
        
            
                
            
        

    Введение
Глава 1
 
 
Прежде чем приступить к изучению этого важного Послания, пусть автор и читатель смиренно преклонятся перед его Божественным Вдохновителем и искренне просят у Него той подготовки сердца, которая необходима, чтобы привести нас к общению с Тем, Чья личность, служение и слава столь велики здесь. возвышенно показано. Давайте лично и решительно искать помощи у того благословенного Духа, который был дан святым Божьим для того, чтобы наставить их на всякую истину и взять от Христа, чтобы показать им. В Луки 24:45 мы узнаем, что Христос открыл разум ученикам, «дабы они уразумели Писания». Пусть Он милостиво сделает это с нами, тогда вход Его слов «даст свет» (Пс. 118:130), и в Его свете мы «увидим свет».
В этой вступительной статье мы ограничимся вещами вводного характера, вещами, которые необходимо взвесить, прежде чем мы приступим к деталям Послания. Мы рассмотрим его адресатов, его цель, его тему, его подразделения, его характеристики, его ценность и его автора. Прежде чем сделать это, скажем, что мы ожидаем свободно цитировать других толкователей и, где это возможно, называть их имена. В некоторых случаях мы не сможем этого сделать ввиду того, что длительные и дальние путешествия вынудили писателя разбить за последние двадцать лет пять библиотек. За эти годы он прочел (большинство из которых принадлежало ему) от тридцати до сорока комментариев к Посланию к Евреям, из которых он сделал пометки в своей Библии и извлек полезные отрывки для собственного использования при чтении лекций по этому Посланию. Поскольку большинство этих комментариев было удалено, мы можем теперь сделать только общее признание помощи, полученной от тех, кто написал доктора. Джон Оуэн, Джон Гилл, Мозес Стюарт, Эндрю Бонар, Гриффит-Томас и господа Придэм, Ридаут и Такер. Давайте теперь рассмотрим:
1. Его адресаты.
В наших английских Библиях в качестве адреса мы находим слова «Послание апостола Павла к евреям». Возможно, некоторые из наших читателей не знают, что заголовки, стоящие во главе различных книг Библии, не вдохновлены Богом и поэтому не считаются каноническими, как и их содержание. Несомненно, эти названия были созданы первыми переписчиками при копировании оригинальных рукописей — рукописей, все следы которых давно исчезли. В некоторых случаях эти названия неудовлетворительны; в некоторых, грубо ошибочно. В качестве примера последнего мы можем сослаться на последнюю книгу Священного Писания. Здесь название — «Откровение св. Иоанна Богослова», тогда как в самом начале книги она обозначена как «Откровение Иисуса Христа!»
Говоря в целом о названиях книг Священного Писания, можно отметить, что почти во всех Посланиях в первых стихах присутствует богоназванный адресат. Но мы можем добавить, что содержание каждого послания не должно ограничиваться теми, к кому оно адресовано непосредственно и на местном уровне. Важно, чтобы молодой христианин твердо усвоил это, чтобы он мог укрепиться против ультрадиспенсационального учения. Есть некоторые, заявляющие, что обладают великим светом, которые сегодня готовы украсть у святых Послание Иакова, потому что оно адресовано «двенадцати коленам, рассеянным повсюду». С таким же правом они могли бы отобрать у нас Послания к Филиппийцам и Колоссянам, потому что они были адресованы только святым в этих городах! Истина в том, что то, что Христос сказал апостолам в Евангелии от Марка 13:37 – «Что говорю вам, говорю всем» – вполне может быть применено ко всей Библии. Все Писание необходимо нам (2 Тим. 3:16, 17), и все Писание — это слово Бога к нам. Обратите внимание: хотя в начале своего Послания к Титу Павел обращается только к самому Титу (Титу 1:4), в конце этого послания он прямо говорит: «Благодать со всеми вами!» (Титу 3:15)
Не обращая внимания на рукотворный заголовок в начале нашего Послания, мы сразу поражаемся отсутствию какого-либо Божественно данного названия в первых стихах. Тем не менее, его первое предложение позволяет нам сразу определить тех, кому первоначально было послано послание: см. Евреям 1:1, 2. Те, к кому Бог говорил через пророков, были детьми Израиля, и к ним Он также имел сказано через Его Сына. В Послании к Евреям 3:1 мы находим слово, которое, однако, сужает круг, которому впервые было послано это Послание. Речь шла не о еврейском народе в целом, а о «святых братьях, причастниках небесного звания» среди них. Ясное подтверждение этому содержится в Посланиях Петра. Его первое послание было адресовано на местном уровне «избранным обитателям рассеяния» (Евр. 1:1 — греч., «eklektois parepidenois диаспоры»). Его второе послание (см. Евреям 3:1) было адресовано на местном уровне и непосредственно к Теперь во 2 Петра 3:15 апостол делает конкретную ссылку на «возлюбленного брата нашего Павла, по данной ему мудрости, написал вам». Таким образом, устраняются все сомнения относительно того, кому наше Послание было послано первым.
Само Послание содержит дополнительные подробности, позволяющие идентифицировать адресатов. То, что оно было написано святым, которые были далеко не молоды в вере, ясно видно из Евреям 5:12. То, что оно было послано тем, кто подвергся жестоким гонениям (ср. Деян. 8:1), ясно видно из того, что мы читаем в Евреям 10:32. То, что оно было адресовано значительной христианской общине, видно из Евреям 13:24. Из этой последней ссылки мы склонны заключить, что это Послание было сначала передано церкви в Иерусалиме (Деяния 11:22) или церквям в Иудее (Деяния 9:31), копии которых будут сделаны и отправлены евреям. Христиане в чужих странах. Таким образом, наше Послание было адресовано прежде всего тем потомкам Авраама, которые по благодати уверовали в своего Спасителя-Мессию.
2. Его цель.
Одним словом, это должно было показать верующим евреям, что иудаизм был вытеснен христианством. Следует иметь в виду, что очень значительная часть первых обращенных ко Христу была евреями по естественному рождению, которые продолжали жить под влиянием еврейских предрассудков. В своих ранних посланиях апостол несколько раз затрагивал этот вопрос и стремился отучить их от неуместной и теперь несвоевременной привязанности к Моисеевым установлениям. Но только в этом Послании он подробно и систематически рассматривает эту тему.
Нам трудно оценить положение тех в Израиле, которые уверовали в Господа Иисуса, в то время, когда было написано это Послание. В отличие от язычников, которые за долгие века назад утратили всякое знание об истинном Боге и, как следствие, поклонялись идолам, евреи имели Божественную религию и назначенное Богом место поклонения. Призвать их оставить то, что их отцы почитали на протяжении более тысячи лет, означало предъявлять к ним большое требование. Было естественно, что даже те из них, кто спасительно уверовал во Христа, захотели сохранить те формы и обряды, среди которых они были воспитаны; тем более, что Храм все еще стоял и левитское священство все еще действовало. Была предпринята попытка связать христианство с иудаизмом, и, как говорится в Деяниях 21:20, многие тысячи первых христиан-евреев были «ревнителями закона» – как ясно показывают следующие стихи, церемониального закона.
«Вместо того, чтобы понимать, что при новом устройстве вещей не было ни иудея, ни язычника, но что, независимо от внешних различий, все верующие во Христа Иисуса теперь должны были жить вместе в теснейших узах духовной привязанности в святом обществе, они мечтали о том, чтобы язычники были допущены к участию в еврейской церкви через Мессию и чтобы ее внешняя экономика оставалась неизменной до конца света» (доктор Дж. Браун).
В дополнение к их естественным предрассудкам, временные обстоятельства верующих евреев становились все более обескураживающими и даже представляли для них болезненное искушение отказаться от исповедания христианства. После гонений, о которых говорится в Деяниях 8:1, выдающийся ученый Адольф Сапфир, сам обращенный иудей, рассказывает нам: «Тогда началось новое гонение на верующих, особенно направленное против апостола Павла. Фест умер около 63 года, и при первосвященнике Анании, который поддерживал саддукеев, евреи-христиане подвергались гонениям как нарушители закона: некоторых из них забивали камнями до смерти, и хотя Синедрион не мог часто применять это крайнее наказание, они смогли подчинить своих братьев к страданиям и поношениям, которые они остро переживали. Незначительно было то, что они конфисковали их имущество; но они изгнали их из святых мест. До сих пор они пользовались привилегиями набожных израильтян: они могли участвовать в прекрасном и бого- назначенные службы в святилище; но теперь с ними обращались как с нечистыми и отступниками. Если они не отказались от веры в Иисуса и не отказались собираться вместе, им не разрешалось входить в Храм, их изгоняли из жертвенника, жертвы , первосвященник, дом Иеговы.
«Мы едва ли можем осознать, какой пронзительный меч ранил их сокровенные сердца. То, что, прилепившись к Мессии, они должны были быть отделены от народа Мессии, это было действительно великим и запутанным испытанием; что ради надежды на славу Израиля они были изгнаны из места, которое избрал Бог и где было открыто божественное Присутствие, а символы и таинства были радостью и силой их отцов; чтобы они больше не были детьми завета и дома, а были хуже, чем Язычники, исключенные из внешнего двора, отрезанные от государства Израиля. Это действительно было тяжелое и загадочное испытание. Придерживаясь обещаний, данных своим отцам, лелея надежду в постоянной молитве, что их народ все же примет Мессию, было самым суровым испытанием, которому могла подвергнуться их вера, когда их верность Иисусу подразумевала отделение от всех священных прав и привилегий Иерусалима».
Таким образом, необходимость в авторитетном, ясном и систематическом изложении реального отношения христианства к иудаизму была насущной. Сатана не упустил бы возможности попытаться убедить этих евреев в том, что их вера в Иисуса из Назарета была ошибкой, заблуждением и грехом. Были ли они правы, тогда как подавляющее большинство их братьев по плоти, среди которых были почти все уважаемые члены синедриона и священства, ошибались? Дал ли им Бог процветание с тех пор, как они стали последователями Распятого? или же их временные обстоятельства не свидетельствовали о том, что Он был ими очень недоволен? Более того, верующий остаток Израиля ожидал скорейшего возвращения Христа на землю, но прошло уже тридцать лет, а Он не пришёл! Да, их положение было критическим, и существовала острая необходимость укрепить их веру, просветить их понимание и дать им более полное объяснение христианства в свете Ветхого Завета. Именно для удовлетворения этой нужды Бог по Своей нежной милости побудил Своего слугу написать им это Послание.
3. Его тема.
В этом заключается превосходство христианства над иудаизмом. Сумма и сущность, центр и окружность, свет и жизнь христианства — это Христос. Поэтому метод, которым пользуется Святой Дух в этом Послании, развивая его доминирующую тему, состоит в том, чтобы показать неизмеримое превосходство Христа над всем, что было прежде. Один за другим принимаются различные предметы, которыми хвалились иудеи, и в присутствии превосходящей славы Сына Божия они бледнеют до полной незначительности. Во-первых, нам показано Его превосходство над пророками, Евреям 1:1-3. Во-вторых, Его превосходство над ангелами в Евреям от 1:4 до Евреям 2:18. В-третьих, Его превосходство над Моисеем в Евреям 3:1-19. В-четвертых, Его превосходство над Иисусом Навином, Евреям 4:1-13. В-пятых, Его превосходство над Аароном в Евреям с 5:14 по 7:18. В-шестых, Его превосходство над всем ритуалом иудаизма, которое развивается, показывая превосходство нового завета над старым, в Евреям 7:19 – Евреям 10:39. В-седьмых, Его превосходство над всеми святыми Ветхого Завета, в Евреям 11:1 – Евреям 12:3. В Господе Иисусе христиане обладают сущностью и реальностью, от которых иудаизм содержал лишь тени и образы.
Если Господь позволит нам прочитать это Послание – о, если бы Он мог прийти за нами раньше – перед нами предстанет множество иллюстраций и примеров нашего определения его темы. Сейчас мы можем отметить, как часто используется сравнительный термин «лучшее», показывая тем самым превосходство того, что мы имеем в христианстве, над тем, что было у святых древности в иудаизме. В Послании к Евреям 1:4 Христос «лучше ангелов»; в Евреям 7:19 упоминается «лучшая надежда»; в Евреям 7:22 — о «лучшем завете» или «завете», в Евреям 8:6 — о «лучших обетованиях», в Евреям 9:23 — о «лучших жертвах», в Евреям 10:34 — о «лучшей сущности». в Евреям 11:16 — о «лучшей стране», в Евреям 11:35 — о «лучшем воскресении», а в Евреям 11:40 — о «лучшем». В нем упоминаются семь великих вещей, а именно: «великое спасение» (Евр. 2:3), «великий Первосвященник» (Евр. 4:14), «великая скиния» (Евр. 9:11), «Великая скиния» (Евр. 9:11), великая борьба со скорбями» (Евр. 10:32), «великое возмездие» (Евр. 10:35), «великое облако свидетелей» (Евр. 12:1), «великий пастырь овец» (Евр. 12:1). Евр. 13:20).
Снова; в отличие от того, от чего верующие евреи были призваны отказаться, им напомнили о том, что они приобрели. Обратите внимание, как часто встречается слово «мы имеем» — великого Первосвященника (Евр. 4:14, 8:1), якоря души (Евр. 6:19), лучшего и прочного вещества (Евр. 10:34). ), жертвенник (Евр. 13:10). Еще раз отметим, как этих евреев побуждали забыть то, что было позади, и стремиться к тому, что было раньше. На протяжении всего этого Послания выделяется взгляд вперед. В Послании к Евреям 1:6 и Послании к Евреям 2:5 упоминается «грядущий мир (или «обитаемая земля»)»; в Евреям 6:5 — о «грядущем веке»; в Евреям 8:10 о «новом завете», который еще предстоит заключить с домом Израилевым; в Евреям 9:11 и Евреям 10:1 о грядущих «благих делах»; в Евреям 9:28 о «спасении», которое должно быть явлено; в Евреям 10:37 — о грядущем Искупителе, в Евреям 11:14 и Евреям 13:14 — о «городе», которому еще предстоит проявиться.
В этом Послании большое внимание уделяется Священству Христа. Центром иудаизма был его храм и священство. Таким образом, Святой Дух здесь подробно показал, что верующие теперь имеют во Христе субстанцию, которую они давали, но лишь тени. Следующие отрывки следует тщательно взвесить: – Евреям 2:17; 3:1; 4:14, 15; 5:6, 10; 6:20; 7:26; 8:1; 9:11; 10:21. «Несмотря на то, что апостол лишен храма с его священством, жертвенником и жертвоприношением, он напоминает евреям: «у нас есть» настоящий и существенный храм, великий Первосвященник, истинный жертвенник, единая жертва и с ней все приношения, истинный доступ к самому присутствию Пресвятой» (Адольф Сапфир).
4. Его подразделения.
Они были настолько просто изложены д-ром Дж. Брауном, что мы не можем не процитировать его: «Послание делится на две части — первую, доктринальную, вторую, практическую, — хотя это разделение не столь точно (точно , A.W.P.) заметил, что в первой части нет никаких обязанностей, а также никаких доктрин, изложенных во второй. Вторая глава начинается с 19-го стиха 10-й главы и продолжается до конца Послания. Превосходство христианства над иудаизмом является великим учением, которому учит Послание; и постоянство в вере и исповедании этой религии является великий долг, который он возлагает на себя».
5. Его характеристики.
В нескольких заметных отношениях Послание к Евреям отличается от всех остальных посланий Нового Завета. Имя писателя опущено, нет вступительного приветствия, не упомянуты те, кому оно было адресовано впервые конкретно и на местах. С положительной стороны мы можем отметить, что типичные учения Ветхого Завета изложены здесь более подробно, чем где-либо еще; священство Христово открывается полностью только в этом Послании; предостережения против отступничества более часты и торжественны, а призывы к стойкости и настойчивости более настойчивы и многочисленны, чем в любой другой книге Нового Завета. Все это объясняется плотской национальностью тех, к кому обращаются, и обстоятельствами, в которых они тогда находились. Если мы не будем постоянно помнить об этих особенностях, немалое количество в этом Послании обязательно останется неясным и темным. Большая часть используемого языка, использованных цифр и ссылок становятся понятными только в свете Священного Писания Ветхого Завета, на котором был основан иудаизм. Если только это не будет держаться перед нами, такие выражения, как «очистили грехи наши» (Евр. 1:3), «Итак остается соблюдение субботы у народа Божия» (Евр. 4:9), «оставляя начала учение Христово, приступим к совершенству» (Евр. 6:1), «тела наши омылись чистой водою» (Евр. 10:22), «мы имеем жертвенник» (Евр. 13:10), и т. д., останется непонятным.
Впервые в этом Послании Христос упоминается как восседающий «одесную величия небесного» (Евр. 1:3), ибо именно с небесным Христом христианство должно «делать»: обратите внимание на другая ссылка в этом Послании на тот же факт – Евреям 1:13, 8:1, 10:12, 12:2. В полном соответствии с Посланием к Евреям 1:3, которое отражает основную мысль Послания, помимо небесного Христа, упоминается «небесное призвание» (Евр. 3:1), «небесный дар» (Евр. 6:4), «небесному» (Евр. 8:5), «райской стране» (Евр. 11:16), «небесному Иерусалиму» (Евр. 12:22) и «небесному Иерусалиму» (Евр. 12:22). церковь Первенцев, имена которых написаны на Небесах» (Евр. 12:23). Этот акцент легко понять, если вспомнить, что наше Послание адресовано тем, чье наследие, религиозные отношения и надежды были земными.
В Послании к Евреям 13:22 есть поразительное слово, которое определяет характер этого Послания: «И умоляю вас, братия, потерпеть слово увещевания, ибо я написал к вам письмо в немногих словах». По поводу этого стиха Сапфир хорошо сказал: «Центральная идея Послания — это слава Нового Завета, контрастирующая со славой Ветхого Завета и превосходящая его; и хотя эта идея развивается систематически, цель Писатель повсюду в высшей степени практичен. Повсюду его цель — увещевание. Он никогда не упускает из виду опасности и нужды своих братьев. Никогда не забывается применение к совести и жизни. Это скорее проповедь, чем объяснение... во всех его аргументах, в каждом учении, в каждой иллюстрации выделяется главная цель Послания — призыв к стойкости». Это действительно особенность Послания к евреям. В других своих посланиях апостол редко вступает в спор, чтобы произнести увещевание или увещевание; вместо этого его почти единый метод заключался в том, чтобы начать с доктринального изложения, а затем основывать на этом ряд практических наставлений. Но необычное положение, в котором находились евреи, и особая любовь, которую питал к ним автор (ср. Римлянам 9:3), объясняют это исключение.
То, что только что было сказано выше, объясняет то, что мы находим в Послании к Евреям 11. Нигде больше в Библии мы не находим такого подробного и полного описания жизни веры. Но здесь этому посвящена целая глава, самая длинная в Послании. Причину этого искать не нужно. Воспитанные в системе со сложными ритуалами, поклонение которым сводилось в первую очередь к внешним символам и церемониям; Искушаясь, как немногие когда-либо сталкивались, поступать видением, существовала особая и самая настоятельная потребность в ясном и подробном анализе и описании того, что значит «ходить верой». Поскольку «пример лучше, чем наставление», лучше, потому что его легче понять и потому что он оказывает более мощное воздействие на сердце, Святой Дух решил развить эту важную тему, обратившись к истории святых, записанной в Священном Писании. Евреи.
Но самое главное – мы осознаем полноту термина «вера». Как хорошо сказал Сапфир: «Во всем Писании вера означает нечто большее, чем просто доверие Иисусу ради личной безопасности. Это центральный момент, но мы должны позаботиться о том, чтобы понимать его истинно и глубоко. Вера, как объясняет апостол в Послании. для коринфян, смотрит на вещи невидимые и временные: он предпочитает духовную и вечную реальность вещам времени, чувствам и греху; он опирается на Бога и реализует Его Слово; это суть вещей ожидаемое, свидетельство невидимого. Таким образом, каждое учение и иллюстрация этого Послания проникают прямо в сердце и совесть, взывают к жизни, обращаются к вере. Это один постоянный и устойчивый пылкий и интенсивный призыв держаться Иисуса, Первосвященнику, к основательному, истинному и реальному поклонению. Самый настойчивый и любящий призыв быть стойким, терпеливым, полным надежды в присутствии Бога, в любви и сострадании Господа Иисуса, в общении великого облако свидетелей».
Еще одна выдающаяся особенность, о которой нам сейчас нет необходимости распространяться, — это повторяющиеся в этом Послании предупреждения против отступничества. К ним относятся самые торжественные и убедительные увещевания против опасности отпадения, которые можно найти где-либо в Священном Писании: Евреям 2:1-3, большая часть третьей и четвертой глав, Евреям 6:4-6, 10:26. 29, 12:15-17, сразу придет на ум всем, кто знаком с содержанием этого послания. Повод и необходимость их уже были указаны: разочарование надежд, которые лелеяли евреи, гонения, которые они тогда терпели, и Божий суд, который был накануне падения Иерусалима (в 70 г. н. э.). сделали их обязательными.
6. Его ценность.
Прежде всего отметим его доказательную ценность. Послание особенно богато доказательствами словесной богодухновенности Писания. Это видно по тому, как апостол обращается к Ветхому Завету и как он его использует. Обратите внимание, как в Послании к Евреям 1:5-9, цитируя Псалмы, 2 Царств, Второзаконие, он отсылает эти высказывания к Самому Богу: «Он говорит» (Евреям 10:6-8). Итак, в Евреям 3:7 «Дух Святой говорит». Обратите внимание, как, цитируя Ветхий Завет, апостол внимательно взвешивает каждое слово и часто на одном выражении строит основную истину. Приведем несколько примеров из множества подобных:
Посмотрите, как в Послании к Евреям 2:8 апостол аргументирует авторитет слова «все». В Евреям 2:11, цитируя Псалом 22, он из выражения «Братья мои» делает вывод о том, что Сын Божий принял на Себя человеческую природу. Обратите внимание, что в Евреям 3:7-19 и Евреям 4:2-11, цитируя Псалом 95, он опирается на слова «Сегодня», «Я поклялся». и «Мой отдых»; также в Послании к Евреям 3:2-6, как его выводы сделаны из слов «раб» и «дом Мой» в Числах 12:7. Вся его аргументация в главе 8 основана на слове «новый», встречающемся в Иеремии 31:31. Как удачно он использует слова «Сын Мой» из Притчей 3:11 в Евреям 12:5-9! Как настойчиво он обращается в Евреям 12:26, 27 к словам «еще раз» в Аггея 2:6,7. Разве не совершенно ясно, что, по мнению апостола Павла, Писание было богодухновенно даже в самом мелком выражении?
Евангелическая ценность этого послания признана христианами всех школ мысли. Здесь с солнечной ясностью изложены драгоценность, замысел, эффективность и последствия великой Жертвы, принесенной раз и навсегда. Христос Сам очистил наши грехи (Евр. 1:3); Он способен спасти «до конца» (Евр. 7:25); Своим одним приношением Он «навеки сделал совершенными освященных» (Евр. 10:14); Его кровью для Его народа открыт новый и живой путь во Святое Святых (Евр. 10:19,20): таковы некоторые из Его чудесных заявлений. Подчеркивая неоценимую ценность Его искупительной работы, именно здесь мы читаем о «вечном спасении» (Евр. 5:9), «вечном искуплении» (Евр. 9:12) и о «вечном наследии» (Евр. 9:12). 9:15).
