу угодно дать благодать и мужество одним страдать за Евангелие до уз, а другим исполнять этот долг по отношению к ним, церковь Когда одних проверяют на постоянство в узах, других проверяют на искренность в исполнении возложенных на них обязанностей. от своей профессии, чем потерпят неудачу из-за своих страданий». То, что апостол Павел практиковал то, что он проповедовал, ясно из: «Кто немощен, и я не слаб? Кто соблазняется, и я не горю?» (2 Кор. 11:29). Для иллюстрации выполнения этих обязанностей см. Бытие 14:14, Неемия 1:4, Иов 29:15, 16, Иеремия 38:7 и т. д. Для торжественных предупреждений прочтите Иов 19:14-16, Притчи 21:13, Матфея. 25:43, Иакова 2:13.
Едва ли нужно говорить, что принципы стиха 3 применимы во все времена и ко всем случаям страдающих христиан. То же самое суммировано в словах: «Носите бремена друг друга, и так исполните закон Христов» (Гал. 6:2). Настроение этого стиха прекрасно выражено в строках гимна, столь драгоценного в его священных воспоминаниях:
«Благословен уз, связывающий
Наши сердца в христианской любви;
Содружество родственных умов
Это похоже на то, что указано выше.
Мы разделяем наши общие беды,
Наши взаимные бремена несут,
И часто друг за другом льется
Сочувствующая слеза».
Господь дарует и писателю, и читателю больше Своей благодати, чтобы мы «радовались с радующимися и плакали с плачущими» (Рим. 12:15).
 



Евреям 13:4
Глава 108 - Брак
 
 
От предписания обязанностей по отношению к другим апостол переходит затем к указаниям, касающимся нас самих, что касается нашей собственной личности и нашего поведения. Он делает это, запрещая две наиболее радикальные и всеобъемлющие похоти развращенной природы, а именно, нечистоту и алчность: первая уважает особую личность людей, другая - их разговоры или поведение. Деяния моральной нечистоты отличаются от всех других грехов, совершаемых во внешних действиях, тем, что они непосредственно направлены против самого человека и его собственной личности (см. 1 Коринфянам 6:18), и поэтому целомудрие поддерживается средствами сохранения то же, то есть брак; тогда как противоядие от алчности дается, а именно, дух довольства. Связь между Евреям 13:4-6 и 13:1-3 очевидна: если не будут умерщвлены нечистота и алчность, не может быть настоящей любви к братьям.
Как Бог скрепил кости и сухожилия для укрепления наших тел, так Он предопределил соединение мужчины и женщины в браке для укрепления их жизни, ибо «двое лучше одного» (Екклесиаст 4:9). ; и поэтому, когда Бог создал женщину для мужчины, Он сказал: «Я сделаю ему помощницу, достойную его» (Быт. 2:18), показывая, что мужчина получает преимущество от наличия жены. То, что на самом деле это не так во всех случаях, следует, по крайней мере большей частью, приписать отступлению от Божественных предписаний. Поскольку это тема столь жизненно важного момента, мы считаем целесообразным представить довольно полный обзор учения Священного Писания по ней, особенно для пользы наших юных читателей; хотя мы верим, что сможем включить в него то, что будет полезно и для пожилых людей.
Возможно, это банальное замечание, но тем не менее весомое, поскольку оно было произнесено так часто, что, за единственным исключением личного обращения, брак является самым важным из всех земных событий в жизни мужчины или женщины. Это образует узы союза, которые связывают их до самой смерти. Оно сводит их в такие интимные отношения, что им приходится либо подслащать, либо ожесточать существование друг друга. Оно влечет за собой обстоятельства и последствия, которые не менее далеко идущие, чем бесконечные века вечности. Насколько же важно, чтобы мы получили благословение Небес на такое торжественное, но драгоценное предприятие; и для этого совершенно необходимо, чтобы мы были подчинены Богу и Его Слову. Гораздо, гораздо лучше оставаться одиноким до конца наших дней, чем вступать в брак без Божественного благословения на него. Исторические записи и факты наблюдений убедительно свидетельствуют об истинности этого замечания.
Даже те, кто не смотрит дальше, чем временное счастье отдельных людей и благосостояние существующего общества, не остаются без внимания к огромной важности наших внутренних отношений, которые обеспечивают самые сильные привязанности природы и которые укрепляют даже наши потребности и слабости. Мы не можем сформировать никакой концепции социальной добродетели или счастья, да и никакой концепции самого человеческого общества, которая не имела бы своей основы в семье. Независимо от того, насколько превосходны конституция и законы страны или насколько обширны ее ресурсы и процветание, не существует надежной основы для социального порядка или общественной, а также частной добродетели, пока она не будет заложена в мудром управлении ее семьями. . В конце концов, нация — это всего лишь совокупность ее семей, и если не будет хороших мужей и жен, отцов и матерей, сыновей и дочерей, не может быть хороших граждан. Поэтому нынешний упадок семейной жизни и семейной дисциплины угрожает стабильности нашей страны сегодня гораздо более серьезно, чем любая иностранная враждебность.
Но библейский взгляд на относительные обязанности членов христианской семьи изображает преобладающие последствия самым тревожным образом, как бесчестящие Бога, губительные для духовного состояния церквей и создающие самое серьезное препятствие в путь евангельского прогресса. Невыразимо грустно видеть, что исповедующие христианство сами несут большую ответственность за снижение стандартов брака, общее пренебрежение семейными отношениями и быстрое исчезновение семейной дисциплины. Поскольку брак является основой дома или семьи, на писателе лежит обязанность призвать своих читателей к серьезному и молитвенному размышлению над открытой волей Божией по этой жизненно важной теме. Хотя мы вряд ли можем надеяться остановить ужасную болезнь, которая сейчас разъедает самые жизненные силы нашей нации, тем не менее, если Богу будет угодно благословить эту статью нескольким людям, наш труд не будет напрасным.
Начнем с указания на превосходство брака: «Брак почетен», — говорит наш текст, и это так прежде всего потому, что Сам Бог воздал ему особую честь. Все другие таинства или установления (кроме субботы) были установлены Богом через людей или ангелов (Деяния 7:35), но брак был установлен немедленно Самим Господом — ни один мужчина или ангел не привел первую жену к ее мужу (Деяния 7:35). Быт. 2:22). Таким образом, браку оказывалось больше Божественной чести, чем всем другим Божественным установлениям, потому что он был заключен непосредственно Самим Богом. Снова; это было первое постановление, установленное Богом, да, первое, что Он сделал после того, как мужчина и женщина были сотворены, и это, пока они еще находились в своем непадшем состоянии. Более того, место, где они заключили брак, показывает почетность этого института: тогда как все другие институты (кроме субботы) были установлены вне рая, брак был заключен в самом Эдеме! – намекая на то, насколько счастливы те, кто вступают в брак в Господе.
«Вечерним творческим актом Бога было сотворение женщины. В конце каждого творческого дня официально записано: «Бог увидел, что Он создал, и что это хорошо». Но когда был создан Адам, ясно записано, что «Бог увидел, что нехорошо быть человеку одному. Что касается человека, то творческая работа не имела полноты, пока, как все животные и даже растения не имели своих товарищей, не должна была найтись и для Адама помощь, соответствующая ему - его аналог. И только когда эта потребность была удовлетворена, Бог увидел, что работа последнего творческого дня тоже была хорошей.
«Это первый великий урок Священного Писания о семейной жизни, и его следует хорошо усвоить... Божественный институт брака учит, что идеальное состояние мужчины и женщины заключается не в разлуке, а в союзе, что каждый из них предназначен и приспособлен. для другого; и что идеалом Бога является такой союз, основанный на чистой и святой любви, продолжительный на всю жизнь, исключающий всякое соперничество или другое партнерство и неспособный к отчуждению или неверности, потому что это союз в Господе - святой брак. души и духа во взаимной симпатии и привязанности» (А. Т. Пирсон).
Как Бог Отец чтил институт брака, так и Бог Сын. Во-первых, потому, что Он «родился от женщины» (Гал. 4:4). Во-вторых, Своими чудесами, ибо первое сверхъестественное знамение, которое Он сотворил, было на свадьбе Каны в Галилее (Иоанна 2:9), где Он превратил воду в вино, намекая тем самым, что если Христос будет присутствовать на вашей свадьбе (т. е. если вы «женитесь в Господе»), ваша жизнь будет радостной и благословенной. В-третьих, Своими притчами, ибо Он сравнил Царство Божие с браком (Мф. 22:2), а святость — с «брачной одеждой» (Мф. 22:11). Так же и в Его учении: когда фарисеи пытались уловить Его в вопросе о разводе, Он поставил Свое одобрение на первоначальную конституцию, добавив: «Итак, что Бог сочетал, того человек да не разлучает» (Матфея 19:4-6). ).
Институт брака был еще более почитаем Святым Духом, поскольку Он использовал его как образ союза, существующего между Христом и Церковью. «Посему оставит человек отца своего и мать и прилепится к жене своей, и будут двое одна плоть. Это великая тайна, но я говорю о Христе и Церкви» (Еф. 5:31). , 32). Отношения, которые существуют между Искупителем и искупленными, снова и снова сравниваются с отношениями, существующими между состоящими в браке мужчиной и женщиной: Христос — «Муж» (Ис. 54:5), Церковь — «Жена» (Ис. 54:5). Откр. 21:9). «Обратитесь, отступившие дети, говорит Господь, ибо Я женюсь на вас» (Иер. 3:14). Так каждое лицо блаженной Троицы поставило Свою печать на честность брачного состояния.
Нет сомнения, что в истинном браке каждая сторона одинаково помогает другой, и ввиду того, что было указано выше, любой, кто осмеливается придерживаться или преподавать какое-либо другое учение или философию, вступает в спор со Всевышним. Это не устанавливает жесткого правила, согласно которому каждый мужчина и женщина обязаны вступить в брак: могут быть веские и мудрые причины для пребывания в одиночестве, адекватные мотивы для пребывания в едином состоянии — физические и моральные, бытовые и социальные. Тем не менее, одиночную жизнь следует рассматривать как ненормальную и исключительную, а не идеальную. Любое учение, которое заставляет мужчин и женщин думать о брачных узах как о признаке рабства и принесении в жертву всякой независимости, истолковывать женство и материнство как тяжелую работу и вмешательство в высшую судьбу женщины, любое общественное мнение о культивировании безбрачия как более желательного и Чести или замены брака и дома чем-либо иным не только вторгаются в Божьи постановления, но и открывают двери для безымянных преступлений и угрожают самим основам общества.
Теперь ясно, что брак должен иметь особые основания для его назначения. В Священном Писании даны три. Во-первых, для воспитания детей. В этом ее очевидная и нормальная цель: «И сотворил Бог человека по образу Своему, по образу Божию сотворил его: мужчину и женщину сотворил их» (Быт. 1:27) – не обоих мужчин или обеих женщин, но один мужчина и одна женщина; и чтобы сделать замысел этого безошибочно ясным, Бог сказал: «Плодитесь и размножайтесь». По этой причине брак называется «супружеством», что означает материнство, поскольку в результате него девственницы становятся матерями. Поэтому желательно, чтобы брак заключался в раннем возрасте, до того, как пройдет расцвет жизни: дважды в Писании мы читаем о «жене юности твоей» (Притч. 5:18; Малахии 2:15). Мы уже указывали, что рождение детей является «нормальным» завершением брака; тем не менее, бывают особые периоды острых «страданий», когда 1 Коринфянам 7:29 имеет силу.
Во-вторых, брак задуман как предотвращение безнравственности: «Чтобы избежать блуда, каждый мужчина должен иметь свою жену, и каждая женщина иметь своего мужа» (1 Кор. 7:2). Если бы кто-то был освобожден от уплаты налогов, можно было бы предположить, что королям будет дано освобождение - из-за отсутствия наследника престола, если его жена окажется бесплодной; однако царю категорически запрещено иметь многоженство (Втор. 17:17), показывая, что угрозы монархии недостаточно, чтобы компенсировать грех прелюбодеяния. По этой причине блудница названа «чужой женщиной» (Прит. 2:16), показывая, что она должна быть для нас чужой; а дети, рожденные вне брака, называются внебрачными детьми, которые (по Закону) были исключены из собрания Господня (Втор. 23:2).
Третья цель брака – избежать неудобств одиночества, означаемых словами: «Не хорошо быть человеку одному» (Быт. 2:18): как если бы Господь сказал: «Эта жизнь была бы утомительна и несчастен человек, если ему не будет дана жена в компаньонку: «Горе одинокому, когда он упадет, ибо нет другого, кто помог бы ему подняться» (Екклезиаст 4:10). Кто-то сказал: «подобно черепахе, которая потерял свою половинку, как одну ногу, когда отрезана другая, как одно крыло, когда подрезано другое, так был бы мужчина, если бы ему не была дана женщина». Поэтому для взаимного общества и утешения Бог соединил мужчину и женщину, заботы и страхи этой жизни могут быть облегчены поддержкой и помощью друг друга.
Давайте теперь рассмотрим выбор нашего спутника жизни. Во-первых, избранный в спутники жизни должен находиться вне тех степеней близкого родства, которые запрещены Божественным законом: Левит 18:6-17. Во-вторых, христианин должен жениться на собрате-христианине. С древнейших времен Бог повелел, что «народ будет жить отдельно и не будет сочтен между народами» (Числа 23:9). Его закон Израилю в отношении хананеев гласил: «И не вступай с ними в брак: дочери твоей не отдавай сыну его, и дочери его не бери сыну твоему» (Втор. 7:3 и ср. Иисуса Навина 23:12). Насколько больше тогда Бог должен требовать разделения тех, кто является Его народом, духовной и небесной связью, чем тех, кто имел с Ним только плотское и земное отношение. «Не будьте в одном иге с неверующими» (2 Кор. 6:14) – это громкий приказ Его святым в этом устроении. Партнерство любого человека, рожденного свыше, с человеком, находящимся в естественном состоянии, здесь запрещено, как видно из терминов, используемых в следующем стихе: «общение, общение, согласие, часть, согласие».
В этом мире есть только две семьи: дети Божьи и дети Дьявола (1 Иоанна 3:10). Итак, если дочь Божия выйдет замуж за сына Злого, она станет невесткой сатане! Если сын Божий женится на дочери сатаны, он становится зятем Дьяволу! Таким позорным шагом формируется близость между человеком, принадлежащим Всевышнему, и человеком, принадлежащим Его заклятому врагу. «Сильный язык!» да, но не слишком сильный. О бесчестие, нанесенное Христу таким союзом! О, горькая жатва от такого посева. В любом случае страдает бедный верующий. Прочтите вдохновенные истории о Самсоне, Соломоне и Ахаве и узнайте, что последовало за их нечестивыми союзами в браке. С таким же успехом спортсмен может прикрепить к себе тяжелый вес и затем рассчитывать на победу в забеге, как и человек, который может духовно прогрессировать после женитьбы на мирском человеке.
Если какой-либо читатель-христианин склонен или ожидает обручения, первый вопрос, который он или она должен тщательно взвесить в присутствии Господа, заключается в следующем: будет ли этот союз с неверующим? Ибо если вы действительно осознаете и сердцем и душой будете впечатлены огромной разницей, которую Бог по Своей благодати установил между вами и теми, кто — какими бы привлекательными они ни были по плоти — но в своих грехах, тогда у вас не должно возникнуть затруднений. в отклонении всех предложений и предложений объединиться с ними. Вы — «праведность Божия» во Христе, а неверующие — «неправедны»; вы «свет в Господе», а они — тьма; вы были перенесены в царство возлюбленного Сына Божьего, но неверующие находятся под властью Велиала; вы — сын мира, тогда как все неверующие — «дети гнева» (Еф. 2:3); поэтому «отделитесь, говорит Господь, и не прикасайтесь к нечистому, и Я приму вас» (2 Кор. 6:17).
Опасность заключения такого союза возникает до брака или даже обручения, ни к одному из которых не мог бы серьезно относиться ни один настоящий христианин, если бы не была утрачена сладость общения с Господом. Прежде чем мы сможем найти радость в социальной близости с теми, кто отчужден от Бога и чьи интересы ограничены этим миром, сначала необходимо оторвать привязанности от Христа. Дитя Божье, которое «со всяким усердием хранит свое сердце», не будет и не сможет получать радость от близости с невозрожденными. Увы, как часто поиск или принятие тесной дружбы с неверующими является первым шагом к открытому отступлению от Христа. Путь, по которому призван идти христианин, действительно узок, но если он попытается расширить его или сойти с него на более широкую дорогу, это должно противоречить Слову Божьему и его собственным непоправимым последствиям. ущерб и потери.
В-третьих, «жениться... только в Господе» (1 Кор. 7:39) идет гораздо дальше, чем запрет неверующему вступать в брак. Даже среди детей Божьих немало таких, которые не подошли бы друг другу в таком галстуке. Красивое лицо — это привлекательность, но, о, как тщетно руководствоваться таким пустяком в столь серьезном деле. Земные блага и общественное положение имеют здесь свою ценность, но как подло и унизительно позволить им контролировать такое торжественное предприятие. О, какая бдительность и молитвенность необходимы для регулирования наших чувств! Кто полностью понимает темперамент, который будет соответствовать моему? который сможет терпеливо переносить мои недостатки, быть корректировщиком моих склонностей и реальной помощью в моем желании жить для Христа в этом мире? Многие из них на старте делают хорошее шоу, но получаются убого. Кто может защитить меня от множества зол, постигающих неосторожных, кроме Бога, моего Отца?
«Добродетельная женщина — венец мужу своему» (Прит. 12:4): благочестивая и компетентная жена — самое ценное из всех временных благ Божиих: она — особый дар Его благодати. «Разумная жена от Господа» (Прит. 19:14), и Он требует, чтобы ее искали решительно и усердно: см. Бытие 24:12. Недостаточно иметь одобрение надежных друзей и родителей, которое ценно и даже необходимо (как правило) для нашего счастья; хотя они и заботятся о нашем благополучии, их мудрость недостаточно обширна. Тому, кто назначил это таинство, необходимо отвести в нем первое место, если мы хотим получить на него Его благословение. Молитва никогда не заменяет надлежащего исполнения наших обязанностей: от нас всегда требуется проявлять осторожность и осмотрительность, и мы никогда не должны действовать поспешно и опрометчиво. Нам лучше контролировать свои эмоции: в теле голова находится над сердцем, а не сердце над головой!
«Кто нашел жену (настоящую), тот нашел благо и приобрел благодать Господню» (Притч. 18:22): «нашел» подразумевает определенный поиск. Чтобы направить нас в этом направлении, Святой Дух установил два правила или требования. Во-первых, благочестие, потому что наш партнер должен быть подобен Невесте Христа, чистой и святой. Во-вторых, пригодность, «помощница, достойная ему» (Быт. 2:18), показывающая, что жена не может быть «помощницей», если она не «достойна», а для этого у нее должно быть много общего со своим супругом. Если бы ее муж был трудящимся человеком, то для него было бы безумием выбрать ленивую женщину; если бы он был ученым мужчиной, женщина, не любящая знаний, была бы совершенно неподходящей. Брак называется «иго», и двое не смогут сплотиться, если все бремя ляжет на одного, как это было бы, если бы партнером был выбран один слабый и болезненный.
Теперь, ради наших юных читателей, давайте укажем на некоторые признаки, по которым можно определить благочестивого и подходящего партнера. Во-первых, репутация: у доброго человека обычно доброе имя (Притч. 22:1), никто не может обвинить его в явных грехах. Во-вторых, лицо: наши взгляды раскрывают наш характер, и поэтому Писание говорит о «гордых взглядах» и «праздных взглядах» — «показ их лиц свидетельствует против них» (Ис. 3:9). В-третьих, речь, ибо «от избытка сердца говорят уста», «сердце мудрого научает уста его и прибавляет знание к устам его» (Прит. 16:23); «Она открывает уста свои с мудростью, и на языке ее закон доброты» (Прит. 31:26). В-четвертых, одежда: скромную женщину узнают по скромности ее наряда. Если одежда вульгарна или ярка, сердце тщеславно. В-пятых, компания держится: рыбаки рыбалки сбиваются в стаи — человека могут знать его соратники.
Слово предупреждения, возможно, не совсем излишне. Как бы тщательно и с молитвой ни выбирался партнер, брак не будет для него идеальным. Не то чтобы Бог не сделал его совершенным, но с тех пор человек пал, и падение все испортило. Яблоко может быть еще сладким, но внутри него есть червяк. Роза не потеряла своего аромата, но вместе с ней растут шипы. Вольно или невольно, но всюду мы должны видеть гибель, которую принес грех. Тогда не будем мечтать о тех безупречных людях, которых может изобразить больное воображение и изобразить романистов. У самых благочестивых мужчин и женщин есть свои недостатки; и хотя их легко вынести, когда есть искренняя любовь, тем не менее, их приходится терпеть.
Теперь несколько кратких замечаний о семейной жизни молодоженов. Здесь можно будет получить свет и помощь, если принять во внимание, что брак отображает отношения между Христом и Его Церковью. Таким образом, это включает в себя три вещи. Во-первых, отношения и действия мужа и жены должны регулироваться любовью, ибо это цементирующая связь между Господом Иисусом и Его Невестой: святая любовь, жертвенная любовь, прочная любовь, которую ничто не может разорвать. Нет ничего лучше любви, чтобы колеса семейной жизни шли гладко. Муж поддерживает со своей супругой такое же отношение, как Искупитель к искупленной, и отсюда увещевание: «Мужья любят своих жен, как и Христос возлюбил Церковь» (Еф. 5:25): сердечной и постоянной любовью. , всегда ища ей добра, служа ее нуждам, защищая и обеспечивая ее, терпя ее немощи: таким образом, «воздавая честь жене, как немощному сосуду, и как сонаследницам благодати жизни; чтобы ваши молитвы не препятствуйте» (1 Пет. 3:7).
Во-вторых, главенство мужа. «Женщине глава — мужчина» (1 Кор. 11:3); «Ибо муж есть глава жены, как и Христос глава Церкви» (Еф. 5:23). Если это Божественное назначение не будет должным образом соблюдено, обязательно возникнет путаница. В семье должен быть лидер, и Бог поручил ее управление мужу, возложив на него ответственность за упорядоченное управление ею; и потеря будет серьезной, если он уклонится от своих обязанностей и передаст бразды правления своей жене. Но это не означает, что Писание дает ему право быть домашним тираном, обращаясь со своей женой как со служанкой: его власть должна осуществляться в любви к той, кто является его супругой. «Так и вы, мужья, живите с ними» (1 Пет. 3:7): ищите их общества после окончания дневного труда. Это Божественное предписание прямо осуждает тех, кто оставляет своих жен и уезжает за границу под предлогом «призвания Бога».
В-третьих, подчинение жены. «Жены повинуйтесь своим мужьям, как Господу» (Еф. 5:22): при применении этого правила следует сделать только одно исключение, а именно, когда он повелевает то, что запрещает Бог, или запрещает то, что повелевает Бог. «Ибо так в древности украшали себя и святые жены, надевшиеся на Бога, повинуясь своим мужьям» (1 Пет. 3:5): увы, как мало этого духовного «украшения» очевидно сегодня! «Как Сарра повиновалась Аврааму, называя его господином, чьи вы дочери, если будете хорошо поступать и не бояться никакого изумления» (1 Пет. 3:6): добровольное и любящее подчинение мужу из-за уважение к власти Бога – вот что характеризует дочерей Сарры. Там, где жена отказывается подчиняться мужу, дети обязательно бросят вызов своим родителям: посеешь ветер, пожнешь бурю.
У нас есть место только для еще одного вопроса, на который очень важно обратить внимание молодым мужьям. «Приготовляй работу твою снаружи и приготовь ее себе на поле, а потом построй дом твой» (Притч. 24:27). Дело здесь в том, что муж не должен думать о собственном доме, пока он не сможет себе это позволить. Как говорит Мэтью Генри: «Это правило провидения в ведении домашних дел. Мы должны отдавать предпочтение потребностям перед роскошью, а не выставлять напоказ то, что следует расходовать на содержание семьи». Увы, в наш век упадка очень многие молодые пары хотят начать там, где закончили их родители, а затем чувствуют, что должны подражать своим безбожным соседям в различных экстравагантностях. Никогда не влезайте в долги и не покупайте по «кредитной системе»: «Никому ничего не должны» (Рим. 13:8)!
А теперь последнее слово по нашему тексту. «Брак почетен для всех», кто к нему призван, при этом не исключается ни одна категория людей. Это явно опровергает пагубное учение Рима о безбрачии духовенства, как и 1 Тимофею 3:2 и т. д. «И ложе непорочное» означает не только верность брачному обету (1 Фес. 4:4). ), но что супружеский акт полового акта не оскверняет: в их непадшем состоянии Адаму и Еве было приказано «размножаться»; однако здесь, как и во всем, следует соблюдать умеренность и трезвость. Мы не верим в то, что называется «контролем над рождаемостью», но искренне призываем к самоконтролю, особенно со стороны мужа: «А блудников и прелюбодеев судит Бог». Это самое торжественное предостережение против неверности: те, кто живут и умирают нераскаянно в этих грехах, погибнут навеки (Еф. 5:5).
 



Евреям 13:5
Глава 109 - Жадность
 
 
В этой главе Послания к Евреям апостол практически применяет тему послания. Подробно изложив удивительную благодать Божию к Своему верующему народу посредством обеспечения, которое Он сделал для них в качестве Посредника и Поручителя завета, показав, что теперь они имеют во Христе сущность всего, что было отражено в церемониале закона, скинии и священства Израиля, теперь мы возложили на себя ответственность и обязательства, которые возлагаются на тех, кто является избранными получателями этих духовных благословений. Во-первых, содержится призыв к тому, что является основополагающим для выполнения всех христианских обязанностей: постоянство братской любви (стих 1). Во-вторых, приводятся примеры, в которых должна проявляться эта главная духовная благодать: в христианском гостеприимстве (стих 2) и в сострадании к страждущим (стих 3). В-третьих, запрещаются две наиболее радикальные похоти падшей природы: моральная нечистота (стих 4) и любостяжание (стих 5), ибо потворство им губительно для проявления братской любви.
Подробно рассмотрев в нашей последней статье милостивое условие, которое Бог предусмотрел для избежания нравственной нечистоты (постановление о браке), мы теперь обратимся ко второму величайшему греху, против которого здесь осуждается, а именно к алчности. «Пусть ваша жизнь будет бескорыстной, и будьте довольны тем, что имеете» (ст. 5). Здесь зло и средство от него представлены перед нами бок о бок, как это было в предыдущем стихе, хотя там лекарство дано перед тем, чему оно противодействует. Мы будем следовать порядку нашего настоящего текста и сначала рассмотрим порок, который здесь запрещен, прежде чем мы рассмотрим добродетель, которая предписывается; тем не менее, будет полезно держать их обоих в уме, поскольку последний проливает свет на первый, позволяя нам определить его точную природу, как ничто другое.
«Пусть разговор ваш будет без корысти». Греческое слово, переведенное здесь как «алчность», буквально означает «любящий серебро», а Р.В. передает наш текст: «Будьте свободны от сребролюбия». Хотя верно, что любовь к деньгам или мирским благам является одной из основных форм алчности, мы все же удовлетворены тем, что перевод А.В. здесь следует отдать предпочтение. Сфера применения греческого глагола гораздо шире, чем просто жажда материальных богатств. Это явствует из единственного другого стиха в НЗ. где это слово встречается, а именно в 1 Тимофею 3:3, в отрывке, описывающем качества епископа: «Не склонен к вину, не корыстолюбив, не корыстолюбив, но терпелив, не скандалист, не корыстолюбив». Сам факт, что в предыдущем пункте указано «не жадный до грязной наживы», ясно дает понять, что «не корыстный» включает в себя нечто большее, чем «не сребролюбец».
Необходимо также сделать пару комментариев по поводу термина «разговор». Это слово ограничивается сегодня нашей речью друг с другом, а триста лет назад, когда А.В. было сделано, оно имело гораздо более всеобъемлющее значение. О его широте можно судить по его использованию в Священном Писании. Например, в 1 Петра 3:2 мы читаем: «пока они видят вашу целомудренную речь», обратите внимание: «вот» не было «слушайте!» Тогда этот термин относится к поведению или поведению: «Но, как призвавший вас свят, так и вы будьте святы во всяком разговоре» (1 Пет. 1:15). Оно не должно ограничиваться внешним, оно включает в себя как характер, так и поведение. В сирийском языке наше слово переведено как «разум», вероятно, потому, что и жадность, и довольство — это состояния ума. «Пусть ваша речь будет подобна Евангелию Христову» (Фил. 1:27): это, очевидно, означает: «Пусть ваши чувства и действия соответствуют откровению полученной вами Божественной благодати; веди себя так, чтобы на окружающих производили впечатление принципы, мотивы и чувства, которые управляют тобой.
То же самое и здесь, в нашем тексте: пусть не корыстолюбие управляет вашим сердцем и не регулирует вашу жизнь. Но что такое «алчность»? Это противоположность удовлетворенности: неудовлетворенность своей нынешней участью и долей. Это чрезмерное стремление к вещам этого мира. Это вожделение того, что Бог запретил или удержал от нас, поскольку мы можем ошибочно жаждать того, что само по себе не является злом или вредным. Под этим термином понимаются все ненормальные и неправильные желания, все нечестивые и непомерные мысли и привязанности. Жаждать — значит думать и жаждать чего-либо, приобретение чего может причинить вред моему ближнему. «Мы можем желать той части собственности человека, которой он должен распорядиться, если мы хотим получить ее на справедливых условиях; но когда он решает сохранить ее, мы не должны жаждать. Бедный человек может желать умеренного облегчения от богатый, но он не должен жаждать своего богатства или роптать, даже если он не помогает ему» (Томас Скотт).
Некоторые грехи легче обнаружить, чем другие, и по большей части они осуждаются теми, кто исповедует благочестие. Но на алчность слишком часто закрывают глаза, и некоторых жадных людей считают очень уважаемыми людьми. Многие исповедующие христианство смотрят на алчность как на пустяковое дело, в то время как мир приветствует ее как законное честолюбие, как деловую проницательность, как благоразумие и т. д. Для этого греха приводятся всевозможные оправдания и правдоподобные предлоги, приводимые в его пользу. Это действительно очень тонкий грех, о котором мало кто осознает. В одной из своих проповедей Сперджен упоминает выдающегося человека, к которому приходили на исповедь очень многие люди, и этот человек заметил, что, хотя разные люди признавали всевозможные возмутительные преступления, у него никогда не было ни одного, кто признавался в корысти. Мало кто подозревает, что это одно из преобладающих беззаконий их сердец, скорее они склонны считать этот порок добродетелью.
Но Священное Писание очень ясно говорит об этом. Божественный закон прямо гласит: «Не желай дома ближнего твоего, не желай жены ближнего твоего, ни раба его, ни рабыни его, ни вола его, ни осла его, ничего, что у ближнего твоего (Исх. 20: 17) «Жадный, которого ненавидит Господь» (Пс. 10:3). Своим ученикам Христос сказал: «Смотрите, берегитесь любостяжания, ибо жизнь человека не зависит от изобилия того, что он имеет». (Лк. 12:15). Служители маммоны связаны с «пьяницами и прелюбодеями», и такие исключены из Царства Божия (1 Кор. 6:10). Сребролюбивые клеймятся самым отвратительным характером идолопоклонников. (Кол. 3:5) – несомненно, потому, что те, кто управляются этой похотью, поклоняются своему золоту и уповают на него, делая его богом. Как нам нужно молиться: «Преклони сердце мое к свидетельствам Твоим, а не к корыстолюбию» (Пс. 119:36).
Божье Слово также представляет нам некоторые пугающе торжественные примеры судов, обрушившихся на алчные души. Падение наших прародителей произошло из алчности, вожделения того, что запретил Бог. Таким образом, сама фронтиспис Священного Писания демонстрирует ужас этого греха. Посмотрите, что сделала алчность с Валаамом: он «возлюбил плату неправедную» (2 Пет. 2:15) – почести и богатство, которые обещал Валак, были слишком привлекательны, чтобы он мог сопротивляться. Посмотрите, что сделала алчность с Аханом, возжелавшим запретного серебра и золота: он и вся его семья были побиты камнями (Нав. 7). Посмотрите на Гиезия: он жаждал денег, от которых отказался его хозяин, и в результате он и его семя были поражены проказой (4 Царств 5). Рассмотрим ужасный случай с Иудой, который за тридцать сребреников продал Господа славы. Вспомните случай Анании и Сапфиры (Деяния 5). Учитывая эти предостережения, будем ли мы называть это худшее из беззаконий «маленьким грехом»? Конечно, это то, чего стоит дрожать!
Алчность — это чрезмерное стремление сердца к твари; что является плодом отступления человека от Господа. Не находя больше в Боге высшего предмета наслаждения и доверия своей души, падший человек любит и доверяет твари (просто вещам), а не Творцу. Это принимает множество форм: люди жаждут почестей, богатства, удовольствий, знаний, ибо Писание говорит о «похотях плоти и разума» (Еф. 2:3) и о «скверне плоти и духа». (2 Кор. 7:1). Сама природа развращенного сердца — жаждать того, что запретил Бог, и жаждать того, что является злом, хотя у одних этот дух может быть развит сильнее, чем у других; во всяком случае, одному дарована большая мера сдерживающей благодати, чем другому. Эти неправильные желания и непомерные мысли являются первенцами нашей развращенной природы, первыми проявлениями внутреннего греха, началом всех преступлений, совершаемых нами.
«Не пожелай» (Исх. 20:17). «Заповедь требует умеренности в отношении всех мирских благ, покорности Богу, подчинения Его воле, любви к Его заповедям и упования на Него в ежедневном обеспечении всех наших нужд, как Он видит добро. Это правильно и разумно, самый характер и блаженство самого Неба, пригодный для того, чтобы повелевать Богу, и полезный для человека повиновению, но он настолько противоречит желаниям нашего сердца по природе и настолько превосходит действительные достижения лучших христиан на земле, что очень трудно убедить их, что Бог требует такого совершенства, и еще труднее убедить их, что оно необходимо для счастья разумных существ, и труднее всего убедить их, что все, что не согласуется с этим или не соответствует этому, является грехом. ; что оно заслуживает гнева Божия и не может быть отнято иначе, как по милости Божией через искупление Христа» (Т. Скотт).
Самой распространенной формой этого греха является, конечно, сребролюбие, жажда все большего и большего материального богатства. Это проявляется в получении, сохранении и трате. Во-первых, в получении. Приобретение богатства становится доминирующей страстью души. Ненасытная жадность овладевает сердцем. Это присутствует в разной степени у разных людей и проявляется множеством способов. Чтобы быть вполне практичными, давайте упомянем один или два. Часто это проявляется в жадных и корыстных усилиях по получению несправедливых прибылей и в выплате несправедливо низкой заработной платы работникам, при этом главная цель преступников состоит в том, чтобы накопить состояния для своих потомков. Однако зачастую именно эти люди занимают видные посты в церквях и «возносят долгие молитвы», пожирая дома вдов и терзая лица бедных. Увы, как бесчестится Евангелие и оскверняется святилище такими ханжескими негодяями.
Снова. Недавно мы прочитали правдивую статью, в которой автор подверг критике ложь и обман, практикуемые многими владельцами магазинов и их помощниками, подсовывающими публике различные виды товаров, искажая их качество и ценность; автор завершает торжественным акцентом на том, что «всем лжецам будет участь в озере, горящем огнем и серой» (Откр. 21:8). Дочитав то же самое, этот писатель задал себе вопрос: а в какой степени виновата жадная и алчная публика? Кто несет основную ответственность за эту коммерческую нечестность? Кто соблазняет торговцев маркировать свои товары как «выгодные сделки», «цены значительно снижены»? Разве это не корыстолюбивые покупатели? Сколькими сегодня одержима ненасытная жажда «выгодных сделок», покупка вещей «дешево», без какого-либо сознательного рассмотрения реальной ценности предмета: именно это способствует такому большому количеству мошенничества. Пусть христианин покупает только то, что ему нужно, и тогда, когда ему это нужно, и, насколько это возможно, только у честных торговцев, и тогда он охотнее будет платить согласно полученной стоимости.
Во-вторых, в соблюдении проявляется алчность. Есть скупость, которая цепляется за деньги, как утопающий за бревно. Существует накопление для себя, что совершенно предосудительно. «Есть один, и нет второго; да, у него нет ни ребенка, ни брата; но нет конца всему труду его; и не насыщается глаз его богатством; и не говорит он: для кого я тружусь и лишить душу мою добра? Это тоже суета, да, это тяжкий труд» (Екклесиаст 4:8). Да, есть такие, которые совершенно не заботятся о своих вечных интересах и трудятся изо дня в день, год за годом, чтобы прибавить к тому, что уже накопили, и которые неохотно приобретают себе самое необходимое для жизни. Они продолжают копить деньги, совершенно независимо от дела Христа на земле или от бедных и нуждающихся среди своих собратьев. Есть еще те, чьи действия звучат так: «Я разрушу житницы мои и построю большие; и разложу туда все плоды мои и добро мое. И скажу душе моей: душа, у тебя много добра заложено». просыпайся на многие годы: покойся, ешь, пей, веселись» (Лк. 12:18, 19).
В-третьих, жадность проявляется и в расходах. Если есть скупые, то есть и расточители. Если и есть те, кто осуждает скупца за его скупость, то зачастую они, в свою очередь, виновны в безрассудном расточительстве. То, что следует сохранить на черный день, используется для удовлетворения желания, жаждущего какого-то ненужного объекта. Но давайте не будем неправильно поняты в этих вопросах. Ни владение, ни удержание богатства сами по себе не являются противоправными, при условии, что оно приобретено честным путем и сохранено с оправданными мотивами. Бог — это Тот, Кто «даёт тебе силу приобретать богатство» (Втор. 8:18), и поэтому Его благость заслуживает признания, когда Ему угодно благоустроить нас в корзине и запасе. Но даже тогда нам необходимо увещевание: «Если богатство умножается, не прилагай к нему сердца твоего» (Пс. 62:10).
«Не лениться в делах» (Рим. 12:11) – это Божественное наставление. Так же есть разумность и бережливость, которые являются законными, как ясно из: «Есть тот, кто удерживает больше, чем должно, но ведет к бедности» (Притч. 11:24). Так же и наша обязанность – заботиться о тех, кто зависит от нас: «А если кто о своих, и особенно о домашних, не печется, тот отрекся от веры, и хуже неверного» (1 Тим. 5:8). Легко впасть в противоположную крайность, стать фанатиком и под видом доверия Богу искушать Его. Откладывать на черный день вполне допустимо: см. Притчи 6:6-8. Ни праздность, ни расточительность не должны быть оправданы. Тех, кто из-за праздности или расточительности растрачивает свое имущество и терпит неудачу в бизнесе, нельзя слишком строго порицать, поскольку они не только обедняют себя, но и наносят вред другим, становясь вредителями общества и общественным бременем.
Но как трудно найти счастливую середину: быть предусмотрительным, но не расточительным, быть «не ленивыми в деле» и в то же время не погружаться в него, быть бережливым, но не скупым, пользоваться этим миром и при этом не злоупотреблять им. . Насколько уместна молитва: «Удали от меня суету и ложь, не дай мне ни бедности, ни богатства, накорми меня удобной для меня пищей, чтобы я не пресытился и не отрекся от Тебя, и не сказал: кто Господь? нищие, и воруют, и произносят имя Бога моего напрасно» (Притч. 30:8, 9). Послание к Римлянам 7:7 показывает, что только когда Дух применяет Закон в силе к совести, мы научены видеть зло и чувствовать опасность алчности; поскольку в то же время оно служит сдерживанию скупого нрава и обузданию чрезмерной привязанности к этому существу. Что наиболее эффективно поражает наш врожденный эгоизм, так это любовь Божия, излившаяся в сердце. Щедрое сердце и щедрая рука всегда должны характеризовать христианина.
Далее несколько слов о гнусности алчности. Эта злая похоть ослепляет разум и развращает суждение, так что оно воспринимает свет как тьму, а тьму как свет. «Если бы я сделал золото своей надеждой или сказал чистому золоту: «Ты — моя уверенность», если бы я радовался, что богатство мое было велико и что рука моя много приобрела... Это также было бы беззаконием, которое должно было бы быть наказано судите, ибо я отрекся бы от Бога Вышнего» (Иов 31:24, 25, 28) – как мало сознает это виновный! Это ненасытная похоть, ибо, когда правит алчность, сердце никогда не насыщается: «Любящий серебро не насытится серебром, и кто любит изобилие, не насытится приростом» (Екклесиаст 5:10). Это всепожирающий грех: «обольщение богатства заглушает Слово» (Матфея 13:22).
Этот грех настолько ужасен и так велика его сила, что тот, кто руководствуется им, будет попирать требования справедливости, как это сделал Ахав, захватив виноградник Навуфея (3 Царств 21); он пренебрежет призывом к милосердию, как это сделал Давид, взяв жену Урии (2 Цар. 11); он унизится до самой страшной лжи, как это сделали Анания и Сапфира; он бросит вызов явному повелению Бога, как это сделал Ахан; он продаст Христа, как это сделал Иуда. Это материнский грех, ибо «любовь к деньгам — корень всех зол». Это тягостный и смертельный грех: «Но те, кто хотят (решили стать) богатыми, впадают в искушение и сеть, и во многие глупые и вредные похоти, которые топят людей в разрушении и погибели... возжелали после того, как отступили от веры и пронзили себя многими скорбями» (1 Тим. 6:9, 10).
Именно действие этой злой похоти лежит в основе многих страшных осквернений субботы, которые сейчас так распространены. Именно жадность к золоту вызывает ра
воскресные выпуски газеты. Как народы христианского мира собирают на себя «гнев на День гнева!» Бог не будет осмеян бесцеремонно. Те, кто верят Писанию, должны волей-неволей ожидать, что вскоре на нынешних осквернителей субботы, вероятно, будет послана гораздо худшая война, чем предыдущая, как бич с Небес.
Именно дух алчности побудил Израиль в древности пренебречь четвертой заповедью. «В те дни я видел в Иерусалиме топтавших в субботу точила и ввозящих снопы и нагруженных ослов, а также вино, виноград, и смоквы, и всякую ношу, которую привозили в Иерусалим в субботу, и Я свидетельствовал против них в тот день, когда они продавали съестное. Жили там и жители Тира, которые привозили рыбу и всякую продукцию и продавали в субботу сынам Иуды и в Иерусалиме» (Неемия 13:15). , 16). Из-за осквернения субботы на народ обрушился суровый суд Божий. «Тогда я вступил в спор с знатными Иуды и сказал им: какое это зло вы делаете и оскверняете субботу? Не так ли отцы ваши, и не навел ли Бог наш все это зло на нас и на этот город? Однако вы навлекаете еще больший гнев на Израиль, оскверняя субботу» (Неемия 13:17, 18): «Святите субботы Мои, и они будут знамением между Мной и вами, чтобы вы узнали, что Я Господь, Бог ваш. дети восстали против Меня: они не поступали по уставам Моим и не соблюдали постановлений Моих, чтобы исполнять их; если человек сделает, то даже будет жить в них; они осквернили субботы Мои; тогда Я сказал: изолью ярость Мою на их» (Иезек. 20:20, 21).
Таким образом, алчность не только сама по себе является страшным грехом, но и является плодовитой матерью других зол. У бедных действует зависть, недовольство и мошенничество; у богатых - гордость, роскошь и скупость. Эта гнусная похоть непригодна для исполнения святых обязанностей, препятствуя проявлению необходимых для этого благодатей. Оно подвергает нас разнообразным искушениям, в результате чего мы становимся легкой добычей для многих духовных врагов. Чем больше мы поддаемся этому злому духу, тем больше мы ведем себя так, как будто желаем своей доли в этом мире, и не смотрим дальше настоящего, в отличие от того, «когда мы смотрим не на видимое, но на видимое». невидимое» (2 Кор. 4:18). Оно вызывает презрение к нашим милостям и угашает дух благодарения. Оно отвращает сердце от Бога: «Как трудно имеющим богатство войти в Царствие Божие!» (Марка 10:23).
Давайте теперь углубимся и торжественно отметим всеобъемлющий Божий закон исследования: «Не пожелай» (Исх. 20:17). Свет на эти слова проливается словами: «Я не познал греха, но благодаря Закону; ибо я не знал похоти («похоти», маргинальности), за исключением того, что закон сказал: «Не пожелай или похоти» (Рим. 7:7) — «похоть» — это злое желание, чрезмерная привязанность, тайное вожделение к чему-либо. Апостол имеет в виду следующее: я никогда не обнаруживал своей внутренней испорченности, если только Дух не просветил мой разум, не обличил мою совесть и не сделал Я чувствую испорченность моего сердца. Человек всегда смотрит на внешний вид — и, как фарисей из фарисеев, действия Павла полностью соответствуют Закону, — но когда Дух оживляет душу, он приходит к пониманию того, что Бог требует «Истины в внутренности» (Пс. 51:6) и взывает: «Сердце чистое сотвори во мне, Боже, и дух правый обнови внутри меня» (Пс. 51:10).
«Не пожелай». Здесь запрещено похоть или те фантазии, мысли и желания, которые предшествуют согласию воли. В этом мы можем усмотреть высшую святость Божественного Закона, далеко превосходящую все человеческие кодексы и требующую внутренней чистоты. Здесь мы также можем признать одну из основных ошибок католиков, которые вслед за пелагианами отрицают греховность этих похотей до тех пор, пока им не уступят, и которые утверждают, что злые фантазии становятся греховными только тогда, когда ум определенно соглашается с ними. Но святой Закон Божий осуждает то, что побуждает к запрещенному, осуждает то, что склоняется к несвятому, и обличает то, что воспламеняется жадностью. Все неправильные желания запрещены. Развращенные воображения и противозаконные наклонности, предшествующие согласию воли, суть зло, будучи семенами всех других грехов.
Еще говорим: в этом Закон Божий отличается от всех законов человеческих и неизмеримо превосходит их, ибо он замечает и запрещает все тайные желания и тайные похоти сердца. Именно эта десятая заповедь, прежде всего других, открывает нам нашу испорченность и показывает, насколько далеки мы от того совершенства, которого требует Закон. Сначала в уме возникает злая мысль, заставляющая нас думать о чем-то, что нам не принадлежит. За этим следует стремление или желание этого. Тогда возникает внутреннее наслаждение от предвкушения удовольствия, которое доставит объект; и тогда, если не вмешивается сдерживающая благодать, совершается внешний акт греха – см. Иакова 1:14, 15. Первая злая мысль бывает непроизвольной, вследствие обращения ума от добра ко злу, хотя бы это зло было просто вожделением. новая, но ненужная шапка! Тоска вызвана соблазном сердца обещанным наслаждением. Тогда согласие воли достигнуто, и разум планирует, как добиться вожделенного объекта.
Это похоть или злое похоть сердца называется «законом греховным, который в членах моих» (Рим. 7:23). Это то, что богословы старшего поколения называют «первородным грехом», поскольку он является источником внутреннего зла, развращающего все наши способности. Недовольство своей судьбой, зависть к ближним, да даже сама «помысл о глупости есть ГРЕХ» (Притч. 24:9). Насколько высок стандарт, поставленный перед нами: «Никто из вас не замышляйте в сердце своем зла на ближнего своего и не любите ложной клятвы, ибо все это Я ненавижу, говорит Господь» (Зах. 8:17). Запрещает ли третья заповедь всякую кощунственную клятву в устах? затем десятое запрещает любое восстание сердца против Бога. Запрещает ли четвертая заповедь всю ненужную работу в субботу? затем десятый осуждает наши слова: «какая это усталость». Запрещает ли восьмая заповедь всякое воровство? затем десятое запрещает нам желать чего-либо, что принадлежит нашему ближнему.
Но только после того, как человек возродится, он обратит внимание на внутренние греховные движения и осознает состояние своего сердца. Тогда сатана будет стараться убедить, что он не несет ответственности за непроизвольные мысли (которые приходят непрошенно), что злые желания находятся вне нашего контроля – немощи, которые простительны. Но Бог говорит ему: «Больше всего усердия храни сердце твое, ибо из него источники жизни» (Притчи 4:23), и дает ему понять, что всякое похоть к тому, что Он запретил или удержал, является разновидностью эгоизма. -воля. Поэтому мы обязаны осуждать первые склонности ко злу и сопротивляться самым ранним побуждениям. Тот факт, что мы обнаруживаем в себе так много всего, что противоречит святым требованиям Бога, должен глубоко смирить нас и заставить нас жить все больше и больше от себя и во Христе.
 