Доктринальное значение этой книги не превосходит никто, даже Римское послание. Там, где его учениям верят, понимают и воплощают в жизнь, ритуализм и законничество (два главных врага христианства) получают смертельный удар. Ни в одной другой книге Священного Писания софистики и обманы католицизма не разоблачаются так ясно и систематически. Ошибки папства опровергнуты настолько полно и решительно, что это вполне могло быть написано с тех пор, как утвердилась эта сатанинская система. Хорошо сказал один из пуритан: «Бог, предвидя, какие ядовитые ереси вынашивает папство, приготовил против них это противоядие».
Но, возможно, ее главная отличительная ценность заключается в изложении типов Ветхого Завета. Именно здесь нас учат, что Скиния и ее убранство, священство и его служение, различные жертвы и приношения — все указывает на личность, служение и славу Господа Иисуса. О священниках Израиля сказано: «служившие примеру и тени небесного» (Евр. 8:5); первая скиния была «образом тогдашнего времени» (Евр. 9:9); церемониальный закон имел «тень будущих благ» (Евр. 10:1). Мелхиседек был прообразом Христа (Евр. 7:15), Исаак был Его прообразом (Евр. 11:9) и так далее. Детали этого будут рассмотрены, Д.В., в свое время.
7. Его писатель.
Мы полностью уверены, что это был апостол Павел. Хотя он определенно и по существу был «апостолом язычников» (Рим. 11:13), тем не менее, его служение ни в коем случае не ограничивалось ими, как ясно показывает книга Деяний. Во время его задержания Господь сказал: «Он — избранный Мой сосуд, чтобы нести Имя Мое пред язычниками, и царями, и сынами Израилевыми» (Деяния 9:15). Примечательно, что Израиль упоминается там последним, что согласуется с тем фактом, что его Послание к Евреям было написано после большинства других его посланий к святым из язычников. То, что это Послание было написано Павлом, ясно из 2 Петра 3:15. Петр писал спасенным евреям, о чем говорится в первых стихах его первого послания; 2 Петра 3:1 сообщает нам, что это письмо было адресовано тем же людям, что и его предыдущее. Затем в Послании к Евреям 10:15 он заявляет, что его возлюбленный брат Павел «и по данной ему мудрости написал вам». Если Послание к Евреям не является этим письмом, то где оно?
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Прежде чем приступить к изучению первых стихов нашего Послания, давайте приведем дополнительные доказательства того, что его автором был апостол Павел. Для начала отметим ее Полинскую характеристику. Во-первых, числовой. Существует поразительная параллель между его перечислением в Римлянам 8:35-39 и Евреям 12:18-24. В первом он составляет список того, что не отлучит святого от любви Божией во Христе Иисусе. Если читатель посчитает их, он обнаружит, что их семнадцать, но они разделены на семь и десять. Первые семь даны в стихе 35, вторые десять — в Евреям 10:38, 39. В Евреям 12:18-23 он проводит контраст между горой Синай и горой Сион и упоминает семнадцать деталей, и снова семнадцать разделены. на семерку и десятку. В Послании к Евреям 10:18, 19 он называет семь вещей, к которым святые «не приходят»; в то время как в Евреям 10:22-24 он упоминает десять вещей, куда они «пришли», а именно: к горе Сиону, Граду живого Бога, небесному Иерусалиму, бесчисленному множеству ангелов, генеральному Собранию, Церкви Первенцу, Богу Судье всех, духам праведников, достигшим совершенства, Иисусу Посреднику, Крови кропления. Сравните также Галатам 5:19-21, где апостол, описывая «дела плоти», перечисляет семнадцать. Насколько нам известно, ни один другой автор Нового Завета не использовал число семнадцать таким образом.
Снова; термины, которые он использовал. Мы выделим лишь один. В Послании к Евреям 2:10 он говорит о многих сыновьях, которых Христос приводит в славу. Теперь Павел — единственный автор Нового Завета, который использует термин «сыновья». Остальные использовали другое греческое слово, означающее «дети».
Для выявления доктринальных параллелизмов сравните Римлянам 8:16 с Евреям 10:15 и 1 Коринфянам 3:13 с Евреям 5:12-14, и кто может усомниться в том, что Святой Дух использовал один и тот же писатель в обоих случаях?
Обратите внимание на религиозную переписку. В Послании к Евреям 13:18 автор этого Послания говорит: «Молитесь о нас». В других посланиях Павла мы неоднократно видим, как он обращается с подобной просьбой; но ни один другой автор посланий не упоминается как проситель молитвы!
Наконец, следует отметить, что Тимофей был товарищем автора этого Послания, см. Евреям 13:23. Мы нигде не знаем ни намека на то, что Тимофей был сотрудником кого-либо еще, кроме апостола Павла: то, что он сопровождал его, ясно из 2 Коринфянам 1:1, Колоссянам 1:1, 1 Фессалоникийцам 3:1, 2.
В дополнение ко многим характеристикам Павла, отмеченным в этом Послании, мы можем далее заметить, что оно было написано человеком, который находился в «узах» (см. Евреям 10:34); тем, кто теперь отделился от иудейских верующих (Евр. 13:19) – не будет ли это указывать на то, что Павел написал это Послание, находясь в наемном доме в Риме (Деян. 28:30)? Снова; вот поразительный факт, который будет иметь большую силу для некоторых читателей, чем для других: если Послание к Евреям не было написано апостолом Павлом, то Новый Завет содержит только тринадцать посланий, вышедших из-под его пера — число, которое в Священном Писании всегда ассоциируется со злом! Но если Послание к Евреям было также написано им, то общее число его посланий доходит до четырнадцати, т. е. 7 х 2, — семь — число совершенства и два — свидетельства. Таким образом, этот возлюбленный слуга Господа дал совершенное свидетельство иудеям и язычникам!
Наконец, есть еще одно свидетельство того, что апостол Павел написал Послание к Евреям, и оно еще более убедительно. Во 2 Фессалоникийцам 3:17, 18 мы читаем: «Приветствие Павла моей рукою, что является знаком во всяком послании, так и пишу: благодать Господа нашего Иисуса Христа со всеми вами». Теперь, если читатель обратится к заключительному стиху каждого из первых тринадцати посланий этого апостола, то обнаружится, что этот «знак» дан в каждом из них. Затем, если он обратится к завершению посланий Иакова, Петра, Иоанна и Иуды, то обнаружит его заметное отсутствие. Таким образом, это был отличительный «знак» апостола Павла. Это служило для идентификации его сочинений. Когда в конце Послания к Евреям мы читаем: «благодать со всеми вами», это является убедительным и полным доказательством того, что первоначально это Послание было написано не кем иным, как рукой Павла.
Прежде чем перейти к этому вопросу, следует добавить несколько слов об исключительной пригодности Павла в качестве автора этого Послания. В нашей небольшой работе «Почему четыре Евангелия» (стр. 20–22) мы привлекли внимание к мудрости Бога, проявленной при выборе четырех человек, которых Он нанял для написания Евангелий. В каждом из них мы можем ясно увидеть особую личную пригодность к поставленной перед ним задаче. Вот так и здесь. На протяжении всего Послания к Евреям Христос представлен как прославленный на Небесах. Именно там апостол Павел впервые увидел Господа (Деяния 26:19); кто же тогда был так хорошо подготовлен, так подготовлен к экспериментам, чтобы представить евреям отвергнутого Мессию по правую руку Бога! Он видел Его там; и, за исключением Стефана, а позднее Иоанна Патмоса, он был единственным, кто имел или имеет!
Следует ли спросить: почему имя апостола Павла опущено в предисловии к этому Посланию? Можно предложить тройной ответ. Во-первых, оно адресовано, прежде всего, обращенным «евреям», и Павел не был для них апостолом по характеру или сути: он был апостолом для язычников. Во-вторых, написание его имени в начале этого Послания, вероятно, настроило бы против него многих еврейских читателей (ср. Деян. 21:27, 28; 22:17-22). В-третьих, высшая цель Послания – превозносить Христа, и в этом Послании Он является «Апостолом», см. Евреям 3:1. Отсюда и неуместность упоминания Павлом о своем апостольстве. Но обратимся теперь к содержанию Послания:
Евреям 1:1-3. Эти стихи являются не только предисловием, но и содержат краткое изложение доктринального раздела Послания. Основная нота прозвучала сразу. Здесь нам кратко, но убедительно показано превосходство христианства над иудаизмом. Апостол представляет свою тему таким образом, чтобы меньше всего было рассчитано на то, чтобы вызвать антипатию у его еврейских читателей. Он начинает с признания того, что иудаизм имел Божественную власть: именно Бог говорил с их отцами. «Он подтверждает и скрепляет учение, которого придерживались евреи, о том, что им были вверены слова Божии и что в писаниях Моисея и пророков они владели нерушимым Писанием, в котором Бог явил им воля Его» (Адольф Сапфир). Примечательно, что Евангелия начинаются с краткого изложения истории Ветхого Завета от Авраама до Давида, от Давида до плена и от пленения до Иисуса, Еммануила, предсказанного Исайей (см. Матфея 1), и что Послания также начнем с того, что сообщим нам, что изложенное пророками Евангелие было «заранее обещано пророками Божиими в Священном Писании» (Рим. 1:1-3).
Утвердив, что Бог говорил с отцами через пророков, апостол сразу указывает, что теперь Бог говорил с нами через Своего Сына. «Великая цель Послания — описать контраст между Ветхим и Новым Заветами. Но этот контраст основан на их единстве. Нам невозможно правильно понять этот контраст, если мы сначала не узнаем сходство. Новый Завет противопоставляется с ветхим заветом, а не так, как свет богопознания противопоставляется тьме и невежеству язычества, ибо и ветхий завет тоже от Бога и поэтому обладает божественной славой. которые сияют луна и звезды пророчества и прообразов; но когда восходит солнце, тогда мы забываем часы бдительности и ожидания, и в ясном и радостном свете дня открывается нам реальность и сущность вечного и небесное святилище» (Адольф Сапфир). Давайте теперь рассмотрим эти вступительные стихи слово за словом.
«Бог» (стих 1). Особое внимание уделяется Отцу, поскольку слова «через (Его) Сына» во 2-м стихе очень интимны. Однако и другие Лица Троицы не исключены. Во времена Ветхого Завета Божество говорило через Сына, см. Исход 3:2, 5; 1 Коринфянам 10:9; и Святым Духом, см. Деяния 28:26, Евреям 3:7 и т. д. Будучи Троицей в Единстве, часто говорят, что одна Личность действует посредством Другой. Яркий пример этого можно найти в Бытие 19:24, где говорится, что Иегова-Сын пролил огонь от Иеговы-Отца.
«Бог... говорил». (стих 1). Божество не лишено дара речи. Истинный и живой Бог, в отличие от языческих идолов, не является немым Существом. Бог Писания, в отличие от этой абсолютной и безличной «Первопричины» философов и эволюционистов, не молчит. В начале земной истории мы видим, как Он говорит: «Сказал Бог: да будет свет, и стал свет» (Бытие 1:4). «Он сказал — и сделалось, Он повелел — и стало» (Псалом 32:9). К людям Он говорил и говорит до сих пор. За это мы никогда не сможем быть достаточно благодарны.
«Бог, Который неоднократно... говорил» (стих 1). Не один или два раза, а много раз Бог говорил. Греческое слово «в разное время» буквально означает «многими частями», что обязательно подразумевает, что что-то в одно время, что-то в другое. От Авраама до Малахии прошло полторы тысячи лет, и в течение этого времени Бог часто говорил: одним несколько слов, другим много. Здесь апостол прокладывал путь к проявлению превосходства христианства. Божественное откровение, дарованное Моисеевым домостроительством, было лишь фрагментарным. Иудей хотел настроить Моисея против Христа (Иоанна 9:28). Апостол признает, что Бог говорил с Израилем. Но как? Сообщил ли Он им полноту Своего разума? Нет. Откровение Ветхого Завета было всего лишь преломленными лучами, а не непрерывным и полным светом. В качестве иллюстрации этого мы можем сослаться на постепенное раскрытие Божественного характера через Его различные титулы или на пророчества о грядущем Мессии. Это было «немного здесь и немного там».
«Бог, Который... многообразно говорил» (стих 1). Большинство комментаторов считают, что эти слова относятся к различным путям, которыми Бог открывал Себя пророкам — иногда прямо, иногда косвенно — через ангела (Бытие 19:1 и т. д.); иногда вслух, иногда во сне и видениях. Но, вместе с доктором Дж. Брауном, мы считаем, что особый момент здесь заключается в том, как Бог говорил с отцами через пророков, а не в том, как Он открывал Свой разум самим пророкам. «Откровение иногда передавалось посредством типических изображений и символических действий, иногда в виде продолжающейся притчи, иногда отдельными фигурами, иногда — хотя и сравнительно редко — простым и ясным языком. Иногда откровение имеет форму повествования, иногда — в виде повествования. иногда это предсказание, иногда спорный дискурс; иногда оно дается в прозе, иногда в поэзии» (доктор Дж. Б.). Таким образом, мы можем видеть здесь иллюстрацию суверенитета Бога: Он не действовал единообразно и не ограничивался каким-либо одним способом обращения к отцам. Он говорил через обетования и предсказания, через прообразы и символы, через заповеди и наставления, через предостережения и увещевания.
«Бог... говорил в прежние времена отцам через пророков» (стих 1). Таким образом апостол ставит свою печать на Божественном вдохновении и авторитете Писаний Ветхого Завета. Здесь «отцы» восходят к началу отношений Бога с евреями – ср. Луки 1:55. «Отцам» Бог говорил «через» или, более буквально и точнее, «в» пророках. Это означает, что Бог владел их сердцами, контролировал их разум, управлял их языком, так что они говорили не свои слова, а Его слова – см. 2 Петра 1:21. Иногда пророки сами осознавали это, см. 2 Царств 23:2 и т. д. Мы можем добавить, что слово «пророк» означает рупор Божий: см. Бытие 20:7, Исход 7:1, Иоанна 4:19 — она осознала, что Бог говорил с ней; Деяния 3:21!
«Бог… в эти последние дни говорил с нами через» — лучше сказать, «в (Своем) Сыне» (стих 2). "Описав таким образом еврейское откровение, он продолжает рассказывать о христианах и начинает его в противоположной форме. Бог, который говорил с "отцами", теперь говорит с "нами". Бог, который говорил в "прошлые времена". ", теперь говорит в эти "последние дни". Бог, который говорил "через пророков", теперь говорит "через Своего Сына". В описании евангельского откровения нет ничего, что отвечало бы двум фразам: "в разные времена, и «различными способами»; но идеи, которые они неизбежно внушают уму, таковы: полнота евангельского откровения по сравнению с несовершенством иудейского, а также простота и ясность евангельского откровения по сравнению с многообразием и безвестность евреев» (доктор Дж. Браун).
«Это проявление воли Божией по частям («в разные времена» и т. д.) здесь (стих 1) отмечено в качестве различия и отличия от раскрытия Богом Своей воли в Евангелии, которое происходило все в одно время, т. е. , во времена пребывания Его Сына на земле; ибо тогда вся волю Божия была открыта настолько, насколько было подобало Церкви знать ее, пока существует этот мир. По этому поводу Христос сказал: «Все, о чем Я слышал Отец Мой, Я открыл вам» (Иоанна 15:15), и «Утешитель научит вас всему и напомнит вам все, что Я говорил вам» (Евр. 14:26). Самария понимала это очень хорошо: «Когда придет Мессия, Он скажет нам все» (Иоанна 4:25). Возражение: апостолам было открыто многое позже. Ответ: это было не что иное, как то, что открыл Христос. раньше, пока Он жил» (доктор Гуж).
Центральная точка контраста здесь находится между ветхозаветными «пророками» и Христом «Сыном». Хотя Святой Дух не развил здесь подробностей этого контраста, мы можем сами, обратившись к Ветхому Завету, предоставить их. Г-н Сапфир поразительно свел их в семь разделов. «Во-первых, их было много: один сменял другого: они жили в разные периоды. Во-вторых, они передавали Божье откровение «разными способами» — подобиями, видениями, символами. Каждый пророк имел свой особый дар и характер. Их духовный рост и способности различались. "... В-третьих, они были грешными людьми - Исайя 6:5, Даниил 10:8. В-четвертых, они не обладали Духом постоянно. "Слово" приходило к ним, но они не обладали Словом! В-пятых, они не понимали высоты и глубины их собственного послания — 1 Петра 1:10. В-шестых, еще меньше они постигали все Божье откровение во времена Ветхого Завета. В-седьмых, подобно Иоанну Крестителю, им приходилось свидетельствовать: «Я не Свет, Я я послан только для того, чтобы свидетельствовать о Свете». А вот с «Сыном» во всех этих отношениях обстояло как раз наоборот. Хотя откровение, которое Бог дал пророкам, одинаково вдохновлено и авторитетно, однако через Его Сына оно обладает большим достоинством и ценностью, ибо Он раскрыл все тайны сердца Отца, полноту Своего замысла и богатство Своей благодати. .
«В последние дни сии» (стих 2). Это выражение не следует понимать абсолютно, оно противопоставляется «в прошедшем времени». Служение Христа ознаменовало «последние дни». То, что Дух Святой напоминал евреям, было завершенностью евангельского откровения. Через «пророков» Бог давал предсказания и предзнаменования; в Сыне — исполнение и сущность. «Полнота времени» наступила, когда Бог послал Своего Сына (Гал. 4:4). У него сейчас ничего нет в запасе. У него нет никаких дальнейших откровений. Христос — последний Представитель Божества. Написанное Слово теперь завершено. В заключение заметим, как Христос разделяет историю: все прежде указывало на Него, все последующее указывает на Него; Он — Центр всех Божьих замыслов.
«Сказано нам» (стих 2). «Местоимение «нас» относится непосредственно к евреям той эпохи, к какому классу принадлежал и автор, и его читатели; но это утверждение одинаково верно по отношению ко всем, в каждую последующую эпоху, к кому приходит слово об этом спасении. Бог В завершенном откровении Своей воли, уважая спасение людей через Христа Иисуса, он по-прежнему обращается ко всем, у кого есть возможность читать Новый Завет или слышать Евангелие» (д-р Дж. Браун).
«В (Его) Сыне» (стих 2). Христос является «Сыном Божьим» в двух отношениях. Во-первых, вечно так, как второе Лицо в Троице, Сам Бог от самого Бога. Во-вторых, Он также является «Воплощенным Сыном». Приняв на Себя безгрешную человеческую природу, Он не перестал быть Богом и не «опустошил» Себя (как учат некоторые кощунственно) от Своих Божественных качеств, неотделимых от Божественного Существа. «Бог явился во плоти» (1 Тимофею 3:16). Перед Его рождением Бог послал к Марии ангела, сказав: «Он (Слово, ставшее плотью) наречется Сыном Божьим» (Луки 1:35). Рожденный в Вифлеемских яслях был той же Божественной Личностью, которая существовала от вечности, хотя Он и принял теперь к Себе другую, дополнительную природу, человеческую. Но соединение Божественной и человеческой природы во Христе настолько совершенно, что в некоторых случаях свойства одной приписываются другой: см. Ин. 3:13, Рим. 5:10. Именно во втором из этих аспектов наш благословенный Спаситель рассматривается в настоящем отрывке как Посредник, Богочеловек, Бог «говорил» в Нем и через Него: см. Иоанна 17:8, 14 и т. д.
Подводя итог сказанному, мы можем отметить, что это первое предложение нашего Послания указывает на тройной контраст между сообщениями, которые Бог совершил через иудаизм и через христианство. Во-первых, в их характерах: один был фрагментарным и неполным; другой совершенен и окончателен. Во-вторых, в орудиях, которые Он использовал: в первом случае это были грешные люди; в последнем — Его святой Сын. В-третьих, в выбранные периоды: один был «в прошедшем времени», другой — в «эти последние дни», намекая на то, что Бог теперь полностью выразил Себя, что у Него нет ничего в запасе. Но нет ли здесь чего-то более глубокого и блаженного? Мы верим, что есть. Попробуем изложить это.
Центральным и жизненно важным в этих вступительных стихах является говорение Бога. Безмолвный Бог — это неизвестный Бог: «говорящий» Бог — это Бог, выражающий и открывающий Себя. Все, что мы знаем или можем сейчас знать о Боге, — это то, что Он открыл о Себе через Свое Слово. Но первый стих Послания к Евреям представляет собой контраст между «говорениями» Бога. Израилю Он дал откровение о Себе в «прошедшем времени»; им Он также дал еще одного в «последние дни сии». Каков же тогда был характер этих двух различных откровений?
Как мы все знаем, Слово Божье разделено на две основные части: Ветхий и Новый Заветы. Теперь поучительно отметить, что тот своеобразный характер, в котором открывается в них Бог, поразительно соответствует тем двум словам о Нем, записанным в первом послании Иоанна; «Бог есть свет» (Евр. 1:5); «Бог есть любовь» (Евр. 4:8). Обратите внимание на порядок этих двух утверждений, которые открывают нам, чем на самом деле является Бог в Себе.
«Бог есть свет». Именно в таком образе Он раскрылся во времена Ветхого Завета. Что мы слышим от Него в Слове в первую очередь? Это: «Да будет свет» (Быт. 1:3). В каком образе Он является нашим падшим прародителям в Бытие 3? Как «свет», как Святой, бескомпромиссно осуждающий грех. В каком образе Он был явлен во время потопа? Как «свет», беспощадно борющийся со злом. Как «Он открыл Себя Израилю на Синае?» Как Тот, кто есть «свет». И так мы могли бы пройти через весь Ветхий Завет. Мы не говорим, что Его любовь была совершенно неизвестна, но, несомненно, она не была полностью раскрыта. Характерной чертой раскрытия Божественного характера в Моисеевом устроении был Бог как свет.
"Бог есть любовь." Именно в этом характере Он раскрывается во времена Нового Завета. Чтобы показать Свою любовь. Бог послал Сына Своей любви. Только во Христе любовь раскрывается полностью. Не то чтобы свет отсутствовал; этого не могло быть, поскольку Он был и есть Сам Бог. Любовь, которую он проявлял и проявлял, всегда была святой любовью. Но как «Бог есть свет» было характерным откровением во времена Ветхого Завета, так и «Бог есть любовь» характерно для откровения Нового Завета. В конечном счете, именно на этот контраст указывают первые стихи Послания к Евреям. В пророках Бог «говорил» (являл Себя) как свет: настаивали на требованиях, притязаниях, требованиях Его святости. Но в Сыне мы слышим сладкие нотки любви. Это чувства Бога, которые выразил Сын, обращаясь к нам; следовательно, Бога можно познать сердцем, а не головой.
«Бог… в эти последние дни говорил с нами через (Своего) Сына». Следует отметить, что слово «Его» выделено курсивом, что означает, что в оригинале соответствующего слова нет. Но отсутствие этого слова делает предложение неясным; Нам также не очень помогает то, что мы узнаем, что предлог «by» должен стоять «in». «Бог сказал в Сыне». Однако на самом деле все не так уж и непонятно, как кажется на первый взгляд. Если бы ваш друг рассказал вам, что он посетил определенную церковь и что проповедник «говорил на латыни», вам не составило бы труда понять, что он имел в виду: «Говорил на латыни» означало бы, что этот конкретный язык характеризовал его высказывание. "В Сыне" относится к тому, что характеризовало Божье откровение. Мысль о контрасте заключается в том, что Бог, который в древности говорил по-пророчески, теперь говорит по-сыновски. Мысль аналогична той, выраженной в 1 Тимофею 3:16: «Бог явился во плоти», слова «во плоти» относятся к тому, что характеризовало Божественное проявление. Бог не проявился в неосязаемом и невидимом эфире, и Он не явился в ангельском образе; но «в плоть.» Итак, Он теперь сказал «в Сыне», по-Сыновски мудро.
Все откровение и проявление Бога теперь во Христе; Он один открывает сердце Отца. Дело не только в том, что Христос провозгласил или передал Божье послание, но и в том, что Он Сам был и остается Божьим посланием. Все, что Бог хочет сказать нам, находится в Его Сыне: все Его мысли, советы, обещания, дары можно найти в Господе Иисусе. Возьмите совершенную жизнь Христа, Его поведение, Его пути; это Бог «говорит» – открывая Себя – нам. Возьмите Его чудеса, раскрывающие Его нежное сострадание, являющие Его могучую силу; это Бог, «говорящий» с нами. Примите Его смерть, воздав нам любовь Божию тем, что, когда мы были еще грешниками, Он умер за нас; это Бог «говорит» с нами. Возьмите Его воскресение, торжествующее над могилой, победившее того, кто имел державу смерти, явившееся как «первенец из умерших» — «залог» грядущей «жатвы»; это Бог «говорит» с нами.
То, что так благословенно в этом вступительном предложении Послания к Евреям и что так важно, чтобы наши сердца ухватили, это то, что Бог вышел в совершенно новом характере – Мудром Сыне. Не столько Бог говорит с нами в Сыне, сколько Бог обращается к нам в Сыновнем характере, то есть в характере любви. Бог мог бы сказать «Всемогущий», как Он сделал это на Синае; но это испугало бы и ошеломило бы нас. Бог мог бы сказать «Судья мудрый», как Он это сделает у великого белого Престола; но это осудило бы нас и навсегда изгнало бы нас из Его присутствия. Но, да будет благословенно Его имя, Он говорил «по-сыновски» в самом нежном отношении, какое только мог себе позволить.
Что было объявлено с Небес, как только был явлен Сын? «Для тебя рожден» — что? Не «Судья» и даже не «Учитель», но «Спаситель, который есть Христос Господь» (Лк. 2:11). Там нам раскрывается сердце Бога.
В первом предложении нашего Послания подчеркивается характер, в котором Бог «говорил» или открывал Себя. Он предстал перед нами в лице Своего возлюбленного Сына, чтобы принести нам познание Божественных чувств, и это для того, чтобы задействовать наши чувства. По самой природе дела не может быть ничего высшего. Через Христа Бог теперь полностью, совершенно и окончательно открывается.
Мы многое потеряем, если не будем постоянно помнить о том, что Христос есть Бог, «Бог мужественный во плоти». Мы исповедуем веру в то, что Он Божественен, второе лицо благословенной Троицы. Но следует опасаться, что часто мы забываем об этом, читая летопись Его земной жизни или размышляя над словами, слетевшими с Его уст. Насколько необходимо, изучая отрывок из Евангелия, осознавать, что там Бог «говорит» с нами «по-Сыновски», раскрывая Божьи чувства.
Возьмите знакомые слова из Луки 19:10: «Сын Человеческий пришел взыскать и спасти погибшее». Но кем был этот «Сын человеческий?» Это был Бог, «проявившийся во плоти»; это был Бог, открывающий Себя в Своем характере «Сына». Таким образом, этот известный стих показывает нам сердце Бога, тоскующее по Своим падшим созданиям. Возьмите еще раз это драгоценное слово из Евангелия от Матфея 11:28: «Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас». Эти слова были произнесены «Иисусом из Назарета», но они иллюстрируют сказанное. в Евреям 1:2: Бог «говорил» по-Сыномудро, т. е. принося бедным грешникам познание Божественных чувств. Перечитаем четыре Евангелия, имея перед собой эту славную истину.
Разве мы не можем теперь различить чудесный и благословенный контраст, указанный в первых стихах Послания к Евреям? Насколько различны два откровения Бога о Своем характере. Во времена Ветхого Завета Бог «говорил», открывал Себя согласно тому, чем Он является как свет; и это соответствует тому факту, что это было «в пророках» — тех, кто возвещал Его мысли. Во времена Нового Завета Бог «говорил», открывал Себя согласно тому, чем Он является, как любовь; и это в соответствии с тем фактом, что Он был «в Сыне», и теперь Он стал известен. Пусть мы не только склонимся перед Ним в благоговении и благочестивом страхе, но пусть наши сердца будут обращены к Нему в пылкой любви и поклонении.
 



Евреям 1:1-3
Глава 3 - Превосходство Христа над пророками
 
 
Что отличает Послание к Евреям от всех других книг, так это то, что его предметом является превосходство христианства над иудаизмом. Его тема – сверхизобилующее превосходство Нового Завета. Метод, которым пользуется Святой Дух при развитии Своей темы, состоит в том, чтобы взять Того, Кто есть центр и окружность, жизнь и свет христианства, то есть Христа, и держать перед Собой один объект за другим. Когда Он делает это, возвышенными, важными, почитаемыми, какими являются некоторые из этих объектов, тем не менее, в присутствии «Сына» их слава меркнет до полной незначительности.
Кто-то предложил аналогию с тем, что записано в 17-й главе Евангелия от Матфея. Там мы видим Христа на святой горе, преобразившегося перед Своими учениками; и, продолжая взирать на Его сверкающее превосходство, они не увидели ни одного человека, «кроме одного Иисуса». Сначала появились стоявшие рядом с Ним Моисей и Илия, и они были настолько реальными и осязаемыми, что Петр сказал: «Если хочешь, сделаем здесь три кущи: одну Тебе, одну Моисею и одну Илии». Но пока они смотрели, «туча затмила их». и послышался Голос, говорящий: «Это Сын Мой Возлюбленный; слушайте Его» (Луки 9:35). Насколько значимы слова, которые последовали сразу за этим: «И когда раздался Голос, Иисус оказался один». Слава, связанная с Моисеем и Илией, настолько затмила бесконечно большую славу, связанную с Христом, что они исчезли из поля зрения.
Нечто подобное мы видим на протяжении всего Послания к Евреям. Святой Дух берет один предмет за другим, поддерживает каждый из них как бы в присутствии всепрекрасного «Сына», и когда Он делает это, их слава затмевается, и Господь Иисус «находится один». Пророки, ангелы, Моисей, Иисус Навин, левитское священство, ветхозаветные мужи веры — каждый появляется в поле зрения; каждый сравнивается со Христом, и каждый, в свою очередь, меркнет перед Его великой славой. Таким образом, показано, что те самые вещи, которые иудаизм высоко ценил, намного уступают тому, что Бог теперь открыл в христианском откровении.
В первых стихах сразу выражена основная мысль Послания. Как обычно в Священном Писании, Дух положил для нас ключ над самым входом. Здесь мы видим, что нарисована антитеза. Здесь мы видим контраст между иудаизмом и христианством. Там нам показано неизмеримое превосходство последних над первыми. Там мы предстали перед нами «Сыном» как Говорящим, которого мы должны слушать, Объектом взора, Удовлетворителем сердца, Тем, через кого Бог теперь совершенно и окончательно познается. В эти последние дни Бог «говорил с нами в Сыне». Поскольку Бог является Источником всех благ, Он представлен перед нами в самом первом слове Послания. Поскольку Христос является Каналом, через который к нам приходят все благословения, Он упоминается следующим, и в Своем высочайшем характере, как «Сын». Чем больше молитвенно размышляют над этими вступительными стихами, тем больше становятся очевидными их чудесная глубина, неисчерпаемое содержание и невыразимая драгоценность.
В предыдущей статье мы указали, что в первых двух стихах Послания к Евреям проводится контраст между Христом и пророками. Израиль относился к ним с величайшим почтением, и это справедливо, поскольку они были инструментами, которые Иегова снизошел до использования для раскрытия Своего разума и воли во времена Ветхого Завета. Но какими бы божественными ни были их сообщения, они были всего лишь введением в нечто лучшее и величественное. Откровение, которое Бог дал через них, не было ни полным, ни окончательным, на что намекал его фрагментарный характер: «многими частями и многими способами» Бог в древности говорил отцам в пророках. Вместо этого, превосходя и превосходя ветхозаветное откровение, Бог в эти последние дни «говорил с нами в Сыне», т. е. в христианстве дал новое, совершенное, окончательное откровение о Себе.
Таким образом, превосходство христианства над иудаизмом здесь обозначается двояко: во-первых, последнее по необходимому смыслу, не будучи разнообразным и фрагментарным, является единым и полным; это великое завершение, к которому предыдущий был лишь введением; это субстанция и реальность, для которых первая представляла собой лишь тени и образы. Во-вторых, используемыми инструментами: в одном Бог говорил «в пророках», в другом — «в (Своём) Сыне». Насколько личная слава Сына превосходит славу пророков, настолько и откровение Бога через Христа является более возвышенным и возвышенным, чем то, которое Он сделал при иудаизме. В том, в котором Он стал известен как свет – требования, притязания, требования Его святости. В другом Он проявляется как любовь — проявляются привязанности Его сердца.
Теперь, чтобы не дать евреям прийти к выводу, что Христос был не чем иным, как еще одним инструментом, посредством которого «говорил» Бог, Святой Дух в стихах, которые мы сейчас рассмотрим, представляет нам некоторые из самых высоких и самых благословенных из наших Личное превосходство Спасителя. Там он продолжает превозносить представление евреев о Божественном Пророке и Основателе новой экономики. Это Он делает, представляя семь Своей чудесной славы. К их созерцанию мы сейчас и обратимся. Давайте рассмотрим.
1. Его Наследство.
«Которого Он поставил Наследником всего» (стих 2). Здесь есть три вещи, требующие внимания. Во-первых, характер, в котором рассматривается Христос. Во-вторых, Его назначение на наследие. В-третьих, объем наследства.
Во-первых, это заявление о том, что Бог назначил Спасителя «Наследником всего», по объему схоже со словом Петра в день Пятидесятницы. «Итак твердо знайте весь дом Израилев, что того самого Иисуса, которого вы распяли, Бог сотворил Господом и Христом» (Деяния 2:36). В обоих отрывках речь идет о чести, оказанной Посреднику, и в каждом случае целью оратора или писателя было возвеличить христианское откровение, продемонстрировав возвышенное достоинство его Автора и Главы.
То, что титул «Наследник» аналогичен по силе титулу «Господь», ясно видно из Галатам 4:1: «Наследник, пока он ребенок, ничем не отличается от раба, хотя он и господин всего». И все же, хотя между терминами «Наследник» и «Господь» существует сходство, между ними есть и четкое различие; не только это, мы можем восхищаться Божественным различением, использованным в Евреям 1:2. Поразительно, что это следует сразу после упоминания Него как «Сына», фактически доказывая это, поскольку сын является наследником отца.
Слово «наследник» предполагает две вещи: достоинство и власть, с дополнительным значением юридического права на них. О его силе см. Бытие 21:10, 12; Галатам 4:1 и т. д. «Наследник» — это преемник своего отца во всем, что имеет его отец. В отношении Отца и Сына высший суверенитет Единого никоим образом не ущемляется высшим суверенитетом Другое — ср. Иоанна 5:19. Разница лишь в способе: Отец делает все через Сына, а Сын делает все от Отца» (д-р Гуж). Титул «Наследник» здесь обозначает собственность Христа. Он Владелец и Распорядитель всего сущего.
Во-вторых, на наследие Христос был «назначен» Богом. Это сразу показывает нам, что «Сын», через которого Бог открыл Себя, рассматривается здесь не в Своем абстрактном Божестве, а опосредованно, как воплощенный. Только как таковой Он мог быть «назначен» Наследником; как Бог-Сын, по сути, Он не мог быть ни к чему приписан.
Это «назначение» заключалось в вечных советах Божества. Настоящим подтверждаются две вещи: определенность и действительное право собственности. Поскольку Бог предопределил, чтобы Посредник был «Наследником всего», Его наследие наиболее надежно и абсолютно гарантировано, ибо «Господь Саваоф определил, и кто отменит?» (Ис. 14:27); Разве Он не сказал: «Совет Мой состоится, и все, что угодно Моему, Я сделаю» (Ис. 46:10)! Опять же: поскольку Бог «назначил» Посредника «Наследником», мы уверены в Его несомненном праве на это высшее достоинство. То, что сказано в Послании к Евреям 5:5 о том, что Христос стал священником, также может быть применено и к этому другому достоинству: Христос прославил не Себя как Наследника, но Того, Кто говорит Ему: «Ты Сын Мой, ныне Я имею родил Тебя», и «назначил» Его Наследником.
Выше мы сказали: Это назначение было в вечных советах Божества. С нашим нынешним отрывком следует сравнить Деяния 2:23: «Его, преданного по определенному совету и предведению Божию, вы взяли и руками злыми распяли и умертвили». Таким образом, Посредник был «назначен» на две главные вещи: страдания (ср. также 1 Пет. 1:19, 20) и славу – ср. 1 Петра 1:11. Как это показывает нам, что с самого начала Христос был Центром всех Божественных советов. Прежде чем было создано одно существо, Бог назначил «Наследника» всему сущему, и этим Наследником был Господь Иисус. Это была предопределенная награда за Его Добровольное уничижение; Тот, кому негде было преклонить голову, теперь является законным Владыкой вселенной.
Об этом назначении Христа на наследство упоминалось в ветхозаветном пророчестве: «И сделаю Его первенцем Моим, выше царей земных» (Пс. 89:27). «Первенец» в Священном Писании относится не столько к первородству, сколько к достоинству и наследству: первый случай см. в Бытие 49:3. Примечательно и очень торжественно обнаружить, что во дни Его плоти Израиль признал Его таковым: «Это Наследник, приди, убьем Его, и наследство будет наше» (Марка 12:7). был их ужасный язык.
В-третьих, теперь несколько слов о пределах того Наследства, которому был поручен Посредник: «Которого Он назначил Наследником всего». Проявление этого еще в будущем, но подтверждение этому было получено, когда воскресший Спаситель сказал ученикам: «Дана Мне всякая власть на небе и на земле» (Мф. 28:18). В то время мы вспомним слова Бога: «Я объявлю указ (т. е. «назначение»): Ты Сын Мой; ныне Я родил Тебя. Проси у Меня, и Я дам Тебе небо в наследие Твое. и пределы земли во владение Тебе» (Пс. 2:7, 8). Его право собственности на человечество будет доказано, когда Он «сядет на престоле славы Своей, и соберутся пред Ним все народы, и Он отделит их один от другого, как пастырь отделяет овец Своих от козлов» (Мф. 25:31, 32). Его право распоряжаться всем будет засвидетельствовано у великого белого трона. Но только когда этот мир прейдет, Его всеобщее Наследство будет полностью и вечно явлено: на новой земле будет «престол Бога и Агнца» (Откр. 22:1)!
«Как богат наш обожаемый Иисус! У благословенного Господа, когда Он был на кресте, не было ничего. Ему негде было преклонить голову; даже сами Его одежды были отобраны у Него. Он был похоронен в могиле, которая не принадлежала Ему. Он или Его семья. На земле Он был беден до самого конца; никто не был настолько беден, как Он. Но как человек, Он должен унаследовать все, как Иисус, Бога и человека в одном лице. Все ангелы, все люди на земле все силы во вселенной, когда их спросят: «Кто Господь всего?», ответят: «Иисус, Сын Марии»» (Сапфир). Такова награда, которую Бог назначил однажды униженному.
Но самое чудесное из всего это слово в Римлянам 8:16, 17: «Сам Дух свидетельствует духу нашему, что мы — дети Божии; а если дети, то и наследники; наследники Божии и сонаследники с Ним». Христос." Это не ангелы. Именно благодаря их нерасторжимому союзу с Ним Его народ также будет наслаждаться Наследием, которое Бог назначил Сыну. Здесь мы обнаруживаем Божественное различение и уместность говорить о Христе не как о «Господине всего», но как о «Наследнике». Мы никогда не сможем быть «сонаследниками», но благодать сделала нас «сонаследниками». Поэтому Искупитель сказал Отцу: «Славу, которую Ты дал Мне, Я дал им» (Иоанна 17:22).
2. Его Творчество.
«Им и веки сотворил» (стих 2). Греческое слово, обозначающее последнее слово, — «айонас», основное значение которого — «веки». Но здесь, благодаря метонимии, оно, по-видимому, применяется к материи и означает вселенную. «Аион собственно обозначает время, прошлое или будущее; а затем начинает обозначать вещи, сформированные и сделанные во времени — мир... Айонас явно является синонимом та панта («все вещи») в предыдущем предложении» ( доктор Дж. Браун). К такому мнению нас склоняют две вещи. Во-первых, другие Священные Писания приписывают творение Сыну: Иоанна 1:3; Колоссянам 1:16. Во-вторых, это придает силу предыдущему пункту: вначале Он был назначен Наследником всего сущего, потому что Он должен был быть их Творцом. Колоссянам 1:16 подтверждает это: «все Им и для Него создано».
«Им и миры сотворил». Здесь представлено ясное доказательство Божественности Посредника: только Бог может творить. Это также сделано для того, чтобы подчеркнуть неизмеримую ценность нового откровения, данного Богом. Внимание сосредоточено на Том, в ком и через кого говорил Бог в «последние дни». Во втором стихе говорится о трёх вещах, касающихся Христа: во-первых, у нас есть Его личность — Он есть «Сын»; во-вторых, Его достоинство и власть – Он «Наследник всего»; в-третьих, Его работа: Он «сотворил миры», небо и землю. Если же Его достоинство так возвышено, если Его слава так велика, каким не должно быть слово такого «Сына»! какая полнота истины, которую Бог открыл через Него Своему народу!
3. Его сияние.
«Который есть сияние славы (Его)» (стих 3). В этом стихе Святой Дух продолжает излагать превосходства Христа, причем в том же порядке, что и в предыдущем. Во-первых, Божественное достоинство Его личности, Его отношение к Отцу — Он есть Сияние Его славы. Греческий глагол, от которого происходит слово «яркость», означает «излучать яркость или свет», а используемое здесь существительное означает такую яркость, которая исходит от света, как солнечные лучи, исходящие от солнца. Таким образом, этот термин используется метафорически. Настолько умело это было развито доктором Гуджем, что мы расшифровываем его превосходный комментарий 1650 года: «Ни одно сходство, взятое с какого-либо другого существа, не может более полно изложить взаимоотношения между Отцом и Сыном: «1. Яркость, исходящая от Солнца, имеет ту же природу, что и Солнце — ср. Иоанна 10:30. 2. Оно столь же продолжительно, как и солнце: никогда солнце не было без своей яркости – ср. Иоанна 1:1. 3. Сияние не может быть отделено от Солнца: солнце может с таким же успехом стать не солнцем, как и его сияние может быть отделено от него – ср. Притчи 8:30. 4. Эта яркость, хотя и исходящая от Солнца, не является самим Солнцем — ср. Иоанна 8:42. 5. Солнце и сияние отличны друг от друга: одно не есть другое — ср. Иоанна 5:17. 6. Вся слава солнца — в этом сиянии — ср. Иоанна 17:5; 2 Коринфянам 4:6. 7. Свет, который солнце дает миру, происходит благодаря этому сиянию – ср. Иоанна 14:9. . . Таким образом, Сын ничуть не ниже Отца, но во всем равен Ему. Он был сиянием, сиянием Своего Отца, да, также сиянием славы Его Отца. Какое бы превосходство ни было в Отце, то же самое было и в Сыне, и притом самым ясным образом. Слава указывает на превосходство; сияние славы, превосходство превосходства».
То, что имеется в виду в этом третьем пункте нашего отрывка, настолько выходит за пределы понимания ограниченного разума, что невозможно дать этому адекватное выражение в словах. Христос есть сияние славы Божией. Отношение Посредника к Божеству подобно отношению лучей к самому солнцу. Мы можем представить себе солнце на небосводе, но оно не сияет: если бы не было лучей, мы не увидели бы солнца. Итак, без Христа сияние «славы» Божией не могло быть нами воспринято. Без Христа человек находится во тьме, совершенно во тьме относительно Бога. Именно во Христе открывается Бог.
4. Его Существо.
«Выраженный образ Его личности» или, более буквально, «отпечаток Его сущности» (стих 3). По-гречески «выражать изображение» — это одно слово, а глагол, от которого оно образовано, означает «гравировать», а в его существительной форме — «то, что выгравировано», как оттиск на монете, отпечаток на бумаге. , отметка, сделанная печатью. Ничто не может быть более похоже на оригинальную форму или печать, чем изображение, выдавленное на глине или воске, одно из которых несет в себе саму форму или черты другого. Святые Ветхого Завета не могли идеально «выразить» Бога, равно как и ангелы, поскольку они всего лишь конечные создания; но Христос, будучи Сам Богом, мог и сделал. Все, чем является Бог в Его природе и характере, абсолютно и совершенно выражено и проявлено воплотившимся Сыном.
«И самый отпечаток Его сущности». И здесь мы снова сталкиваемся с тем, что трудно постичь и еще труднее выразить. Возможно, нам поможет понять эту мысль сравнение 1 Тимофею 6:16 с Колоссянам 1:15: «Живущие в свете, к которому никто не может приблизиться, которого никто не видел и не может видеть», «Кто есть образ?» невидимого Бога». Всякое истинное познание Бога должно исходить из Его приближения к нам, поскольку мы не можем, «достигнув», найти Его. Приближение должно прийти с Его стороны, и оно пришло: «Единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он явил Его» (Иоанна 1:18).
«Самый отпечаток Его сущности». Это ближайший подход к определению сущности Бога или сущностного существования. Слово «субстанция» означает существенное существо или существенное существование; но как мало мы об этом знаем! Бог – самосуществующий: Тот, у кого никогда не было начала, но полный всех известных нам благословенных качеств. И Христос, воплощенный Сын, является как бы самым «отпечатком» этой субстанции. Как мы уже говорили, первоначальный термин взят из оттиска печати. Хотя мы никогда не видели печати, мы могли бы, глядя на ее отпечаток (тот, который в точности похож на нее), составить верное и точное представление о самой печати. Итак, Христос — это Отпечаток сущности Бога, Тот, в ком находятся все Божественные совершенства. Хотя по своей сути Он Свет, Он также является Сиянием «Света»; хотя Сам по себе по существу Бог, Он также является видимым Прообразом Бога. Будучи «с Богом» и будучи Богом, Он также является Проявлением Бога; чтобы через Него мы узнали, что такое Бог.
«Самый отпечаток Его сущности». Недостаточно читать Писание или даже сравнивать отрывок с отрывком; и мы не сделали всего, когда молились о свете этого; также должна быть медитация, продолжительная медитация. О ком были сказаны эти слова? О «Сыне», но как воплотившемся, т. е. как Сыне Человеческом; О Том, Кто вошёл в этот мир таинственным и чудесным зачатием во чреве Девы. Люди сомневаются и отрицают это, и это неудивительно, ведь ими руководит только порочная причина. Как может омраченное грехом понимание ухватиться, поверить и полюбить истину о том, что великий Бог должен скрывать Себя в хрупкой человеческой природе! Это Всемогущество должно быть сокрыто в форме Слуги! Чтобы Вечный стал Младенцем дней! Это «великая тайна» благочестия, но для семьи Божией «непреложна».