Евреям 13:5, 6.
Глава 110 - Удовлетворенность
 
 
Недовольство, хотя немногие, похоже, осознают это, греховно и является тяжким оскорблением Всевышнего. Это оспаривание Его мудрости, отрицание Его благости, восстание моей воли против Его. Роптать на свою долю — значит оспаривать владычество Бога, спорить с Его провидением и, следовательно, быть виновным в государственной измене Царю вселенной. Поскольку Бог распоряжается всеми обстоятельствами человеческой жизни, то каждый человек должен быть вполне доволен тем состоянием и положением, в котором он находится. У одного нет больше поводов роптать на свою судьбу, чем у другого. Эту истину Павел повелел Тимофею давить на других: «Рабы, находящиеся под игом, пусть почитают господ своих достойными всякой чести, чтобы не хулилось имя Божие и учение Его» (1 Тим. 6:1). .
«Нечестивые подобны беспокойному морю, которое не может успокоиться, и воды которого поднимают ил и грязь. Нет мира, говорит Бог Мой, нечестивым» (Ис. 57:20, 21). Нечестивцам совершенно незнакомо настоящее удовлетворение. Независимо от того, сколько у них есть, они всегда жаждут большего. Но Бог увещевает Свой народ: «Пусть ваша жизнь будет бескорыстной, и будьте довольны тем, что имеете» (Евр. 13:5). Поскольку их прямой обязанностью является избегать порока алчности, их личной обязанностью является развитие добродетели довольства; и неудача в любом случае является виновной. Удовлетворение, к которому здесь призывают, — это нечто иное, чем фаталистическое безразличие: это святое спокойствие ума, покой в Господе, удовлетворение тем, что угодно Ему, — удовлетворение той долей, которую Он выделил. Все, что не соответствует этому, является злом.
Недовольство противоречит нашим молитвам и потому должно быть весьма предосудительным. Когда мы по-настоящему молимся, мы желаем, чтобы Бог дал или удержал, даровал или забрал, в зависимости от того, что будет больше всего для Его славы и нашего высшего блага. Понимая, что мы не знаем, что лучше, мы оставляем это Богу. В настоящей молитве мы подчиняем свое понимание Божественной мудрости, а свою волю Его благоволению. Но быть недовольным своей участью и жаловаться на свою долю — значит проявлять совершенно противоположный дух, указывая на нежелание быть в распоряжении Бога и опираясь на свое собственное понимание, как если бы мы знали лучше, чем Он, что наиболее благоприятно для нашего настоящего и будущее благополучие. Это искушение Бога и огорчение Его Святого Духа, и оно имеет сильную тенденцию спровоцировать Его на борьбу против нас (Ис. 63:10).
Когда Бог борется с нами из-за этого греха, Он часто дает нам то, из-за отсутствия чего мы были недовольны, но сопровождает это каким-нибудь болезненным несчастьем. Например, Рахиль была в крайне недовольном состоянии, когда сказала Иакову: «Дай мне детей, иначе я умру» (Быт. 30:1). Продолжение очень торжественное: у нее были дети, и она умерла при родах: см. Бытие 35:16-18. Опять же, нам сказано, что Израиль «сильно вожделел в пустыне и искушал Бога в пустыне. И Он дал им прошение их, но послал скудость в душу их» (Пс. 106:14, 15). Нам необходимо принять эти случаи близко к сердцу, поскольку они записаны для нашего обучения и предупреждения. Бог принимает во внимание недовольство нашего сердца, а также ропот наших уст. «Всегда за все благодарить Бога и Отца во имя Господа нашего Иисуса Христа» (Еф. 5:20) – вот стандарт, который Он установил перед нами.
Недовольство не только является тяжким грехом против Бога, но и лишает христианина возможности исполнять святые обязанности, мешая проявить те благодати, которые необходимы для этого. Оно затыкает уста мольбы, ибо как может молиться ропщущий? Это разрушает дух подчинения, поскольку жалоба – это «раздражение против Господа». Оно угашает веру, надежду и любовь. Недовольство — это сама суть неблагодарности, и потому оно заглушает голос благодарения. Не может быть никакого покоя для души до тех пор, пока мы тихо не отдадим свою личность и уделы благоволению Божьему. Недовольство разъедает струны сердца и потому останавливает все счастливые начинания.
Недовольство обычно связано с мирскими делами, и это печальный намек на то, что материальные вещи ищутся с большим рвением, чем духовные. Это свидетельствует о недостатке уверенности в том, что наш Небесный Отец позаботится о том, чтобы обеспечить нас всем необходимым. «Христианин, позволь мне задать тебе вопрос: отдал ли ты себя Христу ради временных или вечных утешений? Ты вошел в религию, чтобы спасти свое имущество или свою душу? так безопасно вечное счастье? Стыдись, живи, как дитя Божие, наследник Небес, и пусть мир узнает, что твои надежды и счастье находятся в лучшем мире, что ты лишен тех желудей, которые твой Отец дает Своему свиньи, но у тебя есть хлеб для детей, и ты ожидаешь своего наследства, когда достигнешь совершеннолетия» (G. Swinnock, 1650). Какая причина у всех нас глубоко смиряться из-за наших греховных ропотов, опускать головы от стыда и покаянно исповедовать то же самое перед Богом!
Однако, несмотря на греховность и вред недовольства, многие выдвигают различные возражения в его оправдание. Некоторые будут ссылаться на свой личный темперамент в целях самооправдания, утверждая, что природный характер делает их беспокойными и тревожными, так что они совершенно неспособны подчиниться располагающему провидению Божьему. Но, дорогой мой читатель, испорченность нашей природы и ее склонность ко греху не являются оправданием, а, скорее, ее усугублением, показывающим, насколько наши сердца противятся Богу. Чем больше мы поддаемся своим естественным наклонностям, тем больше власти они над нами приобретают. В таком случае, как вышеописанный, нам следует быть более назойливыми к Богу, умоляя Его о Его благодати, чтобы сдержать непомерность наших привязанностей, подчинить наши страхи и выработать в нас готовность подчиниться Его суверенному воле.
Другие пытаются оправдать свое недовольство и тревожное состояние духа, утверждая, что обиды, нанесенные им другими, должны вызывать возмущение и что не проявлять недовольства по отношению к ним значило бы поощрять таких людей к дальнейшим оскорблениям и попиранию их. На это можно ответить, что, хотя мы жалуемся на обиды, нанесенные нам людьми, и склонны размышлять о мести им, мы не думаем о том великом бесчестии, которое мы приносим Богу, и о том, как сильно мы Его раздражаем. Написано: «Но если вы не будете прощать людям преступлений их, то и Отец ваш не простит преступлений ваших» (Матфея 6:15). Помните: «Какая слава, если, когда вас бьют за ваши проступки, вы терпеливо принимаете это? А если, когда вы поступаете хорошо и страдаете за это, вы терпеливо принимаете это, то это угодно Богу. Ибо и до этого было вы призывали: «Потому что и Христос пострадал за нас, оставив нам пример, чтобы вы следовали по стопам Его: Который не сделал никакого греха, и не было лести в устах Его, Который, когда Он был злословен, не злословился вновь» (1 Пет. 2:20-23).
Другие пытаются оправдать свое недовольство, останавливаясь на масштабах своих испытаний, говоря, что их бремя невыносимо, и что их давят сверх меры, сверх их сил. Но даже в этом случае ни одно из наших страданий не столь велико, как наши грехи; и чем больше мы жалуемся, тем тяжелее становится наше бремя. Другие указывают на совершенно неожиданную для них беду, на то, что она пришла к ним, когда они были совершенно не готовы, и что поэтому плоть и кровь не могут вынести ее. Но христианин должен ежедневно ожидать скорбей в этом мире, по крайней мере настолько, чтобы не остаться без них и не считать странным, что он подвергается им (1 Пет. 4:12). Для некоторых резкий переход от изобилия к бедности настолько велик, что они утверждают, что невозможно выдержать его. Но разве Бог не говорит: «Довольно для тебя благодати Моей» (2 Кор. 12:9)?
Однако нельзя допускать никаких оправданий, чтобы отменить или изменить это Божественное предписание: «Довольствуйтесь тем, что имеете». Но прежде чем идти дальше, отметим, что удовлетворенность не является несовместимой с честными усилиями по увеличению обеспечения земными благами себя и тех, кто от нас зависит, ибо Бог дал нам шесть дней из семи, чтобы мы были трудолюбивыми. Нельзя позволять праздности прикрываться маской этой благодати: довольство и праздность — две совершенно разные вещи. «Это удовлетворение не состоит ни в ленивом пренебрежении делами жизни, ни в реальной, ни притворной апатии к мирским интересам. По сути, это удовлетворенность Богом как нашей долей и тем, что Ему угодно назначить для нас. противопоставление алчности или непомерному стремлению к богатству, а также неверующей тревоге — неудовлетворенность настоящим, недоверие к тому, что будет в будущем» (Джон Браун).
Удовлетворенность – это спокойствие души, удовлетворение тем, что выделил Бог. Это противоположность алчному духу, который никогда не успокаивается, с недоверчивой тревогой, с раздражительным ропотом. «Это милостивое расположение духа, возникающее исключительно из доверия и удовлетворения только Богом, против всего остального, что бы ни казалось злым» (Джон Оуэн). Наш долг – держать весы нашего сердца настолько равновесными во всех отношениях Бога с нами, чтобы они не поднимались в процветании и не опускались в невзгодах. Как дерево, склоняющееся под ветром в ту или иную сторону, все же остается на своем месте, так и мы должны поддаваться порывам Божественного промысла, оставаясь при этом стойкими и сохраняя свое благочестие. Чем больше хладнокровия мы сохраним, тем больше мы будем, с одной стороны, «радоваться с трепетом» (Пс. 2:11), а с другой, «не унывать», когда на нас падет карающая розга.
Поскольку эта духовная благодать довольства так прославляет Бога и так полезна для нас самих, мы постараемся упомянуть некоторые из главных средств, способствующих этому. Во-первых, осознание благости Божией. Глубокое и устойчивое чувство Его благосклонности имеет тенденцию успокаивать сердце, когда внешние обстоятельства причиняют нам вред. Если у меня выработалась привычка ежедневно размышлять об отеческой заботе Бога (а я, конечно же, постоянно окружен доказательствами и знаками ее), тогда я буду менее склонен раздражаться и беспокоиться, когда Его провидение противоречит моей воле. Разве Он не заверил меня, что «любящим Бога, призванным по Его изволению, все содействует ко благу» (Рим. 8:28)? Что еще я могу спросить? О, покоиться в Его любви. Несомненно, Он имеет право на мое доверие к Его отцовской заботе. Помните, что каждый ропот подразумевает неблагодарность. Жаловаться – это самая низменная неблагодарность. Если Господь заботится о воронах, будет ли Он игнорировать нужды кого-либо из Своих детей? О вы, маловеры!
Во-вторых, устойчивое осознание всеведения Бога. Глубокое и устойчивое чувство Его неисследимой мудрости хорошо рассчитано на то, чтобы успокоить наши страхи и успокоить наш разум, когда кажется, что все идет не так, как надо в наших обстоятельствах. Запомни раз и навсегда, дорогой друг, что «Высокий и Превознесенный» не допускает ошибок. Его понимание безгранично, и Его ресурсы безмерны. Он знает гораздо лучше, чем мы, что нужно для нашего благополучия и что лучше всего будет способствовать нашим высшим интересам. Тогда пусть мне не придется противопоставлять свой ничтожный разум путям премудрого Иеговы. Не что иное, как гордость и своеволие жалуются на Его отношения со мной. Как сказал другой: «Теперь, если одно существо может и должно управляться другим, более мудрым, чем он сам, — как клиент — своим ученым советом, пациент — своим умелым врачом, — тем более мы должны довольствоваться безошибочными характерами». Бога." Помните, что жалобы никогда не облегчают ни одного горя и не облегчают ни одного бремени; поэтому это в высшей степени иррационально.
В-третьих, устойчивое осознание верховенства Бога. Глубокое и устойчивое чувство Его абсолютного суверенитета, Его неоспоримого права поступать так, как Ему угодно, в управлении всеми нашими делами, должно многое сделать, чтобы подчинить дух бунта и заставить замолчать наш глупый и злой ропот. Всемогущему не угодно давать всем одинаково, но, скорее, чтобы одни имели больше, а другие меньше: «Господь делает бедным и обогащает, Он унижает и возносит. Он поднимает бедного из праха». и поднимет нищего из навозной кучи, чтобы поставить его среди князей» (1 Царств 2:7, 8). Тогда не ссорьтесь с Всевышним из-за того, что Он неравномерно распределяет Свои дары и милости; но лучше ищи благодати, чтобы твоя воля могла быть подчинена Его воле. Написано: «Ты сохранишь в совершенном мире того, чьи мысли обращены к Тебе» (Ис. 26:3). Подумай, скольким людям не хватает некоторых благ, которыми ты наслаждаешься. «Горе тому, кто борется со своим Создателем... Скажет ли глина Тому, Кто ее лепит: что Ты творишь?» (Ис. 45:9).
В-четвёртых, неуклонное осознание своих злодеяний. Глубокое и устойчивое чувство нашей полной недостойности должно во многом успокоить наше ропот, когда мы испытываем искушение жаловаться на отсутствие того, чего жаждут наши сердца. Если мы будем жить в привычном чувстве своего недостоинства, это очень примирит нас с лишениями. Если мы будем ежедневно напоминать себе, что мы утратили все добро и заслужили все зло от рук Божиих, тогда мы от всего сердца признаем: «По милости Господней мы не истреблены» (Плач. 3:22). Ничто так быстро не успокоит разум перед лицом невзгод и ничто так не помешает сердцу возгордиться благополучием, как сознание того, что «я не достоин и малейшего из всех милосердий» (Быт. 32:10) Бог. Насколько мы действительно сохраним чувство своей злонамеренности, так и будем смиренно подчиняться уделам Божественного промысла. Каждый христианин сердечно соглашается с истиной: «Он не воздал нам по грехам нашим и не воздал нам по беззакониям нашим» (Пс. 102:10), тогда зачем жаловаться, если Бог удерживает от нас то, что Он дарует другим?
В-пятых, отлучение от мира. Чем более мы мертвы для вещей времени и чувств, тем меньше наши сердца будут жаждать их, и тем меньшим будет наше разочарование, когда у нас их не будет. Этот мир является величайшим препятствием для небесной жизни, будучи приманкой плоти и сетью сатаны, с помощью которой он отвращает души от Бога. Чем легче мы относимся к мирским достопримечательностям, чем более безразличны мы к бедности или богатству, тем больше будет наше удовлетворение. Бог обещал восполнить все наши нужды, поэтому «имея пищу и одежду, будем довольны тем» (1 Тим. 6:8). Излишества мешают, а не помогают. «Лучше малое при страхе Господнем, чем большое сокровище и неприятности при нем» (Притч. 15:16). Помните, что довольный человек — единственный, кто наслаждается тем, что у него есть. «О горнем заботьтесь, а не о земном» (Кол. 3:2).
В-шестых, общение с Богом. Чем больше мы развиваем общение с Ним и заняты Его совершенствами, тем меньше мы будем жаждать безделушек, которые имеют такую власть над нечестивыми. Ходьба с Богом приносит мир и радость, которые этот бедный мир не может ни дать, ни отнять. «Многие говорят: кто покажет нам что-нибудь доброе? Господи, вознеси на нас свет лица Твоего. Ты вселил радость в сердце мое больше, чем в то время, когда у них умножалось зерно и вино их» (Пс. 4:6, 7). Хождение по пути заповедей Божиих – настоящее противоядие от недовольства: «Велик мир у любящих закон Твой, и ничто не соблазнит их» (Пс. 118:165). В-седьмых, память о страданиях Христа. «Ибо помыслите о Том, Кто претерпел такое противление грешников против Себя, чтобы вам не утомиться и не изнемогать умом вашим» (Евр. 12:3). Когда вы испытываете искушение жаловаться на свою участь, размышляйте о Том, Кому здесь негде было преклонить голову, Кого постоянно неправильно понимали друзья и ненавидели бесчисленные враги. Созерцание креста Христова — чудесный композитор беспокойного ума и сварливого духа.
«Будьте довольны тем, что имеете, ибо Он сказал: никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя». Вот осуществление того, что только что произошло, причина предписанных обязанностей, мотив для их выполнения. Цитируется одно из Божественных обетований, которое, если оно будет должным образом нами усвоено, отучит нас от корысти и убедит к довольству. Опираясь на эту Божественную уверенность, мы умерим наши желания и облегчим наши страхи. «Я никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя» — это гарантия постоянного обеспечения и защиты Бога, и это осуждает все чрезмерные желания и осуждает все тревожные страхи. Зло тесно взаимосвязано, поскольку в большинстве случаев алчность христианина коренится в страхе нужды; тогда как недовольство обычно возникает из-за подозрения, что нашей нынешней доли окажется недостаточно для удовлетворения наших потребностей. Каждое такое беспокойство одинаково иррационально и бесчестит Бога.
И алчность, и недовольство происходят от неверия. Если я действительно доверяю Богу, буду ли я испытывать сомнения по поводу будущего или дрожать от перспективы голодной смерти? Конечно, нет: две вещи несовместимы, противоположны: «Уверую и не убоюсь» (Ис. 12:2). Таким образом, аргументация апостола ясна и убедительна: «Пусть жизнь ваша будет бескорыстной; будьте довольны тем, что имеете; ибо Он сказал: никогда не оставлю тебя и не покину тебя». Выражение «ибо Он сказал» более убедительно, чем «ибо Бог сказал»: здесь нашему взору представлен характер Того, с кем нам приходится иметь дело. «Он сказал» — кто сказал? Почему, Тот, Чья сила всемогуща, Чья мудрость бесконечна, Чья верность нерушима, Чья любовь неизменна. «Вся действенность, мощь и утешение Божественных обетований проистекают из совершенств Божественной природы и выражаются в них. Тот, кто есть истина, сказал это и не может обмануть» (Джон Оуэн).
И что же Он сказал такого, что, если воистину овладеет верой, победит алчность и удовлетворится трудом? Это: «Я никогда не оставлю тебя и не покину тебя». Здесь нам гарантировано Божье присутствие, Божье провидение, Божья защита. Если этим неоценимым благословениям будет уделяться должное внимание, сердце сохранится в мире. Что еще мы могли бы иметь, кроме сознательного осознания того же самого? О, за ощутимое ощущение Его присутствия, за милостивое проявление его душе. Чего стоили бы все богатства, почести, удовольствия мира, если бы Он полностью и окончательно покинул нас! Утешение нашей души зависит не столько от внешних обеспечений, сколько от нашего присвоения и наслаждения тем, что содержится в Божественных обетованиях. Если бы мы больше полагались на них, мы бы меньше жаждали благ этого мира. Какая возможная причина или основание для страха остается, когда Бог пообещал нам Свое постоянное присутствие и помощь?
«Я никогда не оставлю тебя и не покину тебя». Воспроизвести на английском языке ударение оригинала, в котором, согласно греческой идиоме, используется не менее пяти отрицаний для увеличения силы отрицания. Возможно, самое близкое приближение — это передать это так: «Я никогда, нет, никогда не оставлю тебя и никогда не оставлю тебя». Имея такую уверенность, мы не должны бояться нужды, не бояться страданий и не беспокоиться о будущем. Никогда, ни при каких обстоятельствах, мыслимых или немыслимых, по какой-либо возможной причине, Бог полностью и окончательно не оставит кого-либо из Своих. Тогда насколько они безопасны! как невозможно, чтобы один из них погиб навеки! Здесь Бог милостиво соизволил дать максимальную безопасность вере верующих во всех их трудностях и испытаниях. Постоянное присутствие Бога с нами обеспечивает постоянное удовлетворение каждой потребности.
«Ибо Он сказал: никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя». Эти слова впервые были сказаны Иеговой преемнику Моисея (Нав. 1:5), задачей которого было изгнать Ханаан из всех языческих народов, населявших его тогда. Тот факт, что Святой Дух побудил апостола применить к христианам это обещание, данное Иисусу Навину, представляет собой ясное доказательство того, что наши современные диспенсационалисты ошибочно разделяют Слово Истины. Их практика разделения Священного Писания и утверждение о том, что сказанное Богом в одном устроении не применимо к живущим в другом, здесь разоблачаются как не что иное, как попытка сатаны украсть у народа Божьего часть их законной и необходимой доли. Это драгоценное обещание Божье принадлежит мне сейчас так же искренне, как и Иисусу Навину в древности. Итак, давайте твердо придерживаться этого принципа: Божественные обетования, данные в особых случаях отдельным людям, имеют общее значение для всех членов семьи по вере.
То, что только что было подтверждено, настолько очевидно, что не требует никаких дополнительных доказательств или иллюстраций; но поскольку сегодня в некоторых влиятельных кругах его отвергают, мы немного углубимся в этот вопрос. Разве потребности верующих не одинаковы в одну эпоху и в другую? Разве Бог не одинаково относится ко всем Своим детям? Разве Он не питает к ним одну и ту же любовь? Если же Он не оставит Иисуса Навина, то Он не оставит и никого из нас. Разве христиане сейчас не находятся под тем же вечным Заветом Благодати, как и в Ветхом Завете? святые? тогда у них есть общий устав: «Ибо вам принадлежит обетование и детям вашим и всем дальним» (Деяния 2:39). Не будем забывать, что «все, что было написано прежде, написано для нашего научения, чтобы мы терпением и утешением Писаний имели надежду» (Рим. 15:4).
«Чтобы мы могли смело говорить: Господь — Помощник мой, и я не убоюсь того, что сделает мне человек» (стих 6). Из только что процитированного обетования делается вывод: делается двойной вывод: уверенность в Боге и мужество против человека. Это подразумевает, что нам следует разнообразно и многообразно использовать Божественные обетования. Этот двоякий вывод основан на характере Обещающего: поскольку Он бесконечно добр, мудр, верен, силен и поскольку Он не меняется, мы можем смело и уверенно заявить вместе с Авраамом: «Бог усмотрит» (Быт. 22:8). , у Ионафана «нет ограничения Господу» (1 Цар. 14:6), у Иосафата «никто не может противиться Тебе» (2 Пар. 20:6), у Павла «если Бог за нас, Который может быть против нас?" (Рим. 8:31).
«Чтобы мы могли смело сказать: Господь — мой Помощник, и я не убоюсь того, что сделает мне человек». Еще раз апостол подтверждает свой аргумент Божественным свидетельством, цитируя Псалом 118:6. В этом цитировании слов Давида христиане снова учатся пригодности Ветхого Завета. язык к их собственному случаю и допустимость присваивать его себе: «мы можем смело говорить» именно то, что сделал псалмопевец! Давид выразил свою уверенность в Господе во время тяжёлого бедствия, в то время, когда казалось, что его враги готовы поглотить его; но, противопоставив всемогущество Иеговы слабости творения, его сердце воодушевилось. Верующий человек слаб и неустойчив сам по себе и постоянно нуждается в помощи, но Господь всегда готов встать на его сторону и оказать всю необходимую помощь.
«Господь — мой Помощник» подразумевает, как указывал У. Гуж, «желанную готовность и готовность оказать нам всем необходимую помощь». Тем, кого Он не оставляет, Он помогает – и внутренне, и внешне. Обратите внимание внимательно на замену «смеем смело сказать» на «Господь – мой Помощник»: общие привилегии должны быть присвоены нам в частности. «Человек может сделать многое: он может оштрафовать, заключить в тюрьму, изгнать, превратить в кусок хлеба, да, подвергнуть пыткам и казнить; но пока Бог с нами и стоит за нас, мы можем смело сказать: «Я буду не бойся того, что может сделать человек». Почему? Бог не увидит, как ты полностью погибнешь. Он может дать радость в печали, жизнь в смерти» (Томас Мэнтон). Пусть Господь милостиво дарует и писателю, и читателю больше веры в Него, больше уверенности в Его обетованиях, больше сознания Его присутствия, больше уверенности в Его помощи, и тогда мы насладимся большим избавлением от алчности, недовольства и страха перед людьми.
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Стремясь выяснить значение и объем стихов, которые сейчас требуют нашего рассмотрения, необходимо уделить должное внимание их обстановке, а это, в свою очередь, имеет значение в свете послания в целом. В ближайшем контексте апостол воздерживается от алчности и недовольства, напоминая своим читателям, что Бог сказал: «Я никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя». Из этого Божественного обетования он указывает на два вывода, которые сделает вера. Во-первых: «Господь – мой Помощник». Дитя Божье срочно нуждается во всемогущем Помощнике, поскольку ему предстоит сразиться с могущественным врагом, ярость которого не знает границ. Это великая милость, когда мы осознаем свою беспомощность, когда наше тщеславие настолько подавляется, что мы осознаем, что без Божественной помощи поражение неизбежно. Какой мир и утешение приносит сердцу, когда верующий способен осознать, что Господь столь же истинно является его «Помощником» как при наказании его, так и при избавлении от беды!
Второй вывод, который вера делает из Божественного обетования: «Я не убоюсь того, что сделает мне человек». Если Господь никогда не оставит и не покинет меня, то Он должен быть «скорым помощником в беде» (Пс. 46:1). О, какая разница для измученной души, когда она может осознать, что Бог не далеко от него, но «близ» (Флп. 4:5). Да, даже если его призовут пройти долиною смертной тени, Он будет со мной, и потому Его жезл и посох утешат меня (Пс. 22:4). А поскольку Помощником верующего является не кто иной, как Всевышний, никакой настоящий вред или зло не может постичь его. Почему же тогда он должен бояться этого существа? Его злейший враг ничего не сможет сделать против него без позволения Господа. Постоянное присутствие Господа обеспечивает удовлетворение каждой потребности: поэтому удовлетворение должно наполнять сердце. Постоянное присутствие Господа гарантирует вседостаточную помощь, и поэтому следует устранить тревогу по поводу человеческой враждебности.
Даже в более общих увещеваниях 13-й главы Послания к Евреям присутствует молчаливое признание особых обстоятельств, в которых оказались евреи, и еще яснее это подразумевается в языке стиха 6. Иудео-христианам противостояли и преследовали их неверующие братья, и искушение отступничества было очень реальным и неотложным. «Боязнь перед людьми ставит сеть» (Притч. 29:25). То же самое произошло с Авраамом, когда он пришел в Египет, а затем и с Гераром, что побудило его скрыть истинное отношение Сарры к нему. То же самое произошло со всем народом Израиля, когда они выслушали сообщение десяти соглядатаев. Это подействовало на Петра настолько, что он отрекся от своего Учителя. Так и произошло с Пилатом, поскольку, когда иудеи угрожали ему: «Если ты отпустишь этого человека, то ты не друг кесарю» (Иоанна 19:12), он неохотно согласился на распятие Христа. Страшно торжественно звучат эти слова: «А кто отречется от Меня пред людьми, отрекусь от того и Я пред Отцем Моим Небесным» (Матфея 10:33).
Теперь, принимая во внимание тяжелое положение, в котором оказались еврейские святые, нам следует рассмотреть наш нынешний отрывок. Замысел апостола заключался в том, чтобы укрепить их против искушений отступничества, воодушевить их к стойкости в вере, укрепить их так, чтобы, даже если им придется принять насильственную смерть, они все же остались бы верными Христу. Более того, их враги не только запугивали их открытыми притеснениями и угрозами еще более жестоких гонений, но и другие, под видом христианских учителей, стремились отравить их разум заблуждениями, подрывавшими самые основы Евангелия: именно им что Павел имел в виду эту ссылку в стихе 9. Следовательно, в стихах 7, 8 апостол также призывает евреев сохранять свое исповедание Истины вопреки лжи этих иудействующих.
«Помните начальствующих вами, которые говорили вам слово Божие, которым следует вера, учитывая конец разговора их. Иисус Христос вчера, и сегодня, и во веки Тот же» (стихи 7, 8). Условия нашего прохождения вызывают ряд вопросов. О каких правителях здесь идет речь? В каком смысле или каким образом их следует «помнить»? Что означает «следование» своей вере? Что обозначается под «концом их разговора»? В чем эти увещевания служат мотивами для верности и стойкости? Зачем утверждать здесь непреложность Спасителя?
Прежде всего следует отметить, что А.В. перевод вступительного предложения вводит в заблуждение и совершенно не гармонирует с остальной частью стиха. «Те, кто правит вами» — это одно слово на греческом языке. Это причастие настоящего времени, но часто используется как существительное, как, очевидно, здесь: «ваши правители». То, что их нынешние правители не могли быть задуманы, вполне очевидно из нескольких соображений. Во-первых, потому что евреи были призваны «помнить», а не подчиняться им. Во-вторых, потому что они отчетливо описаны как те, «кто возвестил вам Слово Божие». В-третьих, потому что они были такими, кто уже получил «конец своего разговора» или поведения в этом мире. Наконец, потому что в стихе 17 дана четкая заповедь относительно их отношения к своим живым правителям.
Речь идет, конечно же, о духовных правителях, тех, кто служил им Словом Божьим. Предполагаемыми лицами были должностные лица Церкви, то есть те, кто направлял и управлял ее делами. Слова «надзиратели» или «руководители» вряд ли являются достаточно определенными или достаточно сильными, чтобы подчеркнуть силу первоначального термина, поскольку, хотя оно и означает вести или идти впереди, оно также означает того, кто стоит над другими, будучи словом, обозначающим «правителя» в Матфея 2:6 и Деяния 7:10. «Ваши лидеры» было бы лучше, хотя и вряд ли так же хорошо, как слово, фактически использованное в А.В., — ваши правители. Речь шла об апостолах и пророках, старейшинах и пастырях, которые наставляли святых и направляли управление церквями. Несомненно, апостол более конкретно имел в виду таких людей, как Стефан и Иаков, обезглавленных Иродом (Деяния 12:2), людей, которые запечатлели провозглашаемую ими Истину, положив за нее свою жизнь.
«Которые изрекли вам слово Божие»: это признак, по которому следует идентифицировать христианских лидеров: люди, которых Бог милостиво призвал к церковному правлению, дарованы Им, чтобы разъяснять и укреплять Священное Писание для функции их должность не законодательная, а административная. Христианский лидер, хотя и не обладает произвольной властью, тем не менее должен нести власть, и это согласно Писанию. Он призван не изобретать новые законы, а просто провозглашать волю и применять постановления Царя Сиона. Невозможно создать должный порядок в семье, если не будет должным образом поддерживаться дисциплина. Увы, если одна часть тех, кто называет себя служителями Христа, узурпировала Его прерогативы, возвысившись до уровня церковных деспотов, другой класс совершенно не смог сохранить честь Его Дома, опустив решетки и установив режим беззакония.
«Помните начальствующих вами, которые говорили вам Слово Божие». По этому критерию мы должны проверять мнимых «проводников» и религиозных лидеров того времени. «Возлюбленные, не всякому духу верьте, но испытывайте духов, от Бога ли они, потому что много лжепророков вышло в мир» (1 Иоанна 4:1); и никогда не было времени, когда нам так остро нужно было оценивать людей по этому стандарту. «Умоляю вас, братия, замечать тех, которые производят разделения и соблазны, противные учению, которое вы изучили, и избегать их» (Рим. 16:17). «Если кто-нибудь придет к вам и не принесет сего учения, то не принимайте его в свой дом и не желайте ему помощи от Бога» (2 Иоанна 10) – независимо от того, насколько приятен его характер, успокаивает его послание или многочисленны его последователи. «Ибо тот, кого послал Бог, говорит слова Божии» (Иоанна 3:34): это совершенно верно для Христа, но характерно для всех, кого Он призывает к священному служению. Говорить Слово Божье — это великий долг христианского учителя, а не заниматься философскими или богословскими рассуждениями и не щекотать уши людей сенсационными темами дня.
Следующее, что следует упомянуть в связи с этими духовными правителями, проповедовавшими Слово Божье, — это их «вера», которой евреям было предписано «следовать». Среди комментаторов существуют некоторые разногласия относительно того, о чем именно здесь идет речь. «Вера» — это термин, который имеет различное значение в НЗ. использование, хотя его различные значения тесно связаны и обычно могут определяться контекстом. Во-первых, «Вера» — это принцип доверия, посредством которого сердце обращается к Богу и покоится на Его слове, и благодаря которому мы, инструментально, спасаемся: «вера твоя исцелила тебя» (Матфея 9:22), «благодатью верою вы спасены» (Еф. 2:8). Во-вторых, «вера» относится к тому, во что следует верить, к Истине Божией, к Христианскому Символу веры: «увещевая их оставаться в вере» (Деяния 14:22), «Слову веры, которое мы проповедуем» (Деяния 14:22). Рим. 10:8), «подвизайтесь за веру» (Иуды 3). В-третьих, «вера» используется для обозначения плодов и дел, проистекающих из нее, поскольку она является их корнем: «возвестила нам благую весть о вере вашей» (1 Фес. 3:6), «покажите мне веру вашу» (Иаков 2:18), то есть последствия этого.
Термин «вера» используется еще в одном смысле. В-четвертых, оно означает верность или верность, как в следующих отрывках: «Важнейшее в Законе: суд, милость и вера» (Матфея 23:23), «вера Божия» (Рим. 3:3), «плод Духа есть любовь, радость, мир... вера» или «верность», как в Р.В. (Гал. 5:22). Лично мы считаем это последнее значение термина основным, хотя и не исключительным, в нашем настоящем стихе. Речь идет не только о благодати веры, которая была в них, но и обо всем ее проявлении во всем, что они делали и страдали. Несмотря на сильное разочарование и ожесточенное сопротивление, эти христианские лидеры не упали в обморок, а продолжили свой путь. Несмотря на искушения отступить, они упорно продолжали свое исповедание, оставались верными Христу, продолжали служить Его народу и прославляли Бога, отдав свою жизнь за Евангелие. Верные своему Учителю, они плодотворно служили ему до конца своего пути.
Последнее, что здесь упоминается об этих духовных правителях, — это «конец их разговора», который труднее всего определить с точностью. Греческое слово, обозначающее здесь «конец», — это не «телос», означающее завершение или завершение чего-либо, а «экбасис», что буквально означает «выход наружу». Его можно найти в другом месте в Н.З. только в 1 Коринфянам 10:13, где это переведено: «Верен Бог, Который не допустит, чтобы вы были искушены сверх сил, но при искушении даст и облегчение, чтобы вы могли перенести это." «Поэтому это не просто задуманная цель; и это слово не означает общую цель, исход или событие вещей, но цель, сопровождаемую избавлением и, таким образом, победой над такими трудностями и опасностями, с которыми люди сталкивались раньше. Эти люди на протяжении всего своего разговора подвергались трудностям, опасностям и страданиям, все пытались остановить их на пути или свернуть с него. Но к чему все это сводилось, что было исход их конфликта? Это было благословенное избавление от всех бед и победа над ними» (Джон Оуэн).
Таким образом, «конец их разговора» относится к их выходу или выходу из этого мира греха и печали. Это было избавление от всех их испытаний, почетный путь бегства от всех их трудностей и опасностей, исход из земли их Врага. Однако нам кажется, что конкретный термин, использованный здесь Духом, предназначен для того, чтобы вывести наши мысли за пределы нынешней сцены. Что было в уме самого Павла, когда он объявлял, что время его отъезда близко? Сначала он заявил: «Подвигом добрым я подвизался, путь мой совершил, веру сохранил», а затем добавил: «Отныне готовится мне венец праведности» (2 Тим. 4:7). , 8). Как мы уже говорили, «экбасис» означал «выход из», таким образом, «конец их разговора» также означал взятие навеки с Господом, несомненное, хотя и будущее воскресение и неувядаемую диадему славы.
В соответствии с тремя словами, сказанными об их духовных лидерах, евреям дано тройное наставление. От них требовалось «помнить» тех, кто говорил им Слово Божье», им было предложено «следовать» своей вере, и им предписывалось «обдумывать» окончание своего разговора. «Помнить» — еще одно слово, которое ему придается всеобъемлющее значение и объем в его библейском использовании. Оно означает то почтение и покорность, которые подобают вышестоящему, как в фразе «Вспомни Создателя твоего во дни юности твоей» (Екклезиаст 12:1). о полученном, будь то наставление, обещание или предостережение: «Вспомни, не забудь, как ты прогневил Господа Бога твоего в пустыне» (Втор. 9:7). Это значит вспомнить то, что было забыто. : «Итак, когда Он воскрес из мертвых, ученики Его вспомнили, что Он говорил им это, и поверили Писанию и слову, которое сказал Иисус» (Иоанна 2:22). «И помни весь путь, которым вел тебя Господь, Бог твой, по пустыне вот уже сорок лет» (Втор. 8:2).
Здесь в нашем тексте слово «помнить» используется комплексно, как охватывающее все те обязанности уважения и почитания, любви и послушания, которыми они были обязаны своим ушедшим учителям. И такое увещевание не было излишним. Человеческая природа очень непостоянна, и трагично наблюдать, как быстро забывают многих верных пастырей. Такая забывчивость является разновидностью неблагодарности и, следовательно, греховна. «Нашелся в нем бедный мудрец, и он мудростью своей спас город; но никто не вспомнил о том бедном человеке» (Екклесиаст 9:15) – Бог упрекает их за забывчивость! «Помните о своих руководителях» включает в себя благодарность Богу за них, хорошее высказывание о них, применение их учения на практике. Более конкретно это означает: храните в сердце их наставления; вспомните их советы, предостережения, увещевания; с благодарностью размышляйте об их неустанных усилиях утвердить вас в Вере.
«Помните своих правителей». Как ужасно извратили эту заповедь! Какие ужасные суеверия были изобретены и распространены в этой связи: такие, как религиозные торжества в годовщину их смерти, посвящение «алтарей» и «часовен» в их память, поклонение их костям с приписыванием чудесных исцелений их; вознесение молитв о них и к ним. Правда, их следует очень высоко почитать в любви за дела их (1 Фес. 5:13), как пока они с нами, так и после того, как Бог удалил их от нас, но о рабах Его не следует «вспоминать» с идолопоклонническим почитанием, ни с разделением со Христом какой-либо из тех почестей, которые принадлежат только Ему. Не плотски, а духовно следует помнить о них в том, что они делали и чему учили, чтобы это оказало на нас должное воздействие.
Именно в последний момент мы можем осознать соответствие этой заповеди замыслу апостола. Его непосредственной целью было укрепить их против отступления от Веры. Поэтому он призывает их «помнить начальников ваших», ибо, если вы будете постоянно помнить их наставления, вы сразу увидите ошибочность «различных и чуждых учений», против которых он предостерегает в стихе 9. «Овцы следуют за Ним: ибо знают голос Его, и за чужим не последуют, но побегут от него, ибо не знают голоса чужих» (Иоанна 10:4, 5): таков порядок – если мы прислушиваемся к истинным рабам Христа, мы не будем ни привлечены, ни обмануты посланниками сатаны. Снова; любящее уважение к нашим учителям и благодарная память об их самоотверженных и кропотливых усилиях, направленных на то, чтобы утвердить нас в Истине, заставят нас стыдиться возвращаться к их наставлениям. Окончательно; напоминание об их стойкости будет для нас ободрением при встрече с противодействием: они не отступили перед лицом крайней опасности – неужели мы отвергнем пример, который они нам оставили?
И какой очевидный смысл это имеет для современных проповедников? Нет ли здесь испытующего слова для сердца и совести? Достойно ли ваше служение того, чтобы сохраниться в памяти слушателей? Стоит ли помнить ваши проповеди? Скромные люди будут готовы ответить: нет, в моих простых и домашних рассуждениях мало или вообще ничего нет того, что заслуживает того, чтобы их бережно хранили. Ах, брат-проповедник, не умный анализ сложных отрывков, демонстрирующий вашу умственную проницательность, и не высокие языковые полеты, демонстрирующие ваши риторические способности, имеют непреходящую ценность. Скорее, это то, что заставляет грех больше ненавидеть, Бога больше бояться, Христа больше ценить, путь долга более четко определять, к чему мы и должны стремиться.
«Чьей вере следовать». Это следующий долг, который мы обязаны нашим духовным лидерам. Оно тесно связано с первым: мы должны так «помнить» о них, чтобы эффективно влиять на наше собственное поведение. Слово «следовать» означает подражать: оно снова используется в словах: «Ибо вы сами знаете, что вам должно следовать за нами, ибо мы не бесчинствовали среди вас» (2 Фес. 3:7). «Это такое следование, при котором мы полностью сообразуемся и живо выражаем то, чему, как говорят, мы следуем. Так, можно сказать, что ученый следует за своим учителем, когда, овладев всеми своими искусствами и науками, он действует их так же, как это делал его учитель. Так и мы должны следовать вере этих наставников» (Джон Оуэн). Это величайшая честь, которую мы можем оказать им, и она гораздо более угодна Богу, чем воздвигнуть мраморный памятник в их память или посвятить какую-нибудь «церковь» их имени.
«Чьей вере следовать». Многие из них более или менее регулярно участвуют в служении Божьих слуг, одобряют их учение, восхищаются их смелостью, хорошо отзываются о них, но не следуют их принципам и не подражают их примеру. Вся сила этого второго увещевания состоит в том, что мы должны так «помнить» наших лидеров, чтобы тем самым повлиять на них и заставить их жить святой жизнью. «Следовать» за их верой — значит размышлять об их вере в Бога и молиться об увеличении своей собственной. Вспомни их наставления и продолжай исповедовать и практиковать учение, которое они привили. Размышляйте об их жизни и, насколько их дела соответствовали их словам, подражайте их поведению. Копируйте их достоинства, а не их эксцентричность. «Ни один простой человек, даже лучший из людей, не должен быть нашим образцом или примером абсолютно или во всем. Эта честь принадлежит только Христу» (Джон Оуэн).
«Чьей вере следовать». Соответствие этого увещевания ситуации, в которой оказались евреи, также очевидно. Правильное «вспоминание» наших прежних лидеров является духовным стимулом, поскольку это заставляет их в некотором смысле снова присутствовать среди нас. Способность вспоминать прошлое — это не только Божий дар и милость, но и влечет за собой определенную ответственность. Когда мы вспоминаем свидетельство и труд наших служителей, их верность Христу и преданность нашим интересам, это должно оказать на нас соответствующее воздействие. Столкнувшись с сопротивлением, мы должны помнить о гораздо более жестоких преследованиях, которым до нас подвергались другие. Когда мы испытываем искушение пойти на компромисс и продать Истину, нам следует подумать о непоколебимой верности наших отцов Вере. Если мы когда-нибудь окажемся под сильным давлением отступничества, мы должны хорошо взвесить тот факт, что принципы веры наших бывших лидеров были достаточны для поддержки их сердец, чтобы они встретили смерть со святым хладнокровием и искали благодати, чтобы «удержать начало». нашей уверенности, стойкой до конца».
Мы хотели бы еще раз остановиться и обратить внимание на торжественное значение этого слова для тех из нас, кто является служителями Евангелия. Помимо угождения Самому Господу, наша главная забота должна заключаться в том, чтобы показать нашей пастве такой пример веры и святости, о котором их обязанностью будет помнить и следовать ему. Это не является обязательным, а обязательным, ибо Бог повелел каждому из Своих слуг «быть примером верующим в слове, в разговоре, в любви, в духе, в вере, в чистоте» (1 Тим. 4:12). ); и еще: «Во всем покажи себя образцом добрых дел: в учении непорочность, серьезность, искренность, здравая речь, которую нельзя осуждать; чтобы устыдился тот, кто принадлежит к противоположной части, не имея ничего плохого сказать о тебе». (Титу 2:7, 8). Увы, как многие из современных проповедников подают пример, который, если им последуют их слушатели, приведет их к погибели. О благодать, чтобы наш свет «так светил пред людьми, чтобы они видели наши добрые дела и прославляли Отца нашего Небесного» (Матфея 5:16).
«Учитывая окончание их разговора». Вот третья часть нашего долга по отношению к тем, кого Бог поставил над нами духовной властью. Это означает прилежно и тщательно наблюдать, чтобы соответствующим образом повлиять на сердце. Слово «рассматривать» снова встречается только в Деяниях 17:23, а именно, когда Павел «увидел» богов, которым поклонялись афиняне, так что «дух его возмутился в нем» (стих 16)! Буквально этот термин означает «взгляд снизу вверх». Евреи должны были вспомнить «разговор» своих умерших учителей, свой образ жизни, состоявший из свидетельства и труда, верности Христу и любви к душам Его народа: «разговор» преданного служения перед лицом много разочарований и большого сопротивления, поддерживаемых верой в живого Бога; и евреи должны были задуматься, обрести мужество и утешение от благословенного конца или исхода того же самого.
Таким образом, три части этого увещевания тесно связаны между собой. Лидеров нужно было «помнить» таким образом, чтобы на них эффективно влиял оставленный ими пример; за ними надлежало «следовать», потому что их верность была Божественно вознаграждена победным выходом из этого мира. В последнем предложении апостол представил мощный мотив побудить святых к исполнению ранее описанного долга. Подумайте об их «конце», чтобы ваш морально мог напоминать его: вы должны придерживаться их доктрины и подражать их практике, если хотите получить венец победителя. «Подумайте, к чему пришел этот (их «конец»): их вера не подвела, их надежда не погибла, они не были разочарованы, но имели благословенное завершение своего пути и пути» (Джон Оуэн). Иногда Бог позволяет Своим слугам сегодня свидетельствовать о достаточности принципов Евангелия, чтобы поддержать и утешить их на смертном одре.
«Иисус Христос вчера, и сегодня, и во веки Тот же» (стих 8). Мы не будем сейчас пытаться проповедовать этот известный и драгоценный стих, а дадим его краткое изложение. Первое, о чем следует задуматься, — это конкретная книга, в которой сделано это заявление, поскольку это проливает свет на его масштаб и значение. Послание к Евреям — это послание, в котором подробно и подробно рассматривается великое изменение, произведенное Богом в Его отношениях с Церковью на земле, революция, которая была вызвана заменой старого завета новым, исчезновением иудаизма и введением в должность христианства. Это включало в себя множество изменений радикального характера, великое «встряхивание» и «удаление» (Евр. 12:27) «того, что ветшает и ветшает, готовое исчезнуть» (Евр. 8:13). Именно поэтому наш нынешний стих следует интерпретировать и наслаждаться им. Храм разрушен, церемониальный закон исчез, левитского священства больше нет; но Иисус Христос, Глава Церкви, Посредник между Богом и Его народом, пребывает неизменным.
 



Евреям 13:8, 9
Глава 112: Сердце установлено
 
 
«Иисус Христос вчера и сегодня и во веки Тот же» (стих 8). Сэр Роб. Андерсон и другие считали это заявлением о Божественности Спасителя, утверждая, что «Тот же» — это Божественный титул, взятый из Псалма 102:27 и т. д. Но почему, можно спросить, апостол должен нарушать свою линию мысли и вводить формальное утверждение Божественности Христа среди ряда увещеваний? Такая интерпретация разрушает единство отрывка. Более того, в этом не было необходимости, поскольку Божество Искупителя было ясно и полностью установлено в первой главе послания. В тот момент у Павла не было особых оснований настаивать на сущностной неизменности Христа, и что переводчики А.В. не так его поняли, это видно из того, что они отказались добавить вспомогательный глагол: «Иисус Христос вчера и сегодня Тот же» и т. д.
«Иисус Христос вчера, и сегодня, и во веки Тот же». Эти слова, как было указано в последнем абзаце предыдущей статьи, не следует понимать абсолютно, а следует рассматривать относительно; то есть их следует рассматривать не сами по себе, а в связи с тем, какое конкретное место они занимают в Священном Каноне. Каждое утверждение Священного Писания основано на Божественной мудрости, и часто мы упускаем важный ключ к толкованию, игнорируя конкретное место отрывка. Стих перед нами иллюстрирует особую тему книги, в которой он находится. Темой письма евреев является неизмеримое превосходство христианства над иудаизмом, и вот еще одна демонстрация этого факта. В иудаизме за Аароном следовал Елеазер, а за ним — Илий; но наш великий Первосвященник пребудет вовек. Пророки Израиля следовали друг за другом на сцене действия; но у нашего Пророка не было преемника. Так же существовала длинная линия королей; но Царь Сиона вечен.
«Апостол говорит не о личности Христа абсолютно, но относительно Его служения и Его исполнения его: он объявляет, кем и чем Он является в ней. Он «тот же» в Своей Божественной личности: вечный, неизменный, несовершенный. Будучи таковым Сам по Себе, Он таков и в Своем служении от начала до конца. для всех них Иисус Христос оставался тем же. В каждом состоянии церкви, в каждом состоянии верующих Он один и тот же для них и будет таковым до завершения всего сущего. Он есть, Он всегда был, во всех Он — Цель, Начальник и Совершитель веры, Хранитель и Награждающий всех верующих, и это одинаково во всех поколениях» (Сокращенно от Джона Оуэна).
«Иисус Христос вчера, и сегодня, и во веки Тот же». Как легкомысленно многие воспринимают это заявление! Как небрежно игнорируется большинство проповедников! Если бы мы приняли это заявление абсолютно, оно поставило бы нас перед неразрешимыми трудностями. Задумайтесь на минутку о его условиях. Претерпел ли ваш Господь радикальные изменения, когда Он воплотился? Разве Он не испытал больших перемен при Своем воскресении? Во дни Своей плоти Он был «Мугом скорбей»: так ли Он теперь, после Своего вознесения? — стоит только задать вопрос, чтобы осознать его абсурдность. Таким образом, это утверждение следует понимать с некоторыми ограничениями; или, скорее, ее следует интерпретировать в свете ее обстановки, и для этого требуется не новичок, а опытный толкователь. Итак, давайте рассмотрим это в связи с его контекстом.
Во-первых, как уже указывалось, оно наиболее удачно иллюстрировало особую тему этого послания, ибо в отличие от столь многого изменчивого и преходящего в иудаизме, Автор христианства остается, по существу, одним и тем же во всех поколениях. Во-вторых, стих 8 дает дополнительный и самый мощный мотив верности. Некоторые из их духовных наставников уже скончались, а на тех, кто еще остался, время и перемены быстро окажут свое несомненное воздействие; но великий Глава Церкви остался жив во веки веков. Иисус Христос был Тем, Кто поддержал их умерших лидеров, победоносно прошедших через их испытания, и, если бы Ему доверяли, Он поддержал бы их, ибо Он был таким же милостивым и могущественным Пастырем овец. Он для вас, как и для них, «тот же» Предмет веры, «тот же» вседостаточный Спаситель, «тот же» действенный Ходатай. Он «тот же» в Своем любящем замысле и верности завету. Тогда прилепитесь к Нему с непоколебимой уверенностью.
В-третьих, благословенное заявление в стихе 8 закладывает основание, на котором следует основывать увещевание, которое следует сразу за ним. «Единственный способ, которым мы можем упорствовать в правой вере, — это держаться основания и ни в малейшей степени не отступать от него, ибо тот, кто не держится Христа, не знает ничего, кроме простой суеты, хотя бы он и мог постичь небо и землю». (Джон Кальвин). Господь Иисус тот же, поэтому не будьте нестабильными и непостоянными. Христос — тот же учитель: Его учение не меняется, Его воля не колеблется, и Его цель не меняется; поэтому нам следует оставаться стойкими в Истине, избегая новшеств и отвергая все нововведения. Только «держав Главу» (Кол. 2:19), подчиняясь Его воле, принимая Его учение, повинуясь Его повелениям, мы укрепимся против лжеучителей и пребудем до конца.
Таким образом, стихи 7-9 тесно связаны между собой и вместе образуют полный назидательный отрывок: насколько мы можем понять их, мы понимаем, что они означают: Крепко держитесь свидетельства ваших прежних лидеров, ибо они доказали достаточность Истины, которую они провозгласил; Христианское учение не меняется изо дня в день, ибо Иисус Христос всегда один и тот же. Используемое для Него обозначение сразу подразумевает, что Он здесь рассматривается не столько как второе Лицо в Божестве, сколько как Посредник и Глава Церкви. Он Тот же в Своей личности (Откр. 5:6), Тот же в Своих служениях, Тот же в Своей эффективности, Тот же в Своей воле; поэтому мы должны отказаться от того, чтобы быть увлечёнными теми, кто учит чему-то иному. Весь этот отрывок является сильным предостережением против колебаний. Истина фиксирована; Евангелие вечно, поэтому нам следует быть «твердыми, непоколебимыми, всегда изобилующими в деле Господнем» (1 Кор. 15:58).
«Учениями разными и чуждыми не увлекайтесь, ибо хорошо укреплять сердца благодатью, а не яствами, от которых не принесла пользы занимающимся ими» (стих 9). Это то, к чему подвел апостол в предыдущих стихах: доверяйте Христу и прилепляйтесь к Нему согласно наставлению, которое вы получили от своих отцов в Вере, и не слушайте тех, кто хочет сбить вас с толку и совратить. . «Различные доктрины» — это те, которые отличаются от чистого христианства; «Чужие» доктрины — это те, которые чужды Евангелию или противоречат ему. Быть увлеченным такими людьми означает, что ум будет расстроен, что приведет к неустойчивости поведения. Чтобы быть невосприимчивым к этому злу, сердце должно быть утверждено благодатью, которая в силу своей глубокой важности требует тщательного исследования. «Не с мясом» относится к попыткам иудействующих привить обрядовый закон к Евангелию, что совершенно невыгодно и даже губительно.
«Не увлекайтесь разнообразными и странными доктринами». Следует отметить, что существительное стоит во множественном числе. Это резко контрастирует с откровением, данным нам Богом. Истина — совершенная единица, но ошибка многообразна. Есть только «одна вера», как и есть только «один Господь» (Еф. 4:5), а именно та, которая была однажды предана святым (Иуды 3) в откровении, данном о ней Христом и апостолы (Евр. 2:3, 4). Следовательно, когда имеется в виду Истина, это всегда «учение» в единственном числе, как «учение» (Иоанна 7:17), «учение Христа» (2 Иоанна 9) и см. Римлянам 16:17; 1 Тимофею 4:16 и т. д. С другой стороны, там, где об ошибке упоминается множественное число, используется, как в «учениях человеческих» (Кол. 2:22), «учения бесовские» (1 Тим. 4:1). ). Истина Божия — это одна единая система и цепь учения, которая начинается в Боге и заканчивается в Нем; но ошибка непоследовательна и многообразна.
«Не увлекайтесь разнообразными и странными доктринами». Сам факт, что это унижение не только было дано апостолами современным христианам в устной форме, но и сохранено в письменном Слове Божьем, ясно указывает на то, что народу Божьему всегда придется бороться с заблуждениями до конца. времени. Сам Христос заявил: «Смотрите, чтобы кто вас не обманул, ибо многие придут во имя Мое и будут говорить: Я Христос, и прельстят многих» (Матфея 24:4, 5); а последний из Его апостолов писал: «Испытывайте духов, от Бога ли они, потому что много лжепророков вышло в мир» (1 Иоанна 4:1). Как неподдельно мы должны быть благодарны за то, что Бог дал нам в руки надежный вес, которым мы можем измерять каждого проповедника и учителя. Учение Христа не меняется, и все, что не исходит из него и не соответствует ему, чуждо вере Церкви и должно быть отвергнуто и отвергнуто.
«Не увлекайтесь разнообразными и странными доктринами». Поскольку это унижение касалось еврейских святых, то речь, конечно же, шла о Моисеевых установлениях, как показывает остальная часть нашего стиха: «Ибо хорошо, чтобы сердца укреплялись благодатью, а не яствами, которые не принесли пользы». тех, кто был занят там». Закон левитов проводил различия в еде и других вещах подобного рода, на которых лжеучителя настаивали с большим рвением. Из таких отрывков, как Римлянам 14:13-23, 1 Коринфянам 8, Галатам 4 и т. д., ясно, что Враг предпринимал решительные усилия исказить Евангелие, прикрепив к нему части церемониализма иудаизма. Когда Павел говорит: «которые не принесли пользы занятым в них», он имел в виду не Ветхий Завет. святых, которые повиновались заповедям Моисея, а тем, кто прислушивался к заблуждениям его времени.
Принцип, выраженный в этом разубеждении, так же применим и столь же необходим святым каждого последующего поколения, как и тем евреям. Одним из признаков грехопадения является то, что человек больше любит в религии то, что материально, чем то, что духовно; он наиболее склонен — как печально показывает история — концентрироваться на мелочах, а не на главном. Его больше заботят детали таинств, чем утверждение своего сердца благодатью. Он с большей готовностью прислушается к новым «доктринам», чем к основательному изложению основ Веры. Он будет ревностно бороться за то, что не способствует его спасению и не ведет ни на йоту к истинной святости. И единственный верный способ избавиться от этой порочной склонности и сохраниться от ложных доктрин — это покупать Истину, а не продавать ее, и укреплять сердце благодатью.
«Ибо хорошо, чтобы сердца укреплялись благодатью». Что обозначается этим весомым выражением? Во-первых, что значит «утверждать сердце», а затем как оно утверждается «благодатью»? Устоявшееся сердце противоположно сердцу, которое «носятся», и этот термин снова используется в том смысле, «что мы впредь больше не будем детьми, швыряемыми взад и вперед и увлекаемыми каждым ветром учения, ловкостью людей». (Еф. 4:14). Это поэтическое выражение, намекающее на парусные корабли и воздействие на них ветра. Эта фигура уместна и наводит на мысль о природе странных доктрин, способах их распространения и их влиянии на умы людей. Сами по себе они легкие и суетные, «облака, не имеющие воды» (Иуды 12): в них нет ничего твердого и существенного для души. Те, кто навязывает подобные доктрины другим, обычно делают это с большой напыщенностью и бахвальством; если мы не верим и не практикуем подобные вещи, нас объявляют еретиками и неспасенными (Деяния 15:1). Необразованные и непостоянные люди смущены ими, сбиты со своего пути и находятся в опасности потерпеть кораблекрушение в своей вере. Следовательно, «утвержденное сердце» — это сердце, которое укоренено и утверждено в Истине, прочно закреплено во Христе и радуется в Боге.
Слово «благодать» имеет весьма обширное значение и имеет различные значения в его использовании в Писании. Его великое, первоначальное, фундаментальное значение состоит в том, чтобы выразить свободное, вечное и суверенное отношение Бога к Своему народу, ибо это источник и источник всех даров, благ и благословений, которые мы получаем от Него. Из этого бесконечного источника беспричинного благоволения и особой любви Божией – которая есть «благоволение Его (неизменной) воли» – исходят все действия Его благодати по отношению к избранным, в них и над избранными. «Спасший нас и призвавший нас званием святым, не по делам нашим, но по Своему изволению и благодати, данной нам во Христе Иисусе прежде начала мира» (2 Тим. 1:9). Из этого благословенного океана благодати происходит наше личное и безусловное избрание во Христе, наше соединение с Ним, интерес к Нему, отношение к Нему, а также наше благословение в Нем всеми духовными благословениями (Еф. 1:3-6). Мы читаем о «благодати Божией и даре по благодати» (Рим. 5:15): первое из которых должно означать благоволение Бога в Его сердце к нам, в отличие от всех милостей, которые Он дарует нам; тогда как последнее означает вмененную нам праведность Христа, проистекающую из первоначальной благодати в Боге.
Действия, дыхание и влияние Святого Духа в оживлении, просвещении, раскрытии и применении Христа к нам, чтобы мы могли действительно наслаждаться Им и Его спасением, являются результатами вечного Завета Благодати; следовательно, все это по благодати. Следующее наиболее распространенное использование этого термина — это присущая или пребывающая благодать, которая используется для обозначения той сверхъестественной работы, которая совершается в христианине при его возрождении, благодаря чему он оживает для Бога и получает удовольствие от духовных вещей: такие отрывки, как: «Он дает больше благодати» (Иакова 4:6), а «возрастают в благодати» (2 Пет. 3:18) относятся к благодати в сердце. Так же обозначается и вся система учения, постигаемая «Евангелием», ибо, когда Павел говорил галатам: «Всякий из вас, оправдывающийся законом, отпали от благодати» (Евр. 5:4), он имел в виду они оставили истину благодати. Среди менее частых использований этого термина мы можем отметить, что его преобразующее воздействие старения само по себе называется «благодатью» (Деяния 11:23); дары за проповедь носят титул «благодати» (2 Кор. 6:1), как и добродетели, производимые в нас Духом (2 Кор. 12:9, 10).
«Ибо хорошо, чтобы сердца укреплялись благодатью». Под «благодатью» в этом стихе мы понимаем, во-первых, учение о благодати, то есть истину о свободном благоволении Божием без нас, в Его собственном сердце по отношению к нам, которое открывается нам в Евангелии (Деяния 20:24). ). По этому поводу читаем: «Ибо благодать Божия, приносящая спасение, явилась всем человекам» (Титу 2:11), т. е. открылась в Его Евангелии. Учение о благодати также называется «здравыми словами, словами Господа нашего Иисуса Христа и учением, соответствующим благочестию» (1 Тим. 6:3). Учение о благодати включает в себя всю эту священную систему богословия, все основы вечного Евангелия благословенного Бога, ту великую «тайну» Его разума и воли, которая излагает нам полный совет и завет Вечных Трех, запись Бога о Его Сыне, в которой Он провозглашает, что «верующий имеет жизнь вечную».
Поскольку все Евангелие с содержащимся в нем великим спасением и его благословениями, утешениями, привилегиями и обетованиями полностью, свободно и беспристрастно проповедовалось апостолами, то и оно сопровождалось Святым Духом, ниспосланным из Небеса для умов и сердец многих, кто это слышал, чтобы они были приведены к спасительному познанию Господа и к истинному и действительному сближению с Ним посредством Слова Истины. Учение о благодати, провозглашенное уполномоченными Божьими слугами и облеченное силой Духа, является назначенным Богом средством обращения избранных от тьмы к свету, от власти сатаны в царство возлюбленного Сына Божьего (Деяния 26: 18). Их понимание просветляется, и они узнают из Евангелия, что воля Божия спасти их через назначенного Искупителя, и они получают возможность лично осознать, что Христос Иисус пришел в мир, чтобы спасти грешников.
Во-вторых, наиболее важно и блаженно, чтобы сердце было «утверждено» присущей ему благодатью: факт, который более или менее должен знать и чувствовать каждый рожденный от Бога. Там, где обитает Святой Дух Божий, там грех познается в его вине и ощущается в его силе, тогда как последствия грехопадения ощущаются на всех способностях души. Когда Дух явил сверхпревосходство Христа, Его вседостаточность как Спасителя, Его пригодность как таковую, это порождает некоторую тоску по Нему, жажду Его, желание быть найденными в Нем и высокую оценку Его крови и праведность. Но есть многие, кто, хотя и оживлен и призван Богом, но еще не сблизился со Христом, не может сказать, что Он умер за них, «не знают, что грехи их прощены». Дух до сих пор действовал с ними так, что они чувствовали себя гнусными грешниками, справедливо заслуживающими гнева Божия; однако они не могут утверждать, что их имена написаны на Небесах.
Они освобождены от всякой зависимости и самодостаточности существ. Их сердца сокрушены и смирены истинным и глубоким видением и чувством греха. Они слышали о Христе и о Его бесконечной нежности и сострадании, любви и милосердии к таким же грешникам, как и они сами. Господь Дух довел их до того, что они стали внимательно слушать проповедь Евангелия и исследовать Священное Писание. Хотя они могут быть подобны трости надломленной и курящемуся лену, неспособным выразить свои желания Богу или описать свое положение другим, тем не менее они находят в проповеди распятого Христа то, что им подходит. Хотя они еще не могут с уверенностью сказать о Том, «Кто возлюбил меня и отдал Себя за меня», тем не менее они ожидают Его в Его таинствах, желая, чтобы Он взошел над ними как Солнце правды с исцелением в Своих крыльях. И хотя таких можно назвать «только ищущими», «исследующими Христа», тем не менее они блаженны: «Блаженны все надеющиеся на Него» (Ис. 30:18); «да веселится сердце ищущих Господа» (1 Пар. 16:10).
На таких людей Господь, в Свое благоприятное время, яснее воспламеняет Свой свет благодати, сияя внутри них, побуждая их духовные способности расширяться и более упражняться в «тайне Евангелия» (Еф. 6). :19) и учение о благодати. Тем самым их духовные «чувства» (Евр. 5:14) приучаются вкусить сладость Божественной истины, сердцем насладиться ею, получить от нее питание, познать ее духовное превосходство. Принимая и переваривая ее, они приходят к выводу, что учение о Божьей благодати полезно и поддерживает. Благодаря этому они «питаются» (1 Тим. 4:6) для вечной жизни. Именно таким образом Господь осуществляет Свою работу в душах Своего народа. При возрождении они наполняются радостью в Нем, и грех почти не ощущается внутри. Но по мере того, как работа благодати углубляется, они видят и чувствуют свою испорченность, и их мир омрачен растущим открытием их порочности, что открывает путь для растущего понимания благодати.
Таким образом, неотъемлемая благодать — это новая природа или святой принцип, насаждаемый Духом при новом рождении. Оно состоит в духовных восприятиях, внутренних постижениях, духовных привязанностях в душах тех, кто рожден от Бога, посредством чего они приспособлены к Нему и Божественным вещам, способны испытывать святое наслаждение в Боге, иметь святое дыхание после Него, жаждать и жажду праведности, жаждать осознания присутствия Христа, иметь духовный аппетит питаться Им как Хлебом Жизни. Таким образом, святому полезнее всего утвердить свое сердце с присущей ему благодатью, ибо он является личным субъектом этого, и именно по этой причине народ Божий вообще так любит экспериментальную проповедь – выслеживание работа Духа в их сердцах, тем самым давая им возможность запечатлеть, что Бог истинен, что Он до сих пор действовал в них к похвале и славе Своей благодати.
И в этом нет никакой законности, поскольку работа Духа во всех своих частях и фазах так же свободно вытекает из Завета благодати, как и работа Христа. Да, о нас прямо сказано, что мы «спасены банею возрождения и обновления Святым Духом» (Титу 3:5), что таким образом выражено, чтобы показать, что спасение в равной степени зависит от различных служений, которыми занимаются Вечные Трое. от имени избранных. Полезно время от времени беседовать с теми, кто экспериментально знакомится с Богом и Его Сыном Иисусом Христом и поддерживает общение с Ним через Святого Духа. Подлинный христианский опыт состоит главным образом в следующем: Духу угодно открыть нам Священное Писание, сделать его основанием нашей веры, дать нам почувствовать его силу, сделать описанный в нем опыт нашим собственным, открыть Христа, как изложено в Слово к нам и наполнение наших сердец Его любовью согласно тому, что открыто о ней в Евангелии.
Народ Божий необходимо научить и познакомить с реальной работой Бога внутри него, с Его методом его укрепления и утешения, чтобы он мог научиться основам духовной уверенности. Необходимо, чтобы сердце было утверждено благодатью, поскольку оно уважает их убеждение в том, что в них действительно совершается сверхъестественное дело, что Христос является в них упованием славы, что они «познают благодать Божию воистине». (Кол. 1:6), и что их дела «совершены в Боге» (Иоанна 3:21), как выразился Христос. Поэтому давайте прилежно изучать работу Духа внутри нас, сравнивая ее с написанным Словом и тщательно различая естественные и духовные привязанности, нравственное очищение и сверхъестественное возрождение. Не будем также забывать, что благодать Божья внутри нас открывается нам только тогда, когда Дух освещает Свою работу в наших душах.
Хорошо также, чтобы сердце утвердилось благодатью, соблюдающей учение о ней: верой в вечную любовь Отца, полное спасение Сына и свидетельство о нем Духа, укрепляющее веру и утверждающее надежду на христианин. Уверенность перед Богом не может быть сохранена ни на каком другом основании, кроме Его благодати. Бывают времена, когда разум верующего полон страданий, когда вина за грех тяжело давит на его совесть, когда сатане позволено бить его; затем он вынужден взывать: «Чтите Завет» (Пс. 74:20). Бывают времена, когда он не может молиться иначе, как воздыханиями неизреченными, будучи сокрушён душевными бременами и борениями, но они лишь служат для того, чтобы доказать ему глубокую нужду его сердца, утверждающегося истиной благодати.
Таким образом, "утверждение сердца благодатью" означает, во-первых, учение о свободной благодати Божией без нас, в Его собственном сердце к нам; и, во-вторых, благословенные действия Духа внутри нас. Когда Божье спасение по благодати доносится до сердца Духом, оно производит благословенные плоды и последствия в человеке, для которого оно становится «силой Божией» (Рим. 1:16). Чрезвычайно важно ясно исповедовать учение о благодати, и неисчислима ценность возможности провозгласить подлинное дело благодати, совершаемое в сердце Духом в соответствии с истиной, которую мы исповедуем. Учение о благодати – это в руках Духа средство зарождения веры, содействия ее росту и поддержки. Поэтому существует реальная потребность в проповеди вечной любви Бога и совершенного искупления Христа, хотя они уже известны и их сила ощущается в сердце, потому что наше хождение с Богом и наша уверенность в Нем получают от этого все свое ободрение.
Хотя несомненно, что голова должна быть просветлена познанием Истины, прежде чем сердце сможет ощутить ее добродетель и эффективность, тем не менее в нашем тексте говорится о «сердце», чтобы подчеркнуть животворящую и действующую силу Божественной истины, когда оно принимается и поддерживается в душе. Хорошо, чтобы сердце было утверждено благодатью, ибо это способствует духовному росту верующего, обеспечивает его благополучие и весьма способствует его утешению. Это также средство защиты от заблуждений, противоядие от неверия и сердечное средство, способное оживить душу в периоды страданий.
Н.Б. Во многом во второй половине этой главы мы обязаны ценной проповеди С. Э. Пирса.
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Глава 113: Алтарь христианина
 