Но если человеческий разум без посторонней помощи неспособен постичь факт того, что великий Бог скрыл Себя в человеческом образе, то тем более он не может постичь, что само это сокрытие было проявлением, что сокрытие было раскрытием Себя — Невидимым становлением. видимым, Бесконечное становится познаваемым для конечного. Однако это было именно так: «И самый отпечаток Его сущности». Кто был? Воплощенный Сын, Человек Христос Иисус. О чьей «субстанции»? Божьего! Но как это могло быть? Бог вечен, а Христос умер! Это правда, однако Он проявил Свою Божественность именно так, как Он умер. Он умер, как никто другой: Он «отдал» Свою жизнь. Более того, Он явил Свою Божественность, воскреснув снова: «разруши этот храм» (Его тело), сказал Он: «И Я снова воздвигну его»; и Он сделал. Его Божество теперь проявляется в том, что «Он жив во веки веков».
Но Бог неизменен и самодостаточен, и Христос алкал и жаждал/ Правда; потому что Он был создан «во всем подобным братьям Своим» и потому что, исходя из реального опыта всего этого, Он мог «помогать искушаемым». Более того, Он проявил Свою самодостаточность, чудесным образом накормив пять тысяч человек, а также Свою абсолютную власть над всей Природой – управляя ветрами и волнами, уничтожая смоковницу и т. д.
Но Бог есть Господь всего, и Христа «вели, как агнца на заклание»: Он казался таким беспомощным, когда его арестовывали и когда висел на кресте! Но внешность обманчива; иногда важнее сдержать проявление силы, чем применить ее! Однако даже тогда проблески Его Светлости промелькнули. Посмотрите на Него в саду и на тех, кто послан схватить Его, распростёртых на земле (Иоанна 18:6)! Увидьте Его снова на Кресте, проявляющего Свою силу и «вырывающего головню из горящего»: это была сила Божья, ибо ничто иное, как она, не может освободить одного из пленников сатаны! Да, Христос был и всегда был «самым отпечатком сущности Его», «ибо в Нем обитает вся полнота Божества телесно» (Кол. 2:9).
5. Его администрация.
«Поддерживая все словом силы Своей» (стих 3). Дух истины продолжает описывать достоинство и величие Того, в ком Бог теперь «говорит» с нами. Вот декларация, однозначная по смыслу и неограниченная по своему охвату. Против заявления о том, «кем» Бог «сотворил миры», можно было бы возразить, что, в конце концов, «Сын» был всего лишь служителем, агентом, которого Бог нанял для этой великой работы. В ответ было бы достаточно указать, что в Писании нет ни малейшего намека на то, что Бог когда-либо поручил простому творению, каким бы высоким ни было его звание, работу, которая хоть в каком-то смысле могла бы быть сравнима с колоссальной задачей «сотворения миров». ." Но как бы предвосхищая такое возражение, чтобы показать, что «Сын» стоит выше самых благородных и почитаемых из служителей Божиих, здесь утверждается, что «Он держит все словом силы Своей», то есть Своим собственная сила; мы можем добавить, что греческое слово читается как «Своя собственная», как в Матфея 16:26 – «собственная душа»; и «Свой дом» (Евр. 3:6). «Поддержание» всего — это Божественная работа.
Мы уже говорили, что термин «Наследник» означает две вещи: достоинство и власть. В первых предложениях стиха 3 изложено достоинство Посредника; здесь перед нами предстает Его владычество. Как было сказано, что Он назначен Наследником «всего», так и теперь нам говорят, что Он поддерживает «все сущее» — все, что видимо или невидимо, на небе, на земле или под землей: «все сущее» не только существа, но и все события.
Греческое слово «поддерживать» означает «носить или поддерживать», см. Марка 2:3; оно также означает «придать энергию или побудить», см. 2 Петра 1:21. Это слово используется в Септуагинте для обозначения «перемещенного» в Бытие 1:2. В этой пятой славе Христовой имеется в виду Его Божественное провидение. «Термин «поддерживать», по-видимому, относится как к сохранению, так и к управлению. «Им миры были сотворены» — их материалы были вызваны к жизни и расположены в приличном порядке: и Им также они предохраняются от путаницы. , или обращаясь обратно в ничто. Вся вселенная висит на Его руке; Его неисследимая мудрость и безграничная сила проявляются в управлении и направлении сложных движений одушевленных и неживых, разумных и иррациональных существ к достижению Его собственного великого и святого целей; и Он делает это словом Своей силы или Своим могущественным словом. Все это делается без усилий и трудностей. Он говорит, и это делается; Он приказывает, и это твердо стоит» (д-р Дж. Браун ). Какое доказательство того, что «Сын» — это Бог!
Тот, кто появился на земле в образе слуги, является Хранителем вселенной. Он Господь над всем. Ему дана «власть над всякой плотью» (Иоанна 17:2). Римские легионы, разрушившие Иерусалим, были «Его войском» (Мф. 22:7). Ангелы — это «Его ангелы», см. от Матфея 13:41; 24:31. Всякое движение на небе и на земле направляется Иисусом Христом: «все Им стоит» (Кол. 1:17). Он не только стоит во главе духовного царства, но и «поддерживает все». Все движения, развития, действия поддерживаются и направляются словом Его силы. Отблески этого проявлялись даже во дни Его плоти. Ветры и волны подчинились Его слову. Болезни и немощи бежали под Его повелением. Демоны подчинялись Его властному приказу. Даже мёртвые восстали в ответ на Его могучий указ. И во все времена и сегодня все творение управляется волей и словом своего Наследника, Создателя и Хранителя.
6. Его искупление.
«Когда Он Сам Сам очистил грехи наши» (стих 3). Вот что-то еще более чудесное. Поразительно видеть момент, в котором это утверждение было введено. Крест был великим камнем преткновения для иудеев; но пока апостол не извинился за смерть «Сына», он включает ее сюда как в число Своей высочайшей славы. И это действительно так. Оставление грехов Его народа было даже более великим и великим делом, чем сотворение миров или поддержание всего сущего Его могущественной силой. Его жертва за грехи принесла большую славу Божеству и большее благословение искупленным, чем Его творение или провидение.
«Почему это чудесное и славное Существо, в котором собрано все сущее и которое прежде всего является наслаждением Отца и славой Отца; почему этот бесконечный свет, эта бесконечная сила, это бесконечное величие спустились на нашу бедную землю? "С какой целью? Чтобы сиять? Чтобы показать великолепие Своего величия? Чтобы научить небесной мудрости? Чтобы править по справедливому и святому праву? Нет. Он пришел, чтобы очистить наши грехи. Какая высота славы! Какая глубина унижения! Бесконечное в Своем величии, и бесконечен в Своем самосмирении, и в глубине Своей любви. Какой славный Господь! И какая ужасная жертва неизреченной любви, чтобы Самим Собою очистить наши грехи"! (Сапфир).
«Сам Сам очистил наши грехи». Это относится к искуплению, которое Он совершил. Метафора «очищения» заимствована из языка Моисеева домостроительства — ср. 9:22. Греческое слово иногда используется для обозначения средства очищения (Иоанна 2:6), иногда для обозначения самого действия (Марка 1:44). Сюда включены оба: достоинства жертвы Христа и ее эффективность. Время глагола аорист обозначает законченное произведение, буквально «очищенное». Другой высказал дополнительную и смиряющую мысль, на которую указывает эта метафора: грязь наших грехов, которую необходимо «очистить». Таким образом, перед нами предстает контрастирующая и превосходящая ценность и действенность жертвы Христа. Его кровь здесь отличается от крови законных и церемониальных очищений. Никто из них не мог очиститься от грехов – Евреям 10:4. Все, что они делали, это посвящали для «очищения плоти» (Евр. 9:13), а не для «очищения души!»
«Способ и сила этого очищения составляют тему всего этого Послания. Но в этом коротком выражении: «Он Сам Сам очистил наши грехи» подводится итог всему. Им Самим Сыном Божьим, вечным Словом в человечестве. Сам: священник, который есть жертва, да, жертвенник и все, что нужно для полного и реального искупления и примирения.Здесь исполняется то, что было прообразом в день искупления, когда было совершено искупление для Израиля, чтобы очистить его от все грехи, чтобы они были чисты от всех грехов своих пред Господом (Лев. 16:30). Так говорит нам великий Первосвященник наш: «Вы чисты ныне пред Богом от всех грехов ваших. Он есть исполнение и реальности, потому что Он есть Сын Божий. «Кровь Иисуса Христа, Сына Его, очищает нас от всякого греха» (1 Иоанна 1:7). Церковь куплена кровью Того, Кто есть Бог (Деяния 20:28, Своей собственной кровью). Узрите совершенство жертвы в бесконечном достоинстве воплотившегося Сына. Грех удален. О, какая это чудесная вещь!" (Сапфир).
7. Его Возвышение.
«Сел по правую руку Величия на высоте» (стих 3). Это невыразимо блаженно. Тот, Кто сошел в такие бездонные глубины позора, Кто смирил Себя и стал «послушен даже до смерти, даже крестной смерти», был высоко превознесен выше всякого начальства, и власти, и господства, и всякого имени, именуемого, не только в этом мире, но и в том, что грядет. Весьма важно также внимательно отметить связь между этими двумя дивными высказываниями: «когда Он Сам Сам очистил грехи наши, воссел одесную Величия на высоте». Мы не можем правильно думать о Богочеловеке там, где Он сейчас находится, не осознавая, что само обстоятельство Его пребывания там само по себе показывает, что «грехи наши» оставлены навсегда. Нынешнее обладание славой Посредника является убедительным доказательством того, что мои грехи оставлены. Какая же благословенная связь между нашим душевным миром и Его славой!
«Сел по правую руку Величества на высоте». Здесь обозначены три вещи. Во-первых, высокая честь: «сидение» в Писании часто является положением достоинства, когда высшие сидят перед низшими: см. Иов 29:7, 8; Даниил 7:9, 10; Откровение 5:13. Во-вторых, это означает устойчивое продолжение. В Бытии 49:24 Иаков сказал Иосифу, что его «лук сидел в силе», что вполне соответствует «обитавшему в силе». Итак, в книге Левит 8:35 «обитель» буквально означает «сидеть». Хотя Он освободит это место, когда сойдет на воздух (1 Фес. 4:16), чтобы принять к Себе народ, купленный кровью, тем не менее из Откровения 22:1 ясно, что это положение высочайшей чести и славы принадлежит Христу. во веки веков. В-третьих, оно означает покой, прекращение Его жертвенного служения и страданий. Часто отмечалось, что израильским священникам не было предусмотрено, чтобы они сидели: в убранстве скинии не было стула. И почему? Потому что их работа так и не была завершена – см. Евреям 10:1, 3. Но искупительная работа Христа завершена; на кресте Он провозгласил: «Совершилось» (Иоанна 19:30). В доказательство этого Он сейчас восседает на высоте.
Термин «Величие вышнее» относится к Самому Богу. «Величие» означает такое величие, которое делает человека почитаемым среди всех и предпочитаемым превыше всех. Следовательно, это делегированный титул, принадлежащий царям, ср. 2 Петра 1:16. В нашем отрывке это означает верховную власть Бога. Оно здесь приведено для того, чтобы подчеркнуть и возвеличить превознесение Спасителя – возведенного в максимально возможное достоинство и положение. «Правая рука» говорит о силе (Исх. 15:6) и чести (3 Царств 2:19). «На высоте» по-гречески — сложное слово, больше нигде в Новом Завете не употребляющееся; буквально оно означает «высшую высоту», самую возвышенную экзальтацию, которую можно помыслить или возможно. Таким образом, нам показано, что самое высокое место во вселенной теперь принадлежит Тому, Кому когда-то негде было преклонить голову.
Следует отметить, что в Евреям 10:2, 3 Святой Дух кратко изложил три великих служения Посредника. Во-первых, Его пророчество: Он — последний Представитель Бога. Во-вторых, Его царственность: Его царственное величие – поддерживающее все, и это словом Своей силы, которое подтверждает Его абсолютный суверенитет. В-третьих, Его священническое служение: две части которого — искупление грехов Его народа и ходатайство одесную Бога.
В заключение следует отметить, что все в этих первых стихах Послания к Евреям разительно контрастирует с тем, чем пользовался Израиль при старой экономике. У них были пророки; Христос является последним представителем Божественности. Они были Его народом; Он, Божий «Сын». Авраам был признан «наследником мира» (Римлянам 4:13); Христос – «Наследник» вселенной. Моисей построил скинию; Христос, «миры». Закон предоставил «тень будущих благ»; Христос – это сияние славы Божией. Во времена Ветхого Завета Израиль наслаждался теофаническими проявлениями Христа; теперь Он раскрывается как Образ Личности Божией. Моисей нес бремя Израиля (Числ. 11:11, 12); Христос «поддерживает все». Жертвы в древности не забрали грехов; Жертва Христа сделала свое дело. Первосвященники Израиля никогда не садились; У Христа есть.
 



Евреям 1:4-14.
Глава 4 - Христос, превосходящий ангелов
 
 
Одним из первых условий для духовного работника, одобренного Богом, является то, что он должен молитвенно и постоянно стремиться к «правильному разделению» Слова Истины (2 Тим. 2:15). В первую очередь это касается тех отрывков, где говорится о личности Господа Иисуса Христа. Если мы не «правильно разделим» или не проведем четкого различия между тем, что говорится о Нем в Его сущностной сущности, и тем, что говорится о Нем в Его официальном характере, мы наверняка ошибемся, и заблуждаемся серьезно. Под Его «сущностным Существом» подразумевается то, чем Он всегда был и должен всегда оставаться как Бог-Сын. Под Его «официальным характером» подразумевается то, что можно постулировать о Нем как о Посреднике, то есть как о воплощенном Боге, Богочеловеке. В каждом случае это один и тот же благословенный человек, но рассматриваемый в разных отношениях.
Именно неспособность правильно разделить то, что сказано в Слове Истины о Господе Иисусе, заставила невозрожденных людей придерживаться самых бесчестных и унизительных взглядов на Него, а также привела к тому, что некоторые возрожденные люди заблуждались в интерпретации многих отрывков. В качестве иллюстрации первого мы можем привести некоторых из наиболее набожных унитаристов, которые, ссылаясь на такие утверждения, как «Отец Мой больше Меня» (Иоанна 14:28), «когда все покорится Ему, тогда И Сам Сын покорен Покорившему все Ему» (1 Кор. 15:28) и т. д., утверждали, что хотя Сын и выше всех тварей, тем не менее Он ниже Отца. Но приведенные отрывки не относятся к «сущностному Существу» Христа, а говорят о Нем в Его Посредническом характере. В качестве примера последнего мы можем упомянуть, как такой талантливый экзегет, как д-р Джон Браун, интерпретирует вторую половину Послания к Евреям 1:4 как ссылку на сущностное Существо Спасителя.
Таким образом, будет видно, что то, на что мы обратили внимание выше, есть нечто большее, чем произвольное богословское различие; оно жизненно влияет на формирование правильных взглядов на личность Христа и здравое толкование многих мест Священного Писания. В Своем Слове Бог не провел искусственных линий, которые любит проводить человек. То есть основная и официальная слава Христа часто смешиваются, а не классифицируются отдельно. Показательный пример встречается в первых трех стихах Послания к Евреям 1. Сначала нам сообщается, что в конце устроения Моисея Бог говорил с евреями через (в) Своего Сына. Очевидно, это произошло на земле, после того как Слово стало плотью. Таким образом, речь идет о Христе в Его Посредническом характере. Во-вторых, «Которого Он назначил Наследником всего» явно рассматривает Его в том же самом смысле, ибо в Его сущностном Существе не было необходимости в таком «назначении», поскольку Бог Сын «все» принадлежит Ему. Но когда мы подходим к третьему пункту: «которым и сотворил миры», точка зрения явно меняется. Миры были сотворены задолго до воплощения Сына, поэтому этот постулат следует понимать о Нем в Его вечном и сущностном Существе.
Пытливый ум, естественно, спросит: «Почему такая смена точки зрения?» Зачем вводить эту высшую славу Сына посреди списка Его Посреднических почестей? Ведь ясно, что Святой Дух возвращается к ним в положениях, следующих за стихом 3. Ответ искать недалеко: возвысить Посредника в нашем уважении; это должно показать нам, что Тот, кто появился на земле в форме Слуги, обладал достоинством и величием, которые должны склонить наши сердца в поклонении Ему. Тот, Кто «Самостоятельно очистил наши грехи», — это тот же самый, Кто «сотворил миры». Распятый был Творец! Но это не то чудо, о котором говорится в этом отрывке. Для того чтобы быть распятым, Творцу необходимо было стать человеком. Сын Божий (хотя и никогда не переставая быть таковым) стал Сыном Человеческим, и этот Человек был вознесен до десницы Величия в вышних. Так прекрасно написал покойный г-н Сапфир по этому поводу, что мы подробно переписываем его слова:
«Чудеснее ли видеть Сына Божия в Вифлееме младенцем, или видеть Сына Человеческого одесную Отца? Что чуднее видеть Утешителя, Чудного, Могущественного Бога, Князь мира, Отец Вечный, дитя, рожденное нам, и Сын, данный нам, — или увидеть Сына Человеческого, и в Нем прах земной, сидящего одесную Бога? Первосвященник вошел однажды в святая святых, но кто осмелился бы остаться там или занять свое место подле херувимов, где открылась слава Всевышнего? Но Иисус, Сын Человеческий, вознесся и Своим Своей властью, и по Своему праву, а также по назначению Отца, Он возведен на престол, увенчан славой и величием.На крыльях всемогущей любви Он сошел с небес, но чтобы вернуться на небо, всемогущество и любовь было недостаточно, Сыну Божьему было сравнительно легко (если можно использовать это выражение величайшего чуда) смирить Себя и сойти на эту землю; но чтобы вернуться на небо, Ему необходимо было креститься крещением страдания и умереть смертью на проклятом древе. Не так, как Он сошёл, Он снова вознесся; ибо было необходимо, чтобы Тот, Кто в бесконечной благодати занял наше положение, склонился, снял наше бремя и победил наших врагов. Поэтому душа Его выпрямилась для крещения Его крещением; и поэтому с первого момента, как Он появился в Иерусалиме, Он знал, что храм Его святого тела должен быть разрушен, и Он предвкушал кончину, которую Ему предстояло совершить на той горе. Не так, как Он пришел, Он вознесся снова; ибо Он пришел как Сын Божий; но Он вернулся не просто как Сын Божий, но как воплотившийся Сын Божий, Сын Давидов, наш брат и наш Господь. Не так, как Он пришел, Он вознесся снова; ибо Он пришел один, Добрый Пастырь, тронутый безграничным состраданием, когда Он подумал о заблудших и погибающих овцах в пустыне; но Он вернулся со спасенной овцой на Своих плечах, радуясь, и привел ее в небесный и вечный дом. Он вернулся снова, не просто торжествуя, но Тот, Кто вышел плача, неся драгоценное семя, Который Сам был посеян Своей жертвой на смерть, вернулся, принеся с Собой Свои снопы... Это было тогда, когда Он прошел мимо Сам очистил наши грехи тем, что сел одесную Бога; силою Крови Своей Он вошел в святая святых; как Агнец закланный, Бог превознес Его и дал Ему имя выше всякого имени».
Таким образом, в этой вводной главе Послания к Евреям выделяется, даже доминирует, посредническая слава Сына. Правда, о Его существенной славе говорится во 2-м стихе: «Через Которого Он сотворил веки», но, как уже сказано, это введено с целью возвысить Посредника в нашем уважении, чтобы не допустить, чтобы мы образовали недостойное и ошибочное мнение. представление о Его личности. Тот, Кто «Самою очистил грехи наши», — это та же Личность, которая сотворила миры, Он есть «Сияние славы Божией и выражение Образа Его сущности». Какое основание, какой повод имеем мы восклицать: «Достоин Агнец закланный принять силу и богатство, и премудрость и силу, и честь, и славу и благословение» (Откр. 5:12)? На это имеет право Богочеловек. По этой причине Бог превознес Его одесную Свою руку. Показав Его бесконечное возвышение над пророками, мы затем открыли Его неизмеримое превосходство над ангелами.
«Он стал настолько лучше ангелов, что по наследству получил имя превосходнейшее, чем они» (стих 4). Прежде чем попытаться разъяснить детали этого стиха, нам, возможно, было бы полезно сначала спросить: почему Святой Дух здесь представляет «ангелов»? Какова была Его особая цель, показывая превосходство Христа над ними? На эти вопросы можно дать по крайней мере тройной ответ:
Во-первых, потому, что главный замысел Святого Духа в этом Послании состоит в том, чтобы превознести Господа Иисуса, как Богочеловека, намного выше всякого имени и достоинства. В следующем разделе (глава 3) Он показывает превосходство Христа над Моисеем. Но начинать с Моисея было бы недостаточно, поскольку Моисей-посредник получил закон «по расположению ангелов» (Деяния 7:53). Поскольку ангелы описаны в Священном Писании как «отличающиеся силой» и, таким образом, стоящие по шкале бытия выше человека, необходимо было, чтобы утвердить превосходство Христа над всеми тварными существами, показать, что Он был гораздо лучше чем они. Доказывать, что Бог-Сын превосходил ангелов, было излишним, но показать, что Сын Человеческий был превознесен над ними, было важно, если евреи хотели приписать Ему славу, которая Ему причитается.
Во-вторых, цель Святого Духа в этом Послании, представляя высшее достоинство и власть Посредника, заключалась в том, чтобы продемонстрировать неизмеримое превосходство христианства над иудаизмом. Метод, которому Он здесь следовал, очень поразителен и убедителен. Старый порядок или экономия были заданы «расположением ангелов» (Деяния 7:53). Что именно это означает, возможно, мы не можем быть вполне уверены, хотя есть несколько мест Писания, которые проливают на это свет, поскольку во Второзаконии 33:2 мы читаем: «Господь пришел от Синая и поднялся к ним с Сеира; Он воссиял с горы Фаран, и Он пришел с десятью тысячами святых» — «святых», то есть «ангелов». Опять же, Псалом 68:17 говорит нам: «Колесницы Божии двадцать тысяч, даже тысячи ангелов: Господь среди них, как на Синае». Наконец, в Послании к Галатам 3:19 говорится: «Для чего же служит закон? Он был добавлен из-за преступлений, пока не придет Семя, которому было дано обетование; и он был установлен ангелами в руке посредника». Таким образом, слава Иеговы на Синае (начало Моисеева домостроительства) была ангельской, и использование ангелов в даче закона придавало ей достоинство и важность. Но законное устроение было отменено новой, более высокой славой, явленной в «Сыне», и первая глава Послания к Евреям показывает нам ангелов, послушных Ему, и не только это, завершается утверждением, что они теперь являются слугами настоящего. «наследники спасения!»
В-третьих, необходимо показать превосходство Христа (Центра и Жизни христианства) над ангелами, ведь иудеи считали их наиболее возвышенными из всех Божьих созданий. И это правильно. Именно как «Ангел завета» (Мал. 3:1), «Ангел Господень» (Исх. 3:2) Иегова являлся им чаще всего. С давних времен ангельское служение было главным инструментом Божественной силы и средством общения. Именно «Ангел Господень» освободил Агарь (Быт. 16:7) и явился Аврааму. Ангелы освободили Лота (Бытие 19:1). Именно «Ангел» Господа защитил Израиль в переходную ночь (Числ. 20:16). Таким образом, евреи почитали ангелов выше, чем человека. Когда им сказали, что Сам Мессия, воплощенный Бог-Сын, стал человеком, это сделало Его в их глазах ниже ангелов. Поэтому было необходимо показать им на основании их собственных Писаний, что Посредник, Бог, явленный во плоти, обладал достоинством и славой, настолько превосходящими ангельских, насколько небеса выше земли.
«Быть созданным намного лучше, чем ангелы». Этот стих можно назвать текстом, а остальную часть главы — проповедью — ее изложением и применением. Первый ключ к его значению и объему лежит в первых двух словах (которые в греческом языке всего лишь одно): «создается». С грамматической точки зрения открытие нового абзаца причастием кажется почти изъяном; на самом деле, оно демонстрирует совершенство работы Духа. Он иллюстрирует заметное различие, которое всегда отличало живые творения Бога от безжизненных творений человека: сравните несколько частей стула или стола с различными частями человеческого тела: в одном из них несколько его частей соединены вместе. что его куски совершенно различимы и стыки между ними ясно заметны; в другом окончание одного члена теряется в начале следующего. Наша аналогия может быть банальной, но она служит иллюстрацией одного из величайших различий между писаниями людей и Писаниями Бога. Последний есть живой организм, тело истины, оживлённое дыханием Божиим!
Хотя стих 4 начинает отдельный раздел Послания, он тесно и неразрывно связан с предшествующими вступительными стихами, и особенно с заключительными предложениями стиха 3. Если не помнить об этом, мы наверняка ошибемся в нашем толковании этого стиха. . В конце стиха 3 Христос представлен как Тот, Кто очистил грехи Своего народа, другими словами, как Сын Человеческий, воплотившийся Бог, и именно поэтому Он был вознесен по правую руку Величество на высоте. Теперь есть Человек во славе. И именно этот Человек, «второй Человек (1 Кор. 15:47), который стал лучше ангелов» и который получил «имя превосходнейшее, чем они». Именно это проясняет начальное причастие, призванное вернуть наши мысли к тому, что было сказано в конце стиха 3.
«Быть созданным намного лучше, чем ангелы». Чтобы оценить силу этого, мы должны вкратце рассмотреть превосходство «ангелов». Ангелы – высшие из всех творений Божиих: небо – их родной дом (Мф. 24:36). Они «отличаются силой» (Пс. 103:20). Они — Божьи «служители» (Псалом 104:4). Сказано, что они, подобно приближенным царя, «служат Ветхому днями» (Даниил 7:10). Они «святы» (Матфея 25:31). Лица их подобны молнии, а одежды их белы, как снег (Мф. 28:3). Они окружают Божий престол (Отк. 5:11). Они продолжают все развитие природы. «Бог движет и управляет миром не просто с помощью законов и принципов, бессознательных и неодушевленных сил, но с помощью живых существ, полных света и любви. Его ангелы подобны пламени огненному; они управляют ветрами и землей, и деревья, и море (книга Откровения показывает это — А.В.П.). Через ангелов Он осуществляет управление миром» (Сафир).
Но как бы ни были славны ангелы, как бы ни было возвышено их положение, как бы ни велика была их работа, они, тем не менее, подчиняются Господу Иисусу как Человеку; ибо в Своей человеческой природе Бог возвел Его на престол выше всех. «Апостол в предыдущих стихах доказывает, что Христос превосходнее превосходнейшего из людей, даже таких, которых Бог необычайно вдохновил Своим святым Духом и которым Он немедленно открыл Свою волю, чтобы они могли открыть ее другим. Таковы были священники, пророки и главы народа. Но они, как и все другие люди, несмотря на свое превосходство, были на земле смертны. Поэтому Он восходит выше и вызывает небесных и бессмертных духов, которые называются ангелами. Ангелы суть из всех простых созданий превосходнейший. Если Христос, таким образом, превосходнее самого превосходного, Он должен быть превосходнейшим из всех. Это превосходство Христа подчеркивается таким образом, что тем самым возвеличивается слава и царственность Его царского служения. Ибо это первое из служений Христа, которые, в частности, представляет апостол: в этом примере он дает множество доказательств божественной природы Христа и показывает, что Он есть человек, как Он и Бог; и в следующей главе так и должно быть. Бог, как и человек: «подобен братьям Своим» (Евреям 2:17)» (Д-р. Гуж).
«Быть созданным намного лучше, чем ангелы». Через Исайю Бог обещал, что «Муж скорбей», который должен был быть «искоренен из земли живых» за преступление Его народа, будет щедро вознагражден за Его труды: «Поэтому Я разделю Его раздели с сильными, и Он разделит добычу с сильными» (Ис. 53:12). В Псалме 68:18 Он представлен восходящим «на высоту», как могучий победитель, ведущий пленников в Своей свите и получающий дары для людей. Во 2-й главе Послания к Филиппийцам мы узнаем, что Тот, Кто принял на Себя образ раба и стал подобием человека, стал послушным даже до смерти, даже крестной смерти, «и Бог превознес Его и дал Ему имя». которое выше всякого имени, чтобы пред (во) имени Иисуса (данном Ему при воплощении Его) преклонилось всякое колено, что на небе, что на земле и под землей» (стихи 9-11). Он «сделан намного лучше ангелов», прежде всего, благодаря предоставленному Ему положению – Он восседает по правую руку Величия Вышнего: ангелы «вокруг престола» (Откр. 5:11). , Агнец на Престоле!
«Потому что Он по наследству получил имя превосходнейшее, чем они» (стих 4). «Мы, живущие на Западе, думаем, что имя не имеет большого значения; но Бог всегда учил Свой народ придавать большое значение именам. Первое прошение в молитве Господней звучит так: «Да святится имя Твое»; и все благословения и привилегии, которые Дарованные Богом Израилю суммируются в том, что Бог открыл им Своё имя. Имя есть внешнее выражение, залог и печать всего, чем действительно и существенно является человек; и когда говорится, что Сын Божий получил имя более высокое, чем ангелы, оно означает, что не только по достоинству, но и по роду Он выше их» (А. Сапфир). «Описательное обозначение, данное Христу Иисусу, в отличие от того, которое было дано ангелам, отмечает Его как принадлежность к высшему разряду существ. Их имя — сотворенные духи; Его имя — Единородный Сын Божий» (д-р Дж. Коричневый).
«Потому что Он по наследству получил имя превосходнейшее, чем они» (стих 4). Комментируя первую часть этого стиха, мы попытались показать, что речь идет об Отце, вознаграждающем Посредника за Его жертвенный труд, и внимание было обращено на параллель, приведенную в Филиппийцам 2:9-11. Этот отрывок начинается со слов: «Поэтому и Бог превознес Его», и это находит здесь свое отражение в том, что «сделался намного лучше ангелов». Затем следует утверждение «и дал Ему имя выше всякого имени», параллель которого находится в «имени превосходном, чем они», т. е. высшем из всех сотворенных существ. Наконец, Его право на это высокое имя должно принадлежать каждому, преклонившему перед Ним колено; так и последняя фраза Послания к Евреям 1:4 подтверждает право Христа на Его превосходнейшее имя. Не является ли это более чем совпадением то, что соответствующий отрывок из Евреям 1:4 находится в одном из посланий апостола Павла!
«Он получил по наследству более превосходное имя, чем они». Этим утверждается право Христа на Его прекраснейшее имя. Английский перевод здесь кажется немного вводящим в заблуждение. Греческое слово «Он получил по наследству» — это одно слово. Это технический термин, относящийся к юридическому титулу, гарантиям владения. Право наследства, которого Сарра не желала, чтобы сын рабыни имел, выражено этим словом: «не наследник» (Гал. 4:30). «Не получит по наследству», или «не наследует». ." Право Христа на Его высшее достоинство двояко: во-первых, из-за союза Его человечества и сущностного Божества; Во-вторых, в награду за Его посреднические страдания и беспримерное послушание Своему Отцу.
«Ибо кому из Ангелов сказал Он когда-либо: Ты Сын Мой?» (стих 5). Утвердив превосходство Христа над ангелами, Святой Дух теперь доказывает это, черпая Свои доказательства из ветхозаветных Писаний. Первый отрывок, к которому мы обращаемся, находится во втором псалме, и следует отметить способ его введения. Оно задано в форме вопроса. Это должно было встряхнуть умы тех, кто читал Послание. Стоит отметить, что эта вопросительная форма наставления довольно часто встречается в посланиях Павла, например, в 1 Коринфянам 9:4-10, Галатам 3:1-5, и гораздо чаще, чем у любого другого автора Нового Завета. Как показывает Евангелие, этот метод обучения часто применялся Господом Иисусом. Обратите также внимание на то, что вопрос, заданный в нашем тексте, предполагает, что евреи были знакомы со всем содержанием Писания. Вопросительный способ изложения этой цитаты был равносилен высказыванию: Судите сами, правда ли то, что я говорю, — где в Священных Писаниях есть какое-либо упоминание о том, что Бог обращается к ангелу как к Своему «Сыну»? Они не могли бы так судить, если бы не были хорошо сведущи в Слове.
«Кому из ангелов сказал Он когда-либо: Ты Сын Мой»? Ответ: никому из них. Нигде в Священных Писаниях Ветхого Завета нет ни одного случая обращения Бога к ангелу «Сын Мой». Это правда, что в Иов 38:7 ангелы названы «сынами Божьими», но это просто относится к их творению. Адам назван «сыном Божьим» (Лк. 3:38) в том же смысле. Итак, возрожденные святые являются «сынами Божьими» в силу нового творения. Но ни к одному отдельному ангелу Отец никогда не обращался как «Мой Сын». Господь Иисус присутствовал и при Своем крещении, и при Своем преображении. В этом мы воспринимаем не только Его превосходство, но и Его уникальность.
«Кому из Ангелов сказал Он когда-либо: Ты Сын Мой, ныне Я родил Тебя» (стих 5)? Последнее выражение вызвало немало затруднений у некоторых комментаторов и в прошлом стало полем ожесточенных богословских битв. Поднятым вопросом было «вечное Сыновство Христа». Те, кто утверждает, понимали: «ныне (или «сегодня») по-гречески то же самое, что и в Луки 23:43 — быть вневременным, а слова «ныне родил Я Тебя» относятся к вечному зарождению Сына Отцом. Большая часть борьбы представляла собой просто споры «о словах», которые не принесли никакой пользы. и т. д.), нигде не говорится о Его вечном «сыновстве», а там, где умалчивает Писание, нам надлежит молчать тоже. Конечно, этот стих не учит вечному сыновству Христа, ибо, если мы позволим апостолу определить свои собственные термины, мы читаем в Евреям 4:7: «Он ограничивает определенный день, говоря у Давида: сегодня» и т. д. Это, как нам кажется, иллюстрирует предусмотрительность Духа, предотвращающего таким образом «сегодня» в Евреям 1: 5 понимается как вневременной, безграничный «день» — вечность.
Еще одно доказательство того, что Дух здесь не говорит о сущностном Божестве или вечном сыновстве Христа, можно увидеть, взглянув на отрывок, из которого взяты эти слова. Послание к Евреям 1:5 содержит гораздо больше, чем просто цитирование отдельного предложения из Ветхого Завета. Речь идет о втором псалме, и если читатель обратится к нему и прочтет его, он сразу же увидит поразительную уместность ссылки апостола на него здесь. Это первый отрывок Ветхого Завета, цитируемый в Послании к Евреям, и, как и первый отрывок в Писании, он требует особого внимания из-за своей первостепенной важности. Поскольку это происходит сразу после того, что было сказано в стихе 4, а именно, что Тот, Кто позиционно был унижен перед ангелами, теперь вознесен над ними, обращение ко 2-му Псалму было наиболее уместным. Здесь есть два разделения и речь идет об унижении и превознесении Мессии! В стихе 3 против Него выносится совет; в стихах 10-12 царям и судьям предлагается воздать Ему должное.
Именно во втором псалме слышно, как Отец говорит Мессии: «Ты Сын Мой, ныне Я родил Тебя» (стих 7). Весь контекст показывает, что Отец обращается к Сыну во времени, а не в вечности; на земле, а не на небе; в Его посредническом характере, а не в Его сущностном Существе. Нет никакой трудности и в том, что «ныне я родил Тебя», поскольку Святой Дух объяснил свою силу в Деяниях 13:33. Там апостол объявил иудеям, что Бог исполнил обещание, данное отцам, а именно, что Он «воскресил Иисуса», т. е. послал к ним Мессию. В Деяниях 13:33 нет упоминания о воскресении Христа, но речь идет о Его воплощении и явлении Израилю – ср. Второзаконие 18:18: «Я воздвигну им Пророка»; также Деяния 3:26. Лишь в Деяниях 13:34, 35 апостол рассказал о Его воскресении, «воскресив Его из мертвых». Так, в Деяниях 13 2-й псалом цитируется, чтобы доказать, что Отец послал Спасителя в Израиль и Его обещание сделать это было исполнено в Божественном воплощении. Мы можем добавить, что слово «снова» в Деяниях 13:33 не встречается в греческом языке и опущено в исправленной версии! Если необходимы дальнейшие доказательства того, что фраза «ныне родил Тебя» относится к воплощению Христа, то Луки 2:11 дает это: «ныне родился вам в городе Давидовом Спаситель, который есть Христос Господь». — можно ли так много сказать о ком-либо, кроме Единородного Сына Божия? Таким образом, «день сей» здесь, гласом ангельским, прямо отнесен к дню рождения Спасителя.
«Сегодня я родил Тебя». Итак, это еще один стих, который учит о непорочном зачатии Христа! Его человечество было «рождено» Богом Отцом. Хотя Он был Сыном человеческим, Он не был рожден человеком. Поскольку само Его человечество было зачато Отцом, Его Матери было сказано: «Рождающееся от Тебя Святое наречется Сыном Божиим» (Луки 1:35).
«И буду Ему Отцом, и Он будет Мне Сыном» (стих 5). Начало «и» соединяет вторую цитату с первой; то, что следует далее, ясно и убедительно определяет цель первой части этого стиха. Вот несомненное доказательство того, что Святой Дух говорит о Христе не по Его сущностной славе, а в Его посредническом характере, как воплотившемся. Если бы первая часть стиха 5 относилась к вечным отношениям Сына Отца, как настаивают практически все старые (кальвинистские) комментаторы, то, конечно, было бы бессмысленно добавлять следующую цитату: «Я буду» не требует нас обратно в безвременное прошлое! И у Первого Лица Троицы не было никакого повода уверять Второе, что Он будет «Ему Отцом». Ясно, что Отец принимает и признает Своим Сыном Того, Кого мир изгнал.
«И еще буду Ему Отцом, и Он будет Мне Сыном». Эта вторая цитата взята из 2 Царств 7:12-17, которое является частью одного из величайших мессианских предсказаний Ветхого Завета. Как и все пророчества, оно имело малую и большую сферу действия и получало частичное и окончательное исполнение. Первое упоминание в нем было о Соломоне, который во многих отношениях был замечательным прообразом Господа Иисуса. Но главное его применение было к Самому Христу. То, что Соломон не исчерпал своего исполнения, достаточно ясно из самого текста 13-го стиха, поскольку, как отметил д-р Браун, «это относится к сыну, который должен быть воспитан после того, как Давид ушел к своим отцам, тогда как Соломон не только родился, но и был коронован перед смертью Давида; и человек, который должен был быть воскрешен, кем бы он ни был, должен был поселиться «в доме и царстве Божием», и его престол должен был быть «утвержден навеки» — слова, конечно, неприменимы. в полной мере Соломону». Несомненно, никто бы не стал выступать за исключительное упоминание Соломона, если бы не слова, которые следуют во 2 Царств 7:14. Но компетентные ученые-еврейцы говорят нам, что «если он совершит беззаконие» можно справедливо перевести как «всякий, кто совершит беззаконие», и находят их параллель в Псалме 89:30-33.
«Я буду Ему Отцом, и Он будет Мне Сыном». Таково было Божье обещание относительно Мессии, Сына Давида, за тысячу лет до Его появления на земле. «Я буду Ему Отцом». Я буду признавать Его как Своего Сына и буду относиться к Нему соответственно. Это Он сделал. После смерти Он не позволил Ему увидеть тление. Он воскресил Его из мёртвых. Он превознес Его в Свою правую руку. «И будет Он Мне Сыном»: Он будет действовать как таковой. И Он сделал. Он всегда говорил о Нем как об «Отце», Он повиновался Ему даже до смерти. Он отдал Свой дух в Свои руки.
«И еще, когда вводит в мир Первенца, говорит: «и да поклонятся Ему все Ангелы Божии»» (стих 6). Это цитата из Псалма 97:7, который в сентябре гласит: «Поклонитесь Ему, все ангелы Его». Каким доказательством было то, что Сын был «настолько лучше ангелов»: насколько эти небесные создания были далеки от того, чтобы приблизиться к славе воплотившегося Сына, им повелено поклоняться Ему! Но прежде чем мы остановимся на этом, давайте внимательно отметим особый характер, в котором здесь рассматривается Христос. У Него много титулов, и ни один из них не лишен особого значения. Ангелам предлагается воздать Ему почтение как «Перворожденным» или «Первородным». Поскольку многим еще далеко неясно точное значение и значение этого имени, давайте посмотрим на него более внимательно. Греческое слово «протококос» встречается в Новом Завете девять раз, восемь из них относятся к Господу Иисусу. Это явно высокий титул.
Этот новозаветный титул Христа, как и многие другие, имеет корни в Ветхом Завете. Его силу можно ясно увидеть в Бытии 49:3, где Иаков говорит о Рувиме: «Ты первенец мой, могущество мое и начало силы моей, превосходство достоинства и превосходство силы». Таким образом, основная мысль в нем — не первородство, а достоинство, честь, владычество. Обратите внимание: в Исходе 4:22 Бог называет Израиль Своим «первенцем», потому что им принадлежала высокая честь быть Его любимым народом. В великом мессианском предсказании Псалма 89, после обещания сокрушить Его врагов и поразить ненавидящих Его (стих 23), и после того, как совершенный Слуга говорит: «Ты Отец Мой, Бог Мой и Скала спасения Моего» ( стих 26), Отец заявляет: «Я сделаю Его первенцем Моим, выше царей земных» (стих 27). Ясно, что этот титул не имеет никакого отношения к вечному происхождению Его Существа, т. е. к Его «вечному Сыновству», и еще менее он подразумевает Его творение во времени, как кощунственно утверждают Расселиты и другие; но относится к высокому положению чести и славы, которые были удостоены Сына Человеческого из-за Его послушания и страданий.
Первое упоминание этого термина в Новом Завете встречается в Евангелии от Матфея 1:25: «Она родила Сына Своего первенца», а второе параллельное упоминание — от Луки 2:7. То, что у Марии были и другие сыновья, ясно из Матфея 13:55. Господь Иисус был не только первым во времени, но и Главнокомандующим не только среди них, но и над ними. В Римлянам 8:29 мы читаем, что Бог предопределил Своих избранных быть подобными образу Своего Сына, чтобы Он мог быть Первенцем среди многих братьев, т. е. их Главным и превосходнейшим Правителем. В Послании к Колоссянам 1:15 Он назван «Первенцем всякой твари», что, конечно же, не означает, что Он Сам был первым сотворенным, как многие сегодня злобно учат, ибо никогда в Писании не говорится о Нем как о «Перворожденном». Бога», но утверждает, что Он есть Глава и Господь всякой твари. В Послании к Колоссянам 1:18 о Нем говорится как о «Первенце из мертвых», что не означает, что Он был первым воскресшим, но означает, что Он Тот, Кому будут подобны тела Его святых – см. Филиппийцам 3: 21. В Евреям 11:28 этот термин применяется к цвету и могуществу Египта. В Послании к Евреям 12:23 Церковь во славе названа «Церковью первенцев». Этот титул является синонимом «назначенного наследника всего сущего». Однако его следует отличать от слова «Единородный» в Иоанна 1:18, 3:16. Последнее является выражением нежности, как показывает ссылка на Евреям 11:17: Исаак не был единственным «рожденным» Авраама, ибо Измаил тоже был рожден им; но Исаак был его возлюбленным: так и Христос — Божий «Любимец» — см. Псалом 22:20, 35:17.
«По закону «первенцы» имели власть над своими братьями (ср. Римлянам 8:29, A.W.P.), и им принадлежала двойная доля, а также честь действовать в качестве священников; первенец в Израиле был свят; Рувим, лишившись права первородства из-за своего греха, разделил свои привилегии, так что принадлежавшая ему власть перешла к Иудее, а двойная доля - к Иосифу, у которого было два колена и две доли. в Ханаане Ефремом и Манассией (1 Пар. 5:1, 2), а священство и право жертвоприношения перешло к Левию. Слово «первенец» также означает то, что превосходит что-либо подобное тому же роду, как «первенец» бедных» (Ис. 14:30); то есть самый несчастный из всех; и «первенец смерти» (Иов 18:13), означающий весьма ужасную смерть, превосходящую скорбью и насилием. Термин «первенец» также применяется к тем, кто был наиболее любим, поскольку Ефрем назван «первенцем Господа» (Иер. 31:9), то есть Его «возлюбленным сыном». «первенец» принадлежит Господу Иисусу как по превосходству Его природы, Его служения, так и по Его славе» (Роберт Холдейн).
«И снова, когда Он введет в мир Первенца» и т. д. Комментаторы расходятся во мнениях относительно значения и места слова «снова», многие утверждают, что его следует перевести как «Когда Он снова введет в мир». обитаемая земля Первенец». В пользу этой точки зрения можно сказать немало. Во-первых, грек это подтверждает. Во второй части 5-го стиха переводчики соблюли порядок оригинала – «и снова буду к Нему» и т. д. Но здесь, в 6-м стихе, они отступили от него – «И снова, когда Он введет» вместо «когда Он снова введет». Во-вторых, мы не знаем ничего в Писании, что намекало бы на то, что ангелы поклонялись младенцу-Спасителю. В Луки 2:13, 14 говорится о том, что они поклоняются Богу на небесах, а не Его воплощенному Сыну на земле. Но в Откровении 5:11-14 показаны все небеса, поклоняющиеся Агнцу накануне Его возвращения на землю, когда Он придет с силой и славой. Священные Писания, в которых ангелы упоминаются в связи со Вторым пришествием Христа: Матфея 13:41; 16:27; 24:31; 25:31; 2 Фессалоникийцам 1:7.
То, что в стихе 6 имеется ссылка на второе пришествие Христа, получает дальнейшее подтверждение в выражении «когда Он введет в мир Первенца». Эти слова явно восходят к тому, как Иегова предоставил Израилю во владение землю Ханаанскую, их обещанное наследие. «Введи их и посади их на горе наследия Твоего» (Исх. 15:17). «Чтобы прогнать от тебя народы, большие и сильные, чем ты, чтобы ввести тебя, чтобы дать тебе землю их в наследие» (Втор. 4:38). Подобным образом, когда Христос вернется на землю, Отец скажет Ему: «Проси у Меня, и Я дам Тебе народы в наследие Твое и пределы земли во владение Твое» (Пс. 2: 8).
В дополнение к тому, что только что было сказано о том, «когда Он родит первенца» в мир, мы хотели бы обратить внимание на то, в чем мы не сомневаемся, а именно на скрытый контраст. Оно противопоставляется Его изгнанию из мира при Его первом пришествии. Люди как бы с позором изгнали Его из мира. Но Он вновь войдет в него в величии, в проявленной силе Божией. Он будет «приведен туда» с торжественной пышностью, и тот же мир, который прежде был свидетелем Его поношения, увидит тогда Его Божественное владычество. Тогда Он придет «во славе Отца Своего» (Мф. 16:27), и тогда ангелы воздадут радостное почтение Тому, Чья честь является главной радостью Отца. Тогда из уст Отца выйдет слово: «Да поклонятся Ему все ангелы Божии».