 
Есть поговорка, что «человек обычно находит то, что ищет», и в каком-то смысле этот принцип справедлив для немалого обращения к Священному Писанию. Разные люди обращаются к Священному Писанию с целью найти в нем что-то, что поддержит их идеи, и какими бы глупыми и надуманными ни были эти идеи, им обычно удается найти то, что с некоторой степенью правдоподобия поддерживает их: вот почему насмешник часто противопоставляет цитату из Слова Божьего словами: «О, из Библии вы можете доказать что угодно». Для тех, кто полон решимости получить «доказательство» своих капризов, не имеет значения, что они «искажают Писание» (2 Пет. 3:16), либо вырывая предложение из его контекста и придавая ему значение, совершенно противоположное его значению. или путем буквального толкования того, что является переносным, или придания переносного значения тому, что является буквальным.
Мало того, что практически каждая якобы христианская секта выставляет напоказ библейское обоснование своих особых верований и практик, так что универсалисты, аннигиляционалисты, адвентисты седьмого дня цитируют список текстов в доказательство своих ошибок, но и другие, которые не утверждают, Чтобы быть «христианином», апеллируйте к Библии в поддержку своих заблуждений. Вероятно, некоторые из наших читателей удивились бы, если бы они знали, как искусно (но злобно) спиритисты жонглируют Священным Писанием, делая вид, что они немало отдают предпочтение ясновидению, яснослышанию, трансовой речи и т. д., в то время как теософы имеют наглость сказать: Библия ясно учит о реинкарнации; все это показывает, как ужасно падший человек может злоупотреблять милосердием Божьим и осквернять то, что самое святое.
Не являются исключением и католики. Принято считать, что они очень мало интересуются Писанием, подкрепляя свои суеверия обращением к традициям и древним обычаям. Это правда, что сан и положение папистов лишены Священного Писания и удовлетворены «авторитетом церкви» как достаточным оправданием всего, во что они верят и что делают, но было бы большой ошибкой предполагать, что ее служители неспособны библейски защитить свою позицию. Автор этой статьи обнаружил это более четверти века назад, во время своего первого пастырства. Единственным «служителем» в стране, расположенным в шахтерском лагере в Колорадо, был римский священник, с которым мы познакомились. Он вызвался дать нам Священное Писание для каждой папистской догмы и практики, и когда мы подвергли его испытанию (а мы делали это снова и снова), мы были поражены и трепетали тонкой манерой, с которой он неправильно «присвоил» Слово. . Именно тогда мы поняли бесполезность «споров» о Божественных вещах.
Вышеупомянутые мысли были подсказаны вступительными словами нашего нынешнего отрывка: «У нас есть жертвенник». Самое ужасное, что это предложение было извращено теми, кто придал ему значение и использовал его в целях, совершенно чуждых замыслу Духа в отрывке, из которого оно взято. Обманутые простым звучанием слов, было смело заявлено, что израильтяне не только в Ветхом Завете времена имеют буквальный и материальный жертвенник, но что «мы», христиане, также «имеем», по Божественному назначению, «жертвенник», то есть материальный из дерева и камня, и, следовательно, «алтарь» и «высокий» алтарь» во многих «протестантских церквях». Но жертвенник требует жертвы, отсюда и изобретение «мессы», или «бескровной жертвы плоти и крови Христа», приносимой священниками. Многие, кто не заходит так далеко, настаивают на том, что стол, используемый для празднования Вечери Господней, должен называться «алтарем», и полагают, что наш текст разрешает им это делать.
То, что такая концепция, подобная той, которую мы только что упомянули, совершенно необоснованна и ошибочна, можно быстро доказать. Во-первых, что бы ни обозначалось под «алтарем» в нашем отрывке, оно явно противостоит, контрастирует с видимым и материальным алтарем иудаизма, настолько, что те, кто служил на последнем, были лишены права пиршествовать. на бывшем. Во-вторых, иудейский жертвенник, как и все остальное в скинии, был тенью или прообразом, и, конечно, было бы тяжелым испытанием для воображения заключить, что медный жертвенник древности был всего лишь фигурой стола, а теперь используется в наших «церквях»! В-третьих, в предыдущих главах апостол сказал достаточно, чтобы безошибочно прояснить, что Сам Христос – в Своей личности, служении и жертвенной работе – является прообразом и сущностью всех типов скинии! Наконец, Сам Дух совершенно ясно дал понять, что наш «алтарь» является духовным и что «жертва», которую мы должны приносить на нем, является духовной: см. стих 15.
«У нас есть жертвенник, от которого не имеют права есть служащие скинии» (стих 10). Пытаясь выяснить значение этого стиха, который напрасно поставил в тупик и стал причиной многих бесполезных споров, задача толкователя значительно упростится, если он примет во внимание, что основная цель Духа в этом послании состоит в том, чтобы изложить трансцендентное превосходство Христа над всеми людьми, через которых Бог в прошлые времена говорил с людьми, и в огромном превосходстве Его служения и работы над всеми учреждениями, которые предвещали их в Ветхом Завете. Как воплощенный Сын Он бесконечно выше всех пророков и ангелов (главы 1 и 2). Моисей, «раб в доме Божием», удаляется перед присутствием Христа «Сына над домом Своим» (гл. 3). Так и в отношении всех Моисеевых установлений: Христос исполняет все, что они прообразовали.
Это совершенно элементарная истина, однако она имеет основополагающее значение, поскольку ошибка на этом этапе приводит к самым пагубным и фатальным последствиям. Вся система поклонения, которую Иегова назначил для Израиля, носила типичный характер, и ее реальность и суть теперь находятся во Христе. Он — «великий Первосвященник», для которого священники под законом, не исключая и самого Аарона, были лишь слабым предзнаменованием. Само его тело есть «скиния большая и совершенная, нерукотворенная» (9:11). Это была жертва, которая полностью и навсегда завершила то, что все левитские приношения провозглашали необходимым для искупления, но повторение которой ясно свидетельствовало, что они никогда не приводили к результату. Подобным же образом Христос является великим прообразом всех священных сосудов скинии: Он есть истинный Медный жертвенник, Умывальник, Золотой жертвенник для курения, Светильник, Стол для хлебов, Крыша милосердия и Ковчег Завета.
То, что Господь Иисус Сам является прообразом «жертвенника всесожжения», становится очевидным при сравнении двух Его собственных заявлений: «Глупые и слепые! ибо что больше: дар, или жертвенник, освящающий дар?» (Матфея 23:19); «И ради них Я освящаю Себя» (Иоанна 17:19). И «жертвенник, освящающий дар», и сам «дар» встречаются в Нем, точно так же, как и служащий священник, и принесенная им жертва находят свое исполнение в Нем. Кажется странным, что некоторые талантливые авторы совершенно упустили из виду суть Евангелия от Матфея 23:19, когда говорят о его исполнении и реализации в Господе Иисусе. Они сделали «алтарем» деревянный крест, к которому был пригвожден Спаситель, и эта ошибка заложила основу для более серьезной ошибки. Нет, «алтарь», на котором был возложен «дар», указывал на Божественное достоинство славной личности Христа и именно он придавал бесконечную ценность Его жертве. Именно по этой причине Дух так подробно остановился на уникальной славе личности Христа в первых главах этого послания, прежде чем Он открыл нам Свой жертвенный труд.
То, что только что было отмечено выше, дает ключ ко многим прекрасным словам Ветхого Завета. тип. Например, нам сказано, что «Ной устроил жертвенник Господу, и взял из всякого скота чистого и из всякой птицы чистой, и принес всесожжения на жертвенник» (Быт. 8:20). Это очень благословенно. Первым действием Ноя, когда он вышел из ковчега на очищенную землю, было не построение дома для себя, а возведение того, что говорило о личности Христа, ибо во всем Он должен был иметь первенство. На этом жертвеннике Ной выразил свою благодарность, принеся всесожжения, научив нас, что только через Христа мы можем достойно принести Богу нашу жертву хвалы (Евр. 13:15). И нам говорят, что жертва Ноя была «сладким благоуханием Господу», а затем мы читаем: «И благословил Бог Ноя и сыновей его» (Быт. 9:1), ибо все благословения приходят к нам через Христа.
«И явился Господь Авраму и сказал: потомству твоему дам Я землю сию; и построил там жертвенник Господу, явившемуся ему» (Быт. 12:7). Это было столь же благословенно. Это было первое действие Авраама после того, как он покинул Халдею, а затем Харран, где его продвижение задержалось на некоторое время, и теперь он фактически вошел в Ханаан. Господь явился ему здесь, как Он впервые сделал это в Уре, и пообещал землю ему и его потомству; и его ответом было поставить жертвенник. И снова мы читаем: «И пошел он оттуда на гору к востоку от Вефиля, и раскинул шатер свой между Вефилем на западе и Гаем на востоке, и построил там жертвенник Господу»
(Быт. 12:8). Как важно! Вефиль означает «дом Божий», а Хай означает «куча развалин». Именно между ними Аврам поставил свой шатер — символ странствующего характера святого в этом мире — и воздвиг свой жертвенник — символ своей зависимости от Бога и поклонения Ему. Именно к этому жертвеннику он вернулся после того, как ему не удалось спуститься в Египет: Бытие 13:3, 4.
Об Исааке мы читаем: «И устроил там жертвенник и призвал имя Господне» (Быт. 26:25). Как прекрасно это раскрывает еще один аспект нашего типа: здесь «алтарь» — это место молитвы, ибо только во имя Христа — прообраз жертвенника — мы можем достойно представить Богу наши просьбы. Об Иакове мы читаем: «И поставил там жертвенник и назвал его Бог, Бог Израилев» (Быт. 33:20). Это произошло сразу после его Божественного избавления от Исава и его четырехсот человек, что означало, что во Христе и через Христа верующий находится в вечной безопасности. О Моисее мы читаем, что он «построил жертвенник и нарек ему имя: Господь, Знамя Мое» (Исх. 17:15). Это произошло после победы Израиля над амаликитянами, что означает, что только посредством Христа верующие могут победить своих духовных врагов. «И написал Моисей все слова Господни, и встал рано утром, и построил жертвенник под холмом» (Исх. 24:4) – только Христом возвеличивается и прославляется Закон.
Но наше внимание необходимо сконцентрировать особенно на медном жертвеннике в скинии. Его описание содержится в Исход 27:1-8, хотя следует внимательно сравнить другие отрывки. Этот жертвенник занимал первостепенное место среди семи предметов обстановки скинии, поскольку он был не только самым большим из всех — почти достаточно большим, чтобы вместить все остальные, — но и был помещен «перед дверью» (Исх. 40:6), сразу внутри внешнего двора (Исх. 40:33) и, таким образом, будет первым объектом, который попадется взору поклоняющегося, когда он войдет в священные помещения. Он был сделан из дерева, но обложен медью, чтобы выдерживать действие огня, постоянно горящего на нем (Лев. 6:13). К нему приходил грешник со своей Богом назначенной жертвой, в которой вместо виновного убивали невиновного. На этом жертвеннике первосвященник совершал великий день искупления (Лев. 16).
Медный жертвенник был путем приближения к Богу, ибо именно там Господь обещал встретить Свой народ: «Там встречусь с сынами Израилевыми» (Исх. 29:43): как это напоминает нам о спасителе заявление «Я есмь Путь, Истина и Жизнь: никто не приходит к Отцу, как только через Меня» (Иоанна 14:6)! Этот жертвенник действительно был основой всей левитской системы, поскольку на нем Богу приносились всесожжения, хлебное приношение, мирная жертва и жертва за грех. Кровью помазали его рога, окропили его вокруг и вылили у основания. Это было главное связующее звено между народом и Иеговой, поскольку они настолько отождествлялись с ним, что определенные части принесенных Ему приношений съедались ими, и поэтому мы читаем: «Вот Израиль по плоти: не те ли, которые едят участников жертвенника?» (1 Кор. 10:18).
Это был жертвенник для всего Израиля – и ни для кого другого! – и их ревность немедленно возбуждалась, если что-то казалось, что ему мешало. Яркую иллюстрацию этому можно найти в 22-й главе книги Иисуса Навина. Там мы читаем, что два с половиной колена, чье наследство находилось на дальней стороне Иордана, воздвигли жертвенник — «большой жертвенник для наблюдения» (стих 10). Когда другие племена услышали об этом, они были сильно встревожены и сурово осудили их, поскольку казалось, что это отрицает единство Нации и является соперником у алтаря для всего народа. Они были удовлетворены только тогда, когда Рувимитяне заверили их, что они построили этот жертвенник у Иордана не для того, чтобы приносить на нем жертвы, а для свидетеля (стих 27), заявляя: «Не дай Бог нам восстать против Господа и обратиться в этот день от следования Господу, чтобы построить жертвенник для всесожжений, хлебных приношений и жертв, кроме жертвенника Господа Бога нашего, который пред скиниею Его» (стих 29).
Мы можем еще раз увидеть видное место, которое Израиль отвел жертвеннику во дни Ездры, поскольку, когда они вернулись из плена, это было первое, что они установили, что означало, что они не могли приблизиться к Богу или соединиться с Ним. на любом другом основании. «Тогда встал Иисус, сын Иозадака, и братья его священники, и Зоровавель, сын Шеалтиила, и братья его, и построил жертвенник Богу Израилеву, чтобы приносить на нем всесожжения, как написано в законе. Моисея, человека Божия» (Ездра 3:2).
Учитывая его значение, его важность, его священные ассоциации, можно легко представить, что значило для обращенного еврея покинуть алтарь иудаизма. Своим неверующим братьям он неизбежно предстанет отступником своих отцов, отступником от Бога и глупцом для самого себя. Их насмешка звучала бы так: «Отвернувшись спиной к иудаизму, вы потеряли все: у вас нет жертвенника!» Ведь вы хуже несчастных самаритян, ибо у них есть место и система поклонения на горе Гаризим, тогда как у вас, христиан, нет ничего! Но здесь апостол меняет ситуацию: он утверждает, что у нас не только «есть жертвенник», но и тот, на который не имели права те, кто все еще отождествлял себя с храмом и его службами. Обратившись от иудаизма ко Христу, верующие евреи оставили тень сущности, образ реальности; тогда как те, кто презирал и отвергал Христа, имели лишь то, что стало «немощным и нищим элементом» (Гал. 4:9).
Печальная неспособность огромной массы евреев под евангельской проповедью апостолов обратить свою привязанность к горним вещам, где Христос прошел под завесой, и их упрямство в цеплянии за осязаемую систему в Иерусалиме были чем-то Это больше, чем особенность этой нации: оно иллюстрировало всеобщую любовь человека ко всему материальному в религии и его неприятие того, что строго духовно. В иудаизме многое было обращено к чувству, и в этом также сила и секрет успеха Рима: сила его обращения к естественному человеку заключается в его чувственном показе. Хотя у христиан нет видимого проявления Божественной славы на земле, к которой они могли бы приблизиться во время поклонения, у них есть доступ к Престолу Благодати на Небесах; но только истинно возрожденные предпочитают сущность тени.
«У нас есть алтарь». Наш жертвенник, в отличие от иудаистского, находится внутри завесы: «куда за нас вошел Предтеча, Иисус» (Евр. 6:20), после чего Он явился здесь, на земле, чтобы уничтожить грех Своей жертвой. . К христианину приходит благословенное увещевание: «Итак, братия, имея дерзновение войти во Святое Святых кровью Иисуса, новым и живым путем, который Он освятил нам, через завесу, то есть Его плоти; и, имея Первосвященника над домом Божиим, приступим с искренним сердцем, с полною верою» (Евр. 10:19-22). Какое чудо милосердия, какое чудо благодати, что бедные падшие грешники через веру в кровь Христа могут без страха предстать перед Богом! На основании бесконечных заслуг Христа такие люди приветствуются там. Присутствие Христа на высоте является доказательством того, что наши грехи оставлены, и в радостном сознании этого мы можем приближаться к Богу как поклонники.
Но особый аспект, в котором наш текст представляет Христа как «алтарь» Его народа, состоит в том, чтобы представить Его как Того, кто снабжает их той духовной пищей, которая необходима для питания и поддержки в их поклонении и служении. Апостол только что сказал: «Не увлекайтесь разными и чуждыми учениями, ибо хорошо укреплять сердца благодатью, а не яствами, от которых не принесла пользы занимающимся ими» (стих 9). и когда он теперь добавляет: «у нас есть жертвенник», его очевидный смысл таков: мы имеем во Христе истинный жертвенник, который снабжает нас «благодатью», той лучшей пищей, которая действительно утверждает сердце перед Богом. Другими словами, здесь Святой Дух объясняет и провозглашает исполнение слов Христа: «Плоть Моя истинно есть пища, и Кровь Моя есть питие; ядущий Плоть Мою и пиющий Кровь Мою, обитает во Мне, и Я во его» (Иоанна 6:55, 56).
Давайте теперь рассмотрим наш стих немного ближе в свете его непосредственного контекста: между ними очевидна тесная связь, поскольку в стихе 9 апостол говорил о «яде», а здесь он все еще говорит о «еде»! О том, что, как он утверждал, они «не получили никакой пользы», относительно последнего он упоминает тех, кто «не имеет на это права». «Бесполезной пище» он противопоставил ту «благодать», которая утверждает сердце, и теперь он противопоставляет «алтарь» несуществующим фигурам иудаизма. Как мы показали в предыдущей статье, иметь сердце, «утверждённое благодатью», означает две вещи: во-первых, отучиться от самоправедности и тварной зависимости, чтобы ясно понимать, что спасение от начала до конца является незаслуженным и безусловным. благосклонность Бога; во-вторых, чтобы Дух настолько сиял на Его внутреннюю работу, что, когда мы старательно исследуем ее и тщательно сравниваем с опытом святых, описанным в Священном Писании, мы можем быть определенно уверены, что мы рождены от Бога.
Подтвердив огромное превосходство сердца, утвержденного благодатью, над занятостью «мясом» — это выражение напрямую относилось к Моисеевым различиям между чистыми и нечистыми продуктами питания, но в более широком смысле было частью всей церемониальной системы. — апостол теперь заявляет, что христианину предоставляется гораздо более превосходная пища для души. Поразительная сила этого становится очевидной только при внимательном изучении левитских типов и внимательном проследении за аргументами апостола в стихах, которые следуют непосредственно за нашим текстом. Еврейский жертвенник не только был прообразом Христа, приносящего Себя в жертву Богу за грехи Его народа, но также предвещал Его как жизнеобеспечение истинных поклонников Бога. Насколько удивительно полны были В.Т. и как много мы теряем, игнорируя их и ограничивая чтение НЗ – неудивительно, что так много в Послании к Евреям кажется неясным и малоинтересным для язычников.
Из многих приношений, возложенных на жертвенник скинии, только часть из них сгорала в огне, а остальные части оставлялись в качестве еды для священников или для приносящего и его друзей; эта пища считалась особенно священной, и употребление его в пищу как великая религиозная привилегия. Например, мы читаем: «Вот закон о хлебном приношении: сыны Аарона должны принести его пред Господом, пред жертвенником. И возьмет от него горсть свою, из муки хлебного приношения и из елей его и весь ладан, который на хлебном приношении, и сожги на жертвеннике, в приятное благоухание, в память о нем Господу, а остальное от него будет есть Аарон и сыны его с опресноками. должно ли есть его на святом месте» (Лев. 6:14-16). «Вот закон о жертве повинности: она святыня великая... Каждый мужеский пол священников должен есть ее... И мясо мирной жертвы его в благодарение должно есть в тот же день, в который оно приносится. (Лев. 7:1,6,15) «И сказал Господь Аарону: вот, Я дал тебе поручение о возношениях Моих... На святом святых будешь есть ее: всякий мужеского пола должен есть оно будет святыней для тебя» (Числа 18:8-10).
Но у христианина есть духовная пища, гораздо более святая и драгоценная, чем когда-либо имел какой-либо израильтянин или даже первосвященник Аарон, которого было позволено вкусить. Христос — наша пища, «Хлеб жизни» для наших душ. Он не только наша жертва, но и наша поддержка; Он не только умилостивил Бога, но и является пищей Своего народа. Это правда, что мы должны верой питаться Им, вспоминая Его смерть, назначенным способом, однако в нашем тексте нет упоминания о «вечере Господней», и «трапеза Господня» никогда не называется «жертвенником» в Священное Писание. Более того, это наша благословенная привилегия питаться Христом не только во время «причастия», но и постоянно. И в этом снова проявляется неизмеримое превосходство христианства над иудаизмом. Израиль по плоти воспринял только символы, тогда как у нас есть Реальность. У них были лишь некоторые части приношений — как бы крохи со стола Божия; тогда как мы питаемся с Ним самим откормленным тельцом. Они вкушали жертвы лишь изредка, тогда как Христос – наша повседневная пища.
«У нас есть жертвенник», а именно Христос, и Он — единственный жертвенник, которым владеет Бог, и единственный, который должен быть признан нами. На протяжении почти девятнадцати веков – с тех пор, как Бог использовал римлян для разрушения Иерусалима – евреи были без жертвенника и остаются таковыми по сей день. Для католиков изобрести жертвенник и сделать его одновременно основанием и центром всей своей идолопоклоннической системы — это верх самонадеянности и ужасное оскорбление Христа и достаточности Его жертвы. Если бы те, «служащие скинии» — те, кто продолжал служить в Иерусалиме в те дни, когда апостол писал это послание — не имели «права» «есть» от жертвенника христианина, то есть наслаждаться и получать пользу от человека и Тогда тем более папа и его сателлиты не имеют права на блага Христа, пока они так злобно узурпируют Его место и прерогативу. Тот факт, что Сам Господь Иисус является нашим «алтарем», а также ходатайствующим Первосвященником, также следует из: «Иной Ангел (Христос как «Ангел Завета») пришёл и стал перед жертвенником, имея золотую кадильницу; и там была дана Ему много фимиама, чтобы Он с молитвами всех святых возложил его на золотой жертвенник, который перед престолом» (Откр. 8:3)!
 



Евреям 13:11, 12.
Глава 114: Христос, наша жертва за грех
 
 
В стихах, к которым мы сейчас подошли, апостол еще раз представляет нам Ветхий Завет. тень и Н.Т. содержание, которое подчеркивает важность и необходимость тщательного сравнения одной части Писания с другой, и особенно тех разделов, которые описывают те постановления, которые Бог дал Израилю, в которых личность, служение и работа Его Сына были так ярко, так благословенно и так полностью предопределено. Изучение типов, если оно проводится трезво и благоговейно, приносит богатую отдачу. Ее доказательная ценность имеет огромную ценность, поскольку она дает безошибочную демонстрацию Божественного авторства Священного Писания, и когда Святому Духу угодно открыть лук, этот прообраз и прообраз подходят друг другу лучше, чем рука и перчатка, тогда Нам открывается скрытая гармония различных частей Слова: мельчайшие аналогии, многочисленные точки согласия между одним и другим показывают, что один главенствующий Разум управлял всем.
Сравнение прообраза с прообразом также выявляет чудесное единство Священного Писания, показывая, что под случайным разнообразием всегда существовало существенное единство в отношениях Бога со Своим народом. Ничто так убедительно не разоблачает основную ошибку диспенсационалистов, как эта конкретная отрасль исследований. Непосредственным замыслом и использованием прообразов было показать народу Божьему в Ветхом Завете те жизненно важные и фундаментальные элементы Истины, которые одинаковы для всех устроений, но которые получили свое самое ясное открытие в Новом Завете. С помощью материальных символов было сделано подходящее изображение грядущих событий, подготавливающее почву для их представления. Конечные духовные реальности сначала появлялись лишь в перспективе или существовали лишь в зародыше. По наставлениям левитов Бог посредством живого обращения к чувствам заставил отобразить в параболическом изображении все дело искупления: «Закон имеет тень будущих благ» (Евр. 10:1).
Только что процитированный отрывок дает основание утверждать, что духовное изучение Ветхого Завета. Типы также оказывают ценную помощь при толковании многих вещей в Новом Завете. Подобно тому, как учение, изложенное в Посланиях, опирается на основные факты, записанные в Евангелиях, и иллюстрируется ими, так и многое в Евангелиях и Посланиях можно полностью оценить только в свете Ветхого Завета. Священные Писания. Прискорбно, что столь многие христиане считают вторую половину Исхода и всю книгу Левит не более чем записью бессмысленных и изнеженных церемониальных обрядов. Если бы проповедник брал свои «иллюстрации» евангельских истин из прообразов (вместо того, чтобы искать в светской истории «подходящие анекдоты»), он не только чтил бы Священное Писание, но возбуждал и направлял бы интерес своих духовных слушателей к этим прообразам. части Слова, которыми сейчас так часто пренебрегают. Христос представлен в книге Левит так же ярко, как и в Евангелии от Иоанна, ибо «в книге Книги» написано о Нем.
Жаль, что из-за несвоевременных усилий неквалифицированных новичков многие из наиболее здравомыслящих и духовных людей Божьего народа были предубеждены против изучения прообразов и их полезного использования при толковании Нового Завета. Эти прообразы никогда не были созданы Святым Духом для того, чтобы обеспечить поле, на котором молодые люди могли бы дать волю своему воображению или проявить свою плотскую изобретательность, чтобы выявить мистический смысл самых прозаических фактов и поразить своих необразованных слушателей придавая мелочам надуманное значение. Дикие аллегории Оригена в прошлом должны служить постоянным предупреждением. Существуют важные принципы и фиксированные правила интерпретации типов, которые никогда нельзя игнорировать. Переводчик должен сосредоточить свое внимание на центральных истинах и основных принципах, а не занимать свои мысли мелкими соглашениями и причудливыми аналогиями. Центральными и наиболее важными темами, представленными в этих образах, являются грех и спасение, очищение души и посвящение сердца и жизни Богу.
Снова; Знакомство с типами и духовными принципами, которые они воплощают, очень помогает правильному пониманию пророчеств. Тип обязательно обладает чем-то пророческим характером, поскольку он представляет собой символическое обещание того, что еще предстоит явиться, и поэтому совсем не удивительно, что, возвещая о будущем, пророки в значительной степени пользовались персонажи и события прошлой истории, делая их образами более благородного будущего. В предполагаемых описаниях, которые даны нам в Священном Писании относительно окончательных результатов Царства Христа среди людей, хотя основание всего лежит в Его собственном посредническом служении и работе, тем не менее, именно через персонажей и таинства Ветхого Завета все грядет. затенены. Таким образом, Моисей говорил о Мессии как о Пророке, подобном себе (Втор. 18:18). Давид объявил Его Священником по повелению Мелхиседека (Пс. 110), а Малахия предсказал Его предтечу под именем Илия (Мал. 3:1, 4:5). В этом заключаются ценные подсказки для нашего руководства, и если их правильно соблюдать, то не будет больше оправданий для истолкования «Сына Давидова» (Матфея 1:1) в плотском смысле, чем для буквальной интерпретации слов «мы имеем жертвенник» Евреям 13:10.
Из того, что было указано выше о многообразии значений типов (которые можно было бы до бесконечности расширять, особенно последний пункт), должно быть совершенно очевидно, что глубоко заблуждаются те, кто смотрит на типы как на простой детский сад, предназначенный только для младенцев. Церкви. Сам факт, что Святой Дух сохранил запись о них в нетленном Слове Истины, является ясным намеком на то, что они обладают гораздо большим, чем просто локальное использование и временное назначение. Разум Божий и обстоятельства падшего существа по существу одинаковы во все века, тогда как духовные нужды святых сейчас такие же, какими они были четыре тысячи лет назад, и были такими же, как и сегодня. Итак, если мудрость Божья в древности поместила Свой народ на курс наставления через прообразы, то это наша глупость и потеря, если мы презираем то же самое сегодня. Математик все еще пользуется элементарными принципами арифметики, как профессиональный музыкант не пренебрегает элементарными весами.
Основные принципы, лежащие в основе этих типов, были использованы Христом на заре Нового Завета. эпохи, тем самым намекая на то, что фундаментальные методы, используемые Богом, одинаковы для всех поколений. Каждое чудо, совершенное Господом Иисусом, было историческим прообразом, поскольку на внешнем и видимом плане Природы Он явил Божественную силу и работу, которую Он пришел сюда совершить в высшей сфере Благодати. В каждом акте исцеления телесных болезней человека было предчувствие того спасения, которое Он уготовил для исцеления души. В требованиях, которые Он предъявлял тем, кого Он исцелил, было дано откровение о принципах, с помощью которых мы можем достичь Его спасения. Факты Евангелий являются ключом к истинам Посланий, а типы Ветхого Завета. являются ключом к фактам Евангелия. Таким образом, одна часть Писания становится зависимой от другой, как ни один член нашего тела не является независимым от своих собратьев.
«Ибо тела тех животных, кровь которых первосвященником вносится во святилище за грех, сжигаются вне стана. Посему и Иисус, чтобы освятить людей Своей кровью, пострадал вне ворот» (стихи 11, 12). В этих стихах апостол дает поразительную иллюстрацию и подтверждение того, что он только что утверждал. В предыдущем стихе он заявил, что Христос — это жертвенник Своего народа — прообраз всего того, что было затемнено типическими жертвенниками Ветхого Завета. времена, что, как мы показали, означает не только то, что Христос является их искупительной жертвой Богу, но и то, что Он также является поддержкой, пищей для Своего народа. Затем последовало торжественное заявление о том, что те, кто упорно и неверующе продолжал придерживаться иудаизма, лишили себя благ, которыми пользуются христиане.
Как мы уже неоднократно отмечали, еврейских святых призывали вернуться к установленной Богом религии их отцов. В стихе 9 апостол предлагает им еще два разочаровывающих аргумента. Во-первых, он заверил их, что теперь они обладают Прообразом всех типов иудаизма: зачем же тогда соблазняться тенями, когда они обладали Субстанцией! Во-вторых, он торжественно утверждает, что те, кто все еще придерживался иудаизма, отрезали себя от христианских привилегий: у них не было «ни права», ни божественного титула «есть» или вкушать их. Применение этого принципа для нас сегодня очевидно. Одного и того же двойного аргумента должно быть достаточно, чтобы отвлечь наши сердца от увлечения ритуальными обрядами и представлениями: обладание Христом как нашим великим Первосвященником, доступ к Престолу Благодати, такие вещи, как поклоны на восток, вознесение приношений (сборник ), свечи, ладан, картины, образы ненужны и ничего не стоят, и если к ним приложить сердце и приписать им спасительную ценность, то они фактически исключают нас из интереса к спасению Христову.
В предыдущей статье мы показали, насколько поразительно и благословенно Ветхий Завет. прообразы указывали на Христа как на пищу Его народа: на жертвеннике сжигалась только часть жертв, остальные части отдавались священникам или приносителю и его семье. Но из этого правила было примечательное исключение, на которое апостол обращает наше внимание. «Ибо тела животных, кровь которых первосвященник вносит во святилище за грех, сжигаются вне стана». Речь идет о жертвах за грех. Они были убиты на жертвеннике во внешнем дворе, но их кровью внесли внутрь скинии и окропили перед престолом Иеговы или на него, а их трупы полностью сгорели за пределами стана. Это, конечно, было в то время, когда Израиль был странствующим в пустыне и жил в шатрах, но тот же порядок соблюдался и после того, как они вошли в Ханаан и был построен храм в Иерусалиме – тела жертв за грех выносились за стены города. чтобы там потребляться.
Апостол имел в виду такие отрывки, как Левит 4:1-12, где предусматривалось искупление, когда священник невольно согрешил против какой-либо из заповедей Господа. Он должен был привести тельца ко входу скинии в качестве жертвы за грех, возложить руку на его голову (в знак идентификации, чтобы обозначить, что ожидающая его гибель была именно той, которую он заслужил) и убить его перед Господом. Затем кровью ее нужно было внести в скинию и окропить семь раз пред Господом, перед завесой святилища и на рогах жертвенника для курения, а остальную часть вылить к подножию медного жертвенника. Затем самые богатые части животного сжигались на жертвеннике, а остальная часть была вынесена «за стан» и там полностью сожжена огнем. Тот же порядок последовал, когда все собрание согрешило по незнанию (Лев. 4:12-21), рассказ заканчивается словами: «Он выведет тельца за стан и сожжет его, как он сжег первого тельца: это жертва за грех». Читатель также может сравнить Числа 19:3, 9.
Но нет никаких сомнений в том, что апостол имел в виду, в частности, главную жертву за грех, которая приносилась в ежегодный день искупления, когда один раз в году совершалось умилостивление за все грехи Израиля, подробно описанное в книге Левит 16. Что касается о крови этой жертвы мы читаем: «И возьмет он (первосвященник) крови тельца и покропит перстом своим на крышку милости с восточной стороны, и пред крышкой крышки покропит кровью из пальца своего семь раз» (стих 14). Относительно тел животных, использованных в этом случае, нам сказано: «И тельца в жертву за грех, и козла в жертву за грех, кровь которых приносилась для очищения во святилище, следует выносить без стан, и сожгут в огне шкуры их, и мясо их, и помет их» (стих 27). Таким образом, эти отрывки проясняют, какой именно класс жертв имел в виду апостол в Послании к Евреям 13:10, 11.
Теперь возникает вопрос: в чем заключается актуальность этого намека на эти отрывки из книги Левит в нашем нынешнем тексте? Каков был особый замысел апостола, говоря о жертвах за грех? Это было двояко. Во-первых, чтобы обосновать свое утверждение о том, что те, кто служил в скинии, не имели «права есть» от христианского жертвенника, то есть не имели права пользоваться благами Христа, который, как показывает наш следующий стих, умер за грех. предложение. Существовал Божественный запрет, который прямо запрещал любое употребление их в пищу: «И никакая жертва за грех, от крови которой вносится в скинию собрания для примирения с ней во святилище, не должна есться; ее должно сжигать в огонь» (Лев. 6:30). Таким образом, те, кто придерживался иудаизма, были отрезаны от жертвы за грех Антитипа. Во-вторых, чтобы продемонстрировать превосходство христианства: те, кто верят во Христа, едят Его плоть и пьют Его кровь (Иоанна 6:54-56).
Но остановимся на минутку на духовном значении этой конкретной детали прообраза. Он представляет нам ту черту страданий Христа, которая является самой торжественной из всех, которую стоит созерцать, а именно то, что Он стал грехом за Свой народ и претерпел карательный гнев Божий. «Вне стана» было место, где прокаженный был вынужден жить (Лев. 13:46), это было место, где преступников осуждали и убивали (Лев. 24:14 и ср. Иисус Навин 7:25, 3 Царств 21). :13, Деяния 7:58), это было место, куда клали осквернённых (Числ. 5:3), это было место, куда клали нечистоты (Втор. 23:12-14). И вот в то место, дорогой христианский читатель, вошел для тебя и для меня воплотившийся Сын, Святой Божий! О невыразимое унижение, когда Он позволил причислить Себя к беззаконникам (Ис. 53:12). О неизреченная тайна Благословенного, «сделавшегося за нас проклятием» (Гал. 3:13). О неизреченная боль, когда поразил Его меч Божественной справедливости (Зах. 13:7), и Бог оставил Его (Мф. 27:46).
Однако следует решительно настаивать на том, что Христос оставался лично и по существу Незапятнанным, даже когда на Него было возложено страшное бремя грехов Его народа. Именно этот момент тщательно охранялся Богом, всегда ревнивым к чести Своего Сына, в прообразах, да и в самих жертвах за грех. Во-первых, кровь жертвы за грех вносилась в само святилище и окроплялась пред Господом (Лев. 4:6), чего не делалось ни с каким другим приношением. Во-вторых, «тук, покрывающий внутренности» животного, сжигался на жертвеннике (Лев. 4:8-10), да, «в приятное благоухание Господу», подразумевая, что Бог все еще видел это в Своем Сыне с чему Он был очень доволен, даже когда Он нёс грехи Своего народа. В-третьих, прямо предписывалось вынести тушу тельца «за стан на чистое место» (Лев. 4:12), что означает, что она по-прежнему остается святыней для Господа и не является оскверненной вещью.
Христос был «так же чист, так же свят и так же драгоценен в очах Божиих, когда он стенал от обличительного гнева на проклятое древо, как когда Он был в лоне Отца прежде всех миров – в тот самый момент, когда Он был «изранен» и «проклял» за нас, будучи также тем, в чем Он принес Себя за нас в «приношение и жертву Богу, в приятное благоухание». превосходство; никогда Его отношения к Богу и человеку не поддерживались в большем совершенстве, чем в то время, когда Он пострадал за нас на Древе. Никогда Отец не наслаждался и не ценил превосходство Сына Своей любви; никогда Сын больше любви, чести и восторга в Отце, чем когда Он произнес этот горький крик: «Боже Мой, Боже Мой, почему Ты оставил Меня?» Те самые обстоятельства, которые внешне поставили Иисуса на крайнюю удаленность от Небес и от Бога, лишь доказало, что существует существенная близость – вечная нравственная близость, которую даже тот факт, что Он был Несущим осуждающий гнев, не мог ни на мгновение изменить» (Б.В. Ньютон).
Непосредственная причина, по которой никому из израильтян, даже первосвященнику, не разрешалось есть какую-либо часть жертвы за грех и почему ее труп сжигали вне стана, а не на жертвеннике, по-видимому, кроется в отличительном характере и особом характере жертвы. дизайн этого предложения. Если бы священник съел какую-либо часть ее, это придало бы ей характер мирной жертвы, и если бы все было сожжено на жертвеннике, это слишком напоминало бы всесожжение. Но, как мы уже отмечали ранее, конечная причина и более глубокий замысел заключались в том, чтобы указать, что иудаизм должен быть оставлен, прежде чем можно будет «есть» или получать пользу от христианского «алтаря». В этом заключается превосходство христианства, которое позволяет нам питаться Жертвой высочайшего и святого рода, получая от нее те благословения и блага, которые Христос принес Своему народу пролитием Своей драгоценной крови.
Таким образом, апостол представил ясное доказательство того, что он утверждал в ст. 9, 10 и это из Ветхого Завета. Сами Священные Писания. Там он сказал: «хорошо, чтобы сердце утвердилось благодатью», что означает, чтобы разум имел такое твердое убеждение в Истине, чтобы наслаждаться миром с Богом, без которого не может быть настоящего и прочного спокойствия. Затем апостол сказал: «Ни с какой пищей, которая не принесла пользы занимающимся ею», что следует понимать в свете предыдущего пункта: церемониальные различия левитского закона были совершенно недостаточны для оправдания и мира с Бог. Более того, та жертва, которая приносила искупление грехов, не давала пищи тем, кто ее приносил, и сердце не может быть утверждено пред Богом там, где грехи не отпускаются.
«Посему и Иисус, чтобы освятить людей Своей кровью, пострадал вне ворот». Вот жертвенник христианина, вот вседостаточная жертва, принесенная на нем раз и навсегда, и вот благословенное действие ее, его освящение. Начальное «почему» этого стиха требует направления мысли, развитого в первых абзацах этой статьи. Он намекнул, что это было сделано специально для удовлетворения требований О.Т. Пророчество о том, что Господь Иисус был «веден как агнец на заклание» и претерпел ужасный позор, будучи изгнан из святого города и предан смерти в том месте, где были казнены худшие из преступников. Какую честь оказывала теперь Субстанция теням! Здесь нам предлагается широкое поле для изучения, и благоговейное и терпеливое его изучение хорошо окупит наши усилия.
Как часто в четырех Евангелиях Святой Дух называет причиной того, что сделал Христос, «дабы исполнилось Писание». Это выражение не должно ограничиваться замыслом Христа при исполнении условий мессианского пророчества (хотя оно, конечно, и это включено), поскольку оно также и часто имеет отношение к Его действиям, чтобы прообразы, которые предвещали Его, могли быть реализованы. Воля Божия относительно Посредника была изложена в юридических установлениях, ибо в них было сделано прообраз того, что Христу надлежало делать и страдать, и Его совершенное послушание Отцу побудило Его к согласию с ними. Следовательно, чем полнее мы будем знать прообразы, тем больше мы сможем понять записанные подробности земной жизни нашего Спасителя (особенно Его последней недели) и тем больше мы сможем оценить мотив, побудивший Его – полное подчинение воля Пославшего Его. То, что Святой Дух отмечает в нашем тексте, является лишь одной иллюстрацией из многих, если мы потрудимся их разыскать.
«Полное исполнение и исполнение всех прообразов в личности и служении Христа свидетельствует об одинаковости и неизменности замысла Божия во всем деле искупления и спасения Церкви, несмотря на все внешние изменения, происшедшие в учреждения богослужения» (Джон Оуэн). Но оно сделало и другое: оно оставило неверующих иудеев без оправдания: безоговорочное соответствие Христа прообразам, Его полное и совершенное исполнение всего, что было предзнаменовано о Нем, послужило самым несомненным доказательством того, что Он был обещанным Мессией, и, следовательно, Его неприятие со стороны нации в целом предрешило их гибель и стало причиной того, что немного позже Бог уничтожил их святилище, город и наследие.
«Посему и Иисус, чтобы освятить людей Своей кровью, пострадал вне ворот». Сам Христос является вседостаточной жертвой за грех Своего народа. Подобно тому, как все беззакония, преступления и грехи природного Израиля были в образе перенесены на прообразное приношение (Лев. 16:21), так и все беззакония, преступления и грехи духовного Израиля были вменены его Поручителю (Ис. 53:6, 7, 11, 12). Как козел, несущий беззакония природного Израиля, был отпущен «в землю необитаемую» (Лев. 16:22), так и «насколько далеко восток от запада, настолько удалил Христос от нас беззаконие наше» (Пс. 103:12). И как «в тот день искупит вас священник, чтобы очистить вас, чтобы вы очистились от всех грехов ваших пред Господом» (Лев. 16:30), так и «Кровь Иисуса Христа, Сына Божия, очищает нас от всякого греха (1 Иоанна 1:7).
Заметьте, что, в строгом соответствии с тем фактом, что Искупитель здесь рассматривается как прообразная жертва за грех, Он упоминается просто как «Иисус», а не как «Иисус Христос», как в стихах 8, 21, и еще в меньшей степени «Господь наш Иисус». "как в 5:20. Он упоминается в этих различных смыслах не случайно и не просто с целью разнообразия. Не так Святой Дух упорядочивает Свою речь: в Его языке нет ничего случайного. Различные обозначения, данные Спасителю в Слове, выбраны с Божественной уместностью, и ничто не является более ярким доказательством словесной богодухновенности Писания, чем безошибочная точность, с которой они используются. «Иисус» — это Его личное имя как человека (Матфея 1:21); «Христос» — Его официальный титул как Помазанника Божьего (Матфея 16:16, 20); в то время как «Господь Иисус» указывает на Его возвышенный статус и власть (Иоанна 13:13, Деяния 2:36). Когда слово «Иисус» используется отдельно, это делается либо для особой цели идентификации (как в Деяниях 1:11), либо для того, чтобы подчеркнуть бесконечную глубину унижения, в которое сошел Сын Божий.
«Поэтому (во исполнение прообразов, определявших путь, по которому Он должен был идти) и Иисус (Прообраз, Справедливый, пришедший на место неправедных, бесконечно Славный, спустившийся в такие непостижимые глубины деградации), чтобы освятить людей Своей кровью, пострадавших вне ворот». Это была особенность, наиболее заметная в этом образе, поскольку жертва за грех не только была заклана, а ее труп вынесен за пределы стана, но и полностью съедена. В нем говорилось о Христе как о Носителе грехов, терпящем пламенное негодование ненавидящего грех Бога, терпящем Его карающий гнев. Там говорилось о том, что Христос принес Себя Богу в жертву за грехи Своего народа, чтобы совершить их искупление, ибо Его кровь была пролита, а кровь никогда не использовалась под прообразами, кроме как для искупления (Лев. 17:11). Таким образом, верующие освящаются только благодаря добровольному и заместительному пролитию крови главы Завета.
«Чтобы Он мог освятить людей». Вдумайтесь внимательно, мой читатель, в определенность использованного здесь языка. Писание ничего не знает о неопределенном, всеобщем, неопределенном и тщетном пролитии драгоценной крови Агнца. На самом деле нет: у него была предопределенная, конкретная и непобедимая цель. Эта кровь была пролита не за весь человеческий род в целом (значительная часть которого уже находилась в аду, когда умер Христос!), а за «народ», каждый из которых ею освящен. Именно за «овец» Он отдал Свою жизнь (Иоанна 10:11). Он был убит ради того, чтобы собрать в одно «детей Божиих, рассеянных» (Иоанна 11:51, 52). Именно ради «своих друзей» Он претерпел крест (Иоанна 15:13). Он отдал Себя за Церковь (Еф. 5:25).
 