Наши мысли, естественно, возвращаются к первому пришествию и к тому, что записано во 2-й главе Евангелия от Луки. Но там ангелы восхваляли Пославшего, а не Посланного: объектом их поклонения был Бог в вышних, хотя движущей причиной этого был скромный Младенец. Но когда Христос вернется на землю, они будут поклоняться Самому Первенцу. Именно об этом Он имел в виду, когда сказал: «Когда Он придет во славе Своей, Отца Своего и святых Ангелов». «Слава ангелов», т. е. слава, которую они принесут Ему, а именно, их поклонение Ему. Тогда будут видны «Ангелы Божии, восходящие и нисходящие к Сыну Человеческому» (Иоанна 1:51). Давайте же, те, кого Он разыскал и спас, «поклоняться» Ему сейчас, во время Его отвержения.
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Стихи, которые сейчас будут перед нами, продолжают отрывок, начатый в нашей последней статье. Будучи особой частью Послания, этот второй раздел начинается в 1:4 и продолжается до конца второй главы. Его тема – безмерное превосходство Христа над ангелами. Но хотя границы этого раздела четко определены, тем не менее он тесно связан с предыдущим. Первые три стиха первой главы содержат краткое изложение того, что впоследствии подробно развивается в Послании, и, по сути, Послание к Евреям 1:4-14 представляет собой изложение доказательств различных утверждений, сделанных в стихах 2, 3. Во-первых, в стихе 2 Тот, Кого еврейский народ презирал и отвергал, назван «Сыном», а в стихе 5 нам показано, что Тот, против кого восстали цари земные и правители совещались вместе, Сам Иегова обращается к нему как «Ты Сын Мой». Во-вторых, во втором стихе говорится, что Тот, Кто был распят злыми руками, является «Наследником всего», а в стихе 6 дается доказательство этого: Бог подтвердил, что Он есть «Первенец» — оба титула суть практически синонимы по своей силе.
Таким образом, можно увидеть, что метод, использованный здесь Святым Духом, заключался в том, чтобы побудить апостола сначала сделать семь утверждений о возвышенном достоинстве и владычестве Христа, а затем подтвердить их из Священного Писания. Все доказательства взяты из Ветхого Завета. Отсюда Он продолжает показывать, что Мессия должен был быть личностью, превосходящей ангелов. Псалом 2 должен был побудить евреев ожидать «Сына», а Псалом 97:7 должен был научить их тому, что обещанный Мессия должен был получить поклонение всех небесных иерархий. В стихах 5, 6 Дух утвердил превосходство Христа как в имени, так и в достоинстве; в последующих стихах Он показывает неполноценность ангелов по природе и рангу.
«А об ангелах говорит: сотворивший Ангелов Своих духами» (стих 7). Это цитата из 104-го псалма, в первых стихах которого восхваляется Иегова как Создатель и Правитель вселенной. Его второй и третий стих, по-видимому, относятся к промежуточным небесам, а четвертый стих — к их обитателям; В пятом стихе и далее говорится о земле и ее древнейшей истории. Тот факт, что земля упоминается сразу после ангелов, предполагает, что они там рассматриваются как связанные с мирскими делами, как слуги, которых Бог нанимает для решения своих проблем.
Цель Духа, процитировавшего этот стих из 1-й главы Послания к Евреям, очевидна: он должен был указать на контраст между природой ангелов и Сына: они были «созданы» – сотворены; Он несотворен. Не только ангелы были сотворены, но они были сотворены Самим Христом, «Который творит», что возвращает нас к последней фразе стиха 2: «Он (Сын) сотворил миры»: именно сотворение миров описывается в Псалме 104. говорит о. Более того, здесь они названы не просто «ангелами», но «Его ангелами!» Они всего лишь «духи», Он — «Бог»; они «Его служители», Он — их Глава (Кол. 2:10).
«Сотворивший Своих ангелов духами». Еврейское слово «духи» в Псалме 103:4 и греческое слово, переведенное как «духи» в Евреям 1:7, имеют как первичное, так и вторичное значение, а именно: духи и «ветры». Из следующих слов — «и служители Его — пламя огненное» — кажется, что Бог не только определяет природу этих небесных созданий, но также описывает их качества и действия. Таким образом, мы склонны рассматривать слова, стоящие перед нами, как имеющие двойную силу. Можно предположить тройную причину, по которой ангелов сравнивают с «ветрами». Во-первых, их способность делать себя невидимыми. Ветер — одна из немногих вещей в мире природы, невидимых для глаз человека; Итак, ангелы — один из очень немногих классов Божьих созданий, способных выйти за рамки человеческих чувств. Во-вторых, из-за их огромной силы. Как ветер по повелению Бога, так и ангелы могут сметать все на своем пути (4 Царств 19:35). В-третьих, из-за высокой скорости, с которой они путешествуют. Если читатель внимательно вдумается в Даниил 9:21, 23, он обнаружит, что в те краткие моменты, когда пророк был занят молитвой, ангел с вышних небес достиг его здесь, на земле! Другие аналогии подскажут молитвенные размышления.
«И служит Ему пламень огненный» (стих 7). Здесь, как всегда в Писании, «огонь» говорит о Божественном суде, и все предложение в целом сообщает нам, что ангелы являются исполнителями гнева Божия. Ряд отрывков служат нам яркими иллюстрациями этого факта. В Бытие 19:13 мы читаем, что два ангела сказали Лоту о Содоме: «Мы разрушим это место, потому что вопль их усилился пред лицом Господним, и Господь послал нас разрушить его». Что касается Божьих судов, обрушившихся на Египет, нам сказано: «Он навел на них ярость гнева Своего, и ярость, и негодование, и скорбь, послав злых ангелов» (Пс. 77:49), под которыми мы не понимаем падших. ангелы, а не «ангелы зла», то есть ангелы суда — сравните слово «зло» в Исаии 45:7, где оно противопоставляется не «добру», а «миру». Опять же, в Евангелии от Матфея 13:41, 42 мы читаем: «Пошлет Сын Человеческий Ангелов Своих, и соберут из Царства Его все соблазны и делающих беззаконие, и бросят их в печь огонь; там будет плач и скрежет зубов». Разве этот отрывок не проливает свет на Откровение 20:15? — «И всякий, кто не был найден написанным в книге жизни, был брошен в озеро огненное» — кем, как не ангелами, исполнителями гнева Божьего!
«И служит Ему пламень огненный». Несомненно, эти слова относятся также к блестящему сиянию и устрашающему виду ангелов, когда они предстают в их естественном виде перед глазами смертных. Ряд Священных Писаний подтверждают это. Обратите внимание, что, когда Валаам увидел ангела Господня, он «пал на лице свое» (Числа 22:31). Обратите внимание, как об ангеле, отвалившем камень гроба Спасителя, сказано, что «лицо его было, как молния», и что «от страха перед ним стражи затряслись и стали как мертвецы» (Мф. 28:3, 3). 4). Этим объясняется «не бойтесь», с которым ангелы так часто обращались к разным людям, перед которыми они появлялись с поручением милости: см. от Матфея 28:5; Луки 1:30; 2:10. Обратите внимание, что в доказательство того, что ангелы являются «пламенем огненным», нам сказано, что, когда Ангел Господень пришел к Петру, «сиял свет в темнице» (Деяния 12:7)! Да, сияние ангела, явленное людям, настолько великолепно, что апостол Иоанн пал к ногам поклоняющегося (Откр. 19:10), очевидно приняв его за Самого Господа, поскольку он появился на горе Преображения. .
«А Сыну сказано: престол Твой, Боже, во веки веков» (стих 8). Здесь Святой Дух цитирует еще один псалом, 45-й, чтобы доказать превосходство израильского Мессии над ангелами. Насколько благословен и заметен представленный контраст! Здесь мы слышим, как Отец обращается к Своему воплотившемуся Сыну, признавая Его «Богом». «Сыну говорит», чтобы другие могли услышать и узнать это. «Твой престол, о Боже». Как резка антитеза! Как неизмерима пропасть, разделяющая творение и Творца! Ангелы — это всего лишь «духи», Сын — это «Бог». Они всего лишь «служители». Его — «трон». Они всего лишь «пламя огненное», исполнители суда, Он — Тот, кто повелевает и поручает им.
«А Сыну говорит: престол Твой, Боже». Это дает нам одно из самых ярких и недвусмысленных доказательств Божественности Христа, которые можно найти в Священном Писании. Сам Отец свидетельствует о Божестве Того, Кто был презираем и отвергнут людьми. И насколько уместно эта цитата из Псалма 45 приведена в том месте, где она находится в 1-й главе Послания к Евреям. В стихе 6 нам сказано, что все ангелы Божьи получили повеление «поклоняться» Посреднику, теперь нам показано их уместность, поэтому делая — Он «Бог!» Они должны воздавать Ему Божественные почести по самой Его природе. Таким образом, мы можем еще раз восхищаться совершенным порядком Писания.
«А Сыну говорит: престол Твой, Боже, во веки веков». Некоторые испытывали трудности относительно идентификации упомянутого здесь «трона». Из предшествующего, а также из того, что следует в стихе 9: «Бог Твой», ясно, что здесь к Сыну обращаются в Его посредническом характере. Но разве из 1 Коринфянам 15:24-28 не ясно также, что наступит время, когда Его посредническому царству придет конец? Конечно, нет. Чему бы ни учил отрывок из 1 Коринфянам 15, он определенно не противоречит другим частям Слова Божьего. Снова и снова Священное Писание подтверждает бесконечность посреднического царства Христа: см. Исаия 9:7; Даниил 7:13, 14; Луки 1:33; и т. д. Даже на новой земле мы читаем о «Престоле Бога и Агнца» (Откр. 22:1)!
Если же не посредническое царство, которое Христос предаст Отцу, то что же это такое? Мы отвечаем: Его Мессианский, Его царство на этой земле. В Евангелии от Луки 19:12 (Евангелие, которое отчетливо показывает Его совершенную человечность) Христос говорит о Себе как о «дворянине», идущем в далекую страну, чтобы «принять Себе Царство и вернуться», после чего Он добавил: «когда Он возвратился, получив царство» и т. д. (стих 15). Именно об этом говорится в Евангелии от Матфея 25:31: «Когда же приидет Сын Человеческий во славе Своей, и все святые Ангелы с Ним, тогда сядет Он на престоле славы Своей». Как во дни Его первого пришествия Второе Лицо Троицы (воплощенное) было более обесчещено, чем Отец или Дух, так и после Его второго пришествия Он будет. на какое-то время будь более почитаемым, чем Они. После этого Он, по-прежнему в Своем характере как «Сын Человеческий» (см. Иоанна 5:27) «совершит суд», то есть над Своими врагами. Тогда, низложив (силой, а не примирив благодатью) все противящиеся силы, Он «предаст Царство Богу» (1 Кор. 15:24) – заметьте, оно не «отнято у» Него!
То, что Христос предаст Отцу не посредническое царство, ясно видно из 1 Коринфянам 15:28, где нам прямо сказано: «Тогда и Сам Сын покорится Ему». Как Богочеловек, Посредник, Он будет официально подчиняться Отцу. Это должно быть очевидно. В вечности понадобится посредничество Христа для сохранения общения между Творцом и тварью, Бесконечным и конечным, поэтому в пятикратном (числе благодати) в Священном Писании встречаются слова: «Ты – Священник во веки веков после чин Мелхиседека». Но в Своей сущности Сын не будет подчиняться Своему Отцу, как ясно из Иоанна 17:5.
Таким образом, мы надеемся, что стало ясно, что, хотя Мессианское Царство Сына будет временным, Его Посредническое Царство будет вечным. Его царство на этой земле будет продолжаться лишь ограниченное время, но Его царство на новой земле будет длиться вечно. Блаженно наблюдать, что Христос, даже будучи Посредником, принадлежит Отцу: «Престол Твой, Боже, во веки веков». Насколько выше ангелов это ставит Его!
«Жезл правды есть скипетр Царствия Твоего» (стих 8). Апостол все еще цитирует 45-й псалом и продолжает приводить доказательства утверждения, изложенного в Послании к Евреям 1:4. Нетрудно понять, как цитируемая здесь фраза способствует его аргументации. «Скипетр» — знак королевской власти и эмблема власти. Иллюстрацией этого является книга Есфири. Когда Ахасуерн хотел засвидетельствовать свою властную благосклонность к Есфири, он протянул ей свой скипетр (см. Есфирь 5:2; 8:4). Так вот «скипетр» — эмблема царской власти. «Сын — Царь; высшее достоинство, принадлежащее ангелам, состоит в том, что они занимают первое место среди Его подданных» (доктор Дж. Браун). Страдающий Спаситель теперь является верховным Владыкой; могущественные ангелы — Его слуги.
«Скипетр праведности – это скипетр Царства Твоего». Это очень благословенно. Таким образом, скипетр Царства Христова – это не просто власть, произвольно применяемая, но и «праведная». «Греческое слово, присоединенное апостолом к скипетру, означает прямоту, прямоту, ровность; оно противоположно злу, грубости, неровности. То же означает и еврейское слово; оно уместно применяется к скипетру, который обычно бывает прямым и прямое, не кривое, не склоняющееся ни в одну, ни в другую сторону; так что то, что установлено скипетром, а именно правительство, подразумевается здесь как правильное и прямое, справедливое и равное, не склоняющееся частично ни в одну из сторон» (д-р , Гуж).
В древности Триединый Бог провозгласил: «Тот, кто правит людьми, должен быть справедлив, правя в страхе Божием» (2 Царств 23:3). Этому еще никогда не было совершенных примеров на Земле, но вскоре это будет. Когда Господь Иисус вернется в Иерусалим и установит там Свой престол, Он будет управлять всеми делами Своего Царства беспристрастно и справедливо, не отдавая предпочтения ни классам, ни массам. Как антитип Мелхиседека, Он будет одновременно «Царем праведности» и «Царем мира» (Евр. 7:2). Это два качества, которые будут характеризовать Его правление. «Умножению правления Его и мира не будет конца на престоле Давидовом и в Царстве Его, чтобы упорядочивать его и утверждать судом и правосудием отныне и до века» (Ис. 9:7). Тогда исполнится это древнее предсказание. «Вот, наступают дни, говорит Господь, когда Я воздвигну Давиду праведную Отрасль, и царь будет царствовать и процветать, и будет производить суд и справедливость на земле». (Иер. 23:5). Награды, которые Он дарует, и приговоры, которые Он выполнит, будут осуществляться беспристрастно. Но не будем забывать, что это в равной степени справедливо и в отношении Его правления и теперь, хотя только вера и воспринимает это; во всех устроениях остается, что «правда и суд суть жилище Престола Твоего» (Пс. 89:14).
«Ты возлюбил правду и возненавидел беззаконие» (стих 9). Необходимо внимательно следить за прошедшим временем глаголов. Это по-прежнему Отец, обращающийся к Своему Сыну, признавая на высоте моральные совершенства, которые Он проявил здесь, на земле. Речь идет о Господе Иисусе во дни Его уничижения. Слова, находящиеся перед нами, дают краткое, но благословенное описание Его характера и поведения. Во-первых, Он любил праведность. «Праведность» означает делание того, что правильно. Безошибочный стандарт – это открытая воля Божия. От этого стандарта воплощенный Сын никогда не отклонялся. Будучи двенадцатилетним мальчиком, Он сказал: «Разве вы не знали, что Мне нужно заниматься делом Отца Моего?» (Луки 2:49) исполнять Его волю, отвечать Его желаниям. Отвечая на возражения Иоанна против крещения Его, Он ответил: «Оставьте теперь, ибо так надлежит нам исполнить всякую правду» (Мф. 3:15). Когда Дьявол искушал его последовать своеволию, Он ответил: «Написано: не хлебом одним будет жить человек, но всяким словом, исходящим из уст Божиих» (Мф. 4:4). . Так и было во всем: Он «был послушен даже до смерти, даже смерти крестной» (Флп. 2:8).
«Ты возлюбил правду». Это гораздо больше, чем просто праведные дела. Эти слова открывают нам источник всех действий Христа, даже преданность и привязанность к Отцу. «Я желаю творить волю Твою, Боже» (Пс. 40:8), — таково было исповедание Совершенного. «О, как люблю Я закон Твой! он есть помышление Мое весь день» (Пс. 118:97), раскрывало Его отношение к повелениям и заповедям Священного Писания. В этом мы постигаем Его уникальность. Как часто наше послушание бывает неохотным! Как часто воля Божья пересекает нашу; а когда наш ответ послушен, часто он безрадостен и нежелателен. Совсем иначе обстояло дело с Господом Иисусом. Он не только совершал праведность, но и «любил» ее. Он мог сказать: «Закон Твой в Моем сердце!» (Пс. 40:8) – место расположения чувств. Когда говорится, что грешное существо имеет закон Божий в своем сердце, это происходит потому, что Он написал его там (см. Евреям 8:10).
Поскольку Он любил праведность, Христос «возненавидел беззаконие». Эти две вещи неразделимы: одно не может существовать без другого (Амос 5:15). Где есть истинная любовь к Богу, там есть и отвращение ко греху. Примеры ненависти Спасителя к беззаконию можно найти в Его действиях при завершении искушения и в очищении Храма. Заметьте, как, встретив гнусные уговоры Дьявола повторением «написано», Он со святым отвращением сказал: «Отойди, сатана» (Мф. 4:10). Посмотрите на Него, как на Защитника дома Отца Своего, гоняющего перед Собой нечестивых торговцев и взывающего: «Не делайте дома Отца Моего домом торговли» (Иоанна 2:16). Что должно было означать для Того, кто так любил праведность и ненавидел беззаконие, прожить тридцать три года в таком мире, как этот! И что должно было означать для такого Человека быть «причисленным к беззаконникам» и «сделанным грехом» для Своего народа!
«Ты возлюбил правду и возненавидел беззаконие». Это справедливо и в отношении Него, ибо Он не меняется. «Кто имеет заповеди Мои, тот любит Меня; и кто любит Меня, тот будет любим Отцем Моим, и Я возлюблю его, и Я явлюсь ему» (Иоанна 14:21). Поэтому Он по-прежнему «ненавидит»: «Так и у тебя есть держащиеся учения Николаитов, которое Я ненавижу» (Откр. 2:15). В какой степени эти две вещи характеризуют нас с вами, дорогой читатель? В той мере, в какой мы действительно ходим со Христом: ни больше, ни меньше. Чем больше мы наслаждаемся общением с Ним, чем больше мы сообразуемся с Его образом, тем больше мы будем любить то, что Он любит, и ненавидеть то, что Он ненавидит.
«Посему помазал Тебя, Боже, Бог Твой елеем радости» (стих 9). Дух все еще цитирует 45-й псалом. Враги истины Божией обнаружили бы здесь «прямое противоречие». В стихе 8 Тот, к кому обращена речь, провозглашается «Богом» на престоле. Но здесь, в стихе 9, к Нему обращаются как к низшему: «Помазал Тебя Бог Твой». Как один и тот же человек может быть одновременно верховным и подчиненным? Если бы Он Сам имел Бога, как мог бы Он в то же время быть Богом? Неудивительно, что божественные вещи являются «глупостью для естественного человека!» Однако загадку легко объяснить, а кажущееся противоречие легко гармонизировать. Посредник в Своем лице был одновременно Творцом и творением, Богом и человеком. Как только мы увидим, что здесь говорится о Христе как Посреднике, как о Богочеловеке, все трудности исчезнут. Именно это дает ключ ко всему отрывку. Многое в первой главе Послания к Евреям невозможно понять, если не увидеть, что Святой Дух говорит там не о сущностной славе Христа, а о Его посреднических достоинствах и почестях.
«Итак, Боже, Бог Твой, помазал Тебя». По этому поводу д-р Гуж хорошо сказал: «Христос есть Богочеловек, и можно сказать, что Бог является Его Богом в трех отношениях: 1. Поскольку человеческая природа Христа была сотворена Богом и сохранена Им, как и другие творения. 2. Как Христос. является посредником, он поручен и послан Богом (Иоанна 3:34), и он подчинил себя Богу и поставил себя творить волю Божию, и такие дела, которые Бог повелел ему совершать (Иоанна 4:34; 9: 4) В этом отношении и Бог есть Его Бог. 3. Как Христос, Богочеловек, был дан Богом, чтобы быть главою мистического тела, которое есть Церковь (Ефесянам 1:22, 23), поэтому Бог , вступил с ним в завет от имени этого тела (Ис. 42:6; 49:8), поэтому он назван посланником (Малахия 3:1) и посредником завета (Евр. 8:6). Итак, Бог в особом смысле является их Богом, с которым Он вступает в завет, как Он сказал Аврааму: «Я поставлю завет Мой между Мною и тобою» и т. д., «чтобы быть Богом для тебя» (Быт. 17:7) Как Бог заключил завет с Авраамом и семенем его, так и со Христом и семенем Его, которые являются всеми избранными Божиими. Это «семя», упомянутое в Исаии 53:10. Таким образом, благодаря особым отношениям между Богом и Христом, Бог является Его Богом в завете с Ним. Бог также является, в частности, Богом избранных через Христа».
«Итак, Боже, Бог Твой, помазал Тебя». Находясь здесь, на земле, Посредник признал, что Бог был Его Богом. Он жил по Своему Слову, Он был подвластен Его воле, Он полностью зависел от Него. «Уповаю на Него» — было Его признание (Евр. 2:13); да, разве Он не провозгласил: «Я был брошен на Тебя от чрева: Ты Бог Мой от чрева матери Моей» (Пс. 22:10)! Многие подобные Его изречения записаны в Псалмах. На кресте Он признал Свое подчинение, восклицая: «Боже Мой, почему Ты оставил Меня?» Даже после Его воскресения мы слышим, как Он говорит: «Я восхожу к Отцу Моему и к Отцу вашему, и Богу Моему и Богу вашему» (Иоанна 20:17). Итак, теперь, хотя Он и восседает по правую руку Величия на высоте, Он там совершает «ходатайство». Поэтому, когда Он вернется на эту землю во славе, Он «попросит» наследства (Пс. 2:8). Как это раскрывает истину Его человечности, настоящего Человека, хотя и истинного Бога. Таинственная, дивная, благословенная Личность; поддерживая все Словом Своей силы, но в месте ходатайства; Сам «Могучий Бог» (Ис. 9:6), но признающий Бога Своим Богом!
«Елей радости помазал Тебя Бог Твой». Здесь имеется прямая ссылка на древний метод, установленный Богом, посредством которого цари Израиля утвердились на своей должности. Их коронация обозначалась возлиянием елея на их головы: см. 1 Царств 10:1; 16:13; 3 Царств 1:39 и т. д. Именно в связи с этим царей называли «помазанниками» (2 Цар. 19:21) и «помазанниками Господними» (Плач. 4:20). «Апостол и псалмопевец оба говорят о Мессии как о князе, и их мнение таково: «Бог, даже Бог Твой, возвысил Тебя в царство, гораздо более полное наслаждений, чем то, которое когда-либо даровало любому другому правителю. царство, которое по размеру и продолжительности, а также множеству и величине благословений настолько превосходит любое царство, когда-либо дарованное человеку или ангелам, насколько небо находится над землей »(Дж. Браун).