Евреям 13:12, 13.
Глава 115: За пределами лагеря
 
 
Если бы это не было так трогательно и трагично, было бы очень забавно, если бы мы могли получить и прочитать полную запись о том, как наш текст использовался различными людьми и группами в течение последних четырехсот лет, не углубляясь в прошлое. Таким образом, читатель получит поразительную иллюстрацию того факта, что «нет ничего нового под солнцем» (Екклезиаст 1:9), и увидит, как часто история повторяется. Он также узнал бы, как легко простые души обманываются благовидным языком и как успешно сатана обманывает неосторожных самой буквой Писания. Он обнаружит, что различные раскольнические движения в церковной сфере — будь то в Польше, Германии, Великобритании или США — начинались примерно одинаково, следовали одним и тем же курсом и, можно добавить, встречали схожие разочаровывающие события. продолжение. Быть предупрежденным — значит быть вооруженным: именно потому, что люди столь мало читают и настолько невежественны в истории религии, они так легко становятся добычей тех, кто имеет высокие духовные притязания.
Послание к Евреям 13:13 всегда нравилось тем, кто основал движение «Выходите». Его снова и снова использовал или, скорее, злоупотреблял честолюбивый Диотреф, желавший возглавить какую-нибудь новую партию или дело. Это было подачкой для совести со стороны многих маленьких групп недовольных и недовольных душ, которые из-за какой-то обиды (воображаемой или реальной) против своих религиозных лидеров, церкви или деноминации, оставили их и подняли независимое знамя. свои собственные. Это стих, который был призван на службу всем сепаратистам, которые призывали всех, чье доверие они могли завоевать, отвернуться – не от светского мира, но от своих собратьев-христиан, из-за пустяковых разногласий. То, что эти люди призывали оставить своих обманутых, было названо Богом оставленным и отступническим «Лагерем», а критика, которую они (часто справедливо) встречали за свое фарисейское поведение, самодовольно истолковывалась как «несущее поношение Христово».
В своем наиболее интересном и поучительном труде «Законы церковной политики» — стандартном труде, который уже давно нашел место во всех хорошо оснащенных библиотеках, — Ричард Хукер триста лет назад описал тактику, которой следовали лидеры сепаратистов, предшествовавшие или были его современниками. Мы дадим здесь очень краткий обзор того же самого. Во-первых, стремясь привлечь внимание людей к своему «делу», эти потенциальные сепаратисты громко провозглашали ошибки и недостатки тех, кто находится на высоких постах, преувеличивая и порицая их с большой строгостью, и тем самым приобрели репутацию великих преданных людей. , духовная проницательность, любовь к святости. Во-вторых, те недостатки и развращенность, коренящиеся в человеческой слабости, приписываются небиблейскому и злому церковному правительству, в результате чего считается, что они обладают большой мудростью в определении причин тех грехов, которые они осуждают. Декри будет придерживаться любой формы правления, которая может быть установлена.
В-третьих, получив таким образом такое влияние в сердцах своих слушателей, эти люди теперь предлагают свою собственную форму церковного управления (или то, что им угодно еще обозначить своей схемой или системой), заявляя под громкие трубы, что это единственное верховное средство от зла, от которого стонет бедный христианский мир, приукрашивая его щекочущим уши именем или обозначением. В-четвертых, теперь они «истолковывают» (?) Священное Писание таким образом, что все в нем сделано в пользу их дисциплины и дискредитирует противоположное. В-пятых, они стремятся убедить легковерных в том, что им дано особое просвещение Духа, посредством которого они могут различать эти вещи в Слове, в то время как другие, читающие его, не замечают этого. В-шестых, они уверены в том, что они водимы Духом. -служители, угодники людям, а не Богу» (Хукер, том 1, стр. 106).
Наконец, обманутые теперь легко склоняются к тому, чтобы стать ярыми пропагандистами своих новых догматов, ревностными прозелитистами, стремящимися убедить других покинуть «лагерь» отступников и присоединиться к ним на «истинной библейской почве». «Пусть любой человек, придерживающийся противоположного мнения, откроет уста свои, чтобы убедить их, а они закроют свои уши: его доводы они не взвешивают, на все отвечают: «Мы от Бога, знающий Бога слышит нас» (1 Иоанна 4:6). Что же касается остальных, то вы от мира» (Хукер). Такова была политика, проводимая «людьми Пятой монархии», «Браунистами», Тосом Картрайтом и его последователями в шестнадцатом и семнадцатом веках. Таков же курс, взятый Джоном Келли в Ирландии, Алексом Кэмпбеллом в Кентукки и другими. Более века назад последний основал «христианскую церковь», осуждая все остальные как небиблейские.Так что г-н Дж. Н. Дарби пошел по проторенной дороге!
«Итак выйдем к Нему за стан, неся поругание Его». Упомянув жертвенник христианина, страдания и жертвы Христа на нем, апостол теперь обращается к призыву к тому долгу, который является основой всего нашего христианского исповедания. В этом кратком тексте есть пять вещей, которые требуют молитвенного рассмотрения. Во-первых, точная сила «следовательно» — требующая от нас установления связи нашего текста с его окружением. Во-вторых, что здесь обозначается словом «стан», как в отношении евреев, так и в отношении нас сегодня. В-третьих, в каком смысле нам следует выйти из него. В-четвертых, как при этом мы идем ко Христу. В-пятых, какими средствами следует выполнить эту обязанность.
«Итак выйдем к Нему за стан». Обязанность, возложенная здесь на верующего, вытекает из того, что только что было объявлено: «Посему и Иисус, чтобы освятить людей Своей кровью, пострадал вне врат» (стих 12). В этом стихе было один или два момента, которые мы оставили для рассмотрения в этой статье. Во-первых, что касается значения слова «освятить». Мы не можем согласиться с теми комментаторами (среди них есть те, к которым мы очень уважаем), которые ограничивают здесь его «искуплением»: мы не видим причин для такого сужения его силы. Лично мы считаем, что этот термин имеет здесь такое же широкое значение, как и везде в Писании: Своим совершенным жертвоприношением Христос отделил Свой народ от мира, очистил его от всех беззаконий, посвятил его Богу, чтобы он предстал перед Ним во всем. приемлемость своего Главы.
Многие слова в Писании имеют более широкий смысл, чем обычно, и толкователю необходимо постоянно быть начеку, чтобы не сузить значение важных терминов. Блаженно, что на кресте Поручитель верующего искупил все его грехи, то есть уничтожил их вину, возместив ущерб Закону; но здесь мы имеем в виду последствия того, что происходит. Освящение Своего народа было великой целью, которую Христос имел в виду при воплощении, и которую Он неуклонно преследовал на протяжении всей Своей жизни и страданий. Церковь теперь очищена, отделена и украшена Его искупительной жертвой. Христос понес все беззакония народа Своего, искупил их, удалил их от Бога и омыл их от всякой скверны Своим душевным трудом, кровавым потом и смертью; и, как следствие, теперь они стоят перед Оком бесконечной справедливости и святости как вечно праведные и чистые.
Здесь мы можем еще раз увидеть выдающееся превосходство христианства над иудаизмом – то, чего мы должны всегда искать, если не хотим упустить главный замысел Духа в этом послании. Эти стихи изобилуют подробностями, которые показывают, что преимущества нового завета превосходят преимущества старого. Во-первых, мы имеем то «утверждение сердца» пред Богом (стих 9), которым не обладал природный Израиль. Во-вторых, у нас есть «жертвенник», представляющий высшую и святейшую жертву из всех (стих 10), на которую они не имели ни права, ни права принимать участие: их жертвы за грех сжигались, а не ели (стих 11). В-третьих, у нас есть действенное и постоянное освящение наших душ перед Богом, тогда как у них было освящение, которое было лишь внешним и мимолетным «к (церемониальному) очищению плоти» (Евр. 9:13). В-четвертых, Иисус освятил людей «своей кровью» (стих 12), чего первосвященники иудаизма никогда не могли сделать — они приносили Богу кровь других, даже животных.
Еще несколько слов о том факте, что Спаситель «страдал вне ворот», то есть вне города Иерусалима, который соответствовал стану в пустыне, где впервые была поставлена скиния. Там были представлены разные вещи. Во-первых, это означало, что Он был не только жертвой за грех, но и был наказан за грехи, с ним обращались как со злодеем и умирали той смертью, которая по Божественному установлению была знаком проклятия (Гал. 3:13). «Иисуса взяли и увели. И Он, неся крест Свой, вышел (из Иерусалима) на место, называемое место черепа, называемое по-еврейски Голгофа, где распяли Его и двоих с Ним» (Иоанна 19:16-18). Это было сделано по злобе иудеев, однако их нечестие было «по определенному совету и предведению Божию» (Деяния 2:23), чтобы могло показаться, что Христос является истинной жертвой за грех. Таким образом, Бог заставил ненависть к сатане и его агентам служить Своей цели и исполнить Свою собственную волю – как знание об этом должно утешать нас, когда нечестивцы замышляют против нас заговор!
Во-вторых, постановив, что Его Сын должен быть предан смерти за пределами города Иерусалима, Бог тем самым дал иудеям символическое указание на то, что Он положил конец всем жертвоприношениям в храме, поскольку это касалось их принятия Им. : теперь, когда Сам Христос был положен на жертвенник, уже не было нужды в тех приношениях, которые прообразовали Его. Тень и сущность не могли устоять вместе: ибо продолжение левитских жертвоприношений после смерти Христа означало бы либо то, что Он не пришел, либо то, что Его жертвы было недостаточно для обретения спасения. В-третьих, выход Христа из Иерусалима означал конец церковного государства евреев, и поэтому, покидая город, Он объявил об их разрушении: см. Луки 23:28-30. Это было очень торжественно: Христос больше не был «в Церкви» иудеев (Деяния 7:38), их дом теперь остался для них пуст (Матфея 23:38). Следовательно, если еврей желает приобщиться к благам Мессии, он тоже должен покинуть стан – всю храмовую систему.
Какая глубина и широта смысла в каждом действии нашего благословенного Искупителя! какие важные истины они иллюстрировали и иллюстрировали! Как много мы теряем, не размышляя над деталями страданий нашего Господа! В дополнение к тому, что было указано выше, мы можем заметить, в-четвертых, что принесение Христом Себя в жертву за грех Богу за пределами Иерусалима ясно показывает, что Его жертва и ее преимущества не ограничивались избранными среди иудеев, но распространялись в равной степени. избранному остатку из язычников. Таким образом, это был еще один знак того, что «срединная стена» теперь разрушена, что барьер, который так долго существовал между иудаизмом и миром, больше не существует. Как сказано в 1 Иоанна 2:2: «Он есть умилостивление за грехи наши, и не только за наши, но и за грехи всего мира» — для объяснения этого см. нашу брошюру «Искупление».
Таким образом, силу слова «поэтому» в нашем тексте определить нетрудно: поскольку Сам Иисус «страдал вне врат, то выйдем к Нему за стан, неся поругание Его». Но чтобы читателю было еще проще понять, разделим «следовательно» на составные части. Прежде всего и в более общем плане, поскольку Христос оставил нам пример, давайте последуем Его стопам. Во-вторых, поскольку мы вкушаем пищу от нашего жертвенника, давайте использовать силу от него так, как угодно и прославлять Христа. В-третьих, и более конкретно, если бы Сын Божий был готов перенести позор изгнания из Иерусалима, чтобы понести нашу гибель, то, несомненно, сыновьям Божьим было бы не подобает, если бы они не захотели выйти и нести Его позор. ! В-четвёртых, если Христос, повинуясь Богу, занял место презираемого и ненавидимого людьми, будем ли мы в непослушании Ему стремиться к тому, чтобы Его враги уважали и льстили нам? В-пятых, поскольку Христос «освятил» нас, давайте докажем свое отделение от нечестивых.
«Итак выйдем к Нему за стан, неся поругание Его». Второе, что требует нашего внимательного рассмотрения, — это то, что подразумевается под «лагерем». «Во всем этом послании апостол уважает первоначальный институт иудейского церковного государства и богослужения в пустыне. Поэтому он ограничивает свою речь скинией и ее службами, не упоминая ни храма, ни города. но все, что он говорит, в равной степени применимо и к ним. А стан в пустыне представлял собой то пространство земли, которое занимало шатры народа, так как они были регулярно расставлены вокруг скинии. На это впоследствии ответил город Иерусалим, как видно из этого места, ибо, в то время как в предыдущем стихе сказано, что Христос страдает «вне ворот», здесь Сказано, что он находится «вне стана»: все это одно и то же, что касается цели апостола» (Джон Оуэн).
«Лагерь» Израиля, а затем город Иерусалим, был резиденцией и центром политической и религиозной жизни еврейской церкви. Находиться в «стане» означало иметь право на все преимущества и привилегии государства Израильского (Еф. 2:12) и на Божественное служение в скинии. Ибо лишение этого права по какой-либо причине на какое-то время означало, что преступник был выведен из стана: Левит 14:3; 24:14; Числа 5:2; 12:15. Именно в этом лагере Христос был «презираем и отвергнут» Нацией. В отношении этого стана Он торжественно заявил: «Оставлен у вас дом ваш пуст» (Матфея 23:38). Именно из этого стана Он позволил провести Себя, когда шел на Крест. Таким образом, в то время, когда было написано наше послание, «стан» означал отступнический иудаизм, который не хотел иметь ничего от Христа, который ненавидел и предал Его анафеме; и, как следствие, это было место, покинутое Богом, преданное Им на уничтожение – ибо через поколение оно перестало быть даже в материальном и внешнем плане.
Но иудаизм как таковой давно ушел в прошлое, что же представляет собой его нынешний аналог? Ответ на этот вопрос не должен быть трудным, хотя на него можно найти разные ответы. Некоторые говорят, что «лагерь» — это католицизм, и обращают внимание на множество ярких аналогий между ним и иудаизмом. Некоторые говорят, что это «мертвая и плотская исповедующая церковь», из чего, конечно же, их деноминация является исключением. Другие настаивают на том, что это «все искусственные секты и системы христианского мира», из которых они вышли только для того, чтобы создать другую собственную систему, еще более фарисейскую, чем те, которые они осуждают. Но одного соображения достаточно, чтобы избавиться от всех подобных причуд, которые в прошлом вводили автора в заблуждение. Ненавистен ли и подвергнут анафеме Самого Христа либо Рим, либо самые мертвые и ошибочные части протестантизма? Ответ - нет. Мы должны обратиться к другим Священным Писаниям (например, Откровению 18:4 и 2 Тимофею 3:5), чтобы узнать волю Божью для нас относительно католицизма или плотских сект, поскольку Послание к Евреям 13:13 нельзя справедливо применить ни к одной из них. Само имя Христа было ненавистно иудаизму, но не Риму и не выродившемуся протестантизму.
Давайте не будем неправильно поняты в этот момент. Мы не выражаем здесь свои взгляды на всю тему отделения христианина от того, что бесчестит Христа, и мы не держимся за папство и его дочерей. По общему признанию, христианский мир сегодня находится в гораздо худшем состоянии, чем сто лет назад, и в нем происходит очень многое, с чем последователь Господа Иисуса не должен иметь никакого общения; но это совсем не то же самое, что выйти из общества, где много народа Божьего и где все основы Истины были верно провозглашены. те, кто «преломляет хлеб», изредка посещавшие его службы! Нет; Наша нынешняя цель — определить, что на самом деле означает «стан» в Евреям 13:13, а затем показать, насколько ошибочно этот термин был применен к чему-то радикально иному.
Как мы сказали выше, «лагерем» был тот выродившийся иудаизм, который затравил Господа славы до смерти и который нельзя было умиротворить ничем иным, как предать Его смерти как подлого злодея и богохульника. Легко признать, что между иудаизмом и католицизмом можно провести не только многочисленные аналогии, но и то, что большие части выродившегося протестантизма теперь имеют с ним много общего. Но не его закон, его священство, его церемониал и даже не его порочность заставили Бога отдать Иерусалим на разрушение. «Стагерь», из которого апостол велел своим читателям «выйти», был иудаизмом, который не только отвергал Иисуса как Христа Божьего, отрицал, что Он воскрес из мертвых, но также настаивал на том, что Он был подлым самозванцем. и поносил само имя Его. Но, насколько нам известно, на земле нет ни одной церкви или общества, исповедующих себя «христианскими», о которых можно было бы такое сказать!
Дело в том, что сегодня на земле нет ничего, что в точности повторяло бы иудаистский «лагерь» времен апостола. Однако есть то, что по существу соответствует ему, хотя внешне оно несколько отличается от него; и это мир – светский и мирской мир. По поводу этого мы читаем: «Весь мир лежит на Злом» (1 Иоанна 5:19). Те, кто составляют его, невозрождены, нечестивы и безбожны. Это правда, что одним из результатов христианства было придание видимости морали и религиозной респектабельности значительной части мира; хотя сейчас эта шпонка становится очень тонкой. Правда, в некоторых кругах все еще модно изображать уважение к божественным вещам, однако, если на них навязывают строгие требования Бога, вскоре становится очевидным, что плотские помышления враждебны Ему. Но по большей части Христа открыто ненавидят массы, и Его имя боязливо хулится ими. И здесь нам прямо сказано: «Дружба с миром есть вражда пред Богом; итак, кто хочет быть другом миру, тот враг Богу» (Иакова 4:4).
Наше следующее соображение таково: в каком смысле христианин должен «выйти» из стана, то есть из того, что открыто и активно враждебно Христу? Этот вопрос требует тщательного рассмотрения, поскольку и здесь язык нашего текста, к сожалению, был испорчен. Подведем вопрос к определенному вопросу: предписывается ли здесь телесный или умственный акт? телом или душой исполняется долг? нашими ногами или нашим сердцем оказывается послушание? Другими словами, является ли это «буквальным» или метафорическим оставлением мира, которого требует от нас Бог? Те, кто совершил серьезную ошибку, полагая, что это первое, отправились в монастыри и монастыри. Пояснительные и уточняющие слова апостола: «ибо тогда (если вообще отделиться от нечестивых) нужно будет вам выйти из мира» (1 Кор. 5:10) показывают ошибочность этого; Это также противоречило бы духу молитвы Господней: «Не молю, чтобы Ты взял их из мира» (Иоанна 17:15).
Давайте рассмотрим ситуацию с евреями во времена апостола. Когда один из них спасительно уверовал в Господа Иисуса Христа, требовалось ли от него «буквально» или физически покинуть Иерусалим? Нет, даже сами апостолы продолжали там оставаться (Деян. 8:1)! Это был не местный отъезд, хотя немного позже это было необходимо, если они хотели сохранить свою жизнь (Лк. 21:30-32); скорее это был моральный и религиозный выход из лагеря. «Не было ничего, что эти евреи ценили бы больше и чего более упорно придерживались, чем этот политический и религиозный интерес к государству Израиля. Они не могли понять, как все славные привилегии, предоставленные в древности этой церкви и народу, должны были так прекратиться, как только Многие из них хотели бы смешать учение о нем со своими старыми церемониями, и лучшие из них нашли немалые трудности в своем отречении. Но апостол показывает им , что страданиями Христа за воротами или станом они были призваны к этому» (Джон Оуэн).
Применение этого принципа к нам сегодня нетрудно понять. Можно сказать так: Бог требует от нас отказаться от всех преимуществ и привилегий — социальных, финансовых, политических или религиозных, — которые несовместимы с интересом ко Христу, общением с Ним или верностью Его делу. Иллюстрацией этого является Филиппийцам 3:4-10: то, что Савл из Тарса прежде считал приобретением – свое иудейское происхождение и православие, свою фарисейскую строгость и праведность, гонение на Церковь – теперь он «посчитал тщетою для Христа». ." То же самое происходит и сейчас в язычестве: когда парс, буддист, мусульманин (или иудей, или католик) по-настоящему обращается в веру, ему приходится отвернуться, отказаться от тех вещей, которые он до сих пор наиболее почитал. Любовь ко Христу побуждает его теперь ненавидеть то, что прямо против Него.
Теперь о четвертом пункте нашего текста: выйдя из стана, мы идем «к Нему», или, наоборот, выйдя ко Христу, мы выходим за стан. Эти две вещи неразделимы: они являются конвертируемыми терминами. Мы не можем пойти «к», не уйдя «от», и мы не можем пойти «от», не войдя «в». Именно это и есть обращение: поворот, поворот лица вправо. Это сердце, обращающееся от сатаны к Богу, от греха к святости, от нижнего к горнему, от «стана» ко Христу. Ради Него отрекаются от того, что противостоит Господу Иисусу. Мир остался, а за Ним следуют. Самодовольство отброшено, чтобы группа могла ухватить Его искупительную жертву. «Выйти к Нему» — значит предаться Христу в Его служении Пророка, Священника и Царя Его Церкви и тем самым обрести одобрение Бога. Это значит прилепиться к Нему и признать Его, несмотря на презрение и противодействие тех, кто презирает и отвергает Его.
Выйти ко Христу за стан, таким образом, означает для нас быть настолько просвещенными Духом, чтобы очи нашего разумения увидели Его как обещанного Мессию, единственного Посредника между Богом и людьми; созерцать Того, Кого иудеи и язычники осудили на злодейскую смерть, как вседостаточного Спасителя. Сердце должно быть привлечено божественными превосходствами Его личности, завоевано Им, душа воспринимает Его как «Прекраснейшего из десяти тысяч». Целью является подчинить Ему волю, чтобы Его иго было с радостью принято и Его скипетр с готовностью подчинился. Одним словом, это значит сердечно одобрять Того, Кого мир все еще ненавидит, становясь Его смиренным последователем, Его добровольным учеником и с радостью терпя ради Него все насмешки и гонения, которые влечет за собой верность Ему и Его делу. Подобно гадарянам в древности, исповедующий мир теперь говорит Ему: «Выйди из пределов наших» (Марка 5:17), но те, кто выходит к Нему, восклицают: «Возлюбленный Мой — Мой, а Я Его» (Песнь 2). :16).
 



Евреям 13:13, 14.
Глава 116: За пределами лагеря
 
 
В предыдущей статье мы постарались разъяснить читателю, что именно представлял собой «стан», из которого апостол призывал евреев выйти. Чем точнее определен термин, тем меньше вероятность его неправильного использования. Именно здесь автор настоящей статьи потерпел неудачу в статье, появившейся в одном из номеров почти десятилетней давности: многие здравые проповеди были испорчены неправильным заголовком. Остановившись на многих случайных аналогиях, которые существуют между многим из того, что происходит сейчас в христианском мире, и тем, что отличало иудаизм древности, мы не смогли сосредоточиться на том, что было существенным и фундаментальным, и, следовательно, неправильно применили этот конкретный термин «лагерь». ." То, что заставило иудаизм времен Павла так радикально отличаться от его худшего состояния во времена пророков, заключалось в том, что он ненавидел, отвергал и убивал воплощенного Сына Божьего.
Именно этот конкретный момент — изгнание иудеев от Христа, предание Его анафеме, осуждение Его на злодейскую смерть — должен руководить нами, когда мы пытаемся определить современный аналог этого «лагеря». На самом деле сегодня на земле не существует точной копии того иудаизма, который распял Господа Иисуса: конечно, ни католицизма – кощунственного и ужасного, каковы многие его догмы и практики, – ни самых выродившихся ветвей протестантизма – гнилых, какими бы некоторые из них ни были. в учении и делах — по праву может быть назван современным «лагерем». Нет, как мы указывали ранее, то, что наиболее близко к нему, то, что в принципе ему по существу подобно, — это светский, профанный мир. Ее невозрожденные и нечестивые члены не заявляют о любви ко Христу: само упоминание о Нем им ненавистно: они желают полностью изгнать Его из своих планов и мыслей, за исключением тех случаев, когда они употребляют Его святое имя всуе.
Далее мы стремились показать, в каком смысле Господь требует, чтобы Его народ вышел «за стан», то есть отделился от нечестивых, от тех, кто ненавидит и поносит Христа. Это, как мы видели, следует понимать не «буквально» или физически, а метафорически или морально. Это не локальный уход от мира, а религиозный и духовный. Другими словами, Бог не приказывает Своему народу быть фанатиками и вести жизнь отшельников. Убежище в монастырях и женских монастырях есть извращение Дьяволом этой важной практической истины. Нет; христианин все еще остается в мире, но он не должен быть от него. Его политика и максимы не должны регулировать его, его удовольствия и привлекательность не должны захватывать его сердце, его дружбу нельзя искать; его политика не касается его. По своим сердцам и душевным интересам он здесь чужой и должен вести себя как странник, проходящий через эту сцену – «употребляя мир сей, но не злоупотребляя им» (1 Кор. 7:31).
Затем мы указали, что, выходя из стана, христианин идет ко Христу: слово «обращение» означает двойственность действия. Однако недаром Святой Дух сформулировал наш текст так, как он есть: в нем есть особый акцент, который необходимо отметить. Это не «Итак выйдем к Нему за стан», но «к Нему за стан». Разница не только словесная. Оно подчеркивает тот факт, что Сам Христос должен быть великим объектом перед сердцем, и тогда жалкие безделушки этого мира не будут иметь для нас особой привлекательности. Если Его нет, то, хотя мы и можем стать эстетами, не будет ни удовлетворения, ни тем более радости: наше положение было бы похоже на положение многих израильтян, которые «вышли» из Египта, но продолжали жаждать его мясных котлов. .
Выйти ко Христу за стан — значит для верующего полностью порвать со своим прежним образом жизни, отречься от всего, что противно Христу, отказаться от всего, что препятствовало бы общению с Ним. Короче говоря, увещевание нашего текста — это всего лишь еще один способ представить заявление нашего Господа: «Если кто хочет идти за Мною, отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною» (Матфея 16:24). ). Грех должен быть умерщвлен, плоть с ее страстями и похотями распята, мир оставлен, а пример, который оставил нам Христос, должен старательно следовать. Итак, выход к Нему за стан – это не разовое действие, совершаемое раз и навсегда при обращении, а привычное дело, постоянная установка жизни. Крест должен нести христианин «ежедневно»: Луки 9:23.
Повиновение этому предписанию предполагает «несение поношения Христова». Верующий призван к общению со Христом: к общению сейчас с Его страданиями (Флп. 3:10), в будущем – с Его славой. Этот «порок» принимает разные формы и имеет разную степень в разных местах и в разные периоды времени, в зависимости от того, как Богу угодно сдерживать вражду нечестивых к Своему народу. Но во всякое время и во всяком месте подтверждалось, что «все желающие жить благочестиво во Христе Иисусе будут гонимы» (2 Тим. 3:12). Это «преследование», это «поношение» Христа может быть жестокими страданиями, подобными тем, которые пережили ранние христиане; или это может принять более мягкую форму насмешек, насмешек и остракизма, которые остро чувствуют чувствительные души. Как заявил Христос: «Раб не больше Господа своего. Если Меня гнали, будут гнать и вас» (Иоанна 15:20). Одна из причин, по которой Бог допускает это, заключается в том, что Его народ настолько склонен заигрывать с миром, и если мы не отделяемся от него, Он часто заставляет их относиться к нам холодно и противодействовать нам.
Плоть уклоняется от такого сопротивления и желает избежать такого сопротивления. Для нас естественно хотеть, чтобы все о нас хорошо думали и хорошо относились. Но пусть отступающий христианин вспомнит, что ради него претерпел его Учитель. В прообразах жертва за грех сжигалась вне стана – вдали от святая святых, где находился престол Иеговы – чтобы символизировать окончательное отделение грешника от Бога, его бросок во «тьму внешнюю», где он будет страдать от месть вечного огня. И Христос претерпел то же самое, что и на кресте, в течение этих трех часов ужасной тьмы. Он понес страшное бремя грехов Своего народа и был лишен утешения присутствия Божьего. Для Христа это означало войти в место отдаления от Бога, а для нас «выйти за стан» — значит пойти «к Нему»; для Него это означало терпеть проклятие, для нас это не что иное, как Божественное благословение! Тогда давайте прилепимся к Нему, несмотря на презрение мира, и поддержим Его дело на земле, чего бы нам это ни стоило.
Но давайте теперь посмотрим, какими средствами выполняется эта обязанность идти ко Христу. Как мы указывали в предыдущей статье, здесь имеется в виду действие души, а не тела. Но конкретизировать. Сначала душа верующего обращается ко Христу с молитвой, ибо настоящая молитва – это дыхание сердца вслед за Ним и обращение к Нему. Его первый крик: «Господи, спаси меня, я погибаю». К Нему ежедневно обращаются с просьбой сделать Себя более реальным для сердца, предоставить нам более близкое общение с Собой и удалить все, что мешает этому. Мы просим Его научить нас, как черпать из Его полноты, сделать нас более послушными, более полно сообразовать нас с Его святым образом. «Да целует меня поцелуями уст Своих, ибо любовь Твоя лучше вина» (Песнь 1:2) — это язык того, чье сердце «выходит ко Христу за стан», ища от Него того, что необходимо. бесконечно превосходит лучшее, что может предложить этот бедный мир.
Во-вторых, это движение веры. Христос — великий Объект веры, и Его можно познать и наслаждаться сейчас только верой. Так было при нашем первом обращении; так происходит на протяжении всего христианского пути. «Жизнь, которой я ныне живу во плоти, — сказал апостол, — живу верою Сына Божия (веры в Него), возлюбившего меня и отдавшего Себя за меня» (Гал. 2:20). . Когда вера бездейственна, нет ни выхода души ко Христу, ни настоящей молитвы, ни общения с Ним. Но когда действует вера, сердце обращается к Нему так же инстинктивно, как стрелка компаса обращается к северу. Когда вера болезненна и вяла, вещи мира сего берут над нами власть: или удовольствия ее привлекают, или заботы ее отвлекают нас. Но когда вера здорова и сильна, душа «поднимет крылья, как орлы» и «бегет и не утомляется». Именно вера делает Христа реальным и драгоценным для души. Тогда давайте будем более усердными в защите от того, что ослабляет и угашает его.
В-третьих, выход ко Христу за стан – это акт надежды. Это особая духовная благодать, которая удерживает сердце верующего от полного отчаяния. Бывают моменты, когда он испытывает сильное испытание и смятение: грех бушует внутри, обвинения в святом Законе жалят его совесть, и сатана изо всех сил старается заставить его поверить, что все потеряно, что, злоупотребив своими привилегиями, согрешив против большого количества света, обратился Божественная благодать от распутства неизлечима. Так кажется униженной душе: молиться он не может, и, читая Писание, вместо того, чтобы найти утешение, каждая страница осуждает его. Затем Дух применяет какое-то обетование, и следует небольшое ободрение, но совесть все еще бьет, и он стонет. Именно сейчас действует надежда: Христос помиловал прокаженного, мытаря, умирающего разбойника; Он полон сострадания, и я вновь отдаюсь Его состраданию. Так же и надежда смотрит за пределы этой сцены – со всеми ее разочарованиями, скорбями и страданиями – и предвосхищает время, когда мы будем «навеки с Господом».
В-четвертых, выход ко Христу за стан – это тоже дело любви. Любовь Божия, которую Дух изливает в сердца возрожденных, — это нечто большее, чем просто прекрасное чувство: это действующий принцип. Любовь жаждет общества возлюбленного: она не может найти удовлетворения где-либо еще. Христа нельзя встретить в мирских кругах, и поэтому, когда сердце верующего находится в здоровом состоянии, оно ищет своего Возлюбленного вне его. Слово из Его уст, улыбка с Его лица, объятия из Его рук ценятся выше рубинов. Сидеть у Его ног и пить из источника Его любви лучше груд серебра и золота. Христос драгоценен для тех, чьи грехи были очищены Его кровью, и их чувства «изходят» к Нему – не так горячо и часто, как им следовало бы или как они желают; тем не менее в жизни каждого христианина бывают периоды, когда ему разрешается склонить голову на грудь Спасителя. Любовь Христа к Своим людям привлекает их любовь к Нему.
В-пятых, выход ко Христу за стан – это подчинение Ему воли. Происходит смена господ: от служения князю мира сего отказывается и принимается Господство Христа. Это призыв под Его знамя, надевание Его мундира, подчинение Его капитанству, и мы действуем согласно Его воле. Насколько все это отличается от того, что, по мнению многих, означает наш текст! Кто-то может отождествлять себя с теми, кто утверждает, что вышел из «всех созданных человеком сект и систем», и все же сердце его совершенно мертво по отношению к Богу. Или можно принадлежать к самой ортодоксальной церкви, следовать ее учениям, перенимать ее язык, повторять ее стенания и не иметь в сердце ни искры благодати. Можно отделиться от всей мировой политики, развлечений и удовольствий и не иметь любви ко Христу. Чтобы соответствовать условиям нашего текста, необходимо проявление веры, пробуждение надежды, действия любви, подчинение воли и хождение по пути послушания.
«Ибо здесь нет у нас постоянного града, но ищем будущего» (стих 14). Эти слова порождают четыре вопроса: каково их отношение к предыдущему стиху? что означает «нет продолжающегося города»? что такое «Грядущий», которого мы ищем? как или каким образом мы ищем его? Тесная связь между стихом 14 и предыдущим очевидна из его первого слова. Эта связь двоякая: во-первых, стих 14 предлагает еще две причины для выполнения обязанности, указанной в стихе 13, в дополнение к тем, которые подразумеваются в стихах 10-12; во-вторых, стих 14 также можно рассматривать как объяснение и расширение языка стиха 13.
Связь стиха 14 со стихом 13 станет более очевидной, если мы обратимся ко второму вопросу и рассмотрим, что означает фраза «Ибо здесь нет у нас постоянного города». Очевидно, «город» используется здесь метафорически, как образ того, что сильно и стабильно: это то, что дает убежище и покой подавляющему большинству жителей Земли. «Перемену и упадок во всем вокруг я вижу», — говорил поэт: нет ничего прочного, прочного, надежного в этом мире. В Бытии 4:17 мы читаем, что Каин «построил город», и где он? – разрушенный тысячи лет назад Потопом. Фивы, Ниневия, Вавилон в свое время были могущественными и величественными городами, но где они сейчас? их больше нет, да и само их местонахождение оспаривается. Таков этот мир, мой читатель: «образ мира сего проходит» (1 Кор. 7:31), и однажды «земля и все дела на ней сгорят» (2 Пет. 3: 10).
Вещи этой земли преходящи: то, что природный человек так высоко ценит и ради получения которого продает свою душу, вскоре исчезает. Все обыденное нестабильно и неопределенно: в этом, вкратце, смысл фразы «здесь у нас нет постоянного города». Однако в этих словах есть акцент, который мы не должны упустить: это не просто «здесь нет постоянного города», но «здесь у нас нет никого» — то, что нельзя сказать ни о ком, кроме верующих. ничего в действительности, но в его воображении, его планах, его привязанностях он не имеет - он уделяет свое сердце вещам этого мира и действует так, как будто он всегда будет наслаждаться ими: «Их внутренняя мысль состоит в том, что их дома будут существовать вечно , а жилища их всем поколениям: они называют земли свои своими именами» (Пс. 49:11). И как неустойчивость всего мирского может воздействовать и влиять на христианина? его сердце – оставить «стан» – вот связь со стихом 13.
«Ибо здесь нет у нас постоянного города» (стих 14). «Город — это центр интересов и привилегий людей, место жительства и место их бесед. Тем самым они освобождаются от положения чужестранцев и паломников; и получают в этом мире весь тот покой и безопасность, на которые они способны. Для тех, кто имеет нет более высоких целей и целей, чем этот мир, город - это все. О верующих не говорится абсолютно, что они не принадлежали ни к одному городу, не имели ничего общего с другими людьми, ибо сам наш апостол утверждал, что он был гражданин немалого города. Это подразумевается, как мы увидим, в ограничении утверждения: продолжающийся город. Но об этом говорят по другим причинам» (Джон Оуэн). Что представляют собой эти «другие версии», мы вскоре увидим, а пока рассмотрим более общий смысл.
В Своих провиденциальных отношениях с ними Бог часто болезненно напоминает Своему народу о том, что «здесь нет у нас постоянного города». Мы склонны чувствовать себя спокойно в Сионе, сосредоточить свое сердце на вещах внизу, обосноваться в этом мире. Нам нравится чувствовать, что мы заякорены, по крайней мере, на какое-то время, и строить свои планы соответственно. Но Бог дует на наши замыслы и заставляет нас взять колья наших шатров, говоря: «Встаньте и идите, ибо это не ваш покой, потому что он осквернен» (Мих. 2:10). Знаменательные слова по этому поводу можно найти в стихах: «Как орел ворошит гнездо свое, порхает над птенцами своими, расправляет крылья свои, берет их, несет их на крыльях своих, так один Господь вёл его» (Втор. 32: 11, 12). Ах, мой читатель, неприятное переживание, когда наше земное «гнездо» расшатывают, нарушают наш покой и принуждаются переменить жилище; но как это важно, если нужно научить орлят пользоваться крыльями, так это необходимо и христианину, если он хочет жить как странник и странник в этой сцене.
Бог призвал Свой народ к общению со Христом, и это означает нечто большее, чем просто участие в Его жизни и получение Его мира и радости: это также включает в себя вхождение в Его опыт – за исключением терпения только гнева Божьего. «Когда Он выведет Своих овец, Он идет впереди них, а овцы следуют за Ним» (Иоанна 10:4). Это означает две вещи: что мы не призваны идти каким-либо путем, который Он не проходил Сам, и что нам предстоит пережить что-то из Его скорбей: тех, которые продолжали со Мною в Моих искушениях или «испытаниях» (Лк. 22:28). Каков же был опыт Христа в этом слове? Даже в детстве Он не имел здесь покоя: родителям пришлось унести Его в Египет, чтобы избежать злобы Ирода. Проследите летопись Его земного служения, и как долго мы находим Его пребывающим на одном месте? Он постоянно был в движении. «Иисус, утомившись в пути Своем, сидел так на колодце» (Иоанна 4:6), и в той или иной форме требуются Его люди пить из той же чаши. Если Господу славы «не было, где приклонить голову», находясь в этом мире, то считаем ли мы странным, что Бог так часто нарушает наш покой?
Но давайте теперь рассмотрим более конкретный смысл нашего текста. Во-первых, у христианина нет на земле города, который был бы центром богослужения, в котором бы оно ограничивалось, как это было в иудаизме. Здесь апостол указывает на еще один контраст. После многих лет блуждания по пустыне израильтяне были приведены в Ханаан, где Иерусалим стал их великим центром, и этим городом евреи долго хвалились. Но этому не суждено было продолжаться, поскольку в течение десяти лет после написания этого послания этот город был разрушен. Как этот стих опровергает претензии Рима! Нет, у христианина есть нечто гораздо лучшее, чем ненадежный и непостоянный город на земле, даже Дом Отца с его многочисленными обителями, вечными на небесах!
Во-вторых, у верующего нет города на земле, который снабжал бы его тем, что является его конечной целью: избавлением от всех его врагов, прекращением всех его испытаний, местом вечного покоя. Его «содружество» или «гражданство» находится «на Небесах» (Флп. 3:20). Христианин не считает этот мир своим постоянным местом жительства или последним домом. Именно это придает смысл предыдущему увещеванию и объясняет силу вступления «Ибо» в стихе 14. Тот факт, что здесь все нестабильно и неопределенно, должен побудить христианина выйти из стана – в своем сердце отречься от мира. И более того, это должно сделать его готовым «нести поношение Христово», даже несмотря на то, что это предполагает изгнание из места его рождения и принуждение скитаться без какого-либо постоянного места жительства на земле. Наконец, как мы увидим, это придает смысл последнему предложению нашего текста.
«А мы ищем будущего» (стих 14). Принимая во внимание то, что было до нас, совершенно ясно, что «единый», Город, который мы ищем, — это само Небо, различные аспекты которого предполагаются используемым здесь образом. Это постоянный, небесный, вечный «Город», которого ищет верующий, и о нем снова и снова говорится в этом послании – в отличие от временной и преходящей природы иудаизма – под разными терминами и образами. Этот «Город» — то же самое, что «лучшее и прочное вещество» на Небесах из Евреям 10:34. Это та «Небесная страна» из Евреям 11:16. Это «Город Бога живого» из Евреям 12:22, местопребывание и центр Божественного поклонения. Это то же самое, что «непоколебимое» в Евреям 12:27. Это «Царство непоколебимое» в его окончательной форме из Евреям 12:28. Это «Наследие нетленное и чистое и неувядающее, сохранённое для нас на Небесах» (1 Пет. 1:4).
Более раннее упоминание об этой великой цели желаний и поисков верующего было перед нами в словах: «Он искал города, имеющего основание, которого Строитель и Создатель есть Бог» (Евр. 11:10). Этими «основаниями» являются, во-первых, вечная благоволение и благоволение Бога по отношению к Своему народу, которое является основой всех Его отношений с ними. Во-вторых, Божье предопределение, посредством которого Он предопределил Своих избранных к вечной славе, о чем нам сказано: «Основание Божие стоит твердо, имея сию печать: Господь познал Своих» (2 Тим. 2:19). В-третьих, Вечный Завет свободной, богатой и суверенной Благодати, который Бог заключил с Главой и Поручителем избранных и который «устроен во всем и верен». В-четвертых, бесконечные заслуги и приобретение Христа, ибо «никто не может положить иного основания, кроме положенного, которое есть Иисус Христос» (1 Кор. 3:11). В-пятых, все подтверждается и опирается на неизменную стабильность Божьего обетования и клятвы: Евреям 6:17-20.
В дополнение к немногим кратким замечаниям, которые мы сделали по поводу значения этого образа «Города» при толковании Евреям 11:10, мы можем отметить следующее, имея в виду те характеристики «города», которые особенно приобретались в древние времена. Во-первых, город был местом безопасности и безопасности: «пойдем в Иерусалим от страха перед войском Халдеев и от страха перед войском Сирийским: и будем жить в Иерусалиме» (Иер. 35:11). . На Небесах не будет нечестивых людей, которых можно будет преследовать, и никакого Дьявола, которого можно будет искушать. Во-вторых, город компактен, представляя собой скопление множества домов и домов. Так и о Небе Христос заявил, что на нем «много обителей». Там будут вечно обитать мириады святых ангелов и вся Церковь Божия. В-третьих, в городе хранится всякая провизия и необходимые товары; так и на Небесах нет ничего, что могло бы служить радости его обитателей.
Наконец, как «город» на земле является центром мировых интересов и привилегий, местом отдыха путешественников и тех, кто уезжает за границу, так и Небеса будут великим завершением странствий и странствий христианина. Его паломничество окончено, ибо Дом достигнут. На земле он был странником и пришельцем, но теперь достиг Дома Отца. Там он не встретит никаких лишений, не встретит никого, для кого он был бы ненавистным чужеземцем, и ему больше не придется в поте лица своего добывать себе хлеб насущный. Непрерывный покой, совершенная свобода, непоколебимая безопасность, приятное общество, немыслимые наслаждения — теперь его удел навечно. Тогда вера уступает место зрению, надежда — осуществлению, благодать поглощается славой, и мы «навеки с Господом», созерцая Его славу, купаясь в океане Его любви.
Как ожидание этого должно заставить нас сосредоточить свою привязанность на горнем, побудить нас бежать предстоящее нам поприще, заставить нас сбросить с себя всякое бремя, мешающее нам бежать! Как размышление и созерцание этого «Города» должно мощно подействовать на нас, заставить нас долго ждать и подготовить нас к тому же! Это заставляет нас на мгновение задуматься о значении фразы «но мы ищем того, кто придет». Это, конечно, не означает, что верующий ищет неизвестного, но старается его обрести. Здесь обозначается хождение по узкому пути, ведущему на Небеса, с усердием и желанием. «И Бог приготовил для нас город покоя, поэтому наш долг — постоянно стремиться к его достижению способами, назначенными Им. Главное дело верующих в этом мире — усердно стремиться к достижению вечного покоя. с Богом, и именно благодаря этому их можно узнать» (Джон Оуэн).
Вот как верующий использует неопределенность и нестабильность всего в этом мире: его сердце устремлено к Дому наверху, и его большая забота – добраться туда в безопасности. Слово «искать» в нашем тексте очень сильное: оно используется в том смысле, что «после всего этого (материальных потребностей этой жизни) ищут язычники» (Матфея 6:32), т. е. ищут с сосредоточенной целью. серьёзные усилия, неутомимое рвение. То же слово также переведено как «труд» в Послании к Евреям 4:11: христианин не считает никакую задачу слишком трудной, никакую жертву слишком большой, никакую потерю слишком большой, если только он может «завоевать Христа» (Флп. 3:8). Он знает, что Небеса щедро вознаградят его за все тяготы и хлопоты путешествия, ведущего туда. «Побеждающего сделаю столпом в храме Бога Моего, и он уже не выйдет вон» (Откр. 3:12).
 



Евреям 13:15, 16.
Глава 117: Жертвы христианина
 
 
Стихи, которые сейчас привлекут наше внимание, тесно связаны с теми, которые непосредственно предшествуют, на что указывает слово «поэтому». Связующие звенья могут быть установлены таким образом. Во-первых: «У нас есть жертвенник» (стих 10); какую пользу мы можем из этого извлечь? ответ таков: принесите жертву. Во-вторых, Иисус освятил Свой народ «Своей кровью» (стих 12). Каков должен быть их ответ? ответ таков: привлеките ночь к Богу как радостные поклонники. В-третьих, мы должны выйти ко Христу «за стан». Каким же тогда должно быть наше отношение к тем, кто презирает и отвергает Его? Ответ в том, что это не злоба, а доброжелательность, делание добра всем, когда у нас есть возможность и повод. Такова вкратце связь между нашей нынешней частью и ее контекстом.
Кальвин предположил, и мы полагаем это справедливо, что здесь апостол предвосхитил возражение, которое могло быть выдвинуто против того, что он ранее выдвинул. В словах о том, что Иисус «страдал вне ворот» (стих 11), был дан прямой намек на то, что Бог покончил с иудаизмом как таковым, отказался от него. Призывая верующих евреев выйти ко Христу «за стан», Святой Дух показал, что теперь они должны повернуться спиной к храму и его служению. Но это представляло серьезную трудность: все жертвы, как благодарственные, так и искупительные, были неразрывно связаны с храмовой системой, следовательно, из этого следовало, что если храм должен был быть оставлен, то и жертвоприношения должны были прекратиться. Именно для того, чтобы преодолеть эту трудность и продемонстрировать высшие привилегии христианства, апостол написал наш текст.
Если бы христианину было запрещено приносить какие-либо жертвы Богу, то он занимал бы более низкое положение и был бы лишен привилегии, которой пользовались иудеи в древности, поскольку жертвоприношения были установлены с целью совершения поклонения Богу. Итак, апостол показывает, что нам остается принести иную жертву, не менее угодную Богу, чем те, которые Он назначил в древности, а именно хвалу уст наших. Здесь нас учат тому, каков законный способ поклонения Богу в новом завете, который представляет собой еще один разительный контраст с тем, что было в старом завете. Как наш «Алтарь» — не деревянный или каменный, медный или золотой, а Сам Христос, так и наши «жертвы» — не плоды земли или первенцы наших стад, а поклонение наших сердец и преданность наши жизни. Таким образом, контраст существует между внешним и церемониальным и внутренним и духовным.
Иудеи приносили Богу закланного агнца каждое утро и вечер, а в определенные дни – волов и баранов; но христианин должен приносить Богу постоянную жертву благодарения. Это ставит перед нами наиболее интересную и благословенную тему, а именно те жертвы христианина, которые благоугодны Богу. О первом из них упомянул Давид: «Жертвы Божии — дух сокрушенный, сердце сокрушенное и сокрушенное, Боже, Ты не презришь» (Пс. 51:17). «Когда сердце оплакивает грехи, Богу угодно больше, чем когда вол истекает кровью под топором. «Разбитое сердце» — это выражение, подразумевающее глубокую скорбь, ожесточающую саму жизнь; оно несет в себе идею всего, кроме убийственной тоски в этом область, которая настолько важна, что может быть источником жизни. Сокрушенное сердце для Бога — благоухающее сердце. Люди осуждают тех, кто презираем в их собственных глазах, но Господь смотрит не так, как смотрит человек. Он презирает то, что человек уважает и ценит то, что они презирают. Никогда еще Бог не отвергал смиренного, плачущего кающегося» (Ч. Х. Сперджен).
Джон Оуэн отметил, что в связи с В.Т. жертвоприношения: заклание и пролитие крови зверя, а затем фактическое принесение ее на жертвенник. И то, и другое было необходимо для завершения жертвоприношения. С одной стороны, простое убийство животного не было жертвоприношением, если его кровь не была возложена на жертвенник; и, с другой стороны, никакая кровь не могла быть представлена там Богу до тех пор, пока она не была действительно пролита. В соответствии с этим существует двойная духовная жертва в связи с христианским исповеданием. Первое — это то, о чем только что говорилось в предыдущем абзаце: сокрушенное сердце и сокрушенный дух верующего. Это означает евангельское покаяние и умерщвление плоти, или распятие плоти, которое является первой жертвой христианина, ответом на смерть зверя перед жертвенником.
Вторая жертва, которую верующий приносит Богу, — это ежедневное приношение Христа. Это делается актом веры, которому всегда предшествует покаяние, точно так же, как мы должны почувствовать себя безнадежно больными, прежде чем послать за врачом. Когда пробудившийся грешник обличается в грехе и оплакивает его перед Богом, гордость и самодовольство подавляются, и он способен оценить Агнца Божьего, который забирает грех (избранного) мира. Христос представляется ему как раз подходящий для его случая и нужды. Он осознает, что Он был изранен за свои преступления и изранен за свои беззакония. Он осознает, что Христос занял его место и претерпел за него карающий гнев Божий. Поэтому теперь он держится за него верой и представляет искупительную жертву Христа Богу как единственное основание своего принятия. И как он начинает, так он и продолжает. Ежедневное чувство осквернения приводит к ежедневному молению о крови Христа перед престолом благодати. Сначала происходит присвоение Христа, а затем представление Его Богу как основа принятия.
Именно это принятие Христа и принесение Его Богу в объятиях веры соответствует второму моменту в связи с жертвоприношениями в скинии (и храме) в древности. Когда огонь падал на жертвоприношение, возложенное на жертвенник, к нему смешивались благовония, так что все это придавало «сладкое благоухание Богу». Так же, как простого заклания животного было недостаточно, его кровью нужно было возложить на жертвенник и вместе с ним принести благоухающее фимиам; так и жертва сокрушенного и сокрушенного сердца христианина сама по себе не обеспечит благосклонности Бога. Каким бы существенным ни было покаяние, оно не может ничего купить у Бога. Разбитое сердце должно держаться Христа, проявлять веру в Его кровь (Рим. 3:25) и отстаивать Его заслуги перед Богом. Только тогда наша жертва сокрушенного духа будет для Него «приятным благоуханием».
Третья жертва, которую христианин приносит Богу, — это он сам. «Итак умоляю вас, братия, милостью Божией, представьте тела ваши в жертву живую, святую, благоугодную Богу, в что и состоит ваше разумное служение» (Рим. 12:1). Это акт посвящения. Это признание и признание того, что я больше не принадлежу себе, что я куплен дорогой ценой, что я — купленная собственность Другого. Следовательно, о первобытных святых мы читаем, что они «прежде отдали себя Господу» (2 Кор. 8:5), предав себя Его скипетру, взяв на себя Его иго, чтобы впредь жить в Его славу; что, как раньше они служили греху и угождали себе, теперь они будут служить Богу и искать только Его славы. Как Христос отдал Себя за нас, так и мы теперь снова отдаем себя Ему. Только благодаря этому мы можем знать, что мы спасены: не только веруя во Христа для прощения грехов, но и отдавая себя Его правительству как живую жертву для Его использования.
Четвертая жертва христианина — это та, которая упоминается в нашем тексте, а именно «плод уст наших»; но прежде чем перейти к тому же, скажем несколько слов по порядку того, что сейчас было перед нами. Не может быть приемлемой жертвы хвалы, пока мы не принесем себя Богу как оживших из мертвых, ибо, как сказано в Псалме 114:17: «Мертвые не хвалят Господа». Нет, те, кто еще во грехах, не могут славить Бога, потому что у них нет любви к Нему и нет радости в Нем. Сердце сначала должно быть исправлено, прежде чем оно будет настроено петь Ему. Бог не принимает словесное служение тех, чьи сердца отдалились от Него. В древности Он жаловался: «Люди сии приближаются ко Мне устами своими и устами своими чтут Меня, а сердце свое отдалили от Меня» (Ис. 29:13), и, как утверждал Христос, «тщетно они поклоняются» Его (Матфея 15:8). Такое лицемерие ненавистно Ему.
Ни один человек не может представить себя Богу приемлемым, пока он с верой не примет Христа. Как бы я ни хотел честно жить в будущем, необходимо выплатить долги, взятые на себя в прошлом; и ничто, кроме искупительного дела Христа, не может удовлетворить справедливые требования, которые Закон предъявляет к нам. Снова; как я могу служить в присутствии короля, если не буду одет соответствующим образом? и ничто, кроме одежды праведности, которую Христос приобрел для Своего народа, не может удовлетворить святой глаз Божий. Снова; как мог бы Сам Бог принять от меня служение, совершенно недостойное Его внимания и постоянно оскверняющееся еще во мне развращенной природой, если бы оно не было представлено во славное имя Посредника и не очищено Его драгоценной кровью. Таким образом, мы должны принять жертву Христа, прежде чем Бог примет нашу; Отвержение Богом жертвы Каина является ярким доказательством этого.
Столь же очевидно, хотя сегодня это не так ясно воспринимается христианским миром с дефектным видением, что ни один грешник не может по-настоящему принять жертву Христа до тех пор, пока его сердце не будет сокрушено ощущением его тяжких преступлений против милостивого Бога, и пока его дух не будет истинно сокрушайтесь перед Ним. Сердце должно быть очищено от греха, прежде чем появится место для Спасителя. Сердце должно отречься от этого злого мира, прежде чем святой Христос займет его. Для того, кто все еще любит свои похоти и является добровольным слугой Дьявола, морально невозможно присвоить Христа и представить Его Богу для Его принятия. Таким образом, порядок жертвоприношений христианина неизменен. Во-первых, мы склоняемся в прахе перед Богом в духе искреннего покаяния; затем мы принимаем Христа как Его милостивое обеспечение и представляем Его Богу для получения Его благосклонности. Тогда мы безоговорочно отдаемся Ему как Его купленная собственность; и затем мы воздаем хвалу и благодарность за Его удивительную милость к нам.
«Итак будем чрез Него постоянно приносить Богу жертву хвалы, то есть плод уст наших, славящих имя Его» (стих 15). Это призыв к долгу, вытекающий из того, что было сказано об Искупителе и освящении людей Его страданиями. Там нам показано, как мы должны использовать наш Алтарь, а именно приносить жертвы. Поклонение, которое христианин представляет Богу, является жертвой хвалы. Нет ничего более угодного Ему и ничего более почетного для Него, чем похвала обновленного сердца. Разве Он не заявил: «Всякий хвалящий прославляет Меня»? (Пс. 50:23). Насколько благодарны за это утверждение должны быть те верующие, которые чувствуют себя бедными и немощными. Если бы Бог сказал, кто создаст мир, или даже тот, кто будет проповедовать чудесные проповеди и будет успешным завоевателем душ, или кто даст огромную сумму денег на миссии, они вполне могли бы впасть в отчаяние. Но «возносящий хвалу» открывает широкую дверь каждому верующему.
И нет ли у искупленных обильного повода прославлять Бога! Во-первых, потому что Он даровал им жизненно важное и экспериментальное знание о Себе. Как превосходство Божьего существа, характера и качеств восхищает и трепещет души святых! Взгляните на 145 псалом, который называется «Псалом хвалы». Давид начинает словами: «Восхвалю Тебя, Боже мой, Царь, и благословлю имя Твое во веки веков. Каждый день благословлю Тебя и восхвалю имя Твое во веки веков. Велик Господь, и достохвален» (стихи 1-3). В последующих стихах одно совершенство Бога за другим рассматривается и возбуждает душу к поклонению. Его «силы» (стих 4), «славная честь Его величия» (стих 5), Его «величие» (стих 6), Его «великая благость» и «праведность» (стих 7), Его «полнота сострадание» и «великая милость» (стих 8), Его «сила» (стих 11), «славное величие Его Царства» (стих 12), Его вечное «владычество» (стих 13), Его промыслительные благословения (стих 14). -17), Его благодатные отношения с Своими (стихи 18, 19), Его сохранение их (стих 20). Неудивительно, что псалмопевец закончил словами: «Уста мои возвещут хвалу Господу, и да благословит всякая плоть святое имя Его во веки веков».
Если псалмы полны подходящих просьб, которые мы можем обратиться к Богу в молитве, и если они содержат язык, хорошо подходящий для уст рыдающего кающегося, тем не менее, они также изобилуют выражениями радостного поклонения. «Пойте Богу, пойте хвалу; пойте Царю нашему, пойте хвалу. Ибо Бог есть Царь всей земли: пойте хвалу разумно» (Пс. 47:6, 7). Какая горячность души здесь выражена! Четыре раза в одном стихе псалмопевец призывал себя (и нас) воздать хвалу Господу, и не просто произнести ее, но «воспеть» ее от переполненного сердца. В другом месте нота хвалы поднимается еще выше: «Веселитесь о Господе, и веселитесь, праведники, и ликуйте, все правые сердцем» (Пс. 32:11). Не каким-то формальным и поверхностным образом следует хвалить великого Бога, а сердечно, радостно, весело. «Восхваляйте имя Его, прославляйте хвалу Его» (Пс. 66:2). Тогда давайте вознесем Ему не что иное, как славную хвалу.
Слово «поэтому» в нашем тексте указывает на дополнительную причину, по которой мы должны славить Бога: из-за Христа и Его столь великого спасения. Ради нас Возлюбленный Отца принял на Себя образ раба и подчинился Закону. Ради нас Господь славы вошел в бездонную глубину стыда и уничижения, так что воскликнул: «Я червь, а не человек» (Пс. 22:6). Ради нас Он склонил Свою спину жестокому убийце и предложил Свое благословенное лицо тем, кто вырывал волосы. Ради нас Он вступил в борьбу с Князем Тьмы и муками смерти. Ради нас Он претерпел ужасное проклятие Закона и на три часа был оставлен Богом. Ни один христианский читатель не может благоговейно созерцать подобные тайны и чудеса, не тронувшись до глубины своей души. И тогда, когда он пытается созерцать то, что обеспечили ему позор и страдания Христа: «Благодарение Богу за Его неизреченный Дар!» должно быть пылким восклицанием его сердца.
И обратите внимание, дорогой читатель, на то, как Бог отвел Христу высшую почетную позицию в связи с нашей темой. «Через Него (Того, о котором говорится в стихах 12, 13) принесем Богу жертву хвалы». Как заявил Сам Господь Иисус: «Я есмь Путь, Истина и Жизнь: никто не приходит к Отцу, как только через Меня» (Иоанна 14:6). Святые не могут приблизиться к Богу отдельно от Христа, как и грешник: мы так же зависим от Его посредничества в том, чтобы сделать наше поклонение приемлемым для Бога, как и в первую очередь в получении прощения наших грехов. Как наш великий Первосвященник Христос является «Служителем святилища» (Евр. 8:2). Он встречает нас как бы у дверей небесного храма, и мы вверяем свои духовные жертвы в Его руки, чтобы Он в сладком благоухании Своих заслуг и совершенств представил их на благоприятие Божие. «Иной Ангел пришел и стал перед жертвенником, имея золотую кадильницу, и дано было Ему множество фимиама, чтобы Он вознес его с молитвами всех святых» (Откр. 8:3).
В любой момент Бог поставил нас в зависимость от Христа, Посредника. Только через Него мы можем приносить Богу приемлемые жертвы. Во-первых, поскольку именно через кровопролитие Христа, и только за это, наша личность была освящена или угодна Богу, обратите внимание, как в Бытие 4:4 Иегова уважает сначала самого Авеля, а затем его жертву! Во-вторых, потому что именно через искупление Христа и только благодаря этому нам открылся новый и живой путь в присутствие Бога: см. Евреям 10:19-21. В-третьих, потому что Он несет «беззакония святынь наших» (исполняя прообраз в Исходе 28:38), то есть через Его совершенное приношение наши несовершенные приношения принимаются Богом: Его заслуги и заступничество устраняют их недостатки. В-четвертых, потому что, как Глава Церкви, Он служит перед Богом от имени ее членов, представляя перед Ним их поклонение. Таким образом, «через Него» означает «под Его руководством, через Его посредничество и посредством нашего обращения к Богу за принятием Его заслуг».
То, что только что было перед нами, является еще одним доказательством того, что было указано в предыдущем абзаце, а именно, что невозрожденный человек не может поклоняться Богу приемлемым образом. «Жертва нечестивых — мерзость пред Господом» (Притч. 15:8). И почему? Не только потому, что он крайне грешен сам по себе, но и потому, что между ним и Богом нет Посредника. Это поразительно проявляется в типах Ветхого Завета. В книге Бытия не записано ни одной «песни». В Эдеме наши прародители были готовы петь своему Создателю и присоединяться к ангелам в вознесении славы и благодарения Господу. Но после Падения грешники могли хвалить только на основании искупительной благодати, и только после наступления Исхода мы имеем великий тип искупления. Эта книга начинается с Израиля в Египте, стенающего и плачущего в доме рабства. Затем пасхальный агнец был заклан, Египет остался позади, Красное море перешло, и на дальнем его берегу они оглянулись и увидели, что все враги их утонули: «Тогда воспел Моисей и сыны Израилевы» (Исх. 15:1). ). Таким образом, хвала происходит на основании искупления.
«Итак, чрез Него принесем жертву хвалы». Каждое слово Священного Писания вдохновлено Богом, и во всем его язык выбран с Божественным пониманием. Поэтому нам надлежит тщательно взвешивать каждый из его терминов, иначе мы упустим более тонкие оттенки значения. Вот показательный пример: не «вознесем хвалу Богу», а «принесем жертву хвалы». Христос сделал Свой народ «царями и священниками Божиими» (Откр. 1:6), и здесь они призваны выполнять свои священнические функции. Таким образом, нам дано указание правильно использовать наш «Алтарь» (стих 10). Мы не только являемся участниками его привилегий, но и должны выполнять его обязанности, принося ему свои жертвы. Тот же аспект истины снова виден в 1 Петра 2:5, где мы читаем, что верующие являются «священством святым, чтобы приносить духовные жертвы, угодные Богу через Иисуса Христа». Да, предложено «Богу», а не ангелам или святым; и приемлемо «Иисусом Христом», а не Девой Марией!
Это конкретное выражение «принесем Богу жертву хвалы» не только подчеркивает тот факт, что в своем богослужении верующие действуют в качестве священнослужителей, но также означает, что теперь мы имеем суть того, что было оттенено левитскими обрядами. Это также означает, что христианин должен быть столь же прилежным и прилежным в исполнении своих евангельских обязанностей, как иудей при выполнении своих церемониальных обязанностей. Как от него требовалось принести приношение без физических недостатков, так и мы должны принести Богу самое лучшее, что может дать наше сердце: «Благослови Господа, душа моя, и все, что внутри меня, благослови святое имя Его. " Не довольствуйтесь тем, что предложите Богу несколько формальных благодарственных слов, и еще меньше торопитесь совершать поклонение как задачу, которую вы рады завершить; но стремитесь к реальности, пылу и радости в ней.
Когда поклоняющийся израильтянин подходил к скинии или храму, он приходил не с пустыми руками, а приносил с собой благодарственную жертву. Тогда «принесем жертву хвалы Богу». Когда святые собираются вместе для публичного богослужения, это должно быть не только с целью наполнить их пустые сосуды и накормить голодные души, но и с определенной целью предложить Богу то, что Ему угодно. Чем теснее мы ходим с Богом и чем теснее наше общение с Ним, тем легче выполнять эту приятную обязанность. Чем больше мы будем наслаждаться Господом и утешать свои души созерцанием Его совершенств, тем более спонтанным, пылким и постоянным будет наше поклонение Ему. Чем больше мы будем развивать привычку видеть во всем руку Божию и будем благодарны Ему за временные блага, тем больше дух благодарения будет владеть нашими сердцами и находить выражение в хвалебных песнях.
Эта жертва хвалы здесь обозначена как «плод уст наших», что является цитатой из Осии 14:2, где отступивший Израиль клянется, что в ответ на милостивый прием их Богом они отдадут Ему «тельцы уст своих». — еврейское слово «телята» то же самое, что и слово «хвала». Выражение «плод уст наших» может на первый взгляд показаться нам странным, но небольшое размышление покажет его уместность. Исаия 6:5, 6 раскрывает его смысл. По природе наши «уста» нечисты: «Гортань их — открытый гроб, языком своим они льстят, яд змей под устами их, уста которых полны проклятия и горечи» (Рим. 3:13, 14). Но благодаря тому, что Бог применяет к нам добродетели искупления Христа, наши уста очищаются, и отныне их следует использовать для восхваления Его. «Плод» — это живое существо: продукт Святого Духа. Когда из-за отступления сердце охладело к Богу и музыка радости умолкла, воззови к Нему: «Господи, открой уста мои, и уста мои возвещут хвалу Твою» (Пс. 51:15).
Эту «жертву хвалы» следует приносить Богу не только в субботу, но «постоянно». Разве у нас нет больше причин славить Бога, чем молиться? Конечно, ведь нам есть за что благодарить Его, о чем мы никогда не просим. Кто когда-либо молился за Его избрание, за благочестивых родителей, за их заботу о нас в беспомощном младенчестве, за их привязанность, за их верность в обучении нас тому пути, по которому нам следует идти! Разве Бог ежедневно не осыпает нас милостями, о которых мы не можем просить или думать? Поэтому нам следует больше прославлять Бога, чем молиться Ему. «С благодарением открывайте свои просьбы Богу» (Флп. 4:6): ах, разве не наша неудача в первом случае объясняет, почему нам так часто отказывают во втором? «Пребывайте в молитве и бодрствуйте в ней с благодарением» (Кол. 4:2); «С благодарением» — это такое же повеление, как и «пребывать в молитве».
«Хорошо благодарить Господа и воспевать имя Твое, Всевышний» (Пс. 92:1). Да, это не только прославляет Бога, но и полезно для души. Выработка привычки восхвалять Бога сохранит верующего от многих зол. Жизненные испытания переносятся легче, если в сердце живо сохраняется дух благодарности Богу. Человек не может быть несчастным, пока он радуется, и ничто так не способствует радости, как сердце, постоянно упражняющееся в восхвалении Бога. Апостолы забыли о своих болях в спине в филиппийской темнице, когда они «воспевали Бога» (Деяния 16:25). Самой счастливой душой, которую мы когда-либо встречали, была сестра на лондонском чердаке (до дней пенсий по старости), которая уже много лет не ела ни мяса, ни фруктов, ни стакана молока, но постоянно славила Господа.
Мария приносила Богу жертву хвалы, когда восклицала: «Величит душа Моя Господа, и возрадовался дух Мой о Боге, Спасителе Моем» (Лк. 1:46, 47). Это был не механический акт, а спонтанный порыв сердца, наслаждающегося Господом. Недостаточно того, чтобы верующий чувствовал эмоции обожания в своей душе: они должны быть выражены его устами — это одна из причин, почему жертва хвалы определяется в нашем тексте как «плод уст наших». Громкое, членораздельное прославление – вот что подобает тем, кто получил дар речи: вот почему святые всех времен выражали свое поклонение в святых песнях и псалмах. Никто из нас не поет столько, сколько следует, — как часто мирской человек стыдит нас! Тогда скажем вместе с Давидом: «Я восхвалю Тебя, Господи, от всего сердца моего, покажу все чудесные дела Твои. Я возрадуюсь». и возрадуюсь о Тебе: воспою имени Твоему, Всевышний» (Пс. 9:1, 2).
 



Евреям 13:15, 16.
Глава 118: Жертвы христианина
 
 
Начиная с восьмого стиха и далее (Евреям 13), апостол излагает те духовные обязанности поклонения, объектом которых является Сам Бог. Здесь проводится ряд контрастов между тем, что получено по ветхому завету, и тем, что относится к новому. Привилегии христианина значительно превосходят те, которые принадлежали иудаизму как таковому. Мы рассматривали эти высшие благословения, переходя от стиха к стиху. То, что находится перед нами в стихе 15, представляет собой еще один пример этого общего принципа. Обряды левитов требовали от земного народа Божьего приношения материальных жертвоприношений, но христианские «жертвы» носят полностью духовный характер. Израильский верующий не мог приносить свои жертвы Богу напрямую, но должен был позволить священникам совершать за него службы, тогда как христиане сами стали священниками Богу и поэтому могут немедленно приносить Ему жертвы. Жертвы хвалы согласно Закону приносились только в определенное время и в определенных местах (ср. «Праздники» Левит 23): но христианин может через Христа приносить жертву Богу где угодно и когда угодно — «постоянно».
«Итак будем чрез Него постоянно приносить Богу жертву хвалы, то есть плод уст наших, славящих имя Его» (стих 15). Подразумевается больше, чем выражается. Язык этого стиха ограничен обязанностями поклонения и нашей устной хвалой Бога, однако мы прекрасно знаем, что Он не принимает от нас благодарения, если оно не сопровождается тем, что старый добрый Мэтью Генри называл «благодарением». Таким образом, здесь рассматривается весь объем евангельского послушания Богу. На тех, кто был посвящен Ему кровью Христа, лежит глубочайшая обязанность угождать Ему и чтить Его. Природа евангельского послушания состоит в благодарении Христу и Его благодати, и потому все это можно с полным основанием назвать «жертвой хвалы». Благодарность и обожание являются основополагающими принципами любого приемлемого служения. Каждое действие и обязанность веры имеют в себе природу жертвы Богу, в которой Он благоугоден.
Джон Оуэн предлагает тройную причину того, почему здесь выражена обязанность послушания христианина. «1-е. На нас лежит великая обязанность постоянной благодарности и хвалы Богу за искупление Христа. Суть и слава нашего христианского исповедания в том, что это единственный способ восхвалять и прославлять Бога за Его любовь и благодать. в лице и посредничестве Христа. 2. Эта обязанность восхвалять, преодолевая все ужасающие юридические ограничения послушания, изменяет природу этого послушания по сравнению с тем, что требовалось по Закону. 3. Когда сердце не подготовлено. ибо, будучи расположенными к этой основной обязанности восхвалять Бога за смерть и приношение Христа, никакая другая обязанность или акт послушания не принимаются Богом».
Требование к нам постоянно приносить жертву хвалы Богу означает две вещи: свободу от ограничений времени и места, установленных иудаизмом, и усердную настойчивость и постоянство в этом. Изобиловать пламенной хвалой Богу – это неизменный долг христианина. Но для этого необходимо регулярное проявление веры. Ставка под сомнение обетований Божьих угашает дух поклонения; сомнения рвут струны наших арф; неверие — смертельный враг хвалы. Постоянное восхваление Бога требует от нас ежедневного общения с Ним. Неудивительно, что радость многих верующих так болезненна, если учесть, как мало у них общения с Господом: если вокруг колбы их термометра так мало тепла, как ртуть может подняться выше! Чтобы прославлять Бога «постоянно», мы должны развивать в себе вечную благодарность, и это, конечно же, не должно быть трудным!
«Благословлю Господа во всякое время; хвала Его всегда будет в устах моих» (Пс. 34:1): не к более низкому стандарту, чем этот, мы должны стремиться. Как это соответствует стенаниям стольких христиан. «Кажется, я так мало могу сделать, чтобы выразить свою благодарность Господу». Ах, брат мой, возможно, ты не одарен талантами, чтобы проявлять себя публично, у тебя может не быть много денег, чтобы отдать на дело Божье, но что значит удерживать свое приношение Ему жертвы хвалы, и то «постоянно»! Разве это не заслуга Бога? Неужели Сперджен выразил это слишком резко, когда сказал: «Хвала — это плата, которую Бог требует за использование Своих милостей?» Тогда будем ли мы грабить Бога? Должны ли мы удерживать то, что Ему нравится? Разве Бог не дает нам обильного повода славить Его «непрестанно»!
«Показывать милость Твою по утрам и верность Твою каждую ночь» (Пс. 92:2). «Я буду петь Господу, пока я жив; я буду петь хвалу Богу моему, пока я существую» (Пс. 104:33). Что это за слово для престарелого и немощного христианина! Ах, дорогой читатель, может быть, твои глаза так потускнели, что ты уже едва можешь читать Священную страницу, твои силы, возможно, стали слишком слабы для тебя, чтобы идти в молитвенный дом, но твои губы еще могут произносить слова и выражать благодарение! «Веселюсь и возрадуюсь милости Твоей, ибо Ты вразумил беду мою» (Пс. 31:7): радуйтесь Его прощающей милости, сохраняющей милости, дающей милость. «Кто может изречь силы Господни? Кто может возвещать всю хвалу Его?» (Пс. 106:2). Хорошо, что Гудвин завершил свои размышления о хвалебных псалмах словами: «Брат мой, давайте помолимся за такое сердце, как это, чтобы святые Ветхого Завета не посрамили нас, христиан, под Новым».
Поразительно отметить, что еврейское слово «бара» означает «творить», а «барак» означает «хвалить», подразумевая, что восхваление Бога является главной целью нашего творения. Хотя ничто не может быть добавлено к сущностной славе Бога, однако хвала содействует Его проявленной славе, ибо она превозносит Его перед другими. Так прославляют Его ангелы, ибо они — певцы Небесные, трубящие Его хвалу. Один старый писатель причудливо заметил, что верующие — это «храмы» Бога, и когда их языки прославляют Его, тогда звучат их духовные «органы». Мы читаем, что святые на Небесах имеют в руках «арфы» (Откр. 14:2), которые являются символами хвалы. Увы, что так часто арфы наши «вешаются на вербах» (Пс. 136:2), и ропот и жалобы — это все, что исходит из наших уст. О мой читатель, будь серьёзнее и усерднее в поисках благодати, которая позволит тебе постоянно прославлять Бога.
«А благотворить и сообщать не забывайте: ибо такие жертвы благоугодны Богу» (стих 16). Вот пятая жертва, которую христианин должен принести Богу, а именно служение другим, ибо все дела и обязанности любви можно с полным основанием назвать «жертвами». В предыдущем стихе апостол показал великое обязательство перед Богом, которое освящение Церкви кровью Христа возлагает на ее членов, но здесь он показывает, какое влияние оно должно оказывать на наше человеческое поведение. Таким образом, он переходит от первой таблицы Закона ко второй и настаивает на том, что, если искупление налагает на нас дополнительные обязательства любить Бога всем сердцем, оно также дает дополнительные причины, почему мы должны любить ближних, как самих себя.
Первое слово 16-го стиха является связкой, но комментаторы расходятся во мнениях относительно того, как его следует переводить. Аннотаторы Кальвина настаивают на том, что это слово следует перевести как «И»; Джон Оуэн предложил «Более того»; наши переводчики предпочитали «Но». Существенной разницы в этих вариантах нет: если оставить «но», то его не следует воспринимать как исключительное, как если бы оно привносило что-то противоположное тому, что было представлено ранее. Очевидно, что это продолжение или дополнение к долгу, упомянутому в стихе 15. Некоторые могут подумать, что весь долг христианина заключался в том, чтобы оказать Богу то почтение и преданность, на которые Он по праву имеет право, и что, пока мы посещаем к этому нас больше ничего не должно волновать, добавил апостол: «Но», несмотря на требуемое в прежнем долге усердие, не забывать делать добро людям и служить их нуждам.
Здесь мы можем еще раз увидеть, насколько тщательно Священное Писание сохраняет баланс истины в каждом пункте. Божественный Закон — это единое целое, однако он был написан на двух каменных скрижалях, и никогда нельзя превозносить одну в ущерб другой. Правда, существует порядок, который следует соблюдать: Сам Бог всегда имеет право первым претендовать на наши сердца, время и силы; тем не менее, наши собратья, и особенно наши единоверцы, также имеют к нам реальные претензии, которые мы не должны игнорировать. Пренебрегать второй скрижалью Закона — это не только причинять вред нашим ближним, но и не подчиняться и, следовательно, вызывать недовольство Самого Бога. В послушании существует гармония, и неудача в каком-либо одном пункте нарушает все, как это видно из Иакова 2:10, 11. Именно по этой причине наш стих завершается словами: «Ибо такими жертвами Бог очень доволен».
Именно в этот момент Израиль так часто терпел неудачу в рамках Ветхого Завета. Вместо того, чтобы относиться к своим слугам внимательно, они навязывали им; вместо того, чтобы прислужить вдове, они ограбили ее; вместо того, чтобы помогать бедным, они угнетали их. Тем не менее они очень строго продолжали поклоняться Иегове! Яркий пример этого записан в первой половине 58-й главы книги Исайи. Пророку было велено кричать громко и не жалеть, но показывать людям их грехи. Они искали Бога «ежедневно», «не оставляли Его постановлений», да, находили «наслаждение» в приближении к Нему (стих 2). Они усердно «постились», однако Бог не принял их поклонение, сказав: «Разве не этот пост Я избрал? вы сокрушаете всякое иго? Разве не раздавать хлеб твой голодному и нищего, изгнанного, приводить в дом твой? Когда увидишь нагого, укрой его и не скрывайся от своих плоть» (стихи 6, 7).
Другой торжественный пример можно найти в Захарии 7. Бог бросает им вызов, спрашивая: «Когда вы постились и скорбели в пятом и седьмом месяце, в те семьдесят лет, постились ли вы вообще ко Мне, ко Мне?» (стих 5). Тогда пророк воззвал: «Так говорит Господь Саваоф, говоря: творите суд истинный, и проявите милость и сострадание каждый к брату своему, и не притесняйте вдову, ни сироту, ни пришельца, ни бедного; и пусть никто из ты замышляешь зло на брата его в сердце твоем» (стихи 9, 10). Какую странную аномалию представляет человеческая природа! Как бросается в глаза его несоответствие! Щепетилен в совершении публичного богослужения, но совершенно небрежен в исполнении личных обязанностей! Прилежные и ревностные в соблюдении постов и праздников Господних, но невзирая на нужды и вопли своих обездоленных собратьев! Как такое учитывать? Легко: это укрепляет самодовольство, питает идею о том, что благосклонность Бога может быть куплена тварью, и заставляет некоторых поверхностных людей уважать таких фарисеев за их «святость» (?).
Следовательно, обязанности доброжелательности, внушаемые в нашем тексте, предваряются словами «не забывай», намекая на то, что среди проповедников Евангелия существует более чем обычная склонность пренебрегать ими. Здесь запрещено греховное пренебрежение. Джон Оуэн предложил четыре причины или порочные привычки ума, из-за которых возникает такая забывчивость. Во-первых, «чрезмерное доверие к религиозным обязанностям, как у многих бесплодных профессоров», под которыми он имеет в виду тех, кто придает большое значение своим религиозным действиям и думает тем самым завоевать Небеса. Как много людей, которые щедро жертвуют на «церковь», но тем не менее недоплачивают своим работникам и завышают цену своим клиентам! Дары таких – зловоние в ноздрях Бога.
Во-вторых, «от тщетных просьб и претензий к обязанностям, сопряженных с неприятностями и обвинениями». Гораздо легче и приятнее идти в дом молитвы и петь хвалу Богу, чем входить в жилища бедных и лично прислуживать больным. Дешевле положить монету в тарелку для пожертвований, чем накормить и одеть обездоленного. В-третьих, «недостаток той доброты природы и расположения, которую производит действенная благодать». Дух Христа в сердце вызовет внимание и заботу о других и противодействует нашему врожденному эгоизму; а там, где нет Христа, там правит сердцем Дьявол. В-четвертых, «недостаток того сострадания к страждущим, которое требуется от находящихся еще в теле: стих 3». Пусть Бог сохранит нас от всякой религии, которая ожесточает и производит черствость, подавляя даже «естественную привязанность».
«Но делать добро и общаться не забывайте». «Долг христиан – выражать свою благодарность Богу за Его благость к ним через Христа Иисуса, делая добро: то есть совершая благотворительные дела – кормя голодных, одевая нагих, помогая страждущим; Таким образом, они сообщают своим бедным и страждущим братьям о благословениях, которыми их наградило Провидение. Долг христианина – делать добро своим ближним, сообщая им, насколько это для них возможно, те небесные и духовные благословения для за что они обязаны постоянно благодарить Бога» (Джон Браун).
«Но делать добро и общаться не забывайте». Здесь прививается жертва любви к ближним. Для обозначения этой обязанности используются два слова. Во-первых, «творите добро», которое касается всего хода нашей жизни, особенно в отношении других. Включены три вещи. Во-первых, благодатная склонность или готовность ума к этому: «щедрый замышляет щедрое» (Ис. 32:8): он не ждет, пока его спросят, но старается быть начеку и предугадывать нужды других. Во-вторых, фактическое проявление этой доброжелательной склонности всеми теми способами, которые будут полезны и полезны человечеству как в духовном, так и в материальном плане. Идеализации и теоретизирования недостаточно: необходимо действовать по доброй воле. В-третьих, используя все поводы и возможности для проявления сострадания и любящей доброты к другим.
Дух человеколюбия и доброжелательности должен проявляться в добрых делах. Недостаточно быть хорошим; мы должны делать добро. «Дети мои, станем любить не словом, ни языком, но делом и истиной» (1 Иоанна 3:18). «И была в Иоппии некая ученица, именем Тавифа, которая по толкованию называется Доркас: женщина эта была полна добрых дел и дел милостыни, которые она творила» (Деяния 9:36): ее благотворительные дела называются «добрыми делами», потому что они были прибыльными и приносили пользу другим. И это служение нуждам других не должно ограничиваться членами нашей собственной семьи или даже пределами нашей деноминации. «Итак, пока имеем возможность, будем делать добро всем людям, особенно тем, кто принадлежит к вере» (Гал. 6:10) – в этом дух христианства отличается от узкого и кланового духа всех других религий. . Бог делает добро всем людям, и мы должны быть «подражателями Ему, как возлюбленным детям» (Еф. 5:1).
«Но делать добро и общаться не забывайте». Христиане «созданы во Христе Иисусе на добрые дела» (Еф. 2:10), и возрождение дает им способность к этому. Христос отдал Себя за нас, чтобы мы были народом «ревностным в добрых делах» (Титу 2:14), ибо ими мы чтим Его и украшаем свое исповедание. Какое бы самопожертвование они ни влекли за собой и какими бы неблагодарными ни были получатели помощи, мы должны усердно и настойчиво помогать всем, чем можем: «Но вы, братия, не унывайте, делая добро» (2 Фес. 3:13). . «Ибо такова воля Божия, чтобы вы, делая добро, заставили замолчать невежество глупых людей» (1 Пет. 2:15). И хотя наши добрые дела не могут заставить замолчать критику со стороны тех, кто не верит, да, если наша настойчивость в этом навлечет на нас усиление сопротивления и преследований, тем не менее, написано: «Поэтому пусть страдают по воле Божией обращение к Нему душ своих в добрых делах, как к верному Творцу» (1 Пет. 4:19).
Второй термин, используемый здесь в связи с жертвой милосердия, — это «сообщать», что означает передачу другим того, что Бог доверил нам, в соответствии с их потребностями. Буквально это греческое слово означает «иметь что-то общее с другими». Это фактическое проявление той жалости к бедным и неимущим, которая требуется от нас при раздаче им благ в соответствии с нашими способностями. Это важная евангельская обязанность, которую Священное Писание неоднократно возлагает на нас: слава Божья, спасение наших душ и честь нашего исповедания очень важны для этого. Поразительно отметить, что, похвалив коринфян за их щедрые пожертвования бедным святым в Иерусалиме, апостол заявил, что «они прославляют Бога за ваше открытое подчинение Евангелию Христову» (2 Кор. 9:13) – послушание. повеления в нашем тексте требует Евангелие!
Джон Оуэн справедливо заметил: «Проявлять небрежность в данном случае — значит презирать мудрость Божью в распоряжении участками и состояниями Его собственных детей в этом мире в таком большом разнообразии, как Он всегда делал и всегда будет продолжать делать». ." Какой свет это проливает на те провиденциальные промыслы Божьи, которые зачастую столь загадочны и волнуют сердца многих из Его народа! Здесь подразумевается важная причина, почему Бог благословляет некоторых из Своих святых значительными благами этого мира и почему многие из них вообще почти не имеют их: это состоит в том, чтобы предоставить возможность и повод для проявления в них тех благодатей, которые являются их различными условиями. звать. Благодаря неравномерному распределению Его материальных милостей богатые получают возможность для благодарности, благотворительности и щедрости; в то время как бедные призваны проявлять терпение, подчинение, доверие и смирение. Там, где эти благодати проявляются взаимно, есть красота, порядок и гармония, а также приток славы Богу.
Христиане редко более ощущают Божью благость к ним, чем тогда, когда дают и получают должным образом. Тот, кто дает правильно, чувствует силу Божественной благодати, действующую в его сердце, а тот, кто правильно получает, очень сознает Божественную любовь и заботу в таких поставках: Бог близок к обоим. Следовательно, быть эгоистичным и бессердечным, с одной стороны, или гордо независимым и пренебрегать милосердием, с другой, значит подвергать сомнению мудрость Божью в Его распоряжении разнообразными временными обстоятельствами Своего народа. Ни один человек не богат или беден только для себя, а для того, чтобы занять то место в социальном порядке вещей, которое Бог задумал для Своей славы. Из того, что было до нас, мы можем видеть, что многие даже из тех, кто не верит, получают временную выгоду от смерти Христа и ее плодов в жизни Его народа.
Многочисленны и разнообразны мотивы, которые использует Писание, чтобы убедить святого выполнить обязанность служения нуждающимся своим собратьям. «Милостивый над бедным дает взаймы Господу, и что он дал, Он воздаст ему» (Притч. 19:17). Действительно ли мы верим в это? Действуем ли мы так, как будто действовали? Господь никому не позволяет потерять, будучи щедрым, но так или иначе воздает ему с лихвой, либо ему самому, либо его потомству. «Дающий бедному не останется без нужды; а кто закрывает глаза свои, на том будет много проклятий» (Притчи 28:27): эгоистичный человек подвергает себя недоброжелательности тех, кого он бессердечно игнорирует, и приносит себя под провиденциальным проклятием Божиим. «Кто отвратит ухо свое от слышания Закона (в этом вопросе), то и молитва его будет мерзостью» (Прит. 28:9) – имейте это в виду, дорогой читатель, если вы хотите иметь и сохранить ухо Бог.
«Давайте, и дастся вам: мерой доброй, утрясенной, утрясенной и переполненной, отдадутся в лоно ваше; ибо какой мерой мерите, отмерится вам опять» (Лк. 6:38). Какой это стимул! как оно должно стимулировать к щедрости тех, кто по природе своей скупой. «Так да светит свет ваш пред людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного» (Матфея 5:16): как это должно воодушевлять нас в совершении добрых дел! «А я говорю: кто сеет скупо, тот скупо и пожнет; а кто сеет щедро, тот щедро и пожнет» (2 Кор. 9:6): автор прожил достаточно долго, чтобы увидеть множество ярких примеров обоих этих классов. . «Бог помазал Иисуса из Назарета Духом Святым и силою, Который ходил, благотворя» (Деяния 10:38). Он всегда думал о других и служил им: кормил голодных, исцелял больных, помогал страждущим; и Он оставил нам пример того, что мы должны следовать Его стопам.
Однако следует отметить, что Бог требует от нас осмотрительности и разборчивости в раздаче милостыни. Существует класс беспечных бездельников, которые всегда готовы обмануть сострадательных и щедрых сердцем и сделать доброжелательность других причиной своей праздности. Совершенно неправильно поощрять тех, кто стремится существовать за счет щедрости других, вместо того, чтобы зарабатывать себе на хлеб. Неразборчивая подача часто приносит больше вреда, чем пользы. Наш прямой долг — приложить все усилия, чтобы правильно расследовать каждый случай по существу, вместо того, чтобы позволять нашим чувствам преобладать над нашим суждением. Сам Бог сказал: «Мы заповедали вам так, чтобы кто не работал, тот не ел» (2 Фес. 3:10), и грешно нам отрицать это, давая деньги трудоспособным бездельникам.
«Ибо такими жертвами благоугоден Бог». Какие бы блага ни даровал христианин другим, Бог считает их сделанными для Него и почитает их именем «жертвы». Какая милостивая снисходительность с Его стороны, что Он удостоил наших никчемных дел и провозгласил их святыми и святыми, угодными Ему! Поэтому Кальвин справедливо отмечал: «Когда любовь не преобладает среди нас, мы не только лишаем людей их прав, но и Самого Бога, Который торжественным приговором посвятил Себе то, что Он повелел сделать». мужчинам». Как это соображение должно побудить нас проявить доброту к ближнему. Чем больше мы это делаем, тем больше удовольствия мы доставляем Тому, Кому мы бесконечно обязаны. Итак, не удерживай руки твоей от того, что радует Бога твоего.
«Ибо такими жертвами благоугоден Бог». В слове «такой» имеется двойное ударение. Во-первых, это подразумевает контраст, означающий, что Бог больше не требовал тех древних жертвоприношений, которые Он предписывал до отмены Ветхого Завета. В этом был явный намек на то, что иудаизм был отброшен. Во-вторых, оно милостиво подчеркивает тот факт, что, хотя мы считаем наши слабые хвалы и благотворительные дела слишком плохими, чтобы их можно было заметить или упомянуть, Сам Бог рассматривает эти самые вещи как акты поклонения, которые встречают Его сердечное одобрение.
Прекрасную иллюстрацию только что упомянутого можно найти в Послании к Филиппийцам 4. Филиппийские святые послали апостолу Павлу дар, который он не только с благодарностью принял, но и заявил, что это «благоухание сладкого запаха, жертва приятная, благоугодная Богу» (стих 18). «За пределами этого высшие устремления христианина не могут пойти. Это все, что он может желать; это превыше всего, о чем он может думать. Получить одобрение хороших людей - это восхитительно; получить одобрение нашей собственной совести еще более приятно. Это одобрение очень сильно выражено в Слове: «Бог не праведен, если забудет ваш труд и труд любви, который вы проявили к Нему». имя, тем, что вы служили святым и служите» (Евр. 6:10). Это будет еще более ярко явлено, когда Сын явится во славе Отца и пред лицом всей собравшейся вселенной провозгласит тем, кто в знак благодарности Богу за благословения спасения сделал добро и приобщился: «Ибо алкал Я, и вы дали Мне пищу; жаждал Я, и вы напоили Меня; странником был Я» и вы приняли Меня нагими, и одели Меня... Так как вы сделали это одному из сих братьев Моих меньших, то вы сделали это Мне: Матфея 25:35-40» (Джон Браун ).
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«Повинуйтесь начальствующим над вами, и покоряйтесь, ибо они пекутся о душах ваших, как должное дать отчет, чтобы они делали это с радостью, а не с печалью, ибо это неполезно для вас» (стих 17). Из содержания стиха совершенно ясно, что его вступительные слова относятся к религиозным лидерам, а не к гражданским правителям. Адольф Сапфир, который был очень далек от того, чтобы быть «николаитином», был прав, когда заявил: «Стихи 7 и 17 показывают, что существовало официальное служение, что в общине были признанные и постоянные учителя и пасторы, чьи дары не только, но чья должность была признана». Невозможно, чтобы какой-либо непредубежденный и беспристрастный ум внимательно рассмотрел термины и значения этих стихов и пришел к какому-либо другому выводу. Принцип подчинения абсолютно необходим для благополучия любого общества, которое должно правильно управляться и управляться, и это проявляется даже в организации наших тел.
В нашем тексте Святой Дух излагает третий великий долг, который требуется в нашем христианском исповедании вследствие жертвы Христа и нашего освящения Его кровью. Наиболее полными и всеобъемлющими являются увещевания, содержащиеся в стихах 15-17. Первый уважает наше духовное обязательство перед Богом, воздавая Ему то, что Ему причитается (стих 15). Второй уважает наши социальные обязательства, оказывая нашим нуждающимся собратьям то, что диктуют требования милосердия, в соответствии с нашими способностями. Третье касается нашего церковного долга, оказывая этим служителям церкви то подчинение и уважение, на которые они имеют право в силу положения и власти, которыми наделил их Христос. Это евангельское учреждение, пренебрегать которым можно только к явному бесчестию Господа и к собственной великой утрате.
Со времен великой Реформации шестнадцатого века среди народа Божьего существовали большие разногласия относительно поместной церкви: ее конституции, ее служителей и ее дисциплины. Даже там, где было единомыслие в отношении основ Веры, благочестивые люди значительно различались в своих церковных взглядах. Многие из наиболее одаренных служителей Христа за последние триста лет много писали о государственном устройстве и политике поместной церкви, несмотря на то, что были приняты самые разные позиции и хотя каждый утверждал, что обращается к Писанию только ради своего авторитета. Однако никому не удалось увлечь за собой большинство исповедующих христианство или убедить его оппонентов в том, что их система ошибочна.
Хотя, с одной стороны, мы должны восхищаться мудростью Того, Кто провиденциально распорядился столь же большим разнообразием типов в церковной сфере, как и в физической и социальной, что, хотя и не является для нас правилом, но является предметом для размышлений. наше восхищение; однако, с другой стороны, мы не можем не сожалеть о том, что те, кто объединены одним и тем же основанием и согласны во всех основных истинах Священного Писания, придают такой акцент своим косвенным различиям в чувствах, что препятствуют проявлению взаимной любви и терпения. и вместо того, чтобы совместно трудиться в своих отделах для содействия общему делу Христа, они должны так часто досаждать друг другу ненужными спорами и немилосердными порицаниями. Гораздо лучше вообще промолчать, чем бороться за какую-либо часть Истины в горьком, гневном и осуждающем духе.
Ни один истинный христианин не колеблется признать, что Сам Христос — единственный непогрешимый, авторитетный Законодатель и Правитель Своей Церкви, что Он — единственный Господь совести, и что ничего, что противоречит Его открытой воле, не следует практиковать, и что ничего из того, что Он не сделал определенно предписано опускать тем, кто заявляет о своей верности Ему. Но как бы ни были общепризнаны эти принципы, мы не можем уйти от того факта, что неправильное их толкование и неправильное применение способствовали большему разделению народа Божьего и отчуждению их привязанностей друг от друга, чем любая другая причина, которую можно указать. Несомненно, те, кто построен на общем фундаменте, кем руководит один и тот же Дух, кому противостоят одни и те же враги, должны любить как братья и нести бремя друг друга. Но увы! ошибочное рвение к чести Христа наполнило их враждебностью к своим собратьям-ученикам, раскололо их на бесчисленные фракции и породило ожесточенные и бесконечные раздоры.
Мы вполне согласны с благочестивым Джоном Ньютоном, который почти двести лет назад сказал в своей «Апологии»: «Люди рождаются, воспитываются и призваны при самых разных обстоятельствах. Образ жизни, местные обычаи, ранние связи, и даже телесное строение имеют более или менее влияние на формирование их характеров, на придание оттенка и поворота их образу мышления, так что, хотя во всем, что существенно для их мира и святости, все они руководятся одним и тем же Духом. и думают об одном и том же; у других людей второстепенной природы их чувства могут и часто различаются так же, как и черты их лиц. Не следует ожидать единообразия в суждениях среди них, пока самые мудрые из них лишены знаний. лучшие осквернены грехом, и хотя на слабости человеческой природы, общие для них всех, так по-разному влияют тысячи впечатлений, происходящих от различных ситуаций, они могли бы, однако, сохранять единство духа и жить в проявление взаимной любви; если бы не каждая партия и почти каждый человек, к несчастью, осознавали, что они по совести обязаны предписывать свою собственную линию поведения в качестве стандарта, который должны подтверждать все их братья. Сравнительно немногие считают это требование ненужно, неразумно и непрактично, как было бы настаивать или ожидать, что обувь каждого мужчины должна быть точно одного размера.
«Таким образом, хотя все согласны в утверждении власти и прав Господа Иисуса как Царя и Главы Его Церкви, различные представления, которые они создают в отношении правила, которому Он требует от них подчиняться, и их упорная привязанность к своим собственным объяснениям Это почти так же отделяет их друг от друга, как если бы они не были соединены с Ним принципом живой веры. Их небольшие различия формируют их в столь много отдельных интересов, и пыл, с которым они защищают свои собственные планы и противостоят друг другу. все, кто не может согласиться с ними ни в грамме, заставляет их забыть, что они дети в одной семье и слуги одного и того же Господина, и пока они досаждают и беспокоят друг друга спорами и порицаниями, мир удивляется и смеется над ними. "
Позиция, которую заняли, возможно, большинство ведущих писателей, была примерно такой: отойдите от противоречивых взглядов людей и прочитайте Н.З. молитвенно и беспристрастно, и быстро станет очевидно, что Господь Иисус не оставил неопределенным такой важный вопрос, как устройство церквей, а, скорее, повелел Своим апостолам оставить в своих писаниях образец, согласно которому Его воля была Его волей. церкви в будущие века должны были быть сформированы, и (в соответствии с особыми взглядами каждого автора), как будет видно, первоначальные церкви были «конгрегационалистскими», «баптистскими», «пресвитерианскими» или «братскими ассамблеями», и, следовательно, любая другая система или схема противоречат Писанию и являются самонадеянным отклонением от провозглашенной воли Господа.
Однако если читатель потратит время и силы на консультацию с рядом авторов любой из этих различных школ, он обнаружит, что, хотя все они согласны, что существует простая и удовлетворительная модель этой «конгрегационалистской» церкви ( или «баптистский», или «пресвитерианский», или «Братское собрание», в зависимости от обстоятельств) можно легко собрать и сформулировать, прочитав Новый Завет; тем не менее, когда эти же авторы пытаются очертить и описать эту церковь, они значительно расходятся между собой относительно характера и количества ее служителей, полномочий и действий, которые необходимы для учреждения и управления евангельской церковью. Между ними очень далеко до того согласия, которого можно было бы ожидать, если план, который они якобы копируют, будет так ясно и ясно раскрыт в Новом Завете. как быть обязательным для верующих во все времена.
Таким образом, кажется, что если каждая деталь церковного управления и богослужения представлена в Священном Писании, либо в форме наставления, либо в форме прецедента, тем не менее, до сих пор Бог не дал никому достаточного умения, чтобы он мог собирать и сопоставить различные правила и положения, разбросанные по Евангелиям, Деяниям, Посланиям и Откровению, и организовать их в систематическую и упорядоченную структуру. Но то, что никто на самом деле не воспринимает этот принцип всерьез, следует из его собственной практики. О первобытных христианах сообщается ряд вещей, которым сегодня пытаются подражать лишь немногие христианские группы, если вообще какие-либо из них. Например, совместное владение всем земным имуществом (Деян. 2:44, 45), приветствие друг друга святым целованием (1 Кор. 16:20), обеспечение своих вдов, когда они достигают шестидесятилетнего возраста (1 Кор. 16:20). Тим. 5:9), или посылать пресвитеров церкви, чтобы они помолились и помазали нас, когда мы больны (Иакова 5:14)!
В ответ на только что сказанное укажем, что во времена апостолов святые были наделены необычайными дарованиями, и, следовательно, ими совершались некоторые дела (например, в 1 Кор. 14), которые не являются подходящее для нашего подражания сегодня, у кого нет этих даров. Но само это признание подрывает основополагающий принцип, за который спорят. Когда нам говорят, что мы должны изучать апостольские церкви по нашей модели, а затем сообщают, что некоторые части их практики не были предназначены для нашего подражания, это слишком сбивает с толку, чтобы обычный ум мог это понять. Более того, Бог нигде не сказал нам, какие из первобытных практик были преходящими, а какие нет. Где же тогда человек или люди, способные провести черту и авторитетно заявить, в каких отношениях состояние первых христиан не могло быть образцом для нас из-за чрезвычайных замыслов того поколения, и в каких случаях их действия являются обязательными? на нас теперь эти чрезвычайные устроения прекратились?
На вышеизложенное сразу же возразят: Но рассмотрим единственную другую альтернативу: конечно, совершенно неразумно предполагать, что Господь оставил Свой народ без законченной церковной модели для их руководства! Разве не невероятно, что Христос подведет Свой народ в таком жизненно важном вопросе, как Он хочет, чтобы они упорядочили все заботы церквей, носящих Его имя, что Он оставит их в неведении относительно Своей воли, относительно их устройства? , офицеры, порядок богослужения, дисциплина и т.д.? Если Бог приказал Моисею сделать все в скинии по образцу, показанному ему на горе, и если этот образец был настолько полным, что каждая доска и штифт в доме поклонения были четко определены, можно ли поверить, что Он сделал меньше обеспечение Своего народа сегодня, теперь, когда пришла полнота времени? Этот аргумент действительно звучит весьма правдоподобно, и тысячи людей были введены в заблуждение таким образом; но беспристрастное рассмотрение показывает, что это неоправданно.
Во-первых, в НЗ нет никаких обещаний. что Он сделает это, и ни одно заявление через какого-либо апостола о том, что такая модель церкви была предоставлена, не было! Во-вторых, история христианского мира ясно свидетельствует об обратном. Если бы такой образец был дан, он был бы так же ясно узнаваем, как и образец скинии, и все, кто действительно желал бы угодить Господу, откликнулись бы на него; и, как следствие, среди истинных последователей Христа было единообразие вместо бесконечного разнообразия и многообразия. Но, в-третьих, это доказывает слишком многое. Если была дана Божественная модель, содержащая все детали для заказа Н.З. церквей и их богослужений, столь же определенных и полных, как это было дано для скинии, тогда у нас будут подробные правила относительно размера, формы и убранства зданий, в которых мы должны поклоняться, полные инструкции по одежде служителей и так далее. ! Отсутствие этих подробностей является ясным доказательством того, что нам не удостоился никакой модели церквей, сопоставимой с Божественным образцом скинии.
Тогда к какому выводу мы вынуждены прийти? Это золотая середина между двумя альтернативами, предложенными большинством тех, кто писал на эту тему. Если, с одной стороны, мы не можем найти в Н.З. то, что в любом случае соответствует «образцу» скинии (и подробным инструкциям Бога, данным для храма), с другой стороны, Господь не оставил нас настолько в неведении о Своей воле, чтобы каждый человек или группа христиан ему предоставлено право делать то, что правильно в его собственных глазах. В соответствии с совершенно разным характером двух устроений, «свобода» Духа (2 Кор. 3:17) вытеснила жесткую законность иудаизма, и поэтому Христос снабдил нас общими принципами (например, 1 Кор. 14). :26,40), которые достаточно широки, чтобы допускать различные модификации применительно к различным обстоятельствам Его народа, находящегося в разных странах и поколениях – в отличие от того, что было предписано для единого народа Израиля в древности.
В Н.Т. нам дано полное откровение всего, что необходимо для спасения, познания чего человек никогда не смог бы достичь своими собственными силами; однако в других вопросах там многое отсутствует из того, что было предусмотрено в Ветхом Завете. Бог не только дал Израилю церемониальный закон, который должен был регулировать всю их церковную и религиозную жизнь, но Он также дал им полный свод заповедей для их гражданского правления, и никто не претендует на то, что Он сделал это для христиан! В отсутствие этого гражданского кодекса почему должно показаться странным, что Бог оставил многие мелкие церковные дела на усмотрение Своих слуг? У тех, кто возмущен таким заявлением и кто еще готов настаивать на том, что Господь явил Свою волю обо всем, что касается церковных и религиозных дел, мы спросим: где Новый Завет предписывает, какие брачные обряды следует использовать? ? или форма услуги на похороны? Но достаточно.
Как уместно заметил Ричард Хукер, «тот, кто утверждает, что речь необходима для всех людей во всем мире, не подразумевает тем самым, что все люди обязательно должны говорить на одном языке. придерживаются, не считая, что какая-то одна определенная форма необходима во всех них». Это вовсе не означает, что все различные способы церковного управления одинаково соответствуют духу и гению Евангелия или одинаково подходят для содействия назиданию. Мы снова полностью согласны с Джоном Ньютоном, когда он сказал: «В существенном я согласен со всеми ними, а в обстоятельствах я отличаюсь от любого из них не больше, чем они различаются между собой. вид непогрешимости, ибо все они, в свою очередь, ожидают, что я объединимся с ними, если я хоть сколько-нибудь уважаю авторитет и честь Господа Иисуса как Главы церкви. Ибо я не могу думать, что я должен чтить главенство и царскую должность Христа, признавая Его главой партии и подразделения Его народа, исключая остальных.
«Каждая партия использует звучные слова о свободе; но когда дается объяснение, оно сводится лишь к следующему: они дадут мне свободу думать так, как они думают, и действовать так, как они действуют; что для меня, утверждающего, одно и то же право думать самостоятельно и поступать по велению своей совести вовсе не является свободой, поэтому я пришел к таким выводам, как эти: что я буду любить их всех, что я буду поддерживать с ними дружеское общение все, насколько они провиденциально встретятся на моем пути (и, мог бы он добавить, насколько они мне позволят!); но я буду твердо стоять в свободе, с которой Христос сделал меня свободным, и никого не называть из них господина; наконец, если другие стремятся почтить Его, придавая большое значение спорным вопросам, то мой способ почтить Его должен состоять в том, чтобы попытаться показать, что Его Царство не от мира сего и не состоит из мяса и пищи. пьет, защищая форму и вечеринки, но в праведности, мире и радости в Святом Духе; и что ни обрезание есть ничто, ни необрезание, но новая тварь, и вера, действующая любовью.
Это путь, которому писатель усердно стремился следовать на протяжении последних десяти лет, как в связи с этим журналом, так и в устном служении. Но увы! Несмотря на хваленую «широчайшую широту кругозора» и «либеральность» этого поколения, мы обнаружили, что везде, где бы мы ни находились, церковные барьеры сегодня столь же неприступны, как и столетие назад, и что ни одна церковь, кружок или компания исповедующих христианство не готовы по-настоящему приветствовать в своей среде (независимо от его репутации или полномочий) того, кто не готов присоединиться к их партии и ограничиться ею, и произнести все их лозунги; и что подавляющее большинство не желает читать какие-либо религиозные публикации, если на них нет ярлыка их конкретной конфессии. Неудивительно, что Дух Божий угашен, а Его сила и благословение отсутствуют там, где преобладает такой нехристоподобный, сектантский, фанатичный и фарисейский дух.
Мы не собираемся выписывать рецепты другим; пусть каждый человек будет вполне уверен в своем уме. Но что касается писателя, то он слишком высоко ценит свою христианскую свободу, чтобы добровольно запереться в какой-либо церковной тюрьме, где он исключен из общения со своими братьями и сестрами, разбросанными за границей. Конечно, поскольку безгрешного совершенства нельзя найти ни в одном человеке на земле, его нельзя ожидать и от какой-либо группы людей. Ни одна деноминация или партия не обладает всем светом. С одной стороны, если читатель является членом церкви, где проповедуется необоснованное учение или где не соблюдается библейская дисциплина, его курс ясен: Ефесянам 5:11, 2 Тимофею 3:5. Но если, с другой стороны, он принадлежит к какой-либо евангелической церкви, которая честно стремится чтить Христа и где питается его душа, то, по нашему скромному мнению, он будет мудрым, если останется там и «повинуется имеющим правило». над ним», но пусть он не смотрит свысока на других, которые отличаются от него.
Не соглашаясь с популярным мнением о том, что Н.Т. Записи первобытного христианства представляют собой полную модель церковного управления, и что это является авторитетным правилом, обязательным для народа Господня на протяжении всего этого устроения, мы далеки от предположения, что мы увлечем с собой большинство наших читателей - к этому времени писатель должен уже достаточно познакомиться с человеческой природой, чтобы не допустить подобных глупых мечтаний. И подтверждая, что N.T. скорее снабжает нас общими правилами и принципами, которые достаточно эластичны, чтобы позволить человеческому усмотрению проявлять их в применении к конкретным случаям внешнего поведения церкви, мы вполне готовы ответить на обвинение в том, что это утверждение является « опасный». Наш ответ таков: мы утверждаем не более того, что общепризнано относительно регулирования деталей жизни отдельного верующего.
Разве христианин не вынужден ежедневно взывать к Богу о мудрости, как действовать в своих мирских делах, и это потому, что в Слове нет конкретных предписаний, предписывающих эти конкретные нужды? Разве он не обязан после молитвенного размышления воспользоваться своим здравым смыслом и применить общие правила Писания к сотне мелких подробностей своей жизни? Это настолько распространенное явление и настолько повсеместно оно встречается среди святых, что нам нет необходимости распространяться об этом, иллюстрируя этот вопрос, нет необходимости доказывать то, что самоочевидно. Ввиду этого простого и очевидного факта, почему мы должны меньше всего удивляться тому, что Бог предопределил, чтобы Его церкви следовали подобным путем, ведь что такое евангельская церковь, как не компания отдельных верующих, находящихся в организованных отношениях. Если бы Бог не сказал отдельному верующему, в какой час ему следует вставать в субботу и сколько раз ему следует есть в этот день, ожидали ли бы мы, что Он укажет, какой продолжительности должна быть проповедь служителя или сколько гимнов или молитв? псалмы нужно петь?
«Господь Христос в учреждении евангельских церквей — их состоянии, порядке, управлении и богослужении — не требует от Своих учеников, чтобы они, соблюдая Его установления, переставали быть людьми или отказывались от использования и проявления своих разумных способностей. способностей, в соответствии с правилом этого упражнения, которое является светом природы; да, поскольку правила и указания в этом случае должны применяться к вещам духовным и простым откровениям, Он дает мудрость и благоразумие, чтобы сделать это применение в а потому, что касается всего, на что нас направляет свет природы, в отношении соблюдения обязанностей, предписанных Христом в Церкви и перед Церковью, мы не нужно никакого другого установления, кроме использования особого духовного понимания, которое Господь Христос дает нам для этой цели.
«Есть в Писании общие правила, направляющие нас в применении естественного света к такому определению всех обстоятельств в актах церковного управления и богослужения, которые достаточны для их совершения прилично и в порядке. А потому, как было сказано прежде совершенно напрасно и бесполезно требовать четкого установления всех обстоятельств, относящихся к управлению, порядку и богослужению церкви, или должного улучшения вещей самих по себе, безразличных к ее назиданию, в зависимости от обстоятельств. И о них нельзя сказать иначе, кроме как в свете природы и духовного благоразумия, направляемых общими правилами Священного Писания». (Джон Оуэн).
И это не дискредитация и не умаление Священного Писания. Свидетельство Божие истинно, совершенно и вполне достаточно для целей, ради которых оно было дано; но это Свидетельство нами не чтится, а бесчестится, если мы чрезмерно приписываем ему то, чего Бог никогда не предназначал для него. Рим совершил серьезную ошибку, заявив, что Писаний недостаточно, что необходимо добавить «предания», если мы хотим получить полное откровение о том, что нам абсолютно необходимо знать в этой жизни, чтобы мы могли спастись в будущей. следующий. Но некоторые протестанты впали в другую крайность, заняв позицию, что Священное Писание содержит настолько полное откровение воли Божией для регулирования нашей жизни, как отдельных людей, так и как церквей, что действовать по любому другому правилу (будь то побуждения совести или велений разума) самонадеянно и греховно.
Но настаивать на том, что поведение церкви должно иметь прямое одобрение Н.З. ибо каждая деталь его процедуры и то, что действовать иначе неугодно Господу, значит идти гораздо дальше, чем то, что достигалось даже при Ветхом Завете. Какое повеление от Господа получили галаадитяне, чтобы воздвигнуть тот жертвенник, о котором говорится в Иисусе Навине 22:10? Разве соответствие разума, соответствие вещей не побуждало их к этому и не было достаточным для защиты их поступка? Какую Божественную заповедь имела женщина Израиля ежегодно оплакивать дочь Иеффая (Суд. 11:40)? Какой «так говорит Господь» или какой библейский прецедент был у Ездры, когда он сделал «деревянную кафедру» (Неемия 8:4), с которой он проповедовал народу? Какое Божественное повеление было у иудеев праздновать праздник «Посвящения» (Ин. 10:22), о котором нигде не говорится в Законе, но который празднуется Самим Христом! Осудить все, что является «человеческим изобретением», — это не только бросить вызов суду многих мудрейших и благочестивых людей, но и выйти за рамки того, что допускает само Писание.
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В предыдущей статье мы отклонились от нашего обычного обычая в этой серии давать слово за словом изложение стоящего перед нами стиха, сочтя целесообразным сначала дать ему тематическое толкование. Этот журнал, каким бы малым ни был его тираж, распространяется среди сотен людей Господних, которые находятся в самых разных ветвях христианского мира. Некоторые из них крайне озадачены болтовней, которая сейчас царит в религиозной сфере. Высокие требования, столь догматично выдвигаемые различными сектами и системами, собраниями и кружками общения, сбивают с толку немало честных душ, желающих делать то, что наиболее угодно Господу. Желая оказать им некоторую помощь в, по общему признанию, самом трудном и запутанном вопросе, мы в соответствии со светом, который Бог даровал нам (или удержал от нас), мы попытались указать на некоторые заблуждения, относящиеся к ведущие позиции, занимаемые церковными писателями.
Сказать, что различные конфессии, даже евангельски-ортодоксальные, не могут все быть правыми, и поэтому среди них должна быть одна, гораздо более согласующаяся с Писанием, чем другие, звучит очень правдоподобно; тем не менее автор удовлетворен тем, что, вообще говоря, в нем больше ошибок, чем истины. Сравнения, как известно, одиозны. Как ни один верующий не имеет в себе одинаково развитых всех благодатей Духа, так и ни одна церковь или деноминация не обладает всей Истиной. Подумайте о попытке провести оскорбительные контрасты между Андреем и Петром, Павлом и Иоанном, чтобы определить, кто из них более похож на Христа! С таким же успехом можно было бы поставить розу против ландыша или пшеницу против овса. Как сказано в 1 Коринфянам 14:10: «Может быть, в мире так много разных голосов, и ни один из них не имеет значения». Таким образом, по провидению Божьему каждая конкретная деноминация заняла свое место и служила определенной цели в Его плане относительно Его дела на земле.
Нет ничего более оскорбительного для Бога, чем тварная гордыня (Прит. 6:16, 17), и нет ничего более достойного сожаления среди тех, кто носит имя Христа, чем то, что группа из них (большая или маленькая) будет заявлять: мы — люди» — люди, которые встречаются на библейской почве, люди, которые ближе всего придерживаются Слова. Дух фанатизма не приличествует грешникам, спасенным благодатью, в то время как зависть и раздоры, вражда и ругательство между членами одной семьи наиболее предосудительны: «гнев человека не творит правды Божией» (Иакова 1:20). Разногласия неизбежны, пока мы живем во плоти – Бог позволяет нам иметь возможность быть «снисходительными друг ко другу любовью» (Еф. 4:2). Та форма церковного управления, которая наиболее близко соответствует Новому Завету и в которой каждая деталь скрупулезно правильна, была бы бесполезной в глазах Бога, если бы она не проводилась в любви и ее поклонение не было «в духе и истине».
Давайте внимательно примем во внимание, что на заре христианства первые служители Церкви были немедленно призваны Христом (Гал. 1:2), чего никто сейчас не делает и не имеет со времени кончины тех, кто был так назван вначале. ; что они были наделены необычайными дарами и силой, но Христос не продолжал сообщать их Своим слугам; что эти первоначальные служители были благословлены Божественным вдохновением и непогрешимым руководством как в проповеди Евангелия, так и в назначении вещей, необходимых для церквей, на которые сегодня никто не может по праву претендовать; что эти первые офицеры имели поручение, дающее им власть по всему миру для евангелизации и над всеми церквями для их назидания, на которую сегодня не может претендовать ни один слуга Христа. Насколько тщетны в таком случае претензии либо на «преемственность» этих офицеров, либо на совершенное подражание их порядку вещей. Тем не менее, церковные начальники – епископы и диаконы – должны были продолжать, как ясно из 1 Тимофею 3 и т. д.
В каждом упорядоченном обществе должны быть правители, и во все времена и устроения они были милостиво назначены Богом: Моисей, Иисус Навин, судьи и цари Израиля — множество иллюстраций этого принципа. То же самое происходит и в эту эпоху, и присутствие Святого Духа не делает ненужными правителей в церквях. Христос не является Автором смятения: но бесконечная путаница и смятение неизбежны там, где нет авторитетных и признанных лидеров. Действительно, правители, которых Христос установил для Своих церквей, не обладают произвольной властью, поскольку сами подчинены Ему. Их должность — это должность управляющего (Титу 1:7), который не должен ни руководить домом, ни полностью ему подчиняться, но должен присматривать за семьей и обеспечивать ее.
Возьмем, к примеру, главного управляющего или «лорда-камергера» его величества короля Георга, и, хотя он, возможно, и не полностью параллелен положению и обязанностям официального слуги Христа, тем не менее, у первого есть достаточно общего, чтобы помочь нам понять последний. Хотя, с одной стороны, «лорд-камергер» должен подчиняться определенным правилам и устоявшимся прецедентам, с другой стороны, он представляет собой нечто гораздо большее, чем автомат, механически действующий в соответствии с письменным кодексом. Поскольку человек соответствует своему положению, ему предоставляется значительная свобода в принятии многих мер для королевского двора; тем не менее, он не волен действовать произвольно или следовать только своим собственным предпочтениям. Нет, им управляет благополучие его августейшего господина: он планирует и устраивает так, чтобы угодить ему, способствовать его комфорту, служить его интересам и чести; и когда он сомневается в своих действиях, он советуется с королем, чтобы выяснить его волю.
Аналогичную позицию занимает пастор поместной церкви. «Кто же верный и мудрый раб, которого господин его поставил начальником над домом своим, чтобы давать им пищу во время? Блажен тот раб, которого господин его, придя, найдет делающим так» (Матфея 24:45, 46). Обратите внимание на следующие моменты в этом отрывке. Во-первых, использование единственного числа: по одному слуге на каждое местное хозяйство! Во-вторых, этот слуга становится «правителем» дома! В-третьих, ему предоставлена эта должность с целью снабжать их «мясом в свое время», что в более широком смысле означает контролировать все мероприятия, заботиться обо всех ее членах, защищать и способствовать их благополучию. . На это место Христос призывает не болванов и идиотов, а людей, наделенных добрым здравым смыслом, к которым Он милостиво присоединяет духовную мудрость и проницательность.
Теперь правитель дома Христова не является ни верховным государем или папой, ни просто номинальным главой без свободы действий. Он, в свою очередь, является слугой, ответственным перед Ним за то, чтобы поддерживать Его честь, заботиться о тех, кто драгоценен в Его глазах и кому он еще должен дать полный отчет о своем управлении. Поэтому, хотя, с одной стороны, он должен действовать в пределах некоторых общих правил и принципов, предписанных для его поведения, и не должен вводить ничего, что бесчестило бы его царственного Учителя или было бы враждебно Его интересам; однако, с другой стороны, он должен использовать свое собственное суждение при применении этих общих правил к конкретным случаям и принимать любые незначительные меры, которые он считает наиболее важными для славы своего Учителя и блага Его семьи; и когда он сомневается в своем правильном или лучшем поступке, у него есть преимущество ссылаться и рассчитывать на обещание Иакова 1:5.
Продолжим нашу аналогию еще на один пункт. Подобно тому, как «лорд-камергер» имеет под своим началом других слуг, которые помогают ему в исполнении его почетных обязанностей, слуг, которые сотрудничают с ним, выполняя его указания, так и Христос снабдил пастора поместной церкви дьяконами и, как многие думают, , с «правящими старейшинами» (или, если церковь крупнее, как это было со многими из тех, кто был в апостольские времена, с коллегами-пасторами или «старейшинами»), чтобы помочь ему в его официальных обязанностях. Поэтому, когда в нашем тексте говорится: «Повинуйтесь начальствующим над вами», он подразумевает всех служителей поместной церкви, под какими бы техническими именами они сейчас ни ходили. Эти дополнительные церковные служители не только оказывают помощь главному правителю, но и служат для него сдерживающим фактором, поскольку, если они будут наделены качествами, указанными в 1 Тимофею 3:8-13, они не будут участниками чего-либо, что очевидно, бесчестит Христа.
Если это правда (как пришли к выводу многие исследователи Священного Писания), что семь посланий из Откровения 2 и 3 представляют собой пророческий очерк церковной истории христианского мира, то, похоже, тенденция церковного управления перешла от одной крайности к другой, от николаитства (Откр. 2:6, 15), которое означает подчинение мирян, к лаодикийству (Откр. 3:14), которое означает господство мирян. И это не должно нас удивлять, поскольку такие же изменения произошли в политическом и социальном порядке. Действительно поразительно наблюдать, насколько близко сходство между ними. За развитием нонконформизма и быстрым распространением независимости в религиозном мире вскоре последовало восстание американских колоний и образование республик в США и во Франции. Наряду с ростом демократического духа в церквях шло распространение «социализма» в государстве, все более и более воздействующее одно на другое.
Одним из наиболее радикальных и далеко идущих движений прошлого века было движение, стремившееся стереть все различия между духовенством и мирянами, создав сеть «ассамблей» по всему англоязычному миру, в которых существуют (якобы) нет офицеров, где порицается единоличное служение и где Дух (явно) волен использовать того, кого пожелает. Это современное движение также утверждает, что полностью основано на Священном Писании, более того, настаивает на том, что все остальные объединения исповедующих христианство являются дочерьми Рима и составляют часть того мистического и отступнического Вавилона, из которого Бог повелевает выйти Своему народу. Это движение также раскололось на множество конфликтующих сторон, каждая из которых утверждает, что является единственной, которая действительно «представляет» Тело Христово на земле. Но достаточно; давайте теперь поближе познакомимся с нашим текстом.
«Повинуйтесь начальствующим над вами, и покоряйтесь, ибо они пекутся о душах ваших, как должное дать отчет, чтобы делать это с радостью, а не с печалью: ибо это неполезно для вас (стих 17) В этих словах уважение должно быть служебным служением. Нести «правило» подразумевает как долг, так и достоинство официальных служителей Христа. Бог милостиво назначил их служить Его чести, поддерживая порядочность и порядок в Его церквях, и потому что они необходимы и для блага Его народа. Повиноваться и подчиняться своим духовным лидерам - вот к чему здесь призывают членов церкви. В стихе 7 апостол открыл особые обязанности тем из их наставников, которые завершили свой путь; здесь он навязывает им их обязательства по отношению к тем, кто еще был с ними в теле.Игнорировать этих правителей или восставать против их власти — значит презирать Того, кто их назначил.
«Повинуйтесь начальствующим над вами и покоритесь». Из этих слов совершенно ясно, что во дни Апостолов среди народа Божьего существовало два различных класса, а именно: правители и те, кем управляли, и поскольку это не просто историческое утверждение, а конкретное увещевание, оно в равной степени является ясно, что то же самое является обязательным для христиан на протяжении всего этого устроения. Это, конечно, предполагает устоявшееся церковное государство среди них, в котором здесь четко определены отличительные обязанности каждого класса в соответствии с должностью одного и обязанностями другого. Предписанные здесь обязанности содержат краткое изложение всего, что касается церковного правления и порядка, поскольку все, что касается ее благосостояния, включает в себя должное послушание церкви своим правителям и должное исполнение ими своих обязанностей.
Греческое слово «начальствующие над вами» («гегеомай») переведено как «начальник» в Луки 22:26 и как «правитель» в Деяниях 7:10 — «и он (фараон) поставил его (Иосифа) правителем». над Египтом и всем домом его», что достаточно указывает на его масштаб. Они получили от Христа власть председательствовать на Его собраниях, провозглашать Его волю и исполнять Его законы, обличать, упрекать, увещевать со всякой властью и долготерпением. У них нет никакой произвольной власти, кроме той, которую дал им Христос, однако в пределах, которые Он предписал, они являются правителями, и обязанность их членов подчиняться им. «Не менее важно, чтобы должностные лица в церкви не стремились к более высокой степени власти и не довольствовались более низкой степенью власти, чем та, которую наделил их Учитель; и чтобы члены церкви Церковь должна в равной степени остерегаться подлого подчинения тирании, которую Христос никогда не устанавливал, и беззаконного восстания против правительства, которое Он назначил» (Джон Браун).
Джон Оуэн заявил, что двойная обязанность, предписанная здесь в отношении церковных лидеров, связана с двумя частями их служения, а именно, обучением и управлением: «повиноваться их учению и подчиняться их правлению». Хотя верно, что их доктрине или проповеди следует подчиняться (насколько это согласуется с Истиной) и что их авторитету следует подчиняться в том, что касается порядка их церковной жизни, мы, тем не менее, скорее рассматриваем два увещевания: как обладающее распределительной силой, причем второе усиливает первое. Слово «повиноваться» в нашем тексте означает послушание, которое следует за убеждением: сначала разум увлекается проповедником, чтобы он поверил, а затем действует воля — обратите внимание на маргинальную альтернативу в Деяниях 5:36 для слова «повиноваться». Считается." Нам кажется, что слова «покоряйтесь» относятся к духу, в котором они должны были повиноваться: послушание должно было быть не просто внешним действием, но побуждаемым покорными сердцами.
Таким образом, мы полагаем, что «повиноваться тем, кто правит вами» не должно ограничиваться их учением (как это определил Оуэн), но включает также и их управление церковью; в то время как «подчинитесь» имеет более широкое значение, чем подчинение их правлению, и относится к духу, который должен был регулировать все их послушание. Как хорошо выразил это Кальвин: «Он повелевает оказывать им сначала послушание, а затем честь. Эти две вещи необходимы, чтобы люди могли доверять своим пастырям и в то же время почитать их. Но в то же время это должно быть сделано». Следует отметить, что апостол говорит только о тех, кто верно исполнял свое служение, ибо те, кто не имеет ничего, кроме титула, более того, которые используют титул пастырей с целью разрушения Церкви, заслуживают лишь малого почтения и еще меньше доверия. ... И это также то, что ясно излагает апостол, когда говорит, что они заботятся о своих душах - обязанность, которую выполняют только те, кто являются верными правителями».
Таким образом, предписанный здесь долг можно резюмировать так: развивайте дух послушания, уступчивости и покорности своим пасторам и церковным служителям. «Подчиняться» и «подчиняться» означает подчинение нижестоящих вышестоящим. Это не рабское подчинение, а то благоговейное уважение, которого требует Бог, «покорность», проистекающая из любви и имеющая своей целью почитание тех, кому честь принадлежит. Следовательно, оно включало бы в себя выполнение всего, что было в силах членов, что облегчило бы участь их правителей и, конечно же, взяло бы на себя обеспечение их временного существования. Эти правители назначены Богом и стоят вместо Него непосредственно, так что Господь Христос провозгласил: «Истинно, истинно говорю вам: принимающий того, кого Я посылаю, принимает Меня; и принимающий Меня принимает Пославшего Меня» (Иоанна 13:20).
«Повинуйтесь начальствующим над вами и покоритесь». Едва ли нужно указывать, что эти слова не следует воспринимать абсолютно, как и слова «всякая душа да будет покорна высшим силам» (Рим. 13:1) или «Как Церковь покорна Христу, так и жены своим мужьям во всем» (Еф. 5:24). Каждое из этих увещеваний уточняется другими: от членов евангельской церкви больше не требуется принимать учение пастора, когда оно вопиюще противоречит Священному Писанию, или подчиняться любому его постановлению, явно бесчестящему Христа и вредящему Христу. Его народ, то они должны подчиниться повелению Навуходоносора, если он поставит себе образ и прикажет всем падать ниц и поклоняться ему, или если нечестивый муж потребует от своей жены чего-либо, противоречащего законам природы. Нет, здесь предписывается не слепое и безоговорочное послушание, поскольку это совершенно противоречило бы всему смыслу евангельского послушания, которое и есть «наше разумное служение».
Подчинение, требуемое нашим текстом, распространяется только на должность, установленную Самим Христом. Если кто-либо узурпирует эту должность и под ее прикрытием учит или предписывает что-то, противоречащее тому, что установил Христос, то эта заповедь не требует никакого послушания ему. Но именно на этом этапе сегодня наблюдается наибольшая трудность. В течение многих лет большое количество исповедующих христианство требовали, чтобы религиозные лидеры говорили им «гладкие вещи», более того, пророчествовали им «обманы», отказываясь слушать то, что осуждало их плотскую и мирскую жизнь, и отказывались прислушиваться к святые требования Божии. В результате Он позволил их потомкам пожинать злые посевы своих отцов, в основном не допуская «пасторов по сердцу Своему» и позволяя тысячам невозрожденных людей занимать современную кафедру. Вместо того, чтобы «повиноваться» и «подчиняться» им, Бог требует, чтобы Его народ отвернулся от них и не имел с ними ничего общего.
Истинных слуг Христа следует идентифицировать по признакам, указанным в 1 Тимофею 3. Это люди, «способные учить», имеющие способность Духа открывать Священное Писание и применять его к совести и жизни своих слушателей. . Они «не жадны до грязной наживы» и не алчны, требуют зарплату, которая позволила бы им жить выше уровня их членов, и отказываются служить, если к ней не прилагается оплата. «Не новичок», мало или вообще не имеющий опыта духовных взлетов и падений испытанного народа Божия, но тот, кто сам испытал и доказал надежность и достаточность того, что он рекомендует своим слушателям. Он должен быть человеком «не своевольным, не скоро гневающимся, не склонным к вину», но «человеколюбивым, трезвым, справедливым, святым, воздержанным» (Титу 1:7, 8) или иным образом он не мог похвалить то, чему учит, на своем собственном примере. Таким образом, слуги Христовы наделены определенной мерой духа своего Господина, и именно этим их следует отличать от лжецов.
Отказываться в послушании и подчинении таким людям, презрительно критиковать «систему одного человека» — значит презирать Божественное учреждение, поскольку должность «пастора» — это такое же назначение Господа, как и сама церковь или дары. и милости его отдельных членов. Это правда, что люди злоупотребляют и злоупотребляют добрыми дарами Божьими, но если некоторые пастыри своевольны, не являются ли некоторые члены неуправляемыми? Если за кафедрой есть гордость, разве ее нет и на скамье? Увы, в этот лаодикийский и коммунистический век, когда стало модой «презирать господство и злословить о достоинствах» (Иуды 8) и когда «дитя будет вести себя гордо против древних и подло против честных» (Иуды 8) Ис. 3:5), почти каждый человек считает себя способным судить и направлять как гражданских, так и церковных правителей, предписывать как государству, так и церкви, проверять и критиковать все, что делается, и говорить, что должно делать. Да помилует Господь и укротит буйные порывы гордыни.
«Ибо они охраняют ваши души». Это приводится как причина, по которой мы должны проявлять должное уважение к церковным руководителям. «Использованное слово характерно для этого места и означает бдительность с величайшей заботой и усердием, причем не без затруднений и опасностей, как Иаков охранял и наблюдал за стадом Лавана в ночи» (Джон Оуэн). У истинных подпастырей Христа нет эгоистических целей, а есть духовное и вечное благо тех, кто вверен их заботе. Многие служители Евангелия часто бодрствуют и жгут полуночное масло, в то время как члены его паствы спят. Многие могут сказать: «Я очень охотно отдам и буду потрачен за вас» (2 Кор. 12:15). Министерская должность не предназначена для бездельников: она предъявляет такие требования к сердцу, уму и нервной энергии, как никто другой.
Таким образом, здесь есть мотив — побудить членов с радостью подчиняться своим правителям. Чем больше труда кто-либо предпринимает ради нас и чем больше трудностей и опасностей он для нас подвергает, тем больше наши обязательства перед ним. Таково служение епископов или старейшин; и чем тяжелее ноша, которую они несут, тем большей чести они заслуживают. Пусть же наша благодарность будет подтверждена тем, что мы воздадим им то, что им причитается. «Умоляем вас, братия, познать трудящихся между вами и находящихся над вами в Господе, и вразумляющих вас, и весьма чтить их с любовью за дело их. И будьте в мире между собой» (1 Фес. 5:12, 13). Добавим также, что молодым людям, стремящимся к служению, нужно дважды подумать, прежде чем вступить в призвание, требующее непрерывного самопожертвования, неустанного труда и любви ко Христу и Его народу, которая одна только выдержит тяжелые разочарования.
«Они заботятся о душах ваших, как те, кто должен дать отчет», — это еще один мотив. Они поставлены на доверенное положение по поручению Господа, перед которым они несут непосредственную ответственность. Они часто отдают Ему отчет и сейчас, поддерживая постоянное общение с Ним, излагая перед Ним состояние и нужды Его народа, ища запасы благодати. В Грядущий День должен быть дан полный и окончательный отчет об их управлении. Это невыразимо торжественное соображение, и именно оно движет ими, поскольку они «заботятся о душах своей церкви, как те, кто должен дать отчет». Они помнят ужасное предостережение из Иезекииля 33:5 и стараются прислушаться к увещеванию из 1 Тимофею 4:16. «Чтобы они делали это с радостью, а не с печалью». Вот еще одна причина, по которой члены церкви должны отдавать своим правителям то, что им причитается. Если, с одной стороны, нет ничего более ободряющего пастора, чем отзывчивость и послушание его народа, то в равной степени верно и то, что нет ничего более обескураживающего и огорчающего для него, чем встреча с сопротивлением со стороны тех, чьим высшим интересам он служит изо всех сил. его мощь. Каждый христианский служитель, имеющий право на это звание, может в своей мере сказать вместе с апостолом: «Нет у меня большей радости, как слышать, что дети мои ходят в истине» (3 Иоанна 4).
«Ибо это вам невыгодно» — вот последний мотив. Если члены церкви ведут себя так, что становятся постоянным источником горя для своего служителя, то это означает пренебрегать собственным милосердием. Это не только мешает им принять его наставления в свои сердца, что приводит к их духовному бесплодию, но и подрывает его силы, угашает его ревность, заставляя его действовать с тяжелым сердцем вместо веселья. Что еще более торжественно и серьезно, Сам Господь крайне недоволен, и знаки Его благосклонности отозваны, ибо Он очень чувствителен к плохому обращению со Своими управителями. «Мы не можем причинять беспокойство или непослушание нашим пасторам, не ставя под угрозу наше собственное спасение» (Джон Кальвин) – увы, такие ошибочные идеи «спасения» сейчас так широко распространены. Пусть Господь милостиво простит в этих статьях все, что Ему неугодно, и милостиво добавит Свое благословение к тому, что приемлемо.
 