Хотя мы уверены, что это помазание Христа «елеем радости» (после упоминания Его «скипетра» и «царства» в стихе 8) является ссылкой на Его вознесение на Высокие царские почести – «благословение Господи», которую Царь славы получил во время Своего вознесения (Пс. 24:5, и обратите внимание на весь Псалом), – однако мы не думаем, что этим исчерпывается его объем. Кроме того, мы считаем, что здесь также имеется указание на то, что Его будут почитать как нашего великого Первосвященника, поскольку написано: «Он будет Священником на престоле Своем» (Зах. 6:13). Таким образом, в нашем стихе также есть явный намек на то, что записано в Псалме 132. Там мы читаем. «Вот, как хорошо и как приятно братьям жить вместе в единстве! Это подобно драгоценному миру, который стекает на голову, стекающую на бороду Аарона, стекающую на края одежды его – ср. Исход 30:25, 30. Это самое драгоценное, хотя его красоту редко осознают. Как немногие видят в этих стихах Псалма 133 нечто большее, чем слово, выражающее желательность и блаженство святых на земле, живущих вместе в согласии. Но разве это Всему учит Псалом? Мы не верим. В чем же указана аналогия между тем, что сказано в стихе 1 и стихе 2? Что означает фраза «как хорошо и как приятно братьям жить вместе в единстве». Это как драгоценное масло на голове» и т. д.?
Какое сходство существует между братьями, живущими вместе в единстве, и драгоценным миром помазания, стекавшим с головы Аарона на края его одежды? Кажется странным, что многие упустили этот момент. Будучи первосвященником Израиля, Аарон был прообразом нашего великого Первосвященника. Помазание его «главы» было прообразом помазания нашего возвышенного Главы. То, что ароматная мазь стекала даже на полы одежды Аарона, оттеняло славный факт того, что члены тела Христова причащаются Его сладкого благоухания перед Богом. Аналогия, проведенная в псалме 133, очевидна: совместное проживание братьев в единстве «хорошо и приятно» не просто ради сохранения мира между ними, но потому, что оно иллюстрирует духовный и мистический союз, существующий между Христом и Его народом. Наше совместное пребывание в единстве «хорошо и приятно» не только и не в первую очередь для нашего собственного благополучия, но и потому, что оно дает внешнее проявление, конкретный пример того невидимого и Божественного единства, которое существует между Главой и членами Его тело.
«Помазал Тебя елеем радости». Как всегда в Ветхом Завете, «елей» был символом Духа, а помазание Аарона и Давида было прообразом наделения Христа Святым Духом. Но здесь речь идет не о сошествии Духа на Христа (как полагают некоторые комментаторы) во время Его крещения. Это должно быть очевидно из структуры стиха 9. Слова «Ты возлюбил правду и возненавидел беззаконие» относятся к земной жизни Господа Иисуса, поскольку прошедшее время глаголов намекает; фраза «Итак, Бог и Бог Твой помазал Тебя» показывает, что это была награда за Его совершенную работу, прославление смиренного. Это очень похоже на то, что нам сказано в Деяниях 2:36: «Того же Иисуса, которого вы распяли, Бог сотворил Господом и Христом»; и Деяния 5:31: «Его Бог возвысил десницей Своей во Владыку и Спасителя».
«Помазал Тебя елеем радости», как мы полагаем, относится к официальному подчинению Святого Духа Посреднику. Как воплотившийся Сын был подвластен Отцу, так и Дух теперь подвластен Христу. Как Спаситель здесь прославил не Себя, но Отца, так и Дух здесь, чтобы прославить Христа (Ин. 16:14). Есть несколько мест Писания, которые ясно учат нынешнему официальному подчинению Духа Христу: «Но когда приидет Утешитель, которого Я пошлю к вам от Отца» (Иоанна 15:26). То, что произошло в день Пятидесятницы, свидетельствует о том же факте: как возвещал Его предшественник: «Я крещу водою, а Он (Христос) будет крестить вас Духом Святым» (Марка 1:8). В Откровении 3:1 Господь Иисус назван «Имеющим семь Духов Божиих», то есть Святым Духом во всей полноте Его совершенств и полноте Его действий; «должен» преподнести Дух Своему народу. Это еще одно доказательство того, что страдающий Спаситель был вознесен на место высшего Владычества.
«Выше собратьев Твоих». Мнения комментаторов относительно того, идет ли речь об ангелах или о христианах, разделились. И еврейское слово в Псалме 45:7, и греческое слово здесь означают «таких, кто находится в одном и том же состоянии». Если принять во внимание, что Святой Дух говорит здесь о Христе в Его Посредническом характере, мы с меньшей вероятностью будем спотыкаться о том, что ангелов называют Его «собратьями».
«Они названы Его собратьями в связи с той низкой степенью, до которой Сын Божий, Творец всего сущего, смирил Себя, приняв тварную природу; так что, поскольку Он был творением (Человеком), ангелы являются Его собратьями» (Д-р. Гуж). Мы также не должны упускать из виду тот факт, что главная цель всего этого отрывка — доказать превосходство Посредника над ангелами.
Как уже указывалось, центральной мыслью 9-го стиха является облечение Христа царскими почестями, следующее сразу после упоминания Его «скипетра» и «царства» в 8-м стихе. Ангелы также являются правителями; им делегированы великие полномочия; большая часть управления Божьим правительством передана в их руки. Но и в этом отношении Человек Христос Иисус был превознесен над ними. Близкая параллель можно найти в Послании к Колоссянам 1:18, где о Господе Иисусе сказано: «чтобы Ему во всем иметь первенство». Важно отметить, что в ближайшем контексте ангелы упоминаются в связи с «престолами, господствами, начальствами и властями» (стих 16)! Но Христу были даны «скипетр» и царские почести, которые превозносят Его выше всех остальных.
Но сказанное выше не исчерпывает объема этих заключительных слов Евреям 1:9. Как это часто бывает в Священном Писании (что свидетельствует о неисчерпаемой полноте его слов), в термине «собратья» имеется по крайней мере двойное упоминание: во-первых, об ангелах, во-вторых, о христианах, что обеспечивает связь со стихом 14, где «наследники спасения» имеют в виду более непосредственно. То, что термин «соучастники» применим также и к верующим, ясно из Послания к Евреям 3:14, где слово «метохос» конкретно используется по отношению к ним: «Ибо мы стали причастниками (соучастниками) Христу», если мы твердо держим начало нашей уверенности в конец.
Хотя дивная благодать Божья настолько соединила Его народ с Его возлюбленным Сыном, что «соединяющийся с Господом есть один дух» (1 Кор. 6:17), тем не менее, мы должны тщательно помнить, что Он есть «Первородный». (начальник) среди многих братий» (Рим. 8:29). Хотя Он и является членами Его тела, тем не менее, Он является Главой. Хоть Он и сонаследник Ему, Он наш Господь! Точно так же, хотя христиане были «помазаны» Духом (1 Иоанна 2:20, 27), наш благословенный Искупитель был «помазан елеем радости более соучастников Своих». Дух теперь подчиняется Его управлению; не так, как у нас. Христос – это тот, кто «прославлен», Дух – это Посредник, мы – сосуды, через которые Он действует. Таким образом, во всем Христос имеет «первенство».
Действительно поразительно видеть, как много было включено в древнее пророчество о Мессии, которое Дух процитировал здесь из Псалма 45. Попытаемся суммировать содержание этого замечательного пророчества. Во-первых, оно утверждает Его Божество, ибо Сам Отец признает Его как «Бога». Во-вторых, это показывает нам то возвышенное положение, которое Он сейчас занимает: Он на престоле, и там навсегда. В-третьих, здесь упоминается Его Царство, царский «скипетр», которым Он владеет. В-четвертых, оно говорит о беспристрастности Его правления и превосходстве Его правления: Его скипетр «праведный». В-пятых, оно возвращает нас во времена Его плоти и раскрывает совершенство Его характера и поведения здесь, на земле: Он «возлюбил праведность и возненавидел беззаконие». В-шестых, оно раскрывает место, которое Он занял, когда Он сделал Себя бесславным как Человек, подчиняющийся Богу: «Бог Твой». В-седьмых, оно объявляет о награде, которую Он получил за такое снисхождение и благодать: «Итак... Бог помазал Тебя». В-восьмых, оно утверждает, что Он имеет превосходство во всем, ибо Он был помазан елеем радости «прежде собратьев Своих». Пусть Дух Божий побудит нас более молитвенно и усердно исследовать том Книги, в которой написано о Нем.
 



Евреям 1:10-13.
Глава 6 - Христос, превосходящий ангелов
 
 
Заключительные стихи первой главы Послания к Евреям представляют собой поразительную кульминацию аргументации апостола. Они содержат самые трогательные и в то же время самые волнующие ссылки, которые можно найти в этой чудесной главе. В нем Святой Дух завершает Свое доказательство превосходства Посредника над ангелами, доказательство, которое было полностью взято из собственных Священных Писаний Израиля. Пять раз Он цитировал отрывки из Ветхого Завета, в которых излагались высшие достоинства и слава Мессии. Теперь цитируются шестой и седьмой псалмы из 102-го и 110-го псалмов, чтобы показать, что Тот, кто прошел через такое беспримерное унижение и страдания, был встречен и обращен Богом как Тот, кто достоин высшей чести и награды. Детали этого предстанут перед нами в ходе нашего изложения.
Очень поразительно наблюдать, как характер этих семи цитат из Ветхого Завета, сделанных Святым Духом, идеально соответствует числовому положению каждой из них. Одно — это число превосходства: см. Захария 14:9 — в тот день не будет никого, кто оспаривал бы правление Господа, потому что сатана будет в яме. Итак, первая цитата в 1-й главе Послания к Евреям подчеркивает превосходство Христа над ангелами как «Сына» (стих 5). Два — число свидетельства: см. Откровение 11:3 и т. д. Таким образом, сила второй цитаты в Послании к Евреям 1 — это уникальное отношение Сына к Отцу, о котором свидетельствует свидетельство. Три — число проявления, и в третьей цитате мы видим превосходство Посредника, проявленное ангелами, «поклоняющимися» Ему (стих 6). Четыре — число творения, и в четвертой цитате Святой Дух существенно отворачивается от Христа, который больше, чем творение, и останавливается на неполноценности «сотворенных» ангелов (стих 7). Пять — число благодати, и пятая цитата представляет нам «престол» Спасителя (стих 8), который есть «престол благодати» (Евр. 4:16). Шесть — это число человека, а шестая цитата (стихи 10-12) содержит ответ Бога на жалобу Сына Человеческого, который был взят «среди дней Его». Семь — число завершения и отдыха после законченной работы: см. Бытие 2:3; и поэтому седьмая цитата рассматривает Христа, сидящего сейчас одесную Бога (стих 13), как награду за Его законченную работу. Как совершенна каждая деталь Священного Писания!
Последний стих первой главы Послания к Евреям наиболее полно демонстрирует превосходство христианства над иудаизмом и возвышение Христа над небесными иерархиями. Насколько ангелы ниже Спасителя, они посланы Им, чтобы служить Своему народу. Факт этого служения, а также его природа и ценность сегодня известны лишь немногим. Эта тема чрезвычайно интересна и важна, и она вполне оправдает гораздо более полное изучение, чем позволяет нам уделить ей наше ограниченное пространство. Пусть простой план, который мы попытаемся, побудит наших читателей заполнить его самостоятельно.
«И Ты, Господи, в начале положил основание земли» (стих 10). Начало «и» показывает, что апостол продолжает выдвигать доказательство положения, изложенного в стихе 4. Это доказательство превосходства Христа взято из дела, свойственного Богу, творения. Аргумент основан на Божественном свидетельстве, найденном в Ветхом Завете. Аргумент можно сформулировать так: Творец превосходнее творений; Христос — Творец, ангелы — твари; поэтому Христос превосходнее ангелов. Здесь доказано, что Христос является Творцом; что ангелы являются тварями, было показано в стихе 7. Этот стих также завершает ответ на вопрос, который стих 4, возможно, поднял в умах некоторых, а именно: какое «лучшее имя» получил Посредник? Ответ: «Сын» (стих 5), «Бог» (стих 8), «Господь» (стих 10).
«И Ты, Господи, в начале положил основание земли». Псалом, из которого это цитируется, поистине чудесен; в некотором отношении это, пожалуй, самая замечательная книга из всей серии. Оно открывает перед нами саму душу Спасителя. Лишь немногие из нас, если вообще кто-либо, подумал бы применить это ко Христу или даже осмелился бы это сделать, если бы Дух Божий не сделал этого здесь, в 1-й главе Послания к Евреям. Этот псалом представляет нам истинную и совершенную человечность Христа и изображает Его. как презираемый и отвергнутый. Оно раскрывает Его как Того, кто чувствовал, и глубоко чувствовал, переживания, через которые Он прошел. Его вполне можно было бы назвать Псалом Мужа Скорбей. В нем видно, как Он открывает Свое сердце и изливает Свою печаль перед Богом. Мы многое потеряем, если не будем внимательно следить за контекстом той части, которую здесь цитирует Дух. Вернёмся к вступительным стихам:
«Услышь молитву Мою, Господи, и да дойдёт до Тебя вопль Мой. Не сокрой лица Твоего от Меня в день, когда Я в скорби; склони ухо Твое ко Мне: в день, когда Я призову, ответь Мне скоро. Ибо Мой дни сгорают, как дым, и кости Мои сгорают, как очаг. Сердце Мое поражено и засохло, как трава, так что Я забываю есть хлеб Мой. От голоса стенания Моего кости Мои прилипают к коже Моей. Я Я как пеликан пустынный, Я как сова пустынная, слежу, и сижу, как воробей один на кровле, враги Мои поносят Меня весь день, и злящиеся на Меня клянутся против Меня. Ибо я ел пепел, как хлеб, и смешивал питье Мое с плачем, от негодования Твоего и гнева Твоего, ибо Ты возвысил Меня и низвергнул Меня. Дни Мои - как тень, склоняющаяся, и я увядал, как трава. (стихи 1-11).
Приведенная выше цитата длиннее, чем мы привыкли делать, но казалось невозможным ее сократить, не потеряв при этом ее пафоса и волнующего воздействия на нас. Там нам разрешено увидеть кое-что из «душевного труда» Спасителя. Как это должно преклонять наши сердца перед Ним! Эти жалобные приговоры были произнесены нашим благословенным Искупителем либо среди мрачных теней Гефсимании, либо в еще более ужасной тьме Голгофы. Но, несмотря на Его ужасные страдания, обратите внимание на совершенное доверие к Богу этого страждущего:
«Но Ты, Господи, пребудешь вовек, и память Твоя во все роды. Ты восстанешь и помилуешь Сион, ибо время благоприятствовать ему, да, время назначенное, пришло. Ибо рабы Твои благоволят ему камни и прах его благоволят. И убоятся язычники имени Господня, и все цари земли славы Твоей. Когда Господь созиждет Сион, Он явится во славе Своей. Он услышит молитву нищих, и не пренебрегать молитвой их. Это будет написано для поколения грядущего, и народ, который будет создан, восхвалит Господа. Ибо Он взглянул с высоты святилища Своего, с неба увидел Господь земле; услышать стон узника, освободить назначенных на смерть; возвестить имя Господне на Сионе и хвалу Его в Иерусалиме; когда соберутся люди и царства будут служить Господу» ( стихи 12-22). Блаженно видеть здесь Спасителя, смотрящего от видимого к невидимому: от темного настоящего к светлому будущему.
«Он ослабил Мою силу на пути, Он сократил дни Мои. Я сказал: Боже Мой, не забери Меня среди дней Моих» (стихи 23, 24). Здесь нам снова позволено услышать «сильный плач» (стих 7) Того, Кто был «познан скорбью», как никто другой. Мало что записано в Слове более впечатляюще, чем то, что Господь Иисус, совершенный Человек, в возрасте тридцати трех лет должен быть признан людьми непригодным для дальнейшей жизни. Едва Он вступил в человеческое состояние, как Его распяли. Вы думаете, что для Христа это ничего не значило? Ах, братья, Он глубоко это почувствовал. Кто может усомниться в этом в свете этой ужасной жалобы: «Он ослабил Мою силу на пути; Он сократил Мои дни. Я сказал: Боже Мой, не забери Меня среди дней Моих». Будучи Человеком, Он остро почувствовал это «отсечение» в самом расцвете сил.
Эти слова Спасителя показывают, что Он перенес в Своей душе. Он был совершенным Человеком со всеми безгрешными чувствами человеческой природы. Очень трогательный пример того, как Христос был отрезан в самом начале зрелого возраста, можно найти в книге Левит 2:14. Каждая степень хлебного приношения, описанная во 2-й главе Книги Левит, указывала на человечность Искупителя. Здесь, в стихе 14, Израилю было предложено взять «зеленые колосья, высушенные огнем» и принести их Господу в качестве приношения. «Зеленые колосья» (сравните Иоанна 12:24, где Христос говорит о Себе под этим образом) не полностью созрели и поэтому были «высушены огнем» — символом подчинения Божьему суду. Так было и с Христом. Серп человека прошел по кукурузному полю, и Он был «отсечен» посреди Своих дней: когда Ему едва исполнилась половина «трех двадцати лет» (Пс. 90:10).
И каков был ответ Неба на этот мучительный крик Спасителя? В оставшейся части псалма записан ответ Бога: «Годы Твои во все поколения. Издревле Ты положил основание земли. И небеса — дело рук Твоих. они обветшают, как риза; как одежду Ты переменишь их, и они изменятся; Ты же тот же, и летам Твоим не будет конца» (стихи 24-27).
«Как это чудесно! Как непостижимо это соединение божественного и человеческого, вечности и времени, печали и всемогущества! Не удивляйтесь, что такой язык тоски, слабости и печали, мучительной веры приписывается Духом Святым Иисусу. Помните, что жизнь Иисуса была жизнью веры, настоящим, истинным и серьёзным конфликтом; и что, хотя Он постоянно твердо придерживался обетований Божьих, Его чувство печали, Его чувство полной зависимости от Бога, Его с тревогой предвкушая Свои последние страдания, все это было реальностью. Он одержал победу верой; Он знал, что через страдания Он возвращается к Отцу. Он знал, что как Сын Человеческий и Искупитель Своего народа Он будет прославился славою, которую Он имел у Отца прежде основания мира» (Сафир).
Рассмотрим внимательно блаженный ответ Отца на жалобное прошение Его страдающего Сына. «И Ты, Господи». Перед Своим воплощением Давид Духом назвал Его «Господь» (Мф. 22:43). При Его рождении ангелы, принесшие первую радостную весть о Его пришествии на эту землю, приветствовали Его как «Христа Господа» (Лк. 2:11). Во время Его земного служения ученики признавали Его как «Господа» (Иоанна 13:13). Так же о Нем часто упоминают в Посланиях (Рим. 1:3 и т. д.). Но здесь не кто иной, как Сам Отец, прямо обращается как «Господь» к этому страдающему Человеку, когда Он лежал ничком в саду, потея, как бы большими каплями крови. Так может и так должен каждый верующий говорить о Нем: «Господь мой и Бог мой» (Иоанна 20:28) и поклоняться Ему как таковому.
«Ты, Господи, в начале». В этой фразе излагается вечность бытия Того, Кто стал Посредником. Если Христос «в начале» положил основание земли, то Он должен быть безначальным и, следовательно, вечным; сравните (Притч. 8:22, 23).
«Заложил основание земли». Мы были глубоко впечатлены тем фактом, что у Бога есть веская причина ссылаться в Своем Слове на «основание» и «основания» земли или мира более двадцати пяти раз. Мы верим, что это делается для того, чтобы защитить Его народ от популярного в наши дни заблуждения, а именно, что Земля вращается вокруг своей оси и что небесные тела неподвижны, а нашему взору только кажется, что они движутся, как кажутся берега и деревья. действие с человеком, сидящим в гребной лодке или парусном корабле. Эта теория была впервые выдвинута (насколько известно автору) греческими языческими философами, ей вторил Коперник в пятнадцатом веке, а сегодня она повторяется наукой, «ложно так называемой» (см. 1 Тимофею 6:20). Увы, так много Божьих служителей и людей приняли это. Такое тщеславие не может быть гармонизировано с «основанием», которое так часто приписывают земле; что обязательно подразумевает его неподвижность! Невозможно согласовать такую теорию и с повторяющимися утверждениями Священного Писания о том, что «солнце движется» (Иисус Навин 10:12) и т. д. Автор прекрасно понимает, что этот абзац может вызвать у некоторых жалостливую улыбку. Но это его не тронет. Пусть Бог будет истинным, а каждый человек — лжецом. Мы довольны тем, что верим в то, что Он сказал. Павел был готов быть безумцем ради Христа (1 Кор. 4:10), а мы готовы, чтобы нас считали безумцами ради Писания.
«И небеса — дело руки Твоей» (стих 10). Кажется, это наводит на дополнительную мысль. В предыдущем предложении творение приписывается Христу; здесь величие Его силы. То, что небеса имеют гораздо большие размеры, чем земля, предполагает всемогущество их Создателя.
«Они погибнут, а Ты пребудешь» (стих 11). В этом стихе упоминается еще одно совершенство Христа, а именно, Его неизменность. Земля и небеса погибнут. Апостол Иоанн в пророческом видении увидел «новое небо и новую землю, ибо первое небо и первая земля прошли» (Откр. 21:1). Но Христос «остается». Он «вчера, и сегодня, и во веки Тот же».
«И все они обветшают, как риза, и как одежду свернешь их, и изменятся» (стихи 11:12). Это подчеркивает изменчивость существа. Здесь используются два сходства: во-первых, можно сказать, что земля «стареет, как одежда», поскольку ей не суждено существовать вечно, но суждено прийти к концу: см. 2 Петра 3:10. Следовательно, чем дольше оно продолжается, тем ближе оно приближается к этой цели; как одежда, чем дольше ее носят, тем ближе она к концу. Не может ли возрастающее число землетрясений свидетельствовать о том, что «старость» быстро приближается? Во-вторых, можно сказать, что небеса «свернуты, как одежда», поскольку Писание заявляет, что «небеса свернутся, как свиток» (Ис. 34:4).
«Сложи их». Это подразумевает абсолютный контроль Христа над всем творением. Тот, кто создал все, имеет абсолютную власть сохранять, изменять и уничтожать все, как Ему угодно. Он — Горшечник, мы — всего лишь глина, которую нужно слепить по Его воле. Господь наш Иисус Христос, будучи истинным Богом, есть Всевышний и Верховный Владыка над всем, и Он делает все, «чтобы человек познал, что Ты, чье имя Иегова, есть Всевышний над всей землей» (Пс. 83: 18). «Словом Господним сотворены небеса» (Пс. 32:6); тем же словом свернутся. Практическая ценность этого для наших сердец очевидна; такому Господу можно смело доверять; такого Господа следует почитать и поклоняться ему. В каком святом трепете Он должен испытывать!
«Но Ты тот же, и годы Твои не кончатся» (стих 12). "Поскольку ясно изложена изменчивость творений, апостол возвращается к основной мысли, а именно к неизменности Христа. Раньше это обычно выражалось во фразе: "Ты пребудешь". Здесь это иллюстрируется в двух других разделах. Хотя все эти три фразы в общем подразумевают одно и то же, а именно неизменность, однако, чтобы показать, что нет ни тавтологии, ни пустого повторения одного и того же, их можно отличать одно от другого:
«Ты остаешься» указывает на вечность Христа прежде всех времен; ибо это подразумевает Его бытие прежде, в котором Он все еще пребывает. «Ты тот же» провозглашает постоянство Христа. В Нем нет никакой изменчивости; поэтому он говорит Самого себя: «Я Господь, Я не изменяюсь» (Малахия 3:6). «Годы Твои не иссякнут» подразумевают вечность Христа, что Он был прежде всех времен, пребывает во все века и будет вне всех времен, так продолжайте» (доктор Гуж).