Евреям 13:18, 19.
Глава 121 - Добрая совесть
 
 
Евреям 13:18, 19 тесно связан со стихом, который непосредственно предшествует. В нашей настоящей главе апостол упоминает еще одну обязанность, которую верующие обязаны тем, кто служит им в духовных делах, а именно то, что они должны искренне помнить о них перед Престолом Благодати. Автор этого послания просил молитв евреев, подкрепляя свою просьбу заявлением об искренности и верности, с которыми он стремился исполнять свой долг. Сам факт того, что истинные служители Христа настолько добросовестно выполняют свою работу, должен настолько понравиться тем, кому они служат, что в их сердцах должен зажечься дух молитвы за них. Они являются инструментами, с помощью которых мы получаем больше всего добра, и поэтому меньшее, что мы можем сделать взамен, — это попытаться нести их перед Богом в объятиях нашей веры и любви.
Прежде чем мы рассмотрим эту особую нужду служителей Христа, а также нашу привилегию и обязанность служить им, мы предлагаем посвятить оставшуюся часть этой статьи тщательному рассмотрению конкретной причины, выдвинутой здесь апостолом в поддержку своей просьбы, а именно: , «ибо мы верим, что у нас чистая совесть во всем, и мы готовы жить честно». Выражение «добрая совесть» встречается в нескольких других отрывках Нового Завета и ввиду своей глубокой важности требует нашего самого пристального внимания. В Слове много говорится о совести, и многое зависит от того, имеем ли мы ее и сохраняем ли мы ее, и поэтому нам надлежит как можно лучше рассмотреть эту важную тему. Это не только важный практический момент, но и особенно своевременный ввиду бессовестного дня, в который мы живем. Что же такое совесть? Что такое добрая совесть, как ее приобрести и сохранить? Пусть Дух Истины будет нашим Учителем, когда мы стремимся размышлять над этими жизненно важными вопросами.
Совесть — это та способность души, которая позволяет нам воспринимать поведение относительно правильного и неправильного, тот внутренний принцип, который решает законность или незаконность наших желаний и поступков. Совесть справедливо называют моральным чувством, поскольку она соответствует тем физическим способностям, посредством которых мы общаемся с внешним миром, а именно пяти чувствам: зрению, слуху, осязанию, вкусу и обонянию. У человека есть этический инстинкт, способность или моральная чувствительность, которая его информирует и впечатляет. «Оно намного выше по шкале и острее в своем восприятии, чем любое просто телесное чувство. Есть внутренний глаз, который видит природу добра и зла; внутреннее ухо, чувствительное к малейшему шепоту морального долга; внутреннее прикосновение, которое чувствует давление долга и откликается на него сочувственно» (А. Т. Пирсон).
Совесть — это тот таинственный принцип, который свидетельствует внутри нас о добре или зле, и поэтому она является самым центром человеческой ответственности, поскольку она значительно усиливает его осуждение за то, что человек продолжает грешить против диктата этого внутреннего стража. Совесть снабжает нас самопознанием и самоосуждением, переодеваясь в самоодобрение или самоосуждение по нашей мере света. Это часть разума всех разумных существ, которая выносит суждение обо всех действиях за или против них. Он свидетельствует о наших мыслях, привязанностях и действиях, поскольку он размышляет и взвешивает все, что предлагается разуму и через него. То, что оно свидетельствует об эмоциях, ясно из: «И совесть моя свидетельствует мне в Духе Святом, что я имею великую тяжесть и непрестанную скорбь в сердце моем» (Рим. 9:1, 2). Итак, мы снова читаем: «Не обращай внимания на все слова, которые говорят, чтобы не услышать, как раб твой проклинает тебя; ибо часто и сердце твое (совесть) знает, что и ты сам (внутренне) проклял других» (Екклезиаст 7:21). , 22). Его голос слышит душа, тайно знакомящая нас с добром и злом в вещах.
То, что совесть существует у невозрожденных, ясно видно из высказывания Павла о язычниках: «Которые показывают, что дело закона написано у них в сердцах: и совесть их свидетельствует, и мысли их либо обвиняют, либо оправдывают друг друга» (Рим. 2). :15). Хотя язычники никогда не получали Священного Писания, как Израиль, тем не менее, в них было то, что их обвиняло или оправдывало. Внутри каждого человека (за исключением идиота) есть то, что упрекает его за его грехи, более того, за те самые тайные грехи, в которых никто не причастен, кроме них самих. Нечестивцы стараются подавить эти внутренние упреки, но им это редко, если вообще когда-либо, удается. «Грешники на Сионе устрашились; боязливость удивила лицемеров» (Ис. 33:14). Невозрожденные люди лишены веры, но не лишены страха: «Нечестивый бежит, когда никто не гонится» (Притч. 28:1). Есть в человеке то, что приводит в ужас даже самого отъявленного грешника после совершения любого грубого зла: его собственное сердце упрекает его.
Творец наделил человеческую душу различными способностями, такими как разум, привязанности и воля; и Он также наделил ее этой способностью рассматривать свое собственное состояние и действия, как внутренние, так и внешние, представляя совесть одновременно наблюдателем и судьей в лоне человека - наблюдателем, предупреждающим о долге, судьей, осуждающим за пренебрежение тем же самым. . Это беспристрастный судья внутри нас, которого нельзя заподозрить ни в излишней строгости, ни в недоброжелательности, ибо он является неотъемлемой частью нас самих. Совесть предвидит Великую сессию в грядущий день, поскольку она заставляет человека вынести приговор самому себе, поскольку он подлежит суду Божьему. Она обитает в разуме, как ясно из 1 Коринфянам 2:11, где совесть названа нашим «духом».
Наличие совести в человеке представляет собой одно из самых ярких доказательств существования Бога. К этому факту Святой Дух обращается в Псалме 53. «Глупый сказал в сердце своем: нет Бога» (стих 1). Как же он докажет, что Бог существует? Таким образом, «они находились в великом страхе там, где не было страха» (стих 5). Хотя не было никакой внешней причины для страха, никто не стремился причинить им вред, но даже те, кто жил наиболее атеистически, находились под страхом. Примером может служить случай с братьями Иосифа, которые обвиняли себя, когда не было никого, кто мог бы обвинить их: «Они говорили друг другу: истинно мы виноваты перед братом нашим» (Быт. 42:21). Хоть человек и должен скрываться от всего мира, но он не может уйти от самого себя — его сердце будет преследовать и осуждать его. Сам факт того, что в человеке после согрешения присутствует такой скрытый страх, что сердце его поражает за преступления, совершенные тайно, доказывает, что Бог существует.
Этот страх встречается у самых упорных грешников и у тех, кто по своему высокому положению и власти освобожден от человеческого правосудия. История свидетельствует о том, как короли и императоры беспрепятственно следовали за их злодеяниями, но даже печально известный Калигула трепетал, когда они гремели. Это не был страх, что они могут быть обнаружены человеком и наказаны им, поскольку в некоторых примечательных случаях этот страх преобладал до такой степени, что человеческое наказание было желанным облегчением, и в случае неудачи они волей-неволей налагали на себя жестокие руки. Какая может быть причина этого, как не то, что они боялись Судьи и Мстителя, который призовет их к ответу? Как сказал апостол о язычниках: «Они знают суд Божий» (Рим. 1:32): в их собственных душах есть свидетельство, что они ответственны перед Его правосудием. Обратите внимание на ужасный ужас Валтасара: побледнение его лица, побои в коленях, расшатывание суставов, когда он читал приговор на стенах дворца (Дан. 5:6).
«Нет ничего в человеке, что больше бросало бы вызов и требовало адекватного объяснения, чем его моральное чувство. Совесть — это суд, который всегда работает и требует своего вызова. Ни один человек не может уклониться от нее или заставить замолчать ее обвинения. Это полное судебное разбирательство. Судья на своей скамье, и этот судья не будет подкуплен для принятия небрежного решения. У него есть своя свидетельская трибуна, и он может привлечь свидетелей со всей территории прошлой жизни. У него есть свои присяжные, готовые вынести вердикт: «виновен». или «невиновен», в строгом соответствии с доказательствами; и у него есть свой шериф, раскаяние, с кнутом из скорпионов, готовый хлестать осужденную душу. Ближе всего в этом мире к суду Божьему - это суд И хотя на какое-то время он будет погружен в частичную апатию или опьянен мирскими удовольствиями, наступит время, когда во всем величии своей императорской власти этот суд призовет к суду каждого нарушителя и привлечет его к строгому ответу». (А. Т. Пирсон).
Но хотя наличие в нас совести свидетельствует о существовании святого, праведного, ненавидящего грех и мстящего за грех Бога, едва ли правильно говорить (как это делают цифры), что совесть — это голос Бога, говорящий в душа, скорее, это та способность, которая отвечает на то, что Он говорит. Когда Христос заявил: «Имеющий уши слышать, да слышит», Он имел в виду того, кто имеет совесть, настроенную на Всевышнего, кто желает знать Его волю и подчиниться Его власти. Совесть восседает на скамейке сердца как наместник Божий, оправдывающий или обвиняющий. Так оно действует в природном человеке, но в возрожденном это благочестивая совесть, руководимая в своих действиях Святым Духом, приносящая свое свидетельство за или против верующего в зависимости от его характера и поведения, как в отношении Бога, так и в отношении человека.
Фактический термин «совесть» происходит от слов «scio» — знать и «con» — с ним. Существуют некоторые разногласия относительно точного применения приставки, будь то знание, которое мы имеем вместе с Богом, или знание согласно Его Закону. На самом деле, это различие с очень небольшой разницей. «Знание» принадлежит только одному индивидууму, но это «знание вместе» происходит тогда, когда двое, по крайней мере, разделяют одну и ту же тайну, причем каждый из них знает ее вместе с другим. Совесть, таким образом, есть та способность, которая объединяет их вместе и делает их партнерами в познании; это между человеком и Богом. Бог прекрасно знает все дела человека, как бы тщательно они ни скрывались; и человек благодаря этой способности также знает вместе с Богом то же самое о себе. Поэтому мы читаем о «совести по отношению к Богу» (1 Пет. 2:19), или, как можно перевести по-гречески (см. поля R.V.), «совести Божией», имея Его своим Автором и Объектом. Совесть – это наместник Бога, действующий от Его имени и под Его началом.
Таким образом, как следует из самого термина, совесть должна иметь правило, по которому она должна действовать: «знание вместе с». Это не просто знание, но знание в сочетании со стандартом, согласно которому осуществляется процесс внутреннего суждения. Теперь нашим единственным правильным правилом является Слово, или открытая воля Божья. Оно разделено на две части: то, что Бог говорит человеку в Своем святом Законе, и то, что Он говорит ему в Своем благословенном Евангелии. Если совесть отступит от этого Правила, то она бунтует, она перестала говорить и судить за Бога, и тогда свет в человеке превращается во тьму, ибо око (внутреннее) стало злым (Мф. 6:23) . В своем примитивном состоянии человек имел только Закон, и надлежащей работой совести было тогда говорить предостерегающе и осуждающе в строгом соответствии с этим Правилом и не допускать ничего другого. Но наши прародители послушали ложь сатаны, нарушили Закон и попали под его осуждение.
Куда бы мы ни пошли, совесть сопровождает нас, что бы мы ни думали и ни делали, она записывает и регистрирует, чтобы ко Дню счетов. «Когда все друзья оставят тебя, да, когда твоя душа покинет тело, совесть не покинет тебя, не сможет оставить тебя. Когда твое тело самое слабое и тупое, совесть наиболее энергична и активна. Никогда больше жизни в совести не бывает, чем когда смерть приближается к телу. Когда оно улыбается, оправдывает и утешает, какой рай оно создает в человеке! А когда оно хмурится, осуждает и пугает, то как затмевает, да, затмевает все удовольствия, радости и прелести этого мира» (Джон Флэвелл). Совесть, таким образом, является лучшим из друзей или худшим из врагов во всем творении.
Большая часть нашего душевного спокойствия и свободы духа в этом мире будет соответствовать благоприятному свидетельству совести, а большая часть нашего духовного рабства, страха и душевных страданий будет зависеть от обвинений в проступках, которые совесть выдвигает против них. нас. Когда угрызения совести усиливаются, они становятся невыносимыми, как это было с Каином, Иудой и Сапфирой, ибо они дают настоящее предвкушение внутренних мук Ада. Скорее всего, это тот «червь, который не умирает» (Марка 9:44), который охотится на заблудших. Как червь в теле плодится от испорченности, находящейся в нем, так и обвинения и осуждения совести плодятся в душе от испорченности и вины, которые в ней; и как червь охотится на нежные и невидимые части тела, так и совесть касается самого живого существа души.
Но, что бы ни было сказано выше о совести, она, тем не менее, осквернена (Титу 1:15). В естественном человеке он чрезвычайно пристрастен в своих обязанностях, закрывая глаза на любимые грехи и потворствуя им, в то же время будучи строгим и суровым к другим грехам, к которым человек не склонен по своей конституции. Таким образом, мы видим, что совесть царя Саула чрезвычайно щепетильна в вопросах церемониального закона (1 Царств 14:34), однако он не усомнился в том, чтобы убить восемьдесят пять Божьих священников! Причина, по которой совесть так неровна, заключается в том, что она испорчена грехопадением: она не в порядке, как грязный желудок жаждет одних продуктов питания и ненавидит другие, столь же полезные. То же самое и с исполнением обязанностей: совесть естественного человека выбирает по своему извращенному капризу: пренебрегая тем, что неприятно, совершая то, что приятно, а затем гордясь тем, что сделала это.
Совесть бывает либо добра, либо зла, и то в зависимости от того, управляется ли она открытой волей Божией. Короче говоря, злая совесть прежде всего. Это бывает нескольких видов. Есть невежественная и затемненная совесть, относительно таковая, а не абсолютно, ибо все (кроме идиотов) обладают разумностью и светом природы. Таково положение язычников и, увы, все большего числа христиан в христианском мире, которые воспитываются в домах, где Бога полностью игнорируют. Еще есть наглая и дерзкая совесть, которая явно отказывается подчиняться известной воле Бога: так было с фараоном. В случае с Иродом мы видим подкупленную совесть, утверждающую, что его клятва обязывала его обезглавить Иоанна Крестителя. Ожженная и бесчувственная совесть (1 Тим. 4:2) принадлежит тем, кто долго противился свету и предан Богом превратному уму. Отчаянная и отчаявшаяся совесть заставляет своего обладателя наложить на себя жестокие руки.
При новом рождении совесть обновляется, будучи весьма оживлена и просвещена Духом Святым. Упражнением веры совесть очищается (Деяния 15:9), очищаясь принятием Крови Христа (Евр. 9:14). В целом добрую совесть можно определить как готовность во всем угождать Богу, ибо она ненавидит грех и любит святость; это тот, кто управляется Словом и подчиняется власти своего Автора. Его обязательным правилом является послушание Богу. и Ему одному, отказываясь действовать без Его света. Следовательно, чем более совестливым будет христианин, чем больше он отказывается от всякого господства (традиций и мнений человека), которое не является Божественным, тем более вероятно, что он приобретет репутацию тщеславного и несговорчивого человека. Тем не менее, каждый из нас должен быть очень настороже, чтобы не спутать гордость и своеволие с совестливыми угрызениями совести. Существует огромная разница между твердостью и необучаемым духом, как между кротостью и непостоянством.
Как обрести добрую и чистую совесть? Короче говоря, правильно проинформировав его и извергнув его скверну посредством покаянной исповеди. Первая великая потребность совести — свет, ибо невежество развращает ее. «Если душа будет без знания, то нехорошо» (Притч. 19:2). Как судья, не понимающий законов своей страны, не способен выносить суждение по любому вопросу, который стоит перед ним, или как затуманенное око не может должным образом исполнять свои обязанности, так и слепая или неосведомленная совесть неспособна судить о нашем долге перед Богом. . Совесть не может принять сторону Бога, если она не знает Его воли, и для полного ознакомления с ней мы должны ежедневно читать и исследовать Священное Писание. «Чем очистит юноша путь свой? взирая на него по слову Твоему» (Пс. 119:9). О, чтобы иметь возможность сказать: «Слово Твое — светильник ноге моей и свет стезе моей» (Пс. 118:105).
Давайте теперь упомянем некоторые качества или характеристики чистой совести. Во-первых, искренность. Увы, как мало осталось в мире этой добродетели: сколько притворства и лицемерия ныне повсюду — в религиозной сфере, в политической, в коммерческой и в социальной. Это бессовестное поколение, и, следовательно, в нем мало или совсем нет честности, верности и реальности. То, что сейчас регулирует обычного человека, является временной целесообразностью, а не принципиальным действием. Но с возрожденным все обстоит иначе: страх Господень вселился в его сердце, и поэтому он может сказать вместе с апостолом: «Мы уверены, что имеем добрую совесть и во всем готовы жить честно». Искренняя совесть искренне желает знать волю Божию и искренне полна решимости подчиниться ей. Коварство получило смертельную рану, и сердце открыто свету, готовое его исследовать.
Нежность – еще одно свойство чистой совести. Под этим качеством подразумевается бодрствование сердца, чтобы оно наказывало за грех при каждом удобном случае. Сердце не только не безразлично к Божьим требованиям, но и очень чувствительно, когда его игнорируют. Даже за то, что многие считают пустяковым, нежная совесть будет упрекать и осуждать. Иов решил сохранить нежную совесть, когда сказал: «Не будет упрекать меня сердце мое, пока я жив» (Иов 27:6). Снова; мы можем понять эту характеристику с точки зрения ее противоположности, а именно: ожесточенной совести (1 Тим. 4:2), которая сжимается от привычки совершать зло, сердце становится таким же жестоким, как общественная дорога. Почаще молитесь о нежной совести, дорогой читатель.
Верность. Когда совесть верно исполняет свою обязанность, происходит постоянное осуждение нашего состояния перед Богом как измерение наших путей Его Святым Словом. Таким образом, апостол Павел мог сказать: «Мужи братия! я жил в доброй совести пред Богом до сего дня» (Деяния 23:1). Благосклонное суждение, которое другие могут иметь о нем, не принесет удовлетворения честному человеку, если у него нет свидетельства совести о том, что его поведение правильное в глазах Бога. Каковы бы ни были мода времени и общепринятые обычаи его собратьев, тот, чье сердце бьется верным Богу, не будет сознательно делать ничего против совести: его язык всегда будет, «будь то правильно в глазах Бога слушайте вас более, чем Бога: судите вы» (Деяния 4:19). С другой стороны, его частая молитва такова: «Испытай меня, Боже, и узнай сердце мое; испытай меня, и узнай помышления мои; и зри, нет ли во мне какого-нибудь лукавого пути, и направь меня на путь вечный» ( Пс. 138:23, 24).
Спокойствие. Это верная награда за искренность и верность, ибо пути мудрости (в отличие от путей безумия) «пути приятные, и все стези ее мирные» (Притч. 3:17). Оскорбленная совесть обидит нас, а «уязвленный дух, кто может вынести?» (Прит. 18:14). Христианин может с таким же успехом рассчитывать на то, что прикоснется к горящему углю без боли, как и на то, чтобы согрешить без угрызений совести. Но чистая совесть спокойна, не осуждает, не отягощена виной греха. Когда мы ходим близко к Богу, мы обретаем спокойствие ума и мир сердца, что совершенно противоположно состоянию тех, кто беззаконен и непокорен, «ибо нечестивые подобны беспокойному морю, которое не может успокоиться». Спокойствие чистой совести есть залог ненарушенного спокойствия, которое ожидает нас на Вышнем.
Но следует отметить, что не всякая мирная совесть является доброй, и не всякая беспокойная совесть является злой. Совесть некоторых спокойна, потому что она бесчувственна. «Когда сильный, вооруженный, охраняет дворец свой, то добро его в мире» (Лк. 11:21): это тихая злая совесть, усыпляемая опиатами сатаны. Истинное спокойствие совести должно определяться из других свойств: оно должно исходить из искренности, нежности и верности, иначе оно будет опаленным. Мы должны учитывать не то, сколько у нас внутреннего мира, а сколько причины: как и в здании, больше всего следует учитывать не справедливость строения, а его основание. С другой стороны, нежная совесть склонна ошибаться из-за недостатка достаточного света и напрасно писать против себя горькие вещи, что является «немощной совестью» (1 Кор. 8:12); поскольку нас также могут беспокоить уже прощенные грехи.
Теперь добрую совесть можно сохранить только постоянным трудолюбием: «Посему я стараюсь всегда иметь совесть непорочную перед Богом и людьми» (Деяния 24:16). Апостол ежедневно заботился о том, чтобы сохранять свою совесть чистой, чтобы она не могла справедливо обвинить его в чем-либо, чтобы он имел в своем сердце свидетельство о том, что его характер и поведение угодны Святому. Сохранение чистой совести является важной частью личного благочестия. «Сие заповедаю тебе, сын Тимофей... иметь веру и добрую совесть» (1 Тим. 1:18, 19): это сумма личного благочестия – вера есть начало того, во что мы должны верить. , совесть принцип того, что нужно сделать. Вера и добрая совесть снова связаны вместе в 1 Тимофею 1:5 и 3:9, ибо мы не можем удержать одно без другого.
Если читатель вернется к Деяниям 24 главы, он обнаружит, что Павел отвечал на выдвинутые против него обвинения. В стихах 14-16 он выступил в свою защиту, дав в них краткое описание практического и экспериментального христианства. В качестве основания он дает отчет о своей вере: «верить всему написанному»; как непосредственное доказательство этого — «и иметь надежду на Бога»; а затем краткое изложение его разговора: «Тем самым я стараюсь всегда иметь совесть непорочную». Таким образом, спасительное познание Истины — это такая вера в Священное Писание, которая порождает надежду на вечную жизнь, о чем свидетельствует хранение сердца со всем усердием. То же самое вновь перечисляется в «Конце заповеди» (замысле евангельского учреждения) – это та любовь, которая исполняет Закон, исходящая из сердца, бьющегося верно Богу (1 Тим. 1:5).
«Здесь я тренирую себя»: мы должны сделать это нашим постоянным стремлением. Во-первых, посредством усердного и ежедневного исследования Священного Писания, чтобы мы могли узнать волю Божью. Нас увещевают: «Не будьте неразумны, но разумейте, что есть воля Господня» (Еф. 5:17), и это для того, чтобы мы могли познать, что угодно Ему, чтобы нам не согрешить ни в вере, ни в поклонении. . Плохо информированная совесть в лучшем случае является слабой и невежественной. Во-вторых, через серьезное исследование состояния нашего сердца и путей: «Стрепетайте, и не согрешайте; беседуйте с вашим сердцем на постели вашей, и умолкните» (Пс. 4:4). Нам нужно часто бросать вызов и призывать себя к ответу. Если мы хотим, чтобы совесть говорила с нами, мы должны часто говорить с ней. Нам дано именно для того, чтобы мы могли судить о своем состоянии и поступках относительно суда Божия. Тогда «поищем и испытаем пути наши» (Плач. 3:40). Дорогой читатель, найди время поговорить с самим собой и подумать, как обстоят дела между тобой и Богом. Короткие подсчеты предотвращают ошибки, поэтому просматривайте каждый день и исправляйте то, что произошло между вами и Богом.
В-третьих, единообразный образ послушания: «Познаем, что мы от Истины, и уверим пред Ним сердца наши» (1 Иоанна 3:19). В-четвертых, постоянной бдительностью: «Бодрствуйте и молитесь, чтобы не впасть вам в искушение» (Мф. 26:41). В-пятых, серьезным сопротивлением и умерщвлением греха: отсекением правой руки и выкалыванием правого глаза. В-шестых, искренним покаянием и исповеданием, когда осознаешь свою неудачу. В-седьмых, через принятие верой очищающей крови Христа.
 



Евреям 13:18, 19.
Глава 122: Молитва за служителей
 
 
«Молитесь за нас: ибо мы уверены, что имеем чистую совесть и готовы во всем жить честно. Но я умоляю вас скорее сделать это, чтобы я мог скорее вернуться к вам». Как было отмечено в первом абзаце предыдущей статьи, этот отрывок тесно связан со стихом 17, где верующим приказано подчиняться своим церковным руководителям. Здесь упоминается еще одно обязательство христиан перед теми, кто служит им в духовных делах, а именно, что они должны помнить о них перед престолом благодати. Должное соблюдение этого увещевания, вероятно, сделает больше, чем что-либо другое, для противодействия и уравновешивания широко распространенного зла: те, кто умоляет Бога о благословениях для проповедника, с гораздо меньшей вероятностью будут критиковать их перед людьми. Дух придирок заглушает дыхание ходатайства; наоборот, дух молитвы обуздает уста жалоб и сплетен.
"Молитесь за нас." Слуги Христовы действительно и остро нуждаются в молитвах своего народа. Они сами всего лишь люди, невежественные, слабые и заблуждающиеся, и если им не будет дарована двойная порция Духа, они не будут подготовлены к своему трудному и почетному призванию. Именно они принимают на себя основную тяжесть битвы и являются особыми объектами атак сатаны. Они часто испытывают искушение пойти на компромисс, утаить то, что хотя и неприятно им, но наиболее полезно для их слушателей. Перед лицом множества разочарований и разочарований они склонны утомляться, делая хорошие дела. Таким образом, нашим долгом и привилегией является молить Бога от их имени о ежедневном запасе благодати, которая будет дарована им свыше; чтобы они могли быть избавлены от искушений, сохранены верными, стойкими и преданными.
Следует должным образом отметить, что эта просьба была сделана никем иным, как автором этого послания; Итак, если величайший из апостолов нуждался в ходатайственной поддержке своих братьев, то тем более сан и положение служителей Божиих. Как нежно, как искренне и как часто Павел обращался с этой просьбой! Здесь он добавляет: «Умоляю вас» — этот язык снова используется в Римлянам 15:30, где он умолял святых подвизаться вместе с ним в своих молитвах к Богу. Во 2 Коринфянам 1:11 он говорит о «содействии молитвой о нас». Прекрасный пример эффективности молитв народа Божьего о поддержке одного из Его слуг можно найти в поднятии рук Моисея (Исх. 17:12), где нам многозначительно сказано: «И было, когда Моисей поднял руку свою, и Израиль победил; и когда он опустил руку свою, победил Амалик».
"Молитесь за нас." Мы согласны с Оуэном в том, что, хотя апостол здесь использовал множественное число (по своему обычному обычаю), он обратился с этой просьбой только к себе: как намекает «Я» в стихе 19. Это преимущественно павлинское прикосновение, и, как мы отметили во второй статье этой серии, оно дает одну из многих деталей, которые позволяют идентифицировать автора этого послания. В Н.Т. нет записей. что любой другой из апостолов просил молитв Церкви. Павел делал это не менее чем в семи своих посланиях: Римлянам 15:30, Ефесянам 6:19, Колоссянам 4:3, 1 Фессалоникийцам 5:25, 2 Фессалоникийцам 3:1, Филимону 1:22 и здесь. «Тот, кто трудился больше, чем другие апостолы, и кто был наделен столькими дарами, по-видимому, имел величайшую жажду сочувствия, привязанности, общения и самое яркое представление о том, что Бог дает только увеличение; что это не силой и не силой, но Духом Господним» (А. Сапфир).
«Молитесь о нас»: хотя непосредственная ссылка была на самого Павла, тем не менее, очевидно, что это увещевание относится ко всем служителям Христа и является обязательным для всех, кому они служат. Именно через них мы, под руководством Бога, получаем больше всего добра. Зачастую в служебном плане они являются нашими духовными отцами (1 Кор. 4:15), нашими духовными кормилицами (1 Фес. 2:7), нашими наставниками, советчиками и кормилицами. Их следует очень высоко ценить за их дело (1 Фес. 5:13), и это уважение должно проявляться в том, что мы постоянно несем их пред Богом в объятиях веры и любви. Искренне молиться за них у престола благодати — это наименьшее вознаграждение, которое мы можем им дать за их любящие труды, жертвенные усилия и верное служение. Нет сомнений в том, что чем усерднее люди будут исполнять этот долг, тем больше помощи и благословений они получат в результате своего труда.
"Молитесь за нас." Апостол был убежден, что все необходимые ему благословения можно получить от Бога и только от Него, и что молитва была назначенным средством получения этих благословений. Кто-то сказал: «Если должное послушание церкви всех ее членов ее правителям является лучшим средством ее назидания и главной причиной порядка и мира во всем теле, то, несомненно, молитва за ее лидеров и собратьев» -members — это назначенный канал для его получения». Опять же, прося молитв у христиан-евреев, Павел намекнул, что относится к ним как к праведникам, чьи молитвы «много принесут пользу». Его просьба означала также его уверенность в их любви к нему: сердце, нежно и верно искавшее им блага, не сомневалось в теплоте их привязанности к нему. Молитва друг о друге — одна из главных частей общения святых.
Свой призыв к молитвам своих читателей апостол подкрепил поразительной и мощной причиной; «Ибо мы верим, что у нас чистая совесть во всем, и мы готовы жить честно». Говоря «мы доверяем», подразумевались две вещи. Во-первых, его приличествующая скромность: не было хвастливого «мы знаем». Во-вторых, его уверенность, поскольку такие формулировки в Писании не выражают сомнения. Таким образом, хотя в его сердце была уверенность в Боге, тем не менее, он выражал себя смиренными словами – пример, который нам следует прислушаться к этому хвастливому и эгоистическому веку. Это великое дело, когда служитель Евангелия может действительно, хотя и скромно, ссылаться на добросовестное выполнение своих трудов как на причину, по которой он может претендовать на сочувствие и поддержку своего народа. Только тогда, когда он искренне стремится поступать правильно и сохраняет чистую совесть, служитель может уместно просить молитв своего народа.
Вероятно, причина, по которой Павел здесь особо упомянул о своем искреннем стремлении сохранить чистую совесть, заключалась в том, что он был так резко осужден своим собственным народом, и, вне всякого сомнения (ибо сатана был таким же, как и сейчас), самые неблагоприятные слухи о он был распространен среди евреев. Его жестоко бичевали собственные соотечественники и несправедливо заключили в тюрьму римляне, однако в глубине души он имел свидетельство, что его желанием и решимостью было всегда действовать честно. «Хотя имя мое будет изгнано как злое, и хотя я страдаю как беззаконник, тем не менее я взываю к своей верности в евангельском служении; товар Евангелия: я искренне стремился поступать честно при любых обстоятельствах». Счастлив человек, который может это сказать.
«Ибо мы уверены, что имеем чистую совесть». Как мы указывали ранее, совесть – это та способность, которой Творец наделил человека, благодаря которой он способен судить о своем состоянии и поступках относительно суда Божия. Его задача двоякая: раскрыть нам грех и раскрыть наш долг в соответствии с светом, падающим на него. Есть двойной свет, которым люди должны освещать совесть: естественный разум и откровение Священного Писания, а также Дух, применяющий то же самое. Если совесть имеет только сумерки природы, как у язычников, она выносит суждение о естественных обязанностях и противоестественных грехах, но если она наслаждается сверхъестественным светом Слова, она судит о тех грехах и обязанностях, которые могут быть только устранены. известное по Божественному откровению. Оно оставляет постоянную запись в душе. Чем больше у нас света, тем больше наша ответственность: Луки 12:48.
Хотя язычники не обладают Законом, данным им через откровение Божие, тем не менее, в их нравственном чувстве, суть его заповедей записана в их сердцах: Римлянам 2:15. Когда Павел сказал, что он «жил в доброй совести пред Богом до сего дня» (Деяния 23:1), это было параллельно с его «касанием праведности, которая в законе непорочной» (Флп. 3:6): там было соответствие его внешнего поведения тому свету, который он имел в своей совести. Таким образом, «те, кто говорит, что моральный закон бесполезен для христианина, могут с таким же успехом сказать, что в душе христианина больше нет пользы от способности совести. Вырвите эту способность из сердца человека, если хотите». вырвите то другое, а именно услужливые заповеди. Даже если бы Бог хотел упразднить цвета и свет, Он также должен отнять и закрыть чувство зрения» (Томас Гудвин).
«Дух человека есть светильник Господень, проницающий все внутренности чрева» (Притч. 20:27). Это моральное чувство справедливо было названо Божественным шпионом в душе человека. Его сдерживания и обличения — это предупреждение от Бога: оно действует от Его имени, представляя нас перед Его судом. Он получает свои указания и власть от Бога и подотчетен Ему и никому другому – увы, многие руководствуются обычаями и модой этого мира и живут мнениями и сообщениями своих собратьев. Совесть является частью того света, который «просвещает всякого человека, приходящего в мир» (Иоанна 1:9). Во многих отрывках и «сердце» (1 Иоанна 3:20), и «дух» (Рим. 8:16, 1 Коринфянам 2:11) означают совесть, а в Псалме 16:10 она названа «поводьями». " В других отрывках его сравнивают с физическим «глазом» (Лк. 11:34-36): как глаз является самым чувствительным членом тела и его зрительной способностью, так и совесть является самым чувствительным членом тела и его зрительной способностью, так же совесть относится к душе.
Таким образом, совесть — это свидетель Божий внутри человека: это голос Его Закона, направляющий и наставляющий сердце, передающий нам знание о добре и зле. Его функции — давать показания и выносить моральный вердикт. Его дело состоит в том, чтобы объявить о каждом поступке, будь то добро или зло, о награде или наказании, принадлежащем ему, а затем рефлекторным действием он свергает или свидетельствует, что мы поступили праведно или неправедно. Однако, хотя совесть и обличает грех, она никоим образом не помогает нам верить в Евангелие: напротив, его действия противостоят вере. Независимо от того, насколько просвещена природная совесть, она ничего не способствует вере, более того, она является величайшим врагом для нее, который есть в сердце человека. Вера — это дар Божий, сверхъестественное дарование, нечто, являющееся действием Святого Духа, совершенно независимое и превосходящее величайшую высоту, которой могут достичь без посторонней помощи способности падшего человека.
То, что только что было указано выше, может на первый взгляд удивить читателя; но это не должно. Совесть вполне способна услышать то, что говорит Закон, ибо это всего лишь Закон, естественно написанный в сердце; но оно совершенно глухо к тому, что говорит Евангелие, и не понимает ни слова из него. Если вы скажете природной совести о Спасителе и призовете ее поверить в Него, ее ответ будет подобен ответу иудеев (и именно этот принцип совести заставил их так говорить): «Что касается Моисея, мы знаем, что Бог говорили Ему, а Сего (Христа) не знаем, откуда Он» (Иоанна 9:29). Поговорите с человеком Закона, и совесть ответит, потому что она знает, что ему следует делать; но что касается Евангелия, то его голос для него чужой. Совесть совершенно неспособна указать путь избавления от осуждения и наказания за грех, да: «Если кто не родится свыше, не может увидеть Царствия Божия» (Иоанна 3:3).
Правда, чем более будет просвещена совесть, тем больше она будет открывать нам всякого рода грехи и упрекать нас в них; но одна только совесть никогда не откроет нам неверия и не обличит нас в его гнусности – только непосредственный свет Духа Святого, сияющий в сердце, сделает это. Есть два величайших греха, которые обычно лежат вне юрисдикции совести, которая обычно помещает их в сердце. Во-первых, вина за первоначальный проступок Адама, справедливо вмененный всему его потомству. Наученная совесть может осознать испорченность и испорченность природы, возникшую в результате нашего грехопадения в Адаме, но она не обличит то фатальное осуждение, под которым мы находимся из-за преступления нашего праотца. Во-вторых, совесть не поведает нам о нашем неверии во Христа и о том, что это грех из всех грехов; только особое действие Духа на оживленное сердце может осуществить это. Исследуйте тех, у кого больше всего беспокойства совести, и обнаружится, что никто из них не обременен своим неверием.
Пока совесть не будет подчинена вере, она является величайшим препятствием для веры, которое есть у естественного человека. Каково главное препятствие, с которым сталкивается пробужденная и обличенная душа? Да ведь величие его грехов, его сердце говорит ему, что он вне досягаемости милосердия, и не что иное, как обвинения нечистой совести, порождают в сердце это чувство безнадежности. Совесть выявляет наши грехи, заставляет их смотреть нам в лицо и пугает нас своей чудовищностью. Именно совесть говорит скорбящей душе, что спасение далеко от такого человека, как я. Совесть заставит нас работать и действовать, но только законным путем: она не только не приведет нас на путь истинного мира, но и еще дальше от него уведет. Так было с иудеями в древности, и так происходит до сих пор: «Ибо они, не разумея праведности Божией, пытались утвердить свою праведность» (Рим. 10:3).
У христианина совесть и вера дополняют друг друга в своей работе. Если совесть обличает во грехе или упрекает за упущение долга, вера видит милость Божию во Христе, покаянно исповедует вину и ищет очищения драгоценной кровью. «Поклонники, однажды очищенные, не должны были больше иметь совести о грехах» (Евр. 10:2) – не было больше опасений, что они противостоят нам. Непосредственный долг верующего — сохранять добрую совесть: 1 Тимофею 1:19; 3:9, но для этого необходимо постоянное осуждение самих себя и своих путей. Откровенная воля Божия является ее единственным правилом, ибо ничто иное не может законно связывать ее; поэтому бесконечно лучше оскорбить весь мир, чем Бога и совесть. «Все мои знакомые ждали, когда я остановлюсь, говоря: «Может быть, он соблазнится, и мы одолеем его», и каков был ответ и обращение пророка? Вот что: «Но Ты, Господи Саваоф, испытующий праведников и видящий силы и сердце, дай мне увидеть отмщение Твое над ними, ибо Тебе я открыл дело мое» (Иер. 20:10, 12).
Единственным правилом, регулирующим совесть христианина, является написанное Слово Божье, ибо «все, что не по вере (и, следовательно, по Слову: (Рим. 10:17), есть грех» (Рим. 14:23), то есть Все, что не делается по твердому убеждению суждения и совести, исходя из Слова, является грехом. Что правильно и что неправильно пред Богом, особенно в вещах безразличных, о которых существует много разногласий: они не понимают той свободы, которую Христос купил для Своего народа (Гал. 5:1), посредством чего они свободен правильно и с пользой использовать все безразличное, то есть то, что конкретно не запрещено Писанием: «Вино, веселящее сердце человека, и елей, от которого сияет лицо его» (Пс. 103:15), который гласит: помимо самых необходимых вещей, к которым мы можем добавить те невинные развлечения, которые освежают разум и тело. Как правильно использовать такие вещи, определено в 1 Тимофею 4:4, 5.
Второе, тесно связанное с предыдущим, — это то, что Писание называет «немощной совестью» (1 Кор. 8:12), которая происходит из-за недостатка света, неправильного учения, личных предубеждений и особенностей. Часто бывает трудно и трудно понять, как поступить по отношению к тем, кто страдает таким образом: с одной стороны, любовь желает им добра и должна быть терпеливой по отношению к ним и воздерживаться от поступков безрассудно и ненужно ранить их; но, с другой стороны, их причудам и сомнениям мы не настолько подчиняемся, чтобы наша собственная духовная свобода была аннулирована - Сам Христос отказался привести Своих учеников в рабство, подчинившись традициям человеческим (Марка 7:2), даже несмотря на то, что Он знал, что они шпионили за Его виной и были бы оскорблены Его поведением. В-третьих, сомневающаяся совесть: Римлянам 14:22, 23. В-четвертых, уязвленная совесть, покой которой нарушен нераскаянными и неисповеданными грехами.
Преимущества и благословения действительно являются щедрой компенсацией за все усилия, которые мы прилагаем, чтобы сохранить чистую совесть. Во-первых, это дает нам уверенность в Боге. Когда мы согрешили, отбросив свой покой, между душой и Святым возникает странность и расстояние. Когда наш внутренний наблюдатель обличает и осуждает нас, сердце стесняется Бога, и мы не можем так спокойно смотреть Ему в глаза. Только когда все будет исправлено пред Богом, через сокрушенное исповедание и принятие верой очищающей крови Христа, мы сможем с дерзновением приблизиться к престолу благодати. «Приступим с искренним сердцем, с полной верою, кроплением очистив сердца от порочной совести» (Евр. 10:22) – т.е. совесть, которая больше не обвиняет нас перед Богом. «Если я увижу беззаконие в сердце моем (что несовместимо с доброй совестью), то Господь не услышит меня» (Пс. 66:18); но, с другой стороны, «если сердце наше не осуждает нас, то мы имеем надежду на Бога; и, чего ни попросим, получим от Него, потому что соблюдаем заповедь Его и делаем благоугодное в очах Его» (1 Иоанна 3 :21, 22).
Во-вторых, чистая совесть дает ему главное облегчение, когда верующего ложно обвиняют и клевещут его враги. Какое невыразимое утешение мы получаем, когда мы можем по праву присвоить себе благословение Христа: «Блаженны вы, когда люди будут поносить вас и гнать вас и говорить на вас всякое зло ложно за Меня» (Мф. 5:11). Так было и с апостолом Павлом: «Ибо радость наша есть свидетельство совести нашей, что в простоте и богоугодной искренности, не с плотской мудростью, но по благодати Божией, мы беседовали в мире» (2 Кор. 1:12). В-третьих, чистая совесть защищает своего обладателя от обвинений сатаны. Великий враг наших душ постоянно стремится отнять у нас мир и радость, и мы бессильны против его нападок, когда нечистая совесть подтверждает его обвинения. Но когда мы можем воззвать к чистой совести и разоблачить его ложь, тогда его раскаленные стрелы успешно угасают. Псалмопевец был очень смел, когда сказал — см. Псалом 7:3, 4, 5, 8.
В-четвертых, чистая совесть дает большое преимущество ее обладателю, когда он законно обличает других. Увещевания христианина, чья жизнь непостоянна, не имеют никакого значения, но тот, кто ходит близко к Богу, говорит авторитетно. Тот человек, который честен перед Богом и своими собратьями, обладает нравственной силой, которую чувствуют даже нечестивцы. Наконец, спокойная совесть дает невыразимое утешение в предсмертный час. Когда у человека есть внутреннее свидетельство того, что, несмотря на многие неудачи, он искренне старался делать то, что было правильно перед Богом и перед своими собратьями, у него есть легкая подушка, на которую можно положить голову. «Вспомни, Господи, умоляю Тебя, как я ходил пред Тобою в истине и с совершенным сердцем и делал благое пред очами Твоими» (Ис. 38:3): это был призыв к добрая совесть у того, кто был «смертельно болен».
Свидетельство Павла о его доброй совести заключалось в том, что он «во всем желал жить честно». Решительная воля и искреннее стремление поступать правильно при любых обстоятельствах — это плод и свидетельство чистой совести. «Желание» означает желание и готовность с сопутствующими усилиями и усердием. «Во всем» принимает на себя весь наш долг перед Богом и человеком, выражает строгость и точность пути апостола к сохранению совести «непорочной» (Деян. 24:16). Какой поразительный комментарий к этому заявлению Павла дает описание его образа жизни в Ефесе: см. Деяния 20:18-27. Как его преданность, верность и постоянство затмевают плотолюбивую ленивость многих современных проповедников. Какую строгость совести Бог требует от Своих рабов: как малейшая песчинка в глазу препятствует ее полезности, так и всякий грех, к которому несерьезно относятся, смущает нежную совесть.
Нам заповедано «подавать честное пред всеми людьми» (Рим. 12:17): добрая совесть уважает вторую скрижаль Закона наравне с первой, так что мы никому ничего не должны и не боимся смотреть кому-нибудь в лицо. Любая вера, которая не производит беспристрастного и всеобщего послушания, бесполезна. Все тайны нашей святейшей веры – это тайны благочестия (1 Тим. 1:9; 3:16). Но если Слово Божие пришло к нам только в слове, а не в силе, то мы лишь христиане по букве, а не по духу. Увы, как многие сегодня здравы в учении и имеют плотскую уверенность в вечной жизни, но при этом стараются не сохранять совесть свободной от оскорблений. Увы, увы, в какой бессовестный век выпала наша судьба. Сколько душ преткнулось из-за распутной жизни большинства тех, кто ныне исповедует веру в Евангелие.
«Во всем готов жить честно». Нас призывают вести нашу беседу «честно среди язычников, чтобы, хотя они и говорят о вас, как о злодеях, они добрыми делами вашими, которые они увидят, прославили Бога в день посещения» (1 Пет. 2:12). ). Греческое слово в нашем тексте выражает больше, чем обычно понимается под словом «честно», поскольку оно то же самое, что используется в словах «Он все сделал хорошо» (Марка 7:37). Его настоящая сила — «отлично» или «с честью». В своем «во всем желании жить честно» апостол еще раз выражает свое смирение и правдивость. Искреннее желание и усердное стремление действовать таким образом — это высшее совершенство, достижимое в этой жизни, ибо всем нам не удается его осуществить. Так, во все века святые молились: «Господи, умоляю Тебя, да будет ухо Твое внимающе к молитве раба Твоего и к молитве рабов Твоих, желающих бояться имени Твоего» (Неемия 1: 11). Блаженно быть уверенным в Самом Боге, что «ибо если есть прежде желание, то оно принимается по тому, что человек имеет, а не по тому, что не имеет» (2 Кор. 8:12).
«Но лучше умоляю вас сделать это, чтобы я скорее вернулся к вам» (стих 19). В этом стихе Павел добавил еще одну причину, по которой он хотел, чтобы еврейские святые молились за него. В нем подразумевается многое: что он был с ними раньше, но обстоятельства, над которыми он не контролировался, теперь помешали его возвращению - лучший из служителей может быть скрыт от своего народа (3 Царств 22:27, Иеремия 38:6); что он очень желал снова прийти к ним, что показывает, что не собственное утешение (освобождение из темницы), но их благо было для него превыше всего; что он был твердо уверен в распространенности молитвы и их привязанности к нему. «Когда служители приходят к людям в ответ на молитву, они приходят с большим удовлетворением для себя и успехом для людей. Мы должны получать все наши милости посредством молитвы» (Мэтью Генри.
Слова, используемые здесь Павлом, означают, что он верил, что дела человека от Господа, что Он устраивает дела Церкви во многом согласно их молитвам, к Своей славе и их утешению. Слова «чтобы я скорее вернулся к вам» очень поразительны и показывают, что Павел не был слепым фаталистом: если бы Бог назначил точный час, как могла бы молитва привести его в исполнение «скорее»? Ах, совершенно напрасно нам рассуждать или философствовать о соответствии между вечными постановлениями Божьими и молитвой: нам достаточно быть уверенными в Писании, что молитва является одновременно и обязательным долгом, и благословенной привилегией. Это Божий способ заставить нас почувствовать нужду в Его милостях, а затем попросить о них, прежде чем Он их даст: Иезекииль 36:37. Мы не знаем, был ли получен ответ на эту молитву, и это вообще не имеет значения: «согласно нашему нынешнему пониманию долга мы можем законно иметь искренние желания и молиться о таких вещах, которые не сбудутся. Тайные цели Бога не являются правилом молитвы» (Джон Оуэн).
 



Евреям 13:20, 21.
Глава 123 - Молитва апостола
 
 
«Бог мира, воскресивший из мёртвых Господа нашего Иисуса Христа, великий Пастырь овец, кровью завета вечного, сделает вас совершенными во всяком добром деле, чтобы творить волю Его, производя в вас то, что необходимо благоугодное пред Ним через Иисуса Христа, Ему слава во веки веков. Аминь» (стихи 20, 21). Начнем с рассмотрения связи этих стихов с предыдущим: сначала с их более широким контекстом, а затем с более непосредственным. В них действительно собрано в краткое, но всеобъемлющее предложение все, что было ранее изложено, за исключением того, что здесь апостол молится, чтобы в евреях могло быть осуществлено то, к чему они были призваны. В него включена суть всей доктринальной части послания, и теперь апостол умоляет Бога применить к сердцам своих читателей преимущества и плоды всех важных наставлений, которые он им дал. Таким образом, эти стихи составляют подходящее заключение, поскольку то, что следует за ними, является фактически постскриптумом.
Рассматривая наш текст в свете его непосредственного контекста, мы воспринимаем благословенный пример того факта, что апостол практиковал то, что проповедовал, ибо то, что он требовал от своих читателей, он здесь делает для них. В стихах 18, 19 он просил евреев о молитвах от своего имени, а теперь мы видим, как он молится за них у Престола Благодати. Какой благословенный пример оставил глава апостолов всем, кого Христос призвал к общественному служению! Если служители желают молитв своего народа, то пусть они позаботятся о том, чтобы они не отставали в молитве за тех, кого Бог поручил им. Это важная часть функций министра. Недостаточно просто верно проповедовать Слово: он также должен горячо и часто просить Бога благословить это Слово тем, кто его услышал. О, если бы все, призванные к священному служению, могли с чувством воскликнуть: «Не дай Бог мне согрешить пред Господом, перестав молиться за вас» (1 Цар. 12:23).
Стихи, которые сейчас перед нами, имеют форму апостольского благословения или молитвы. В них в поразительной и уместной форме изложен Объект, которому была вознесена молитва, а также предмет, о котором была сделана мольба. В этой статье мы ограничимся первым. Личность, которой молился апостол, здесь описана прежде всего одним из Его титулов, а именно: «Бог мира»; а затем одним из Его дел — воскресением Христа из мертвых, а это, в свою очередь, приписывается крови вечного завета. Те, кто следил за нами через эту длинную серию статей, могут заметить, насколько удачно апостол сводит свое грандиозное изложение превосходства христианства над иудаизмом к этим трем главным главам: Богу мира, воскресшему Пастырю овец, крови вечный завет.
«Бог мира». Разнообразный способ, которым Бог называет Себя в Писании, различные имена, которые Он там принимает, не регулируются капризом, но упорядочены бесконечной мудростью; и мы многое потеряем, если не сумеем тщательно взвесить каждое из них. Это происходит не просто ради разнообразия в дикции: каждый отличительный титул выбирается в строгом соответствии со своим окружением. В Послании к Римлянам 15:5 о нем говорится как о «Боге терпения и надежды», потому что это соответствует теме четырех предыдущих стихов. В Послании к Римлянам 16:27 Он обращен «к Богу мудрому», потому что непосредственный контекст открыл тайну, в которой была сокрыта Его непостижимая мудрость. Прежде чем рассмотреть значение слова «Бог мира», отметим, что это выражение полностью принадлежит Павлу и нигде не встречается в трудах какого-либо другого апостола – еще один отличительный признак автора этого послания. Оно встречается в Римлянам 15:33 и 16:20, 2 Коринфянам 13:11, Филиппийцам 4:9, 1 Фессалоникийцам 5:23, 2 Фессалоникийцам 3:16, а здесь — всего семь раз.
«Бог мира». Во-первых, этот титул рассматривает Бога по отношению к Его народу, а не к человечеству вообще; но в Его судебно-медицинском характере, то есть в Его должности Судьи. Следует помнить, что в том благословенном отрывке, где два завета противопоставляются и Сион противопоставляется Синаю, сказано: «Но вы пришли... к Богу, Судии всех» (Евр. 12:23). , что является кульминационной чертой Евангелия. Лицо Верховного Судьи озарено доброжелательной улыбкой, когда Он смотрит на Свой народ в лице Своего Помазанника. Но так было не всегда. В утро творения, когда Бог увидел нас в Адаме, нашем федеральном главе, Он с самодовольством рассматривал нас как «весьма хороших» (Быт. 1:31). Но увы! пришёл грех, образовалась брешь между Творцом и тварью, и наступило состояние отчуждения, взаимного отчуждения, ибо святой Бог не мог быть в мире с грехом.
Необходимо ясно осознавать, что с самого начала Бог поддерживал иные отношения с человеком, чем отношения Творца и Благодетеля. Адам и род человеческий в нем были поставлены под закон и, следовательно, стали подчиняться Божественному правлению. Вследствие этого Бог был его Господом, его Царем, его Судьей. Пока он оставался в верном подчинении Божественной власти, подчиняясь царским законам, Его благосклонностью пользовались, но когда он нарушил закон, все изменилось. Грех не только осквернил человека, развратив всю его природу, но подвёл его под проклятие Божественного закона и подверг его Божественному гневу. Падший человек, значит, имеет отношение к обиженному судье. Это быстро стало очевидным для первого бунтовщика, ибо мы читаем: «Поэтому Господь Бог выслал его из сада Едемского, чтобы возделывать землю, из которой он был взят. И изгнал человека» (Быт. 3: 23, 24).
Увы, как мало сегодня проповедуется этот самый торжественный аспект Истины! Грех не только испортил нашу природу, он отвратил нас от Бога: как написано: «отвратились от жизни Божией» (Еф. 4:18). Человек не только утратил образ Божий, по которому он был создан, но и лишился благосклонности Бога, в которой он был возведен. В результате грехопадения между Богом и человеком возникает взаимный антагонизм. Грех сделал разрыв между ними, так что вся гармония и согласие, как духовное, так и судебное, были полностью разрушены. Не только плотские помышления являются «враждой против Бога» (Рим. 8:7), «гнев Божий открывается с небес на всякое нечестие и неправду человеков» (Рим. 1:18). Священное Писание так же ясно учит, что Бог отчужден от грешника и враждебен ему, как и враждебность человека к Богу.
Тот, с кем приходится иметь дело падшему человеку, — это его разгневанный Царь и оскорбленный Судья, и Его собственное Слово не оставляет нам сомнений в Его судейском отношении к падшему созданию. «Ты ненавидишь всех делающих беззаконие» (Пс. 5:5). «Бог гневается на нечестивых каждый день» (Пс. 7:11). «Но они возмутились и прогневили Духа Святого Его; поэтому Он сделался врагом им, Он воевал против них» (Ис. 63:10). Именно по этой причине не кто иной, как наш блаженный Искупитель, сказал: «Не бойтесь убивающих тело, души же не могущих убить; но бойтесь более Того, Кто может и душу и тело погубить в геенне» (Мф. 10:28), под которым следует понимать не просто абсолютную власть или всемогущество Бога, но также, и главным образом, Его судебную власть или законную власть, поскольку мы являемся Его узниками и ненавистны Его приговорам. Почему современная кафедра так виновато молчат об этих и подобных отрывках?
Божья святость пылает против греха, а Его справедливость требует удовлетворения. Но разве Он также не бесконечно милостив? Да будет благословенно Его имя, тем не менее Его милость не отменяет и не сводит на нет другие Его совершенства. Благодать царит, но царит «через праведность» (Рим. 5:21), а не за счет нее. Поэтому, когда у Бога были планы милосердия по отношению к Своему народу, который согрешил и пал в Адаме, как и неизбранные, Его мудрость придумала способ, посредством которого Его милость могла бы проявляться в соответствии с Его святостью, да, таким образом, что Его закон был возвеличен, и Его справедливость удовлетворена. Этот великий замысел был раскрыт в условиях Вечного Завета, который был заключен между Богом и Посредником еще до основания мира, но ввиду входа греха и падения избранных в Адаме. Христос взялся восстановить возникший разрыв, осуществить совершенное примирение между Богом и Его народом, полностью возместить весь вред, который грех причинил проявленной славе Божией.
Многие, приняв ужасную ересь социниан («унитариев»), не допустят, чтобы примирение было взаимным: но Бог примирился со Своим народом так же истинно, как и они с Ним. Как мы показали выше, Писание говорит не только о вражде со стороны людей, но и о гневе со стороны Бога, и что не только против греха, но и против самих грешников, и не только неизбранных, но и избранных, ибо мы «были по природе дети гнева (да, «гнева» и разврата!), как и прочие» (Еф. 2:3). Грех привел Бога и Его народ к судебному разногласию: они — сторона, нарушившая правила, а Он — сторона, нанесшая оскорбление. Следовательно, чтобы Христос совершил совершенное примирение, требовалось, чтобы Он отвратил судебный гнев Божий от Своего народа, и для этого Христос принес Себя умилостивительную жертву Богу, Сам понеся тот гнев, который был положен им.
Эта центральная истина Искупления, которую сейчас так широко отвергают, снова и снова изображалась в Ветхом Завете. типы. Например, когда Израиль так тяжко согрешил в связи с золотым тельцом, мы видим, как Иегова говорит Моисею: «Итак оставь Меня в покое, чтобы гнев Мой возгорелся на них и Я истребил их» (Исх. 32: 10). Но обратите внимание, как благословенно дальнейшее продолжение показывает нам типичного посредника, встающего между праведным гневом Иеговы и Его грешным народом и отвращающего от них Его гнев: см. стихи 11-14. В Числах 16 мы снова читаем, что после восстания Корея и его товарищей Господь сказал Моисею: «Выйди из среды сего собрания, и Я истреблю их, как в одно мгновение» (стих 45). Тогда Моисей сказал Аарону: «Возьми кадильницу и положи в нее огонь с жертвенника, и возложи курение, и пойди скорее к обществу, и очисти их, ибо гнев вышел от Господа: язва началось». Аарон так и сделал, и нам сказано: «он стал между мертвыми и живыми, и язва прекратилась» (стихи 46, 48).
Конечно, нет ничего более простого, чем приведенные выше примеры, к которым можно было бы добавить множество других. Во всей патриархальной и Моисеевой экономике мы видим, что жертвы приносились с конкретной целью — отвести праведный гнев Божий, умиротворить Его судебное недовольство, отвратить Его гнев, результат которого прямо назван «примирением»: см. Левит 16. :20, 2 Паралипоменон 29:24, Даниил 9:24. Совершенно очевидно, что израильтяне приносили жертвы не для того, чтобы отвратить свою враждебность к Богу. Поскольку, следовательно, те О.Т. жертвы были предзнаменованием Христова жертвоприношения, какой же это переворот — утверждать, что великая цель дела Христова заключалась в примирении грешников с Богом, а не в отведении гнева Божия от нас. Показания Н.Т. одинаково ясно и решительно: тогда давайте склонимся перед ним, вместо того, чтобы сопротивляться и рассуждать против него.
О Христе сказано: «Которому Бог предложил умилостивление через веру в Крови Своей, чтобы возвещать (не любовь Свою или благодать, но) праведность Свою» (Рим. 3:25). «Умилостивление» — это то, что умилостивляет или умиротворяет путем удовлетворения оскорбленного правосудия. Сила этого стиха ни в коей мере не ослабляется тем фактом, что греческое слово «умилостивление» в Послании к Евреям 9:5 переведено как «место милости», поскольку место милости было окроплено кровью. Это было место, где типичный посредник приносил искупительную жертву для удовлетворения Божьего правосудия против грехов Его народа. На самом деле еврейское слово «место милосердия» означает «покрытие», и оно было названо так по двум причинам: во-первых, потому, что оно закрывало ковчег, скрывая от глаз осуждающий Закон – каменные скрижали под ним; и, во-вторых, потому что пролитая на него кровь скрыла преступления Израиля от глаз оскорбленного правосудия путем адекватной компенсации. Таким образом, оно удачно изображало предотвращение заслуженной мести посредством заместительного вмешательства.
«Ибо если мы, будучи врагами, примирились с Богом смертью Сына Его, то тем более, примирившись, спасемся жизнью Его» (Рим. 5:10). Да, когда мы были «врагами», врагами Бога, ненавистными Его праведному суду. Этот термин обозначает отношение, в котором мы находились к Богу как объекты Его правительственного недовольства и подвергающиеся проклятию Его закона. Но мы были «примирены», то есть восстановлены в Его благоволении, и это произошло не благодаря работе Духа в нас, подавляющей нашу вражду, а через «смерть» – умилостивительную жертву – Сына Божьего. То, что это утверждение относится к отвороту от нас гнева Божьего и восстановлению нас в Его благосклонности, ясно из предыдущего стиха: «Тогда тем более, оправдавшись ныне кровью Его, мы спасемся от гнева через Него». Быть «оправданным» — это то же самое, что примирение Бога с нами, Его принятие нас в Свою благосклонность, а не наше обращение к Нему. Быть «оправданным Его кровью» указывает на причину нашего оправдания, и эта кровь была Бог теперь умиротворен по отношению к нам, потому что Его гнев излился на нашего Поручителя и Заместителя.
«Чтобы примирить обоих с Богом в одном теле на кресте, убив тем самым вражду» (Еф. 2:16). «Он», то есть Посредник, воплотившийся Сын. «Может примириться», то есть восстановить Божье судебное благоволение. «Оба», то есть избирают иудеев и избирают язычников. «Богу», то есть нравственному Правителю мира, Судье всей земли. «В одном теле», то есть в человечности Христа, «теле плоти Его» (Кол. 1:22) – здесь обозначено «одно тело», чтобы подчеркнуть представительный характер искупления Христа, поскольку Он взял на себя ответственность и обязательства весь Его народ: это Тот, кто действует от имени многих, как в Римлянам 5:17-19. «Убив тем самым вражду», то есть святой гнев Божий, враждебность Его закона. «Вражда» в стихе 16 не может относиться к тому, что существовало между иудеями и язычниками, поскольку об этом говорится в стихах 14, 15. «Вражда» здесь персонифицирована («убита») как «грех», как в Римлянам 8: 3. Таким образом, Ефесянам 2:16 означает, что все грехи народа Божьего, встретившегося на Христе, Божественная справедливость получила от Него удовлетворение, и в результате «враждебность» Бога прекратилась, и мы восстановлены в Его благосклонности.
Пусть не думают, что мы здесь внушаем идею, что Христос умер для того, чтобы сделать Бога сострадательным к Своему народу. Не так, Сам Отец является Автором примирения: 2 Коринфянам 5:19. Благодатные средства, с помощью которых Он намеревался осуществить примирение, возникли в Его собственной любви, однако искупление Христа было праведным инструментом устранения разлада между нами. Этот термин является полностью судебно-медицинским и рассматривает Бога в Его должности Судьи. Это касается нашего отношения к Нему не как к нашему Создателю или Отцу, а как к нашему Царю. Примирение, осуществленное Христом, не произвело изменений в Самом Боге, но оно произвело изменения в управлении Его правлением: Его закон теперь относится с одобрением к тем, против кого он прежде был враждебен. Примирение означает, что преступники были восстановлены в судебном благоволении Божием благодаря тому, что Христос закрыл брешь, проделанную грехом. Именно удивительная любовь Божия дала Христу умереть за нас, и Его искупление было направлено на устранение тех юридических препятствий, которые наши грехи воздвигли против Божьей любви, изливающейся к нам в соответствии с честью Его справедливости. .
Великая борьба между Богом и Его народом разрешена. Ужасающая трещина, вызванная их грехами, была устранена. Князь мира заставил замолчать обвинения закона и удалил наши грехи от лица Божьего. Мир был заключен – не мир любой ценой, не ценой попранной праведности; нет, почетный мир. "Бог мира" означает, во-первых, умиротворённого Судью всех; во-вторых, Царь Небесный примирился с нами; в-третьих, Иегова, в силу Своих заветных обещаний, принял нас в Свою благосклонность, поскольку, пока Он продолжал обижаться, мы не могли получить от Него никаких даров благодати. Точно так же, как Христос отвратил гнев Божий от избранных Своих, так и Он в свое время посылает Святого Духа в их сердца, чтобы уничтожить их вражду против Бога, являющуюся следствием первого.
Мы верим, что то, что нам предстоит, сделает еще более понятным и убедительным все сказанное выше. «Это воскресило из мёртвых Господа нашего Иисуса». Вот великое доказательство того, что Бог умиротворен по отношению к нам. Когда Бог воскресил Христа из мертвых, Он показал, что Он был умилостивлен, что Он принял выкуп, данный за наше искупление. Следует внимательно отметить, что в нашем нынешнем стихе говорится, что именно Отец воскресил Христа, и это в Его характере «Бога мира». Мы рассмотрим эти две вещи отдельно. В личных действиях Божества сохраняется порядок. Воскресение было делом Божественной силы, и эта Божественная сила принадлежит общей Отцу, Сыну и Святому Духу, которые, будучи одним и тем же Богом, участвуют в одном и том же деле. Однако Они сходятся в своем подобии: во всех Их личных действиях оно приписывается Отцу, как Источнику действия и Источнику всякой благодати, Который делает все от Себя, но Сыном и Духом.
В великой тайне искупления Бог Отец сохраняет должность Верховного Судьи, и поэтому мы читаем: «Твердо знай весь дом Израилев, что Бог сотворил того самого Иисуса, которого вы распяли, Господом и Христом» (Деяния 2). :36 и ср. 10:36). Так и в нашем тексте: воскресение Христа рассматривается там не столько как акт Божественной силы, сколько как настоятельское правосудие. Подчеркивается, что Бог осуществляет Свою судебную власть, как это ясно из конкретных используемых терминов. Мы всегда окажемся в проигрыше, если из-за своей невнимательности не сможем заметить каждый отдельный вариант языка. Это не тот, кто «воскресил», но «воскресил из мёртвых Господа нашего Иисуса». Силу этого выражения можно убедиться, сравнив Деяния 16:35, 37, 39. Апостолы были незаконно заключены в тюрьму, и когда позднее судьи приказали им выйти, они отказались, потребовав официального выдачи; и нам сказано, что «они пришли и вывели их из темницы» — сравните также Иоанна 19:4, 13, чтобы понять силу слова «вывели».
Когда Христос находился в состоянии мёртвого, Он фактически был узником под арестом Божественного мщения; но когда Он воскрес, тогда наш Спаситель был освобожден из темницы, и слово «возвращенный» как нельзя лучше выражает этот факт. Христос обладал силой воскресить Себя – и, рассматривая Его смерть и погребение под другим углом, Он применил эту силу; но в Своем официальном статусе Поручителя Ему не хватало необходимых полномочий. Бог мира послал ангела удалить камень из гроба не для того, чтобы восполнить недостаток силы во Христе, а так, как судья, удовлетворившись, посылает служителя, чтобы открыть двери темницы. Сам Бог, как Судья всех, «предал» Христа за наши преступления, и именно Бог воскресил Его для нашего оправдания (Рим. 4:25). Это было очень благословенно, ибо свидетельствует о совершенном подчинении Сына Отцу даже в могиле: Он не употребил Своей силы и не разорвал темницу, но ждал, пока Бог с честью не выведет Его из мертвых.
Давайте теперь рассмотрим особое служение, которое занимал Христос, когда Бог мира воскресил Его из мертвых: «того великого Пастыря овец». Обратите внимание: не «тот», а «тот великий Пастырь», потому что Павел писал тем, кто был знаком с Ветхим Заветом. «Пастырь Тот» означает Того, Кому было обещано в таких отрывках, как «Он будет пасти стадо Свое, как пастырь; одного Пастыря поставит над ними, и будет пасти их, раба Моего Давида; Он будет пасти их, и будет им Пастырем» (Иез. 34:23) – Предмет веры и надежды Церкви от начало. В руки нашего благословенного Искупителя Бог отдал Своё стадо, чтобы оно было Им оправдано и освящено. Следует должным образом признать, что пастырь — это не господин стада, а слуга, который заботится о нем и заботится о нем: «Они были Твои, и Ты дал их Мне» (Иоанна 17:6), — сказал Христос.
Христос — «Пастырь овец», а не «волков» (Лк. 10:3) или «козлов» (Мф. 25:32, 33), ибо Он не получил от Бога никакого повеления спасти их — как Основная истина об особом искуплении стоит перед нами почти на каждой странице Священного Писания! В НЗ есть три основных отрывка. где Христос рассматривается в этом конкретном образе. Он «Пастырь добрый» (Иоанна 10:11) в смерти, «Пастырь великий» в воскресении и «Пастырь главный» в славе (1 Пет. 5:4). «Великий Пастырь» овец обращает внимание на превосходство Своей личности, тогда как «главный Пастырь» подчеркивает Его превосходство над всеми Своими подпастырями или пастырями, Того, от кого они получают свою власть. Как ревностно Дух Святой охранял славу Христа во всем: Он не только «Пастырь», но и «Пастырь тот великий», так же как Он не только Первосвященник, но и «великий Первосвященник» наш (Евр. 4: 14), и не просто Царь, но «Царь царей».
«Через кровь завета вечного». Это, очевидно, намек на то, что «и Тебя кровью завета Твоего Я вывел узников Твоих из рва, в котором нет воды» — могилы (Зах. 9:11). То, что сказано о Христе, часто применяется к Церкви, а здесь то, что сказано о Церкви, относится и к Христу, ибо вместе они образуют «одно Тело». Итак, если Он воскрес из мертвых кровью вечного завета, то тем более мы будем. Сказать, что Бог воскресил из мертвых «того великого Пастыря овец», означает, что Он воскрес не как частное лицо, а как общественный Представитель Своего народа. «Кровь вечного завета» была достойной причиной; как было «кровию Своею Он однажды вошел во Святилище» (Евр. 9:12) и что мы имеем «дерзновение войти во Святое Святых посредством Крови Иисуса» (10:19), так и есть согласно бесконечной ценности Его искупительной крови, Пастырь и Его овцы будут избавлены от могилы.
Как Христос (и Его народ) был приведен к смерти по приговору Закона, так и из него Он был восстановлен Управляющим Законом, и это по Его соглашению с Ним прежде создания мира. Именно это придает дополнительный смысл Божественному титулу в начале нашего стиха: Он назван «Богом мира» из того договора, который Он заключил с Посредником, о котором мы читаем: «Совет мира будет между Они оба» (Зах. 6:13); «Милость Моя не отступит от тебя, и завет мира Моего не поколеблется, говорит милующий тебя Господь» (Ис. 54:10). Старшие комментаторы разделились примерно поровну во мнениях относительно того, относится ли последнее предложение нашего стиха к вечному соглашению между Богом и Посредником или к новому завету или завету (Матфея 26:28); лично мы считаем, что оба включены. Новый завет (о котором мы надеемся подробнее сказать позже в наших статьях о Завете) провозглашается в Евангелии, в котором излагаются условия, на которых мы лично вступаем в мир, установленный Христом, а именно: покаяние, вера, и послушание. Новый завет утвержден кровью Христа, и он «вечен», потому что его благословения вечны.
 



Евреям 13:20, 21.
Глава 124 - Молитва апостола
 
 
«Бог же мира, воскресивший из мёртвых Господа нашего Иисуса, великого Пастыря овец, кровью завета вечного, да усовершит вас во всяком добром деле, чтобы творить волю Его, сотворив в вас то, что есть благоугодно пред Ним через Иисуса Христа». Хотя это и написано в форме молитвы, тем не менее, оно представляет собой краткое изложение всего учения послания. «Кровь вечного завета» противостоит «крови быков и козлов», этот «великий Пастырь овец», воскресший из мертвых, противостоит Моисею, Иисусу Навину, Давиду и т. д., которые имели давно умер; в то время как «Бог мира» представляет собой поразительную противоположность сошествию Иеговы на Синай «в огне». Давайте еще раз кратко рассмотрим эти три вещи, но на этот раз в обратном порядке.
«Через кровь завета вечного». Мы считаем, что это предложение имеет тройную силу, что оно связано — и грамматически, и доктринально — с каждым из предыдущих предложений. Во-первых, именно через кровь, которую Он пролил за грешников, Христос стал великим Пастырем овец – раньше Он был таковым по рукоположению, но на самом деле Он стал таким через побуждение – овцы теперь были Его приобретенной собственностью. Во-вторых, именно посредством или благодаря искупительной крови Бог освободил Христа из могилы, ибо, полностью удовлетворив Божественное правосудие, Он имел полное право на освобождение из темницы. В-третьих, именно через или благодаря умиротворяющей крови Христа Бог отныне стал «Богом мира» для Своего народа, и все противоречия, вызванные их грехами, были удовлетворительно разрешены. И Христос пролил Свою драгоценную кровь во исполнение положений Вечного Завета, или того соглашения, которое Он заключил с Отцом прежде основания мира.
«Это воскресило из мёртвых Господа нашего Иисуса, того великого Пастыря овец». «Часто говорят, что Отец воскресил Христа из мертвых из-за Его верховной власти в управлении всем делом искупления, которое повсюду приписывают Ему. Говорят, что Христос воскресил Себя или снова забрал Свою жизнь, когда Он был мертв. , из-за непосредственного действия Его Божественной личности в этом. Но здесь имеется в виду нечто большее, чем просто акт Божественной силы, посредством которого оживилась человеческая природа Христа. Используемое слово является своеобразным, обозначающим выход из определенного состояния: моральное Христос как великий Пастырь овец был приведен в состояние смерти по приговору Закона и оттуда восстановлен Богом мира, чтобы доказать, что мир теперь совершенно установлен. Христа не спасло бы нас, ибо так любой другой человек может быть воскрешен силой Божией; но воскресение Христа из мертвых через кровь вечного завета есть то, что дает уверенность в полном искуплении Церкви ( сокращенно от Оуэна).
«Бог мира». Он таков прежде всего, потому что берет этот титул из самого Завета (Ис. 54:10). Он занимает второе место, потому что, как верховный Судья, Он умиротворен, и это потому, что Его закон получил полное удовлетворение от нашего Поручителя. Он такой третий, потому что Он, следовательно, примирился с нами. Приняв личность, послушание и душевные подвиги Христа, Бог обретает мир со всем Своим народом в Нем. Поскольку Он находится в мире с ними, Он щедро прощает все их беззакония и дарует им все необходимые благословения. Когда Бог удаляет от нас все наказания и зло и дает нам все привилегии и добро оправданных (например, Святой Дух, чтобы сокрушить силу и господство греха в нас), Он поступает как «Бог мира». так; да, как верховный Судья, действующий в соответствии с принципами Его правления, установленными в вечном завете, в силу заслуг Христа и нашего интереса к Нему.
Бога также называют «Богом мира», потому что Он является Автором того спокойствия, которое временами ощущается в сердцах и совести Его народа, а также Любителем того согласия, которое в меру существует между ними на земле. Оуэн предлагает еще одну причину, по которой апостол использует здесь этот Божественный титул. «Он также мог бы выразить здесь особое уважение к нынешнему состоянию евреев, поскольку очевидно, что они были сбиты с толку, сбиты с толку и обеспокоены различными доктринами и доводами о законе и соблюдении его институтов. выполнил свою роль и свой долг в сообщении им истины для информирования их суждений, теперь, в конце всего, он обращается с молитвой к Богу мира: к Тому, Кто один является Автором ее, Кто творит его там, где пожелает, и своим наставлением даст покой и мир их умам» (Джон Оуэн).
Бог настолько умиротворен, что был заключен и заключен новый завет, а именно христианский завет, названный здесь «вечным заветом». Во-первых, потому что оно никогда не будет отменено и остается неизменным, призванные получают через него право собственности и владение вечным наследием (Евр. 9:15). Во-вторых, поскольку искупительная кровь Христа является основой этого завета, и поскольку его сила никогда не прекращается, он становится эффективным для обеспечения его цели, а именно, вечного спасения грешных людей, которые обратились и примирились с Богом. Этот новый завет также называется «Заветом мира»: «Я заключу с ними завет мира» (Иезек. 37:26). Во-первых, потому что там же опубликован и предложен нам этот мир и примирение: «Слово, которое Бог послал сынам Израилевым, благовествуя мир через Иисуса Христа» (Деяния 10:36 и ср. Ефесянам 2:17), потому что в этом завете изложены условия этого мира между нами и Богом: Бог обязуется дать грешным людям прощение грехов и вечную жизнь на условиях покаяния, веры и нового послушания.
Самый важный практический вопрос: как мы можем заинтересоваться этим Божественным миром и примирением? Ответ может быть тройным: через рукоположение, побуждение и заявление. Во-первых, по вечному указу или предопределению Отца, ибо вопрос о том, кто должен войти в него, не был оставлен на произвол судьбы; поэтому избранные Божии названы «сынами мира» (Лк. 10:6). Во-вторых, через внушение Сына или уплату выкупной цены: «умиротворив кровью креста Своего, примирив через Него все с Собою» (Кол. 1:20). В-третьих, благодаря действию Духа, который подавляет нашу враждебность, подчиняет нашу упрямую волю, смягчает наши жестокие сердца, преодолевает нашу самоправедность и приводит нас в прах перед Богом как самоосужденных преступников, просящих милости. Именно при наших обращениях нам действительно передается этот Божественный мир, ибо только тогда гнев Божий удаляется от нас (Ин. 3:36) и мы возвращаемся в Его благоволение. Дальнейшая благодать дается нам изо дня в день, как тем, кто уже примирился с Богом.
Теперь можно выдвинуть последнюю причину, почему здесь к Богу обращаются как к «Богу мира», а именно, чтобы дать нам ценные наставления в связи с молитвой. Очень поразительно отметить, что более чем в половине отрывков, где встречается этот конкретный Божественный титул, именно здесь Его и молят — читатель может убедиться в этом сам, обратившись к Римлянам 15:33 и 16:20, 2 Коринфянам 13. :11, Филиппийцам 4:9, 1 Фессалоникийцам 5:23, 2 Фессалоникийцам 3:16 и здесь. Таким образом, оно используется с целью ободрить нас в наших обращениях к Престолу Благодати. Ничто не придаст большей уверенности и не расширит наши сердца больше, чем осознание того, что Бог отложил Свой гнев и думает только о благодати по отношению к нам. Ничто не вдохновит больше свободы духа, чем смотреть на Бога, примирившегося с нами через Иисуса Христа: «Итак, оправдавшись верою, мы имеем мир с Богом через Господа нашего Иисуса Христа, через Которого верою и получили мы доступ к той благодати, в которой мы мы стоим» (Рим. 5:1, 2).
«Совершайте вас во всяком добром деле, чтобы творить волю Его, производя в вас благоугодное пред Ним через Иисуса Христа». Прежде чем заняться связностью этого предложения, давайте отметим большой практический урок, который оно содержит. Как бы старательно ни готовился служитель к кафедре и насколько верно он произносил свое послание, его долг ни в коем случае не выполняется полностью: ему нужно удалиться в чулан и умолять Бога применить проповедь к тем, кто ее слышит. это, чтобы написать это в их сердцах, чтобы сделать это действенным для их непреходящего блага. Именно это и сделал великий апостол. В основной части этого послания он призывал евреев ко многим добрым делам и теперь молится, чтобы Бог дал им возможность к этому. То же самое справедливо и для тех, кто сидит на скамье. Мало слушать благоговейно и внимательно, надо еще молить Бога благословить нам услышанное. Именно неудача на этом этапе делает такое слушание бесполезным.
Хотя молитва апостола и кратка, она является наиболее всеобъемлющей. Оно раскрывает метод, посредством которого к нам ниспосылается Божественная благодать. Великим источником этого является Сам Бог, поскольку Он есть Бог мира: то есть, как в вечном совете Своей воли, Он замыслил благодать и мир бедным грешникам в соответствии со Своей добротой, мудростью, справедливостью и святостью. Канал, через который передается Божественная благодать, причем способом, подходящим для Его смерти и воскресения. Бог хочет, чтобы мы знали, что, хотя Он Сам является Даятелем, именно наш Поручитель заслужил для нас каждое духовное благословение, которым мы наслаждаемся. Природа этой Божественной благодати особенно связана с нашим освящением или совершенствованием, и это выражается в двух главах этой молитвы, а именно: о великой цели, которую следует всегда иметь в виду, и о средствах, с помощью которых эта цель достигается.
Подробно остановившись на торжественной манере обращения апостола к Престолу благодати, мы теперь обратимся к рассмотрению смысла его молитвы, отметив две вещи, которые здесь просят у евреев. Во-первых, Бог «сотворит их совершенными во всяком добром деле, чтобы творить волю Его». Это потребует от нас разобраться в значении этой петиции, обдумать ее масштабы, а затем отметить ее последствия. Разные авторы давали разные определения понятию «сделай себя совершенным», хотя все они сводятся к одному и тому же. Тос. Скотт предлагает «исправить всякий беспорядок в их душах и полностью подготовить их к каждой части Его святого служения». Мэтью Генри более подробно описывает: «Совершенство честности, ясный ум, чистое сердце, живые чувства, правильная и обновленная воля и достаточная сила для всякого доброго дела, к которому они призваны».
Оуэн сказал, что это «сделает вас здоровыми и способными». И добавляет: «Предназначается не абсолютное совершенство, и слова не означают ничего подобного, а приведение способностей ума в такой порядок, чтобы расположить, подготовить и дать им возможность, чтобы они могли работать соответственно». Греческое слово «сделать вас совершенными» переведено как «приспособленное» в Послании к Римлянам 9:22, «оформленное» в Послании к Евреям 11:3 и «приготовленное» в Послании к Евреям 10:5, где в каждом случае виден продукт Божественного творения. . В рассматриваемом нами случае речь идет о благодатных действиях Святого Духа в связи с прогрессирующим освящением верующего. Лично мы считаем определение Скотта (данное выше) лучшим: наиболее точным и разъясняющим.
Дело Божественной благодати в избранных начинается, когда они рождаются свыше животворящими действиями Святого Духа, и это дело благодати продолжается во все оставшиеся дни их на земле. Совершенство благодати не достигается в этой жизни (Флп. 3:12, 13), однако следует усердно искать дополнения к нашим нынешним достижениям в благодати (2 Пет. 1:5-7). Какой бы духовный прогресс ни был достигнут по благодати, мы никогда не должны останавливаться на достигнутом: нам все равно нужно еще больше укрепляться для обязанностей и укрепляться для испытаний. Ребенок растет до тех пор, пока не станет пригодным для всех мужских поступков, однако дальнейший прогресс возможен после достижения состояния зрелости. Итак, это духовно. Бог требует от нас умерщвления всякой похоти и всеобщего и беспристрастного послушания, и поэтому мы можем увидеть, насколько идеально подходит эта молитва к нашим нуждам.
Далее обратимся к рассмотрению обширности этого прошения: «Совершите вас во всяком добром деле». Это всеобъемлющее выражение включает в себя, как указал Гуж, все плоды святости в Боге и праведности в человеке. Никакой оговорки быть не должно. Бог требует, чтобы мы любили Его «всем сердцем», чтобы мы были освящены «всем духом, и душой, и телом» и чтобы мы «возрастали во Христа во всем». Многие сделают что-то хорошее, но несовершенны в других вещах, обычно в том, что наиболее необходимо. Они выделяют те обязанности, которые предъявляют к ним наименьшие требования, которые требуют наименьшего самоотречения. Но мы никогда не сможем наслаждаться крепким миром сердца, пока не сообразуемся со всей открытой волей Божией: «Тогда не постыжусь, когда буду соблюдать все заповеди Твои» (Пс. 119:6). Затем молитесь ежедневно, чтобы быть Божественно подготовленными ко всякому доброму делу, особенно к тому, которое покажется вам самым трудным и требовательным.
«Исполнять Его волю». Здесь мы имеем библейское определение того, что такое «доброе дело»: это исполнение воли Божией. Есть много вещей, совершаемых исповедующими христианство, которые, хотя они и вызывают восхищение и аплодисменты своих собратьев, не рассматриваются как «добрые дела» Тем, с кем нам приходится иметь дело; да, «то, что высоко ценится среди людей, есть мерзость в очах Божиих» (Луки 16:15). Издавна иудеи к Божественным заповедям прибавляли свои традиции, устанавливая посты и праздники, так что Господь спросил: «Кто потребовал сего от твоей руки?» (Ис. 1:12). Мы видим тот же принцип, действующий сегодня среди введенных в заблуждение католиков с их телесными аскезами, идолопоклоннической преданностью, тяжелыми паломничествами и приводящими к обеднению платежами. Многие протестанты также не свободны от самопровозглашенных лишений и суеверий. От нас требуется не соблюдение религиозных побуждений и не соответствие церковным обычаям, а исполнение воли Божией.
Правило нашего долга – это открытая воля Божия. «Дела» человека — это его действия как разумного существа, и если его действия соответствуют Закону Бога, они хороши; если это не так, то они злы. Поэтому человек не может быть хорошим христианином, не исполняя воли Божией. Если на то есть Божья воля, чтобы он воздержался от такого действия или практики, он не осмелится продолжать это делать: см. Иеремия 35:6, Деяния 4:19. С другой стороны, если Бог открыл разум, что ему следует сделать такое дело, он не осмелится упустить это, как бы это ни противоречило его наклонностям или плотским интересам: «Тому, кто разумеет делать добро и делает его нет, для него это грех» (Иакова 4:17). недостаточно того, что мы полностью понимаем волю Божию: мы должны исполнить ее; и чем больше мы будем это делать, тем лучше поймем: Иоанна 7:17.
«Совершайте вас во всяком добром деле, чтобы творить волю Его». Эти слова явно подразумевают разные вещи. Во-первых, мы несовершенны или неспособны ко всякому доброму делу. Да, даже после того, как мы возродились, мы все еще не готовы подчиняться Божественной воле. Несмотря на жизнь, свет и свободу, которые мы получили от Бога, мы все же не способны делать то, что угодно Ему. Это действительно унизительная истина, но это правда: сами христиане неспособны выполнять свой долг. Хотя любовь Божия излилась в их сердца, им был сообщен принцип святости или новой «природы», одного этого недостаточно. Они не только еще совершенно не знают воли Божией, но в них есть что-то, что всегда противится ей и склоняет их в противоположном направлении. Священное Писание без колебаний навязывает нам этот торжественный факт: скорее, он часто повторяется для смирения нас перед Богом.
Во-вторых, наше духовное бессилие нельзя извинять, и нам не следует жалеть себя из-за него; скорее, это исповедание Богу с самоосуждением. В-третьих, никто, кроме Бога, не может подготовить нас к исполнению Его воли, и наш долг и привилегия — просить Его об этом. Нам нужно усердно просить Его укрепить нас силой Своего Духа во внутреннем человеке, склонить наши сердца к Его свидетельствам, а не к корыстолюбию, так оросить наши души, чтобы мы возрастали в благодати; ибо новая природа верующего полностью зависит от Бога. «Не то чтобы мы были достаточно о себе, чтобы думать что-либо как о себе; но наша достаточность от Бога» (2 Кор. 3:5). Если нам нужна Божественная благодать, чтобы подумать о хорошей мысли или задумать благую цель, тем более нам нужна Его сила, чтобы решить и совершить то, что хорошо. Поэтому апостол молился о даровании евреям запасов освящающей благодати, чтобы они могли ответить на волю Божию в требуемых от них обязанностях послушания.
«Сотворив в вас благоугодное пред Ним». Это как разъяснение, так и расширение того, что только что предшествовало, намекая на то, как Бог делает нас совершенными или приспосабливает нас ко всякому доброму делу. Предыдущее прошение выражало великую цель, о которой молился апостол, а именно, постепенное освящение его читателей; здесь он выражает средства, которыми это должно было совершиться в них. Это достигается не только моральным убеждением и наставлением, но действительным и действенным действием Божественной силы. Мы настолько извращены по природе и настолько слабы даже как христиане, что нашему разуму недостаточно информирования посредством внешнего откровения воли Божией; кроме того, Ему необходимо стимулировать наши привязанности и побуждать нашу волю, если мы хотим совершать дела, приемлемые для Него. «Без Меня вы ничего не сможете».
«Сотворив в вас благоугодное пред Ним». Это уважение к милостивым действиям Святого Духа в сердцах возрожденных. Оно представляет собой поразительный и благословенный контраст между неспасёнными и спасёнными. О первых мы читаем: «Князь силы воздуха, дух, действующий ныне в сынах противления» (Еф. 2:2); тогда как о последних сказано: «Бог производит в вас и хотение, и действие по Своему благоволению» (Флп. 2:13). Сначала Бог вкладывает в нас волю или стремление к добру, а затем Он дарует Свою силу, чтобы действительно совершить это. Они совершенно различны, и последнее никогда в этой жизни не соизмеримо с первым. Это различие было ясно проведено апостолом, когда он сказал: «Ибо хотение присутствует во мне, а как сделать доброе, не нахожу» (Рим. 7:18): однако даже эта «воля», или желание, имела было произведено в нем Божественной благодатью.
Только когда мы ясно осознаем и честно признаем эти две истины – духовное бессилие христианина и действенность сотворенной благодати – мы сможем по праву приписать Богу славу, которая Ему принадлежит. Ему одному принадлежит честь за все доброе, исходящее от нас или совершаемое нами: «Благодатью Божией я есть то, что я есть, и благодать Его, дарованная мне, не была напрасной, но я трудился с избытком». паче всех их: но не я, но благодать Божия, которая была со мной» (1 Кор. 15:10). Мы не только обязаны Богу новой природой, которую Он вложил в нас, но мы полностью зависим от Него в обновлении этой новой природы «день за днем» (2 Кор. 4:16). Именно Бог производит в Своем народе духовные стремления, святые желания, благочестивые усилия: «от Меня обретается плод твой» (Ос. 14:8). Чем больше это будет осознаваться, тем больше будут по-настоящему смирены наши гордые сердца.
«Совершайте вас во всяком добром деле, чтобы творить волю Его, производя в вас благоугодное пред Ним». Соединяя два предложения вместе, мы получаем самый важный урок: не может быть подчинения воле Божией в жизни, пока не будет подчинения Ему в сердце. В этом мы видим радикальное различие между человеческими усилиями по реформированию и Божественным методом. Человек концентрируется на том, что видно глазам ближних, а именно на внешнем: «Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры! ибо вы очищаете внешность чаши и блюда, а внутри они полны хищения и излишество» (Мф. 23:25 и ср. 27). Но не так с Тем, Кто смотрит на сердце: Он действует изнутри наружу, готовя нас к послушному хождению, эффективно возбуждая чувства и укрепляя волю. Именно таким образом Он продолжает и доводит до завершения Свою работу благодати среди избранных.
Прежде чем перейти к следующему пункту, следует должным образом отметить, что, хотя мы понимаем, любим, верим и делаем то, чего требует от нас Бог, только благодаря милостивым действиям Духа, из этого ни в коем случае не следует, что что нам гарантировано лежать на удобном ложе. Нет, совсем нет: мы обязаны использовать все средства, назначенные Богом для нашего роста в благодати и практическом освящении. Те, кто больше всего любит цитировать: «Ибо Бог производит в вас и хотение, и действие по Своему благоволению», обычно медленнее всего подчеркивают предыдущее увещевание: «Совершайте свое собственное спасение со страхом и трепетом» (Фил 2:12). Нам заповедано приложить все усилия, чтобы приложить к нашей вере другие благодати Духа: 2 Петра 1:5-7. Тогда давайте стряхнем с себя плотскую безопасность и апатию: воспользуемся средствами, и Бог благословит наши усилия (2 Тим. 3:16, 17).
«То, что угодно Ему». Во-первых, давайте постараемся жить изо дня в день, осознавая, что все, что мы делаем, делается в глазах Бога. Ничто не может ускользнуть от Его взгляда. Он наблюдает за теми, кто нарушает Его закон, и за теми, кто соблюдает его: «Очи Господни на всяком месте видят зло и добро» (Прит. 15:3). Как должно нас сдерживать и трепетать осознание того, что Бог наблюдает за каждым действием: «в святости и праведности пред Ним» (Лк. 1:75). Во-вторых, пусть это будет нашей великой целью и целью: угодить Богу. Это здравое благочестие, и ничего больше. Угождать человеку — это религия лицемеров, а угождать Богу — это истинная духовность. Не раз апостол внушает это как правильную цель: «Угождать не человекам, но Богу»; «чтобы вы поступали достойно Господа, всем угодным» (Кол. 1:10).
В-третьих, давайте позаботимся о том, чтобы все наши дела были устроены так, чтобы быть угодными Богу. Для этого наши действия должны соответствовать правилу Его Слова: только то, что соответствует Его воле, приемлемо в Его глазах. Но более того: недостаточно того, чтобы суть того, что мы делаем, была правильной, но она должна исходить из правильного принципа, а именно из любви к Богу и веры во Христа; «Ибо без веры угодить Ему невозможно» (Евр. 11:6), однако это должна быть вера, «действующая любовью» (Гал. 5:6) – не как принуждение, но как выражение благодарности. Наконец, что касается способа этого: наши добрые дела должны совершаться трезво и со всей серьезностью: «служите Богу угодно с благоговением и благоговением» (Евр. 12:28) – как подобает слуге в присутствии Его Величества. Помните, что Богу на самом деле нравятся такие дела и те, кто их совершает: Евреям 11:4 – какой стимул для этого!
 



Евреям 13:22
Глава 125 - Божественные увещевания
 
 
Прежде чем перейти к нашему нынешнему стиху, давайте дадим еще несколько замечаний по поводу последних частей 5:21, которые из-за нехватки места нам пришлось опустить из предыдущей статьи. Центральная вещь, которую мы пытались прояснить в предыдущей статье, заключалась в том, что, хотя верующий получил при возрождении новую природу или принцип благодати (часто называемый старыми авторами «привычкой к благодати»), тем не менее, это не само по себе достаточно, чтобы дать нам возможность действительно совершать добрые дела. Вначале Бог вложил в Адама все необходимое, чтобы подготовить его к совершению всякого послушания; но не так с христианином. Бог не сообщил нам таких запасов благодати, чтобы мы были самодостаточны. На самом деле нет: скорее, Он вложил во Христа всю «полноту» благодати, чтобы мы могли черпать ее (Иоанна 1:16), тем самым сделав члены зависимыми от своего Главы. И, как мы теперь увидим, именно от Христа нам сообщаются новые запасы благодати.
«Совершив в вас благоугодное в очах Его через Иисуса Христа» (стих 21). Выражение «через Иисуса Христа» имеет двойное значение: к действию Бога в нас и к принятию наших дел. Во-первых, в свете стихов 20 и 21 в целом становится ясно, что там настаивают на том, что нет никакой благодати, сообщаемой нам от Бога мира, кроме как через Иисуса Христа – через Его посредничество и заступничество. Это наиболее важный момент, который необходимо уяснить, если Искупитель хочет занять то место в наших мыслях и сердцах, которое принадлежит Ему: все милостивые действия Духа внутри искупленных, от их зарождения до их прославления, проводятся согласно посредничеству Спасителя и являются ответом на Его заступничество за нас. В этом мы можем усмотреть удивительную мудрость Божью, которая так задумала, что каждая Божественная Личность возвышается в глазах Своего народа: Отец как источник всякой благодати, Тот, от кого она исходит; Сын в Своей посреднической должности как канал, через который к нам течет всякая благодать; Дух как действительный коммуникатор и даритель этого.
Во-вторых, по нашему мнению, эти слова «через Иисуса Христа» имеют также более непосредственную связь с выражением «то, что благоугодно пред Ним», имея в виду те «добрые дела», которыми совершает Бог мира. или подходит нам. Лучшие из наших обязанностей, произведенные в нас Божественной благодатью, приемлемы Богу не просто так, как наши, а только из-за заслуг Христа. Причина этого в том, что Божественная благодать исходит через несовершенную среду: грех смешивается с нашими лучшими делами. Свет может быть ярким и ровным, но его затемняет нечистое стекло, через которое он светит. Итак, мы обязаны Посреднику не только прощением наших грехов и освящением нашей личности, но и принятием нашего несовершенного поклонения и служения: «приносить духовные жертвы, угодные Богу через Иисуса Христа» (1 Пет. 2:5) утверждает тот аспект истины, который мы здесь подчеркиваем.
«Кому слава вовеки. Аминь». Здесь апостол, по своему обыкновению, прибавляет хвалу прошению. Это записано для нашей инструкции. Тот же принцип заложен в образцовой молитве, которую Господь Иисус дал Своим ученикам, ибо после семи прошений Он учит нас заканчивать словами: «Ибо Твое есть Царство и сила и слава во веки веков». Аминь» (Матфея 6:13). здесь существует некоторая неопределенность относительно того, относится ли хвала в нашем тексте к Богу мира, которому адресована вся молитва, или к Иисусу Христу, ближайшему предшественнику. Лично мы считаем, что и то, и другое включено и предназначено. Оба одинаково достойны, и оба должны получить от нас равное признание. В Послании к Филиппийцам 4:20 хвала возносится исключительно Отцу; в Откровении 1:5, 6 — Посреднику; в то время как в Откровении 5:13 оно предлагается обоим.
«И умоляю вас, братия, потерпеть слово увещевания, ибо я написал к вам письмо в немногих словах» (стих 22). Сначала мы дадим краткое изложение этого стиха, а затем сделаем несколько замечаний по его центральной теме. Вступительное слово в нашей версии вводит в заблуждение, поскольку оно контрастно, а не связующе, и в R.V. оно правильно переведено как «Но». В предыдущем стихе апостол говорил о Боге, совершающем в Своем народе то, что угодно Ему: здесь он обращается к их ответственности и призывает их к усердию. Здесь мы можем еще раз увидеть, как прекрасно Павел всегда сохранял баланс истины: к Божественным действиям должны быть добавлены наши усилия. Хотя Бог производит в нас и хотение, и действие по Своему благоволению, тем не менее, мы призваны со страхом и трепетом совершать свое собственное спасение: Филиппийцам 2:12, 13.
«Слово увещевания», по нашему мнению, относится ко всему содержанию этого послания. Греческое слово «увещевание» является довольно обширным, включая по своему значению и объему направление, увещевание, побуждение и утешение. Обычно его переводят как «утешение» или «увещевание», одно так же часто, как и другое. Совершенно очевидно, что апостолу было очень уместно таким образом резюмировать все свое послание, поскольку от начала до конца его содержание представляет собой сильнейшее и впечатляющее побуждение к стойкости в вере и исповедании Евангелия перед лицом сильных искушений. к отступничеству. «Слово увещевания — это истина и учение Евангелия, применяемое для назидания верующих, будь то путем увещевания или утешения, одного из них, включая другого» (Джон Оуэн — и, следовательно, все лучшие из комментаторов). Но обратим внимание на тактичность и мягкость, с которыми апостол убеждал евреев прислушаться к обращенным к ним увещеваниям.
Сначала он сказал: «Но я умоляю тебя». Это была «нежная просьба, чтобы они благосклонно приняли то, что с его стороны имелось в виду по-доброму» (Дж. Браун). Павел не ставил себя на какой-то высокий пьедестал и не командовал ими, как он вполне мог бы сделать в силу своего апостольского авторитета, но, ставя себя на их уровень, он нежно убеждал их. «Это слово увещевания как исходит из светлой атмосферы правды, так оно исходит и из добродушной атмосферы ласки» (А. Сапфир). Во-вторых, он добавил: «Умоляю вас, братья», «имея в виду (1) его близкое родство с ними по природе и благодати, (2) его любовь к ним, (3) его общий интерес с ними в рассматриваемом деле — все подходит для того, чтобы дать доступ к его нынешнему увещеванию» (Джон Оуэн); к чему мы можем добавить, (4) это свидетельствовало о его похвальном смирении и смирении сердца.
В-третьих, он добавил: «Но умоляю вас, братья, потерпеть слово увещевания». Это, конечно, подразумевало, что в этом послании есть вещи, противоречащие их испорченности и предрассудкам. Это также еще раз показало глубокую заботу апостола о евреях. Он написал им несколько резких предостережений и суровых увещеваний и был глубоко обеспокоен тем, чтобы они не упустили из этого пользы ни из-за своей небрежности, ни из-за своей естественной антипатии. «Вероятно, он записывает (использует) слово увещевания по этой причине: хотя люди по своей природе стремятся учиться, они все же предпочитают слышать что-то новое, чем получать напоминания о вещах, известных и часто слышанных раньше. будучи в лени, они плохо переносят волнения и упреки» (Жан Кальвин).
Здесь мы можем еще раз увидеть, какой благословенный пример оставил апостол всем служителям Слова. Проповедник должен быть осторожным, чтобы побудить своих слушателей искать себе блага: «Сын человеческий, Я поставил тебя стражем дома Израилева; итак услышь Слово из уст Моих и предостереги их от Меня. Когда Я скажи нечестивому: ты непременно умрешь; и ты не предупреждаешь его и не говоришь, чтобы предостеречь нечестивого от его злого пути, чтобы спасти ему жизнь; тот же нечестивый умрет за свое беззаконие, но кровь его Я взыщу за рука твоя» (Иезек. 3:17, 18). Наши слушатели (даже святые) ни в чем не являются более отсталыми, чем в том, чтобы оценить слово увещевания и ответить на него. Тем не менее, увещевание было основной темой апостола на протяжении всего этого Послания. Бог дал нам Свое Слово для практических целей, и вера избранных Божиих – это «познание истины, которая есть альтернатива благочестию» (Титу 1:1). Священное Писание дано в наши руки, чтобы мы были подготовлены ко всякому доброму делу, научены всякому долгу, укреплены против всякого искушения. Ни одно учение не может быть понято правильно, если оно не влияет на наше хождение. Но, стремясь к соблюдению Божественных заповедей, будем искать благодати, чтобы делать это с той верностью, мудростью, смирением и нежностью, которые свидетельствовал и являл пример апостол.
«Ибо я написал тебе письмо в нескольких словах». Как ни странно, некоторые были озадачены этим пунктом, поскольку большинство посланий Павла намного короче этого, и поэтому они изобрели дикую теорию, согласно которой стих 22 намекает только на эту последнюю главу, которую сэр Роберт Андерсон странно назвал « своего рода сопроводительное письмо». Но здесь апостол имел в виду не абсолютно длину своего послания, а соотношение между его длиной и важностью и возвышенностью темы, которую оно рассматривает. По сравнению с важностью и полнотой многих тем, которые он затронул, краткость действительно отличала его изложение во всем. Было дано не что иное, как краткий обзор нового завета, служения и дела Христа, превосходства христианства над иудаизмом, жизни веры и разнообразных обязанностей христианина.
Основная тема, упомянутая в нашем нынешнем стихе, — это Божественные увещевания, которые имеют величайшую практическую важность и ценность, но, увы, сегодня ими пренебрегают и обычно игнорируют. Во времена Кальвина люди предпочитали «слышать что-то новое, чем получать напоминания о вещах, известных и часто слышанных раньше», но нынешнее поколение крайне невежественно в отношении тех путей праведности, которые Бог указал в Своем Слове, и так далеко от них. часто обсуждая многие из тех обязанностей, которые Бог требует от нас выполнять, большинство кафедр по большей части молчат об этом, заменяя темы и темы более приятными для плоти, старательно избегая того, что исследует совесть и призывает к реформации. Итак, «увещевание» — это побуждение к исполнению долга, побуждение к послушанию Божественным заповедям. Развивая эту тему, мы чувствуем, что не можем сделать ничего лучше, чем следовать порядку, изложенному в Псалме 119.
Там нам показана, во-первых, блаженность тех, кто отвечает на требования Бога к ним: «Блаженны непорочные на пути, ходящие в Законе Господнем. Блаженны соблюдающие свидетельства Его, ищущие Его с всем сердцем» (стихи 1, 2). Псалмопевец начал здесь, потому что нам важно иметь правильное понимание того, в чем состоит истинное блаженство. Все люди желают быть счастливыми: «Многие говорят: «Кто покажет нам добро?» (Пс. 4:6). Это крик мира: «Хорошо, хорошо», это стремление природы к удовлетворению и удовлетворению.
Увы, грех настолько ослепил наше понимание, что мы по природе не знаем, где найти настоящее блаженство и как его получить. Так тщательно сатана обманул людей, что они не знают, что счастье — это плод святости, совесть, свидетельствующая о одобрении Бога. Следовательно, все, пока не вмешается Божественная благодать, ищут счастья в богатстве, почестях и удовольствиях, и так бегут от него, пока ищут его, — намереваются радости, а выбирают несчастье. «Ты вселил радость в сердце мое больше, чем в то время, когда умножались хлеб их и вино их» (Пс. 4:7) – да, «хлеб их и вино их», не только принадлежащие им, но и избранные ими. как их доля и счастье. Но Давид обнаружил, что, следуя по дороге святости, Бог вселил в его сердце радость, с которой ни на мгновение не могли сравниться удовольствия мирских людей.
Основное различие мысли между первыми двумя стихами 119-го псалма, в которых раскрывается тайна истинного счастья, состоит в следующем: в первом описывается внешнее поведение человека Божия; в последнем виден внутренний принцип, который движет им, а именно, искреннее стремление к Господу. Как из сердца исходят все зло, перечисленное Христом в Матфея 15:19, так из сердца исходят все благодати, описанные в Галатам 5:22, 23. Именно по этой причине нам повелено «Больше всего хранимого храни сердце твое, ибо из него источники жизни» (Прит. 4:23). Это очень торжественно и тревожно, потому что «человек смотрит на внешний вид, Господь смотрит на сердце» (1 Царств 16:7). Поэтому прежде чем наше внешнее поведение сможет быть угодным Богу, необходимо проявить веру и любовь.
Утвердив и описав блаженство тех, кто ходит в Законе Господнем (стихи 1-3), псалмопевец далее напоминает нам, что Бог «повелел нам тщательно соблюдать повеления Его» (стих 4). Сначала он предлагает нам самый привлекательный стимул прислушаться к Божественным заповедям, а затем напоминает нам о праведных требованиях Бога к нам. Мы — Его творения, Его подданные, и как наш Создатель и Правитель Он имеет над нами абсолютную власть. Божья воля была ясно раскрыта в Его Слове, и мы обязаны уделять ей самое пристальное внимание и уважение. Бога ничто не отвратит: Он требует, чтобы Ему служили с предельной тщательностью и точностью. Таким образом, вопрос о том, будем ли мы поступать в Законе Божьем или нет, не зависит от нашей прихоти — налагается абсолютная необходимость.
«О, если бы пути мои были направлены к соблюдению уставов Твоих» (стих 5). Пораженный чувством власти Бога, сознавая уместность Его повеления Своими творениями и справедливость Его притязаний, псалмопевец теперь почувствовал свою собственную слабость и полную недостаточность, свою глубокую потребность в Божественной благодати, которая позволила бы ему выполнить свой долг. Это один из признаков возрожденной души: сначала она просвещается, а затем обличается. Ему сообщается знание о пути долга, и тогда пробуждается сознание его неспособности идти по нему. Святость начинается со святых желаний и стремлений: О, если бы я ходил в Законе Господнем и усердно соблюдал Его повеления. Он осознал, что в прошлом он следовал своим собственным путям и мало или совсем не обращал внимания на власть Бога. Но теперь он жаждет, чтобы это радикально изменилось.
Это стремление к сообразованию с Божественной волей есть дыхание новой природы, получаемой при возрождении. Изменение сердца всегда сопровождается новыми желаниями и новыми удовольствиями. «Ибо живущие по плоти о плотском помышляют, а живущие по духу — о духовном» (Рим. 8:5). Когда любовь Божья изливается в сердце, наша любовь простирается к Богу, и как Его любовь — это забота о нашем благе, так и наша любовь к Нему — это забота о Его славе. О любви к Богу свидетельствует стремление подчиниться Ему: «Ибо в том и любовь Божия, что мы соблюдаем заповеди Его, и заповеди Его не тяжки» (1 Иоанна 5:3). Чем яснее верующий постигает мудрость, благость, чистоту и святость Божественных заповедей, тем ревностнее он жаждет повиноваться им: «О, если бы пути мои были направлены к соблюдению уставов Твоих» — это стремление сердца для направления благодати.
Проходя мимо промежуточных стихов, мы наблюдаем далее молитву псалмопевца о даровании благодати: «Благословен Ты, Господи! научи меня уставам Твоим» (стих 12). Одна из обязанностей народа Божия в связи с Божественными заповедями — обращать их в молитву. Это соответствует новому завету, в котором заповеди и обещания идут рука об руку. То, что Бог требует от нас, мы можем просить у Него. «Почему Бог требует того, чего мы не можем выполнить своими силами? Он делает это (1) для того, чтобы продолжать Свою борьбу; (2) чтобы убедить нас в нашем бессилии и в том, что после испытания: без Его благодати мы не можем совершать Его работу ; (3) чтобы существо могло выразить свою готовность повиноваться; (4) чтобы заставить нас лечь у Его ног в поисках благодати» (Т. Мэнтон).
Молитва — это выражение наших желаний, и если мы действительно стремимся повиноваться Богу, тогда мы будем искренне молить Его о дарующей благодати. Первое, чего мы хотим, — это чтобы Бог научил нас Своим постановлениям, которые касаются как внешних средств, так и внутренней благодати. Букву Слова и его проповедь нельзя презирать, поскольку это постановление, назначенное Богом; однако только тогда, когда Божественное благословение сопровождает то же самое, мы получаем по-настоящему пользу. Когда Господь Иисус учил Своих учеников, нам сказано, что Он сначала открыл им Писание, а затем открыл их понимание (Луки 24:32, 35). Внутреннее учение Духа состоит в просвещении разума, воспламенении чувств и движении воли, ибо Божественное учение всегда сопровождается привлечением (Ин. 6:44, 45).
Великая потребность в таком внутреннем обучении Духа заключается в нашем упрямстве и предубеждениях. Жить для вечности, а не для времени, ходить верой, а не видением, отвергнуть себя и принять крестный путь — кажется природному человеку полной глупостью. Полностью отдать себя Богу — значит бороться с бушующим потоком наших похотей. Старая природа имеет долгое начало новой, так что мы утверждаемся в злых привычках, и потому действовать вопреки своим природным склонностям и предубеждениям уподобляется отсечению правых рук и вырыванию правых глаз. Более того, каждый шаг, который мы делаем, да и пытаемся сделать, по дороге святости встречает яростное сопротивление сатаны. Таким образом, потребность в том, чтобы мы были наделены Божественной силой для выполнения наших обязанностей, является реальной, срочной и настоятельной. Никто, кроме Самого Бога, не может действовать в нас как по Своему благоволению, так и по Его благоволению.
Далее мы видим, как псалмопевец заявляет: «Помыслю в повелениях Твоих и взираю на пути Твои» (стих 15). Молитва тщетна, если она не сопровождается верными усилиями с нашей стороны. Вот сердечная решимость и намерение Давида выполнить свою ответственность. Он знал, что никогда не будет иметь того уважения к Божьим путям святости, которое им причитается, если не сделает Его заповеди предметом своих постоянных мыслей. «Каковы мысли в сердце человека, таков и он». Если бы наши умы постоянно были заняты священными вещами, их аромат был бы очевиден в нашем разговоре. Но страх Божий и радость Его Слова должны сначала утвердиться в наших сердцах, ибо наши мысли следуют за нашими чувствами – то, к чему сердце не испытывает удовольствия, уму утомительно останавливаться на этом. Трудности в святых обязанностях заключаются не в самих обязанностях, а в неразвитости наших привязанностей.
«Помыслю в повелениях Твоих и взираю на пути Твои» (стих 15). Этот приказ глубоко наводит на размышления: медитация предшествует послушному поведению. Размышление должно быть чем-то большим, чем просто благочестивой мечтательностью: это назначенное средство для богоугодного поведения: «Размышляй в нем день и ночь, чтобы соблюдать все, что написано» (Нав. 1:8). ). Медитация предназначена не для того, чтобы наполнить ум любопытными представлениями и тонкими идеями, а должна быть обращена к практическому использованию. Заметьте, дорогие читатели, это не «буду размышлять о Твоих обетованиях» (хотя и это тоже имеет свое место), а «о Твоих повелениях». И почему нам так важно медитировать там? Чтобы они могли более надолго закрепиться в памяти, чтобы они могли произвести более глубокое впечатление на сердце и чтобы мы могли лучше различить их многообразное применение к различным обязанностям нашей жизни.
«Я буду медитировать на Твои заповеди». Для Дэвида это не было мимолетной фантазией, вроде составления новогоднего обещания, которое никогда не приводится в исполнение. Он повторяет свое решение «поразмыслить в уставах Твоих» (стих 48), и снова заявляет: «поразмыслю в повелениях Твоих» (стих 78). Часто говорят, что в наш напряженный и суетливый век медитация — это затерянное искусство. Это правда, и не является ли это одной из главных причин, почему послушание заповедям Божиим является утерянной практикой? В древности Бог жаловался: «Народ Мой не рассудит» (Ис. 1:3): что входит в одно ухо, выходит из другого. «Когда кто услышит Слово Царства и не поймет его, тогда приходит Злой и ловит посеянное в сердце его» (Матфея 13:19): и как можно понять Слово, если не молитвенно обдумывал, переворачивал в уме. «Да войдут слова сии в уши ваши» (Лк. 9:44) – посредством серьезного размышления и постоянного созерцания их.
«Укажи мне идти путем заповедей Твоих, ибо в этом я нахожу удовольствие» (стих 35). Здесь мы видим, как Давид молится о убедительной благодати. Хотя он был возрожденным человеком и наслаждался Божественными заповедями, он с болью осознавал тот факт, что многое в нем еще тянуло в другую сторону. Плоть возжелала духа, так что он не мог делать то, что хотел. Правда, Божественная благодать вложила в возрожденную душу склонность и склонность к добру, но необходимы свежие запасы благодати ежедневно, прежде чем у нее появятся силы совершать добро. И за эту благодать будут искать Бога. Почему так? Чтобы мы могли узнать, что сила принадлежит только Ему одному, и что мы можем оставаться смиренными в своем собственном уважении. Если бы Бог послал столько дождя за день, чтобы хватило на год, то на действия Его провидения не было бы обращено никакого внимания; и если бы Он даровал нам при новом рождении достаточно благодати, которой хватило бы на всю оставшуюся жизнь, мы бы быстро лишились молитвы.
Очень смиренно осознать, что мы должны быть «заставлены идти» по пути Божьих заповедей, однако рано или поздно каждый верующий почувствует истину этого. Благочестивых желаний и святых решений недостаточно для того, чтобы произвести настоящее послушание: Бог должен работать в нас, чтобы мы делали, а также «желали» Своего благоволения. Решимость Петра была сильной, когда он заявил, что не отречется от Христа, хотя все остальные должны это сделать; однако в час испытания он обнаружил, что слаб, как вода. О Езекии нам сказано, что «Бог оставил его испытать его, чтобы он узнал все, что у него на сердце» (2 Пар. 32:31); и временами Он делает это со всем Своим народом, чтобы они могли обнаружить, что без Него они не могут ничего сделать. Когда делается это открытие, душа чувствует пригодность этой молитвы: «Сделай меня на путь заповедей Твоих».
«Приклони сердце мое к свидетельствам Твоим, а не к корыстолюбию» (стих 36). В этих словах подразумевается как исповедание, так и выраженная мольба. Существует признание того, что естественная склонность сердца направлена от Бога к мирским вещам. Он молился о том, чтобы сердце его обратилось к Богу и Его заповедям. «Склониться» сердце к Слову Божьему означает, что чувства настолько воспламеняются к святости, что воля устремляется за ними. Как сила греха заключается в любви, которую он питает к объектам, привлекающим нас, так и наша способность выполнять благочестивые обязанности заключается в любви, которую мы испытываем к ним. Когда Бог говорит: «Я сделаю так, что ты поступишь по уставам Моим» (Иезек. 36:27), это означает, что Он настолько просветит разум и воспламенит чувства, что воля склонится к этому.
Но еще раз повторим, что к молитве необходимо добавить и усердное усилие с нашей стороны, ибо Бог не внемлет прошениям ленивых и нерадивых. Следовательно, мы должны внимательно отметить, что Давид не только умолял Бога «преклонить сердце мое к свидетельствам Твоим», но он также заявил: «Я склонил сердце мое к исполнению постановлений Твоих всегда» (стих 112). Наш прямой долг — склонить наши сердца к Закону Божьему, но сделать это мы можем только с Божьей помощью. Тем не менее Бог обращается с нами не как с колодами и камнями, а как с разумными агентами. Он ставит перед нами мотивы и побуждения, на которые мы обязаны реагировать. Он назначает средства, которыми мы обязаны воспользоваться. Он дарует благословения, которые мы обязаны улучшать, торгуя фунтами, которые Он нам дал. И это сделал Давид. Правда, все это было по благодати, и он был первым, кто это признал; тем не менее факт оставался фактом: он сотрудничал с благодатью: совершая то, над чем трудился Бог; и все напрасно, пока это не будет сделано.
Наше пространство исчерпано. Спросит ли какой-нибудь придирчивый критик: какое отношение все вышеизложенное имеет к Евреям 12:22? Мы отвечаем: очень во всех отношениях. Как нам «терпеть Слово увещевания»? Псалом 119 дает подробный ответ! Часто напоминая себе, что соблюдение этого – путь к истинному блаженству; постоянно напоминая о Божественной власти, которой оно наделено; признавая и оплакивая наше извращенное нежелание к этому; искренней молитвой о даровании благодати; посредством ежедневной медитации на этом; умоляя Бога заставить нас идти по пути Его заповедей; усердным совершенствованием данной благодати.
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Прежде чем перейти к нашему нынешнему стиху, мы должны завершить наши наблюдения над тем, который занимал наше внимание в последней статье, ибо практическое значение и значение его невозможно ни переоценить, ни переоценить. «Потерпите слово увещевания». В своем местном значении для евреев это выражение охватывало все содержание послания, к которому Павел обратился к ним, поскольку от начала до конца оно было по сути искренней мольбой о том, чтобы они отказались от ныне ослабевшей системы иудаизма. и оставаться стойкими в исповедании христианства и исполнении евангельских обязанностей. Таким образом, это было последнее слово апостола, о котором его читатели должным образом примут близко к сердцу послание, которое он им донес, независимо от того, насколько радикально оно противоречило их традиции, чувства и предрассудки, их вечное благополучие зависело от получения того, что было достойно всякого принятия. Это был нежный призыв к ним, чтобы они из-за естественного нежелания не упустили и не потеряли неоценимую ценность того, что он написал.
Но это выражение «Слово увещевания» имеет для нас еще более широкое значение и применение. Его можно с полным основанием принять за все Слово Божие, ибо что такое Писание, если рассматривать его с одной существенной точки зрения, как не непрерывное увещевание? Подобно тому, как в Римлянам 9:9 мы читаем о «Слове обетования», а во 2 Петра 1:19 — о более достоверном «Слове пророчества», так и здесь Священное Писание обозначено как «Слово увещевания» — акценты изменены. в каждом случае. И точно так же, как ответ на Слово Увещевания означал для евреев, что они должны сначала отказаться от чего-то, а затем придерживаться чего-то другого вместо этого; так и у нас. Евреи были призваны оставить бесчестящий Христа лагерь иудаизма и действовать верой в откровение, которое Бог дал в Своем Сыне; тогда как мы призваны оставить мир и его суету, отказаться от греховных удовольствий и потворства нашим плотским похотям и идти по той дороге святости, которая одна ведет к Вечной Жизни. Независимо от того, насколько Божественные увещевания противоречат нашей воле и противостоят нашей развращенности, послушание им абсолютно необходимо, если мы хотим избежать грядущего гнева.
В нашей последней статье мы стремились показать, как нам следует «терпеть Слово увещевания», как нам следует реагировать на него, используя то, что можно найти по этому поводу в Псалме 119, ибо оно там более полно, чем где бы то ни было. Еще в Священном Писании нас учат, как человек Божий ведет себя по отношению к Божественному Закону. Мы кратко коснулись семи вещей и указали, что мы должны «страдать» или отводить Слову Увещевания то место в наших сердцах и жизни, на которое оно имеет право, часто напоминая себе, что послушание ему – это путь к истинному блаженству ( Пс. 118:1-3), постоянно напоминая о Божественной власти, которой он облечен (стих 4), усердно молясь о действенной благодати (стихи 12, 27), часто размышляя над ней (стихи 15, 48, 78), прося Бога заставить нас идти по пути Его заповедей (стих 35), молясь Ему склонить к этому наши сердца (стих 36), своим усердным совершенствованием благодати, которую Бог уже дал нам (стих 36). стих 112): добавим теперь еще несколько слов по этому последнему пункту.
«Я расположил сердце мое исполнять постановления Твои всегда, до конца» (стих 112). Хвасталось ли это существо? Разумеется, нет, так же как и Павел не был виновен в том же, когда заявил: «Я подвизался добрым подвигом, я окончил путь свой, я сохранил веру». Писание нередко приписывает нам то, что Бог творит в нас, и это из-за наших подчиненных усилий Божественной благодати, когда мы преследуем дело Божье. Душа откликается на впечатления, которые Дух производит на нее. Бог дает нам дыхание, но мы дышим. Бог дает пищу, но нам приходится ее готовить и есть. Бог ставит перед нами мотивы, но мы должны на них реагировать. Бог дает благодать, но мы должны совершенствовать ее. Это способ получить больше: Луки 8:18. Наш долг – прислушаться к этому наставлению: «Ищите же сердце ваше и душу вашу Господа Бога вашего» (1 Пар. 22:19); и как Павел: «Если бы я мог постичь (ухватить) то, для чего я и уловлен Христом Иисусом» (Флп. 3:12).
Более того, существуют определенные средства и средства для этого, которыми мы имеем честь воспользоваться. Например, псалмопевец сказал: «Я товарищ всем боящимся Тебя и соблюдающим повеления Твои» (Пс. 119:63). На нас в значительной степени влияет и влияет компания, которую мы ведем: «Не дружи с человеком гневливым, и с человеком разгневанным не ходи» (Притч. 22:24). Мы не должны ожидать, что будем любить Божьи заповеди и соблюдать их, если общаемся с теми, кто их презирает. Но общение с благочестивыми душами будет стимулом к нашему благочестию. «Кто ходит с мудрыми, тот будет мудр» (Притч. 13:20). Здесь также проявляется наша ответственность, поскольку мы свободны выбирать себе спутников. Насколько позволяет Провидение, наш долг — развивать знакомство с теми, кто сознательно подчиняется заповедям Божьим. Благочестивое общение с ними зажжет искру благодати в наших сердцах: «Масть и курение веселят сердце, так и сладость друга человека при сердечном совете» (Притч. 27:9).
Есть еще одна вещь, которую мы могли бы заметить в Псалме 119, поскольку он касается темы послушания Божьим заповедям, а именно, получения пользы от Божественных наказаний и прошения Бога освятить для нас различные испытания, через которые мы проходим. «Прежде страдания моего я блуждал, а ныне соблюдаю слово Твое» (стих 67). Именно в периоды временного процветания мы наиболее склонны к духовному упадку, и, как правило, нам приходится пройти через глубокие воды неприятностей, прежде чем мы восстановимся: для того, чтобы вернуть заблудившуюся овцу, используется щелкающая собака невзгод. Невзгоды — это замаскированные благословения, когда они охлаждают наши похоти, отлучают нас от мира, заставляют осознать нашу слабость и немедленно возвращают нас к Богу. Так заявил псалмопевец: «Благо мне в скорби, чтобы мне научиться уставам Твоим» (стих 71). Тогда «не презирай наказания Господня и не унывай, когда будешь обличен Им» (Евр. 12:5).
Прежде чем отойти от этой темы, напомним читателю, что греческое слово, переведенное как «увещевание» в Евреям 13:22, в Евреям 6:18 переводится как «утешение», ибо этот термин не только означает умолять и побуждать, но также означает чтобы облегчить и освежить. Некоторым может показаться странным, что одно и то же слово имеет такие разные силы, как увещевание и утешение, однако эти два понятия имеют гораздо более близкое родство, чем обычно думают, и это двойное значение задумано Духом, чтобы преподать важный практический урок. Презирать Слово увещевания — значит отказываться от собственного комфорта, о чем могут засвидетельствовать многие отступившие христиане. Послушание Божественным заповедям несет теперь свою награду: мир совести, спокойствие ума, довольство сердца и уверенность в одобрении Божием. Божественное утешение достигается вниманием Слову Увещевания!
«Знайте, что брат наш Тимофей отпущен на свободу, с которым, если придёт вскоре, увижу тебя» (стих 23). Следуя своему обыкновению, мы сначала поставим вопрос: какова связь между этим стихом и контекстом? На первый взгляд между ними нет никакой связи, однако дальнейшее исследование, похоже, указывает на обратное. Некоторые из наших читателей могут счесть нас причудливыми, но автору кажется, что этот исторический намек на «свободу» Тимофея дает нам наглядный стимул откликнуться на призыв, содержащийся в предыдущем стихе. Сформулируем это так: те, кто отказываются прислушаться к Слову Увещевания и вместо этого дают волю своей собственной развращенности, находятся в худшем рабстве из всех – в рабстве греха и сатаны; но подчиняющиеся повелениям и заповедям Божиим вступают в истинную духовную свободу.
Одним из величайших заблуждений естественного человека является то, что он свободен только до тех пор, пока он может угождать самому себе, полагая, что быть поставленным под власть другого означает ограничить его свободу и привести его в рабство. Но это замена тьмы светом и света тьмой. Ибо, насколько говорит наше сердце: «Расторгнем узы Их и свергнем с себя узы Их» (Пс. 2:3), мы находимся под гнетом наших похотей. По мере того, как мы следуем наклонностям и уловкам нашего злого сердца, мы служим греху и сатане. Беззаконие – это не свобода, а распутство, которое является худшим рабством из всех: «В то время как они обещают им свободу, они сами являются рабами развращения, ибо которым человек побеждён, того же и приводят в рабство» (2 Пет. 2:19).
Увы, до чего сегодня широко распространены невежество и заблуждения по этому вопросу. Плотская свобода — это всего лишь моральное рабство. Чтобы сделать это более очевидным, следует отметить, что, во-первых, то, что больше всего ущемляет реальную свободу человека, - это то, что больше всего мешает и лишает его возможности добиваться своего истинного счастья. Когда вещи чувственные вытесняют вещи духа, когда заботы времени вытесняют интересы вечности, когда сатане отводится то место в нашей жизни, которое принадлежит только Богу, тогда мы оставляем свое собственное милосердие и подпадаем под власть самые жестокие надсмотрщики. Во-вторых, то, что смущает душу и выводит разум из-под власти, — это определенное духовное рабство. Когда низкое преобладает над честным, это признак того, что страна порабощена; а когда наши плотские похоти, а не разум и совесть, берут верх над волей, это верное доказательство того, что мы находимся в духовном рабстве.
Снова; подумайте о великой силе и тирании греха. Грех в различных формах и способами имеет такую полную власть над необращенными, что лишает их всякого контроля над собой и своими действиями: они «служат различным похотям и удовольствиям» (Титу 3:3). Наиболее наглядно это видно на примере закоренелого пьяницы и наркомана — какие оковы они себе выковали и как бессильны вырваться из них! Тем не менее, рабство удовольствий и мирских занятий столь же реально, хотя и не так очевидно. Грех, даже в самых утонченных его формах, приобретает такую власть над своими жертвами, что они не властны над своими чувствами и еще менее над своей волей, так что они совершенно неспособны отказаться от того, что сами считают тщеславием, или следовать тому, что они знают, что быть хорошими. «Может ли Эфиоплянин изменить кожу свою, или барс свои пятна? Тогда делайте добро и вы, привыкшие делать зло» (Иер. 13:23). Поэтому многие из них говорят: «Нет надежды; но мы будем поступать по своим замыслам, и будем поступать каждый по замыслу злого сердца своего» (Иер. 18:12).
Напротив, истинную свободу можно найти на путях Божиих, ибо духовная свобода — это свобода от греха и не греха, свобода служить Богу, а не себе, свобода взять на себя легкое иго Христа. а не пренебрежение этим. Подлинная свобода – это не свобода делать то, что нам нравится, а свобода делать то, что мы должны. «Где Дух Господень, там свобода» (2 Кор. 3:17); наоборот, где правит сатана, там плен (2 Тим. 2:26). Сказал псалмопевец: «И пойду свободно, ибо ищу повелений Твоих» (119:45). Да, ровно настолько, насколько мы поступаем по Божественным заповедям, мы освобождаемся от оков нашей развращенности. Это то чудо благодати, которое побуждает сердце любить Божественные установления, успокаивает сердце. «Путь святости — это не путь для рабов, а царская дорога для свободных людей, радостно идущих из Египта рабства в Ханаан покоя» (Сперджен).
Во-первых, путь заповедей Божиих сам по себе является свободой, и поэтому Закон Божий назван «совершенным Законом свободы» (Иакова 1:25). Насколько же тяжко заблуждаются те, кто обвиняет нас в том, что мы приводим души в рабство, когда мы настаиваем на том, что Закон является Правилом жизни верующего: рабство Закона, от которого освобождает Божественная благодать, происходит от Закона как завета дел. , а значит, и от его осуждения и проклятия; а не из предписывающей власти Закона. Однако с тех пор, как мы выпили этот яд, «вы будете как боги» (Быт. 3:5), человек обретает власть над собой и будет господином своих собственных действий. Но Писание ясно дает понять, что самое ужасное наказание, которое Бог налагает на нечестивцев в этом мире, — это когда Он снимает Свои ограничения и предоставляет им делать то, что им заблагорассудится: Псалом 81:12, Римлянам 1:26-29.
Настоящую свободу можно найти на путях Божьих, потому что именно там мы призваны достичь истинного блаженства. Путь греха кажется плоти широким и легким, но для духа он тесен и мучителен: «путь беззаконников труден». Напротив, путь святости кажется плоти тесным и узким, однако, поскольку это жизнь и мир, он широк и легок для духа — все пути Мудрости являются «путями приятности». Самой свободной жизнью живет тот, кто живет в узах долга, кто делает совесть угождающей Богу, ибо именно Истина делает нас свободными (Иоанна 8:32). Чем полнее будет наше послушание, тем полнее мы освободимся от оков нравственного рабства. Единственные освобожденные — это те, кто ходит с Богом.
Во-вторых, дана свобода ходить путями Божьими. При возрождении душа, до сих пор находившаяся в темнице, освобождается Христом (Луки 4:18, Иоанна 8:36). «Ибо закон духа жизни во Христе Иисусе освободил меня от закона греха и смерти» (Рим. 8:2). Обращение – это смена господ: «Но благодарение Богу, что вы были рабами греха, но от сердца повиновались тому образу учения, которое было вам передано. Освободившись тогда от греха, вы стали рабами праведности. (Рим. 6:17, 18). Искупление — это избавление от жестоких надзирателей Египта и переход под власть Христа. В любви, страхе, служении и восхвалении Бога высшие способности души проявляются самым благородным и регулярным образом. Душа возвышается над вещами времени и чувств, возвышается до занятия небесными и вечными вещами. (Некоторыми моментами последних нескольких абзацев мы обязаны проповеди Мэнтона на Псалом 119:45.)
Мы надеемся, что читатель теперь способен уловить связь между более глубоким духовным значением Послания к Евреям 13:23 и стихом, который непосредственно ему предшествует. Историческую аллюзию на физическое освобождение Тимофея из заключения, происшедшую сразу после призыва к нам прислушаться к Слову Увещевания, следует рассматривать как иллюстрацию духовной свободы, сопровождающей наше соблюдение этого Божественного предписания. В той мере, в какой мы подчиняемся Божественному завету, мы входим в настоящую свободу души и наслаждаемся ею. Если некоторым нашим более прозаическим читателям это покажется слишком фантастическим, возможно, они захотят, чтобы другим было позволено высказать свое собственное суждение по этому поводу.
«Знайте, что брат наш Тимофей освобожден». «Кем был этот Тимофей, каково было его отношение к Павлу, как он любил его, как он использовал его и почитал его, присоединяя его к себе в приветствии, предваряющем некоторые из его посланий, с какой заботой и усердием он писал ему Почитание его должности евангелиста известно из его сочинений. Этот Тимофей был его вечным спутником во всех его путешествиях, трудах и страданиях, служа ему, как сын служит своему отцу, если только он не задумал и не послал его на какую-либо особую работу. для Церкви. И находясь с ним в Иудее, он был также хорошо известен евреям, как и его ценность и полезность» (Джон Оуэн).
Тимофей означает «драгоценный для Бога». Его отец был греком; его мать еврейка. О первом ничего не известно. О том, что его мать была истинно верующей, мы узнаем из 2 Тимофею 1:5, где апостол упоминает нелицемерную веру, которая «обитала прежде в бабке твоей Лоиде и матери твоей Евнике». Выражение «непритворная вера» свидетельствует о реальности и искренности ее, в отличие от пустого исповедания других, которые без уважительной причины выдавали себя за верующих. Из приведенного выше упоминания многие пришли к выводу, что Тимофей в ранние годы получил благочестивое воспитание. Это подтверждается словами: «Ты с детства знаешь Священное Писание, которое может умудрить тебя во спасение верою во Христа Иисуса» (2 Тим. 3:15). Судя по всему, семья проживала в Листре.
Первое посещение апостолом Павлом Листры описано в Деяниях 14. Там он и Варнава «проповедовали Евангелие» (стих 7). И здесь Бог сотворил великое чудо через Павла, исцелив немощного человека, который никогда не ходил, будучи калекой от чрева матери своей (стих 10). Глубокое впечатление было произведено на жителей-язычников, которые едва могли удержаться от поклонения апостолам как богам. Но вскоре после этого из Антиохии и Иконии пришли иудеи и убедили народ — настолько непостоянна человеческая натура — побить Павла камнями. Писатель полагает, что его тогда действительно побили камнями и что Бог вернул его к жизни. Возможно, к этому событию относится следующий отрывок: «Мы не хотели, братия, оставить вас в неведении о бедах наших, постигших нас в Азии, чтобы мы были безмерно, сверх сил теснимы до такой степени, что отчаялись даже в жизни: Но мы имели приговор смерти самим себе, чтобы мы надеялись не на себя, но на Бога, воскрешающего мертвых, избавившего нас от столь великой смерти и избавляющего, на Которого мы надеемся, что Он еще избавит» (2 Кор. 1:8-10).
Именно во время первого визита Павла в Листру юный Тимофей обратился. Это кажется ясным из того факта, что в 1 Тимофею 1:2 он называет его «мой сын в вере»; а во 2 Тимофею 3:10, 11 Павел напоминает ему теперь, что он вполне знал гонения и скорби, постигшие его духовного отца «в Антиохии, в Иконии, в Листре». Выражение «сын мой в вере» означает, что Павел служебно родил его через Евангелие (1 Кор. 4:17). Листрийцы вытащили тело Павла за город (Деяния 14:19), но он встал и вернулся в него. На следующий день он отправился в Дервию, но, проповедовав там Евангелие, вернулся в Листру, «утверждая души учеников, увещевая их пребывать в вере, и что многими скорбями надлежит нам войти в Царствие Божие» ( стих 22).
То, что было указано выше, объясняет тот факт, что, когда Павел вновь посетил Листру примерно три или четыре года спустя, о Тимофее уже говорилось как об «ученике» (Деян. 16:1). Второй стих намекает на то, как он оправдал себя во время отсутствия апостола. За это время он приобрел репутацию благочестивого человека не только в Листре, но и в Иконии. Он стал хорошо известен церквям обеих Сухих стран, и о нем «хорошо отзывались». Вероятно, именно этот добрый слух привлек Павла, который тогда нуждался в помощнике, поскольку Варнава и Марк тем временем покинули его (Деян. 15:39). Похвалы «братьев» Тимофея побудили Павла выбрать его для более широкой работы. Однако на этом пути было одно препятствие: Тимофей был язычником, а христиане-евреи в целом еще не были готовы принять необрезанного лидера. Назначение его на должность учителя могло вызвать предубеждения, поэтому Павел, из уважения к их угрызениям совести, обрезал молодого ученика.
Нам ничего не сказано о том, чего стоило Евнике отказаться от такого сына, но Бог заметил (Пс. 56:8). С этого момента Тимофей занял видное место в истории Павла, став его товарищем и соработником. Два его послания были адресованы ему, а в шести других он связан с ним в надписях: ср. 2 Коринфянам 1:1. Тимофей был с апостолом во время его второго великого миссионерского путешествия, сопровождал его в Иерусалим и был с ним во время его первого заключения. В 1 Коринфянам 4:17 мы находим, что Павел утверждает, что Тимофей был «верен Господу». Филиппийцам 2:19-22 представляет нам прекрасную картину благодатной силы Духа, торжествующей над чувствами плоти и любви Христовой, побуждающей к бескорыстию. Апостол был пленником в Риме, и находившийся там Тимофей был ему очень дорог; однако, если бы он был готов расстаться со своим любимым товарищем, даже в своей печали и одиночестве. Он заботился о благополучии филиппийских святых и, не имея никого другого, кого мог бы послать, уполномочил Тимофея посетить их.
Называя Тимофея «единомышленником» самого себя, Павел дает нам представление о его способностях. Тимофей не только был его «собственным сыном в вере», но он говорит о нем «как о сыне отцу, он служил мне в благовествовании» (Флп. 2:22). Молодые верующие обычно становятся похожими на тех, с кем они общаются наиболее близко. Блаженно, когда мы видим, как они растут и следуют примеру благочестивых руководителей — «подражателей нам и Господу» (1 Фес. 1:6). Насколько же торжественно важно, чтобы лидеры жили так, чтобы молодые христиане не могли споткнуться.
Из личных увещеваний, адресованных Павлом Тимофею (в посланиях, носящих его имя), кажется очевидным, что он был человеком чувствительной, замкнутой и робкой натуры. Слово во 2 Тимофею 1:6 (ср. 1 Тимофею 4:12, 14, 16), кажется, подразумевает, что он был почти готов сдаться в отчаянии. Слова «Бог не дал нам духа боязни» — на самом деле «трусость» (2 Тим. 1:7) и слова «не стыдитесь» (стих 8) подразумевают необходимость увещевания «подвизаться добрым подвигом верой» (1 Тим. 6:12) и «терпите трудности, как добрый воин Иисуса Христа» (2 Тим. 2:3 и ср. 4:5). То, что он был человеком слабого телосложения, видно из 1 Тимофею 5:23. Однако для Павла он был «возлюбленным сыном» (2 Тим. 1:2). «Слезы» Тимофея (2 Тим. 1:4) по поводу тюремного заключения Павла показывают, что он был человеком чувственным.
«Знайте, что брат наш Тимофей отпущен на свободу, с которым, если придёт вскоре, увижу тебя» (Евр. 13:23). Это дает еще одно случайное подтверждение того, что Павел был автором послания к Евреям, поскольку из этого стиха ясно, что Тимофей сопровождал его в его миссионерских путешествиях. кто-нибудь еще, кроме Пола. Фактическое заключение Тимофея не описано ни в Деяниях, ни где-либо еще, но из этого стиха ясно, что он был заключен в тюрьму, но теперь он свободен. Заключение верных служителей в тюрьму является для них честью, но их освобождение является поводом для радости святых; и потому апостол сообщает евреям эту благую весть, ибо он знал, как высоко они чтят Тимофея. Сам он еще не вернулся к Павлу — очевидно, был заключен в тюрьму не в Риме, но, если Бог направил его туда, он намеревался, чтобы они оба снова посетили церкви в Иудее. Оправдалась ли эта надежда, мы не знаем.
 



Евреям 13:24, 25.
Глава 127 - Заключение
 
 
Всему здесь рано или поздно приходит конец. Ужасная перспектива для нечестивцев, ибо их не ждет ничего, кроме вечной черноты тьмы. Блаженное мировоззрение для праведников, ибо тогда они покончат с грехом и страданиями навеки, и только вечная слава и блаженство Раскинутся перед ними. Как бы было с тобой, мой читатель, если бы рука времени писала сейчас последние строки твоей земной истории? Испытал ли апостол укол сожаления, придя на прощальное приветствие? сделали его читатели? Мы не можем быть уверены, но этот писатель определенно сожалеет, что теперь дошли до дозирующих стихов; и мы уверены, что многие из тех, кто следил за нами на протяжении всей этой серии, почувствуют то же самое. Более десяти лет мы вместе путешествовали по этому посланию и теперь пришли к Заключению.
Очень сомнительно, что писатель когда-нибудь снова попытается решить задачу такого масштаба. Как бы то ни было, он уж точно никогда не займётся более важной и славной темой. В Н.Т. нет книги. более важного, и немногие равные. Во-первых, он дает нам надежное руководство для толкования Ветхого Завета, Святой Дух побуждает апостола раскрыть здесь его основные типы. Во-вторых, оно дает нам яркое описание и объяснение служения и деятельности Посредника, показывая никчемность и ненужность всех других посредников между душой и Богом. В-третьих, таким образом, это дает нам возможность наиболее убедительно разоблачить ошибки и заблуждения папства. В-четвертых, нам становится ясно, почему иудаизм исчез и почему он никогда больше не сможет быть восстановлен.
О глубокой важности этого послания свидетельствует характерная для него особенность, а именно отсутствие имени автора. Но следует отметить, что он не скрывал себя, поскольку в Послании к Евреям 13:18-24, в частности, Павел совершенно ясно дал понять евреям, кто был автором этого послания: он ясно заявил о себе и своих обстоятельствах как о человеке, который был автором этого послания. им хорошо известен. Истинная причина, по которой он не поставил своего имени перед этим посланием, как и перед другими своими посланиями, заключалась в следующем: во всех остальных своих посланиях он говорил о церквях в силу своего апостольского авторитета и откровения Евангелия, которое он лично получил от Христос; но в отношениях с евреями он положил свое основание на авторитет Священного Писания, который они признавали, и разрешил все свои аргументы и увещевания на этот счет.
Те, кто считают, что основная часть этого послания посвящена лишь опровержению тех аргументов, которые древние иудеи выдвигали против Евангелия, сильно заблуждаются. То, о чем здесь говорил апостол, имеет жизненно важное значение для каждого поколения. Человеческая природа не меняется, и возражения, выдвигаемые против Истины ее врагами, по сути, одни и те же во все времена. Как лучшее средство избавиться от тьмы — это впустить свет, так и самое эффективное противоядие от яда сатаны — это чистое молоко Слова. Только утвердившись в Истине, мы укрепляемся против софистики заблуждений. В этом послании апостол говорит об основных принципах христианства, и следует приложить все усилия, чтобы прийти к их правильному пониманию. Основы Веры постоянно подвергаются нападкам, и служители Христа не могут оказать лучшего служения, чем утвердить свой народ в великих истинах Веры.
Главный замысел Святого Духа в этом послании – показать огромную разницу между исполнением Вечного Завета до пришествия Христа и после Его пришествия. Можно отметить следующие контрасты. Во-первых, разница между инструментами, которые использовал Бог: «пророки» — Его собственный Сын: Евреям 1:1, 2. Во-вторых, разница между священством и Священством: Евреям 7:11-17. В-третьих, разница между поручительством и поручительством: Евреям 7:21, 22. В-четвертых, разница между законом и «клятвой»: Евреям 7:28. В-пятых, разница между посредником и Посредником: Евреям 8:6; 9:15. В-шестых, между обетованиями и обетованиями: Евреям 8:6. В-седьмых, между кровью и Кровью: Евреям 9:12-14. В-восьмых, между жертвоприношениями и Жертвой: Евреям 9:26. Девятое, между окроплением и окроплением: Евреям 9:13, 14. Десятое, между скинией и скинией: Евреям 9:8, 24. Одиннадцатое, между «тенью» и субстанцией: Евреям 10:1 и ср. Колоссянам 2:17. В двенадцатых, между «страной» и страной: Евреям 11:9, 16. Во всех этих контрастах существует разница между Ветхим и Н.З. администрации Вечного Завета.
Выдающийся контраст между Старым и Н.Т. заключается в том, что один из них был лишь мимолетным, тогда как другой остается неизменным. Иудаизм был всего лишь подготовительной, временной экономией; тогда как христианство является постоянным, возвещая вечный порядок вещей. На это намекает первое предложение послания: «Бог в последние дни сии говорил нам в Сыне Своем:» завершение уже достигнуто! 1 Коринфянам 10:11, 1 Петра 4:7, 1 Иоанна 2:19. В связи с этим мы можем отметить, как часто акцент делается на неизменности и окончательности того, о чем здесь говорится. Мы читаем о том, что «Он стал Автором вечного спасения для всех послушных Ему» (Евр. 5:9), о «суде вечном» (Евр. 6:2), что «Он силен и спасти их во веки веков». приходящих через Него к Богу» (Евр. 7:25), «вечного искупления» (Евр. 9:12), «вечного Духа» (Евр. 9:14), «вечного наследия» (Евр. 9:14) 9:15), «завета вечного» (Евр. 13:20).
«Приветствуйте всех начальствующих над вами и всех святых. Приветствуют вас Италияне» (стих 24). У апостола было обыкновение завершать свое послание теплым приветствием: не то чтобы это было просто любезностью или шуткой, ибо в те дни любовь христиан была сильна и горяча, как к Самому Господу, так и к Его искупленным: " А о братолюбии нет нужды, чтобы я пишу вам: ибо вы сами научены Богом любить друг друга» (1 Фес. 4:9). Насколько радикально отличались тогда вещи от того, что есть сейчас! Но только в степени, а не по сути, ибо где бы любовь Божия ни излилась в сердце, привязанность этой души обязательно изольется ко всему Его народу. «Мы знаем, что мы перешли из смерти в жизнь, потому что любим братьев» (1 Иоанна 3:14), что сегодня так же верно, как и в первом веке.
Приветствуйте всех, кто имеет над вами власть». Это продемонстрировало добрую волю апостола к служителям и служащим церквей в Иудее, а также в соответствии с честью, которой причитается честь. Необходимо старательно добиваться взаимной дружбы между слугами Христа. Щедрость апостола в этом важном вопросе снова и снова сияет в Новом Завете. он мог бы примирить их и мягко привести их к согласию с его учением», что так радикально противоречило их прежнему обучению. «Правители», упомянутые в этом стихе, конечно же, те же самые, что упомянуты в стихах 7, 17. .
«И все святые». Здесь содержится один урок: слуги Христа должны быть абсолютно беспристрастными, проявляя равное уважение к самым высоким и низким из дорогих Божьих людей. Этот пункт также осуждает тот отвратительный дух эклектизма, который так поощрялся Римом. Евангелие не имеет тайн, предназначенных только для посвященных, но все оно является общим достоянием всех верующих. «Это послание, содержащее крепкую пищу для совершенных, адресовано всему собранию. Если бы какую-то часть Писания нужно было скрыть от простых людей, мы могли бы подумать, что это именно это послание. Писания апостолов, а также пророки читались в публичном собрании; тем более теперь каждому должно быть предоставлено право читать их по мере своих нужд» (Бенгель).
Верующие здесь обозначены как «святые» или «отделенные», что является их наиболее распространенным названием в Новом Завете. Они таковы в четырех отношениях. Во-первых, по суверенному выбору Отца, посредством которого прежде основания мира Он выделил их из массы своих собратьев, чтобы они стали объектами Своего особого благоволения. Во-вторых, через искупление Сына, посредством которого Он приобрел для Себя «особый народ», тем самым проводя различие между овцами и козлами. В-третьих, возрождением Духа, посредством которого Он оживляет их к обновленной жизни, отличая их таким образом от тех, кто остался в своем естественном состоянии – мертвых по преступлениям и грехам. В-четвертых, через их собственное посвящение, посредством которого они предаются Господу и посвящают себя Его служению. Об их святости свидетельствует их жизнь: посвященная любви, страху и воле Божией. Таковы единственные надлежащие члены поместной церкви, и таковы единственные истинные члены Церкви Божией.
«Итальянцы приветствуют вас». Они сделали это через апостола всему обществу евреев: зная о его намерении послать им письмо, они желали, чтобы о них вспомнили. «Италияне», если не все из язычников, то наверняка включали многих из своего числа. Самая важная деталь заключалась в следующем. В предыдущем стихе Павел упомянул о том, что послал к ним «Тимофея», а его отец был язычником! Но еще поразительнее было это слово: оно было больше, чем намеком на то, что «средняя перегородка» уже разрушена. Конечно, «Италия» находилась «вне стана» иудаизма: Иерусалим больше не был центром земного свидетельства Бога!
«Итальянцы приветствуют вас». Это очень блаженно, показывая победу духа над плотью. «Как христианство плавит предрассудки! Римляне и евреи, итальянцы и евреи привыкли относиться друг к другу с презрением и ненавистью. Но во Христе Иисусе нет ни римлян, ни иудеев, ни италийцев, ни иудеев: все в Нем одно. Христиане Представители разных стран должны использовать все возможности, чтобы засвидетельствовать свое взаимное уважение друг к другу. Это рассчитано на то, чтобы укреплять и утешать, а также сближать их все ближе и ближе в гармонии. Надлежащее выражение любви увеличивает любовь с обеих сторон» (Джон Браун).
«Благодать со всеми вами. Аминь» (стих 25). Послание завершается знаком-наставлением самого Павла. Обычно он пользовался услугами секретаря (Рим. 16:22), но это предложение было написано его собственной рукой. Это конкретное апостольское благословение было его отличительным знаком. «Приветствие Павла моей собственной рукой, которое является знаком во всяком послании, так и пишу, чтобы благодать Господа нашего Иисуса Христа была со всеми вами. Аминь» (2 Фес. 3:17, 18). Если читатель обратится к заключительному стиху каждого из остальных тринадцати посланий этого апостола, то обнаружит, что в каждом из них дается, по сути, один и тот же знак. Это тем более поразительно, что ни Иаков, ни Петр, ни Иоанн, ни Иуда не использовали его. Таким образом, это заключительное слово «благодать со всеми вами» является убедительным доказательством того, что автором этого послания был Павел.
«Благодать со всеми вами. Аминь». Это самое полное прошение, которое может быть подано Богу от имени Его народа, индивидуально или коллективно, поскольку оно включает в себя все виды благословений Его свободного благоволения. Божественная благодать объемлет и содержит все, что относится к жизни и благочестию. Благодатью мы спасены (Еф. 2:8), в благодати мы стоим (Рим. 5:2), благодатью мы сохранены. Эти слова означают: «Да будет благоволение Божие к вам, Его сила будет действовать в вас, принося плоды святости». Таким образом, послание завершается молитвой! «Когда народ Божий беседует между собой словом или письмом, то хорошо разлучиться с молитвой, желая друг другу продолжения благодатного присутствия Божия, чтобы им встретиться в мире славы» (Мф. Генри.) «Благодать со всеми вами» означало их фактическое участие в этом.
И вот наше счастливое задание выполнено. Мы очень хорошо осознаем свои ограничения и немощи. Мы можем только доверить свои скромные усилия Богу, ссылаясь на заслуги Христа, чтобы компенсировать наши недостатки, и прося Его благословить то, что было угодно Ему. Пусть те, кто сопровождал нас на протяжении всех этих статей, присоединятся к автору и спросят: стали ли мы теперь лучше понимать содержание этого трудного, но благословенного послания? Имеем ли мы более глубокое понимание того великого порядка вещей, который вытеснил иудаизм? Является ли Христос более реальным и драгоценным для наших душ? Осознаем ли мы освящающее воздействие учения, которое оно насаждает? Уделяем ли мы теперь более пристальное внимание его веским призывам? Оказывают ли наши души более глубокое впечатление от его торжественных предостережений против отступничества? Да пребудет со всеми нами Божественная благодать.
Н.Б. Статьи этой серии были написаны на суше и на море. Они начались в Австралии, продолжились, когда мы пересекли три океана, возобновились в Англии, значительно расширились за годы, проведенные нами в США, и завершились в Шотландии и Англии.
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