«Но Ты тот же, и годы Твои не пройдут». Это был ответ Бога на жалобу о том, что Христос был «отрезан» посреди Его дней. Как человека, Его «годы» не должны иметь конца! Как Бог-Сын, Он вечен в Своем существе; но как Человек в воскресении Он получил «жизнь вовеки» (ср. Евреям 7:14-17). Действительно ли мы это понимаем? На протяжении девятнадцати столетий после Креста люди рождались, жили и затем умирали. Государственные деятели, императоры, короли появлялись на сцене и затем уходили. Но есть один славный Человек, который охватывает столетия, который в Своей человечности соединяет эти девятнадцать столетий. Он не умер и даже не состарился; Он «вчера, и сегодня, и во веки Тот же!»
«Но Ты тот же, и годы Твои не пройдут». Какая уверенность была в этом для веры Израиля, который был крайне озадачен «истреблением» Мессии в разгар Его дней! Каким бы смиренным Он ни был, тем не менее Он был Творцом. В образе слуги Он появился среди них, но Он был и остается верховным Распорядителем всего сущего. Он умер на кресте, но теперь Он был «жив во веки веков». Об этом свидетельствовали их собственные Писания: Сам Бог подтвердил это!
И каково для нас сегодня практическое применение этого чудесного отрывка! Воистину, вот что: во-первых, такой Спаситель, который есть не кто иной, как Тот, Кто сотворил небо и землю, является могущественным Искупителем, «способным и до конца спасти приходящих через Него к Богу». Во-вторых, такому Неизменному и вечному Тому можно безопасно и уверенно доверять; никто не может вырвать из Его руки! В-третьих, такого Человека, который является «Господом» над всем, следует испытывать святой трепет и оказывать ему поклонение, подчинение и служение, которые Ему причитаются.
«Но кому из ангелов сказал Он когда-либо: сиди по правую руку от Меня, пока Я не сделаю врагов Твоих подножием ног Твоих?» (стих 13). Этим завершается доказательство того, что сказал апостол в стихах 2, 3. Сам Ветхий Завет свидетельствовал о том, что отвергнутый Мессия теперь восседает одесную Бога, и это по слову Самого Отца. Цитата из 110-го псалма, псалма, который в Новом Завете цитируется чаще, чем любой другой.
Стихи 13 и 14 связаны друг с другом. В них указывается еще один контраст между Христом и ангелами. В качестве аргумента можно сформулировать так: Сидящий по правую руку от Бога гораздо превосходнее служителей: Христос сидит по правую руку от Бога, а ангелы являются «служителями»; следовательно, Христос гораздо превосходнее их. Первая часть доказана в стихе 13, вторая — в стихе 14.
Как сказал Д.В. тема 13-го стиха снова встанет перед нами в ходе изучения этого Послания, сейчас мы дадим лишь самый краткий комментарий. Говорящий здесь — Отец; Тот, к кому обращаются, есть Сын, но в Его посредническом характере, ибо именно как Сына Человеческого Бог превознес Его. Дополнительным доказательством этого является фраза «пока не сделаю врагов Твоих подножием ног Твоих». Как Царь-посредник и Священник Христос подчиняется Отцу; Он подчиняется Тому, Кто «все покорил Ему» (1 Кор. 15:27).
«Пока я не сделаю». Христос не должен вечно сидеть по правую руку Бога. В 1 Фессалоникийцам 4:16 говорится: «Сам Господь при возвещении сойдет с небес» и т. д. Он остается там в течение нынешнего Дня Благодати. Затем, после короткого перерыва, Его враги станут подножием Его ног. Это произойдет при Его возвращении на землю: см. Откровение 19:11-21; Исаия 63:1-3 и т. д. Тогда Христос Сам покорит Своих врагов: обратите внимание на «Он» в 1 Коринфянам 15:25; но это будет по указу Отца, см. Псалом 2:6-9.
«Разве все они не являются служебными духами, посланными служить тем, кто будет наследниками спасения?» (стих 14). Этот стих представляет факт, который должен пробудить в каждом христианине разнообразные и глубокие эмоции. Увы, из-за недостаточного усердия в исследовании Слова многие из народа Господня по большей части находятся в неведении относительно многого из того, что там сказано и на что здесь ссылаются.
Это должно пробудить в нас чувство удивления. Ангелы изображены как наши служители! Когда мы вспоминаем, кем и чем они являются – их высокое положение на шкале бытия, их безгрешность, их чудесные способности, знания и силы – то, конечно, удивительно узнать, что они должны служить нам. Подумайте об этом: непадшие ангелы ждут падших потомков Адама! Придворные Небесные, служащие червям земным! Могучие ангелы, которые «превосходятся в силе», замечают и служат тем, кто намного ниже их! Можете ли вы представить себе, чтобы принцы королевской семьи разыскивали обитателей трущоб и помогали им не раз и не время от времени, а постоянно? Но аналогия совершенно неверна. Ангелы Божьи посланы, чтобы служить искупленным грешникам! Поразитесь этому.
Оно должно пробудить в нас горячую хвалу Богу. Какое доказательство Его благодати, какое доказательство Его любви то, что Он посылает Своих ангелов «служить» нам! Это еще одно из дивных даров Его милости, которое никто из нас не начинает ценить должным образом. Это еще одно благословенное последствие нашего союза со Христом. В Евангелии от Матфея 4:11 мы читаем: «Ангелы пришли и служили Ему». Поэтому, поскольку Божественная благодать соединила нас с Ним, они делают то же самое и с нами. Какое это доказательство нашего единства с Ним! Ангелы Божьи посланы, чтобы служить искупленным грешникам! Поклонитесь в поклонении и хвале.
Это должно углублять в нас чувство безопасности. Правда, этим можно злоупотреблять, но правильно присваивать, как оно рассчитано на то, чтобы успокоить наши страхи, противодействовать нашему чувству слабости, успокоить наши сердца во время опасности! Разве не написано: «Ангел Господень ополчается вокруг боящихся Его и избавляет их»? тогда чего бояться? Мы не сомневаемся, что каждый христианин был «избавлен» из когтей смерти благодаря ангельскому вмешательству гораздо больше раз, чем любой из нас может себе представить. Ангелы Божьи посланы, чтобы служить искупленным грешникам. Тогда пусть осознание этого углубляет в нас чувство оберегающей заботы Господа о вверении нас Своим могучим ангелам.
«Разве все они не являются служебными духами, посланными служить тем, кто будет наследниками спасения?» (стих 14). Необходимо учитывать три вещи: кому служат ангелы, почему они служат таким образом и какую форму принимает их служение.
Те, кому служат ангелы, здесь названы «наследниками спасения», и это выражение означает, по крайней мере, четыре вещи. Есть Имущество, для которого Бог предопределил Своему народу, наследие, завещанное им Богом. Это состояние обозначено как «спасение», см. 1 Фессалоникийцам 5:9, где упоминается наше назначение на него. Речь идет о завершении нашего спасения, Евреям 9:28; 1 Петра 1:3,4. Хорошо можно назвать это имение или наследство «Спасением», ибо вступающие в него навсегда избавляются от всякой опасности, освобождаются от всех врагов, защищены от всех зол. Выражение «наследники спасения» также обозначает наши законные права на наследство: наш титул неоспорим. Далее, оно предполагает пришествие смерти, смерти Христа. Наконец, это подразумевает бессрочность — «для него и его наследников навеки».
Именно этим «наследникам спасения» служат ангелы. Чтобы лучше понять отношение ангелов к христианам, воспользуемся иллюстрацией. Возьмите нынешний дом герцога Йоркского. В нем много слуг, почитаемых, доверенных, любимых. Есть титулованные «дамы» и «лорды» королевства, но они служат, «обслуживают» юную принцессу Елизавету. В настоящее время она уступает им в возрасте, силе, мудрости и достижениях; однако она выше по званию и положению. Она из королевского рода, принцесса, возможно, наследница престола. Подобным же образом наследники спасения сейчас находятся на стадии младенчества; они всего лишь младенцы во Христе; это период их несовершеннолетия. Ангелы намного превосходят нас в силе, мудрости и достижениях; однако они наши слуги, они «служат» нам. Почему? Потому что мы выше их по рождению, званию, положению. Мы дети Божьи, мы сонаследники Христу, мы искуплены царской кровью, да, мы сделаны «царями и священниками Божиими» (Откр. 1:6). О, как чудесно наше звание — члены Царственной семьи Небес, поэтому нам «служат» святые ангелы. Какое у нас призвание! Какое обеспечение приготовила для нас Божественная любовь!
Давайте теперь спросим: почему они таким образом «служат» нам? По какой причине или причинам Бог постановил, чтобы ангелы были нашими помощниками? Все Его пути упорядочены парамитой мудрости. Давайте тогда с благоговением спросим, какова Его цель в этом устройстве.
Во-первых, не для того ли, чтобы проявить благодать послушания и доброжелательности в самих ангелах? Порученная им такая задача представляет собой настоящее испытание их верности своему Создателю. Им приказано покинуть славу Небес и спуститься на эту бедную, проклятую грехом землю; да, часто для того, чтобы искать детей Божьих в лачугах и работных домах. Какое испытание их верности Богу! И не только это, но какая возможность предоставляется таким образом для проявления в них духа доброжелательности! Как хрупкие и страдающие дети Божьи, как необходимо проявлять их сочувствие. На Небесах нет таких объектов, там нет страданий и страданий; и я думаю, что если бы ангелы были заключены в это царство безоблачного блаженства, они были бы стоиками, неспособными сочувствовать нам, бедным страдающим созданиям. Поэтому, чтобы развивать дух послушания и доброжелательности, Бог поручил им «служить наследникам спасения».
Во-вторых, не для того ли Бог поручил им это служение для того, чтобы дать им ближе познакомиться со Своей дивной благодатью и несравненной любовью к бедным грешникам? Ангелы не просто далекие наблюдатели за исполнением чудесного замысла Божьего милосердия, но отчасти стали его фактическими исполнителями! Таким образом, благодаря этому поручению, которое они получили от Него, они на практике узнают, как сильно Он заботится о нас.
В-третьих, разве Бог не поручил им это служение для того, чтобы могла быть более тесная связь между различными частями Его семьи? Мы полагаем, что это слово в Ефесянам 3:15 относится не только к искупленным Христом, но и ко всем обитателям Небес, «которыми наречено все семейство на небесах и на земле». Да, ангелы тоже являются членами Божьей «семьи». Обратите внимание, что в Послании к Евреям 12:22, 23 две большие части помещены рядом: «бесчисленному множеству ангелов, общему собранию и Церкви Первенцев». Таким образом, ангелам поручено служить тем, кто станет наследниками спасения, чтобы могли образоваться более тесные узы общения и симпатии между двумя великими частями Божьей семьи.
В-четвертых, разве Бог не поручил им это служение для того, чтобы возвеличить работу Господа Иисуса? Ангелы не только подчиняются Христу как своему Господу, не только призваны поклоняться Ему как Богу, но они также задействованы в обеспечении безопасности и обеспечении временных интересов Его искупленных. Без сомнения, эта четвертая названная причина является одновременно основной и окончательной. Как это возвеличивает Спасителя! Поручение им «служить тем, кто будет наследниками спасения» — это то, что Бог накладывает Свою печать на крестный труд Христа.
Давайте теперь посмотрим, как ангелы «служат» нам. Во-первых, в защите от временных опасностей. Яркий пример этого можно найти во 4 Царств 6:15-17. Елисею и его слуге угрожал царь Сирии. Его войска были отправлены, чтобы захватить их. Воинство окружило город, где они находились. Слуга был в ужасе; тогда пророк молился Господу, чтобы Он открыл ему глаза, «и Господь открыл глаза юноше, и он увидел: и вот, гора полна коней и огненных колесниц вокруг Елисея», что в свет Псалма 68:17 и Евреям 1:7, мы знаем, были ангелами-защитниками Божьими. В дальнейшем мы узнаем, что враг был поражен слепотой, и таким образом слуги Божии спаслись. Это была конкретная иллюстрация Псалма 34:7: «Ангел Господень ополчается вокруг боящихся Его и избавляет их».
Во-вторых, в избавлении от временных опасностей. В качестве примера можно привести то, что записано о Лоте: «И когда настало утро, ангелы торопили Лота, говоря: встань, возьми жену твою и двух дочерей твоих, которые здесь, чтобы не погибнуть тебе за беззаконие города». И пока он перебирал, люди схватили его за руку, и за руку его жены, и за руку двух дочерей его, Господь, милостив к нему, вывели его и поставили за городом. ." Как часто ангелы «торопили» нас, когда мы находились в месте опасности, и «хватали» нас, пока мы задерживались, возможно, День покажет.
Другой пример можно найти в случае с Даниилом. Мы имеем в виду время, когда он был брошен в ров со львами. Все читатели Библии знают, что пророк чудесным образом был спасен от этих диких зверей, но малоизвестно, какое именно средство Бог использовал в этом случае. Об этом говорится в Даниила 6:22: «Бог мой послал Ангела Своего и заградил пасть львам, и они не причинили мне вреда». Какой иллюстрацией является Псалом 34:7: «Ангел Господень ополчается вокруг боящихся Его и избавляет их!»
Ангельское избавление народа Божьего не ограничивается ветхозаветными временами. В Деяниях 5:17-19 мы читаем: «Тогда встал первосвященник и все бывшие с ним (то есть секта саддукеев) и исполнились негодования, и возложили руки свои на Апостолов, и положили их в общей темнице, но Ангел Господень ночью отворил двери темницы и вывел их». Опять же, в Деяниях 12:6-9 мы читаем: «В ту ночь Петр спал между двумя воинами, скованными двумя цепями; и стражи у дверей охраняли темницу. И вот, Ангел Господень пришел к нему. , и свет воссиял в темнице; и он ударил Петра в бок, и поднял его, говоря: встань скорее. И цепи его упали с рук его... И он вышел, и последовал за ним».
Еще одна форма, которую принимает служение ангелов в связи с их опекой над детьми Божьими, представлена нам в Луки 16:22: «И было, что нищий умер, и был отнесен Ангелами на лоно Авраамово». Для наших естественных чувств сцена на смертном одре часто является самым болезненным и мучительным переживанием. Там мы видим беспомощное существо, изнуренное болезнью, сотрясающееся от боли, задыхающееся; лицо его побледнело, губы дрожали, лоб покрылся холодным потом. Но если бы духовный мир не был сокрыт от нас завесой божьего назначения, мы бы увидели и там славных небожителей, окружающих ложе, ожидающих призыва Божия, чтобы сопроводить эту душу с земли, через территорию сатаны, наверх. Отцовский дом. Вот они, готовые выполнить свою последнюю обязанность в служении тем, кто станет наследниками спасения. Тогда, Христианин, зачем бояться смерти?
Следует внимательно отметить, что ангелы упоминаются во множественном числе в Луки 16:22, а также в Псалме 90:11, 12: «Ибо Ангелам Своим заповедает о тебе, чтобы охранять тебя на всех путях твоих. Они понесут тебя на руках, да не преткнешься о камень ногою твоей». В Священном Писании нет ничего, что могло бы поддержать римскую традицию об одном ангеле-хранителе для каждого человека или христианина: множественное число в приведенных выше отрывках прямо противоречит этому.
«Разве все они не являются служебными духами, посланными служить тем, кто будет наследниками спасения?» (стих 14). «Этот текст имеет вопросительную форму; но он эквивалентен сильному утверждению. Несомненно, ни один ангел не сидит на престоле Божьем; несомненно, что все они являются служебными духами. Служитель — это слуга, человек, который занимает низшее место, действует второстепенно, подчиняется власти и регулируется волей другого. Ангелы — это «служебные духи», а не управляющие духи. Их прерогативой является служение, а не господство. В первой фразе Во втором случае Он посылает и поручает этим Своим слугам служить тем, кто будет наследниками спасения. Они Его слуги, и Он использует их орудия для содействия счастье Его особого народа. Существует двойной контраст. Сын — соправитель — они — слуги; Сын сидит — они посланы» (д-р Дж. Браун).
Наконец, следует отметить, что «попечительские духи» — это титул или обозначение. Ангелы не только служат Божьим святым, но и имеют для этого служение. Они не просто «выходят» служить им, но они «посылаются». Они не берут на себя эту работу, а получили определенное поручение или поручение от своего Создателя. Как это еще раз доказывает ценность для Христа тех, кого Он приобрел Своей кровью! О, если бы наши сердца были склонены в изумлении и поклонении перед этим благословенным проявлением Его любви к нам, пока мы остаемся в этой пустыне. О, если бы наши страхи были устранены, а наши сердца укрепились осознанием того, что среди опасностей и опасностей, которыми мы сейчас окружены, ангелы Божьи охраняют и служат как для нас, так и для нас.
 



Евреям 2:1-4
Глава 7 - Христос, превосходящий ангелов
 
 
Название этой статьи основано на том факте, что первые стихи 2-й главы Послания к Евреям содержат увещевание, основанное на том, что было сказано в главе 1. Таким образом, наша нынешняя часть продолжает вторую часть Послания. Поскольку оно открывается словом «Поэтому», мы призваны пересмотреть то, что уже было до нас.
Первую часть Послания, содержащуюся в первых трех стихах, можно рассматривать двояко: и как образующую введение к Посланию в целом, и как отдельную его часть, в которой излагается превосходство Христос над пророками. Далее, до конца главы, нам показывается превосходство Христа над ангелами. Это подтверждается в стихе 4, а доказательства этого можно найти в стихах 5-14. Все эти доказательства взяты из Священного Писания Ветхого Завета, и о полноте и совершенстве представленных таким образом доказательств свидетельствует их семь. Таким образом, за столетия до Его появления на земле Слово Истины свидетельствовало о превосходстве Христа и Его возвышении над всеми творениями.
В качестве анализа и обобщения того, чему учат эти семь отрывков о превосходстве Христа над ангелами, мы можем выразить это так: 1. Он получил более превосходное имя, чем в стихах 4, 5. 2. Они будут поклоняться Ему. как Первенец, стих 6. 3. Он сотворил их, стих 7. 4. Он — Божественный престолоседитель, стихи 8, 9. 5. Он помазан над ними, стих 9. 6. Он — Творец вселенная, неизменная и вечная стихи 10-12. 7. Он занимает более высокое почетное место (стихи 13, 14).
Поразительно отметить, что эти же семь цитат из Ветхого Завета также служат доказательством семикратной славы Посредника, подтвержденной в стихах 2, 3. Там о Нем говорится прежде всего как о «Сыне»: доказательство этому приводится в стихах 2, 3. стих 5, цитатой из 2-го псалма. Во-вторых, Он назван «Наследником»: доказательство этого дано в стихе 6, где Он назван «Первенцем». В-третьих, во втором стихе сказано, что Он «сотворил миры»: доказательство этому дается в стихе 10 цитатой из 104-го Псалма. В-четвертых, Он назван «Сиянием славы Божией»: в стихе 9 цитируется место Писания Ветхого Завета, показывающее, что Он «помазан елеем радости более соучастников Своих». В-пятых, Он является «выраженным Образом» личности Бога: в стихе 8 цитируется Писание, чтобы показать, что Отец признал Его как «Бога». В-шестых, в стихе 3 сказано, что Он «очистил грехи наши», в стихе 14 упоминаются «наследники спасения». В-седьмых, в стихе 3 утверждается, что Он «сел по правую руку Величия на высоте»; в стихе 13 в доказательство этого цитируется 110-й псалом. Какой это пример «испытания всего» (1 Фессалоникийцам 5:21), и притом самим Словом Божьим!
Изложив превосходство Божественной природы и царственной функции Христа, апостол теперь, во второй главе, переходит к показу реальности и уникальности Его человечества. Переходя от одного к другому, Святой Дух побуждает его применить на практике к своим слушателям то, что он уже донес до них, ибо две вещи всегда важны и две цели, к которым всегда стремится истинный слуга Божий: суть слава Господа и духовное благо тех, кому Он служит. Божья истина обращена не только к нашему разуму, но и к нашей совести. Он предназначен не только для того, чтобы наставлять, но и для того, чтобы двигать нами и формировать нашу жизнь.
В каком-то смысле первые четыре стиха главы 2 образуют скобки, поскольку они прерывают обсуждение апостолом отношений Христа с ангелами, которое возобновляется в стихе 5 и усиливается в стихе 9. Но это отступление вовсе не является литературным недостатком. , очень красивая. Когда хорошо тренированный ум перестает мыслить логически? или проповедник, которому поручено говорить в определенной последовательности? Разве не тогда, когда его сердце тронуто? когда его эмоции глубоко взволнованы? Так было и здесь с апостолом Павлом. Его великое сердце жаждало спасения братьев своих по плоти; поэтому его мысли на мгновение отвлеклись от темы, которую он преследовал, и обратились к их совести. Тот, Кто сказал святым в Риме: «Братья! желание сердца моего и молитва к Богу об Израиле во спасении их» (Евр. 10:1), не мог спокойно писать евреям, не прерываясь и не делая страстное обращение к ним. Мы увидим, что Д. В. делает это снова и снова.
Центральное место в наших нынешних скобках – это призыв внимательно внимать Евангелию. Это увещевание сначала излагается в стихе 1, а затем усиливается в стихах 2-4. Для обеспечения соблюдения этой обязанности отмечены два момента; одно — опасность; другой — месть, которая обязательно последует за пренебрежением Евангелием. Опасность подразумевается в словах: «Чтобы мы не позволили им ускользнуть». В вопросе намекается месть. «Как нам спастись»? Это подчеркивается торжественным предостережением, а именно, что с пренебрегающими Богом пренебрегают по закону; поэтому те, кто затыкает уши от Евангелия, которое гораздо превосходнее, несомненно, копят себе гнев на день гнева (Рим. 2:4, 5). Теперь мы готовы заняться деталями нашей нынешней части.
«Итак, нам надлежит более внимательно внимать тому, что мы слышали, чтобы не упустить когда-нибудь из виду» (стих 1). В этом стихе и в последующих стихах апостол указывает на обязанность, которую необходимо исполнить по отношению к тому превосходнейшему Учителю, которого Бог послал открыть им Своё Евангелие. Наша обязанность состоит в том, чтобы уделять этому Евангелию больше, чем обычное внимание. Такова сила слова «Поэтому», которое означает по этой причине: поскольку Бог удостоил столь превосходного Учителя, к Нему следует относиться с большим вниманием. «Поэтому» обращается ко всей разнообразной славе, которая подчеркивает превосходство Христа, упомянутое в предыдущей главе. Поскольку Он — Божий «Сын», поэтому будьте внимательны. Поскольку Он «Наследник всего», поэтому будьте внимательны. Поскольку Он «сотворил миры», поэтому будьте внимательны; и так далее. Вот так много оснований, на которых основано наше нынешнее увещевание.
«Поэтому это эквивалентно: «Поскольку Иисус Христос настолько лучше, чем ангелы, поскольку Он получил по наследству более превосходное имя, чем они, - поскольку Он и по существу, и официально непостижимо превосходит этих небесных посланников, Его послание имеет первостепенные претензии». от нашего внимания, веры и послушания» (д-р Дж. Браун).
Выдающееся достоинство и авторитет автора, а также превосходство его знаний и мудрости во многом подтверждают то, что он говорит или пишет. Если царь, благоразумный и ученый, берет на себя наставление других, этому следует уделять должное внимание и прилежное внимание. «Царица южная пришла от края земли послушать мудрость Соломона» (Мф. 12:42) и считала счастливыми тех из своих слуг, которые постоянно стояли перед ним и слышали мудрость его (1 Царств 10:8). Но здесь апостол говорит о более великом, чем Соломон: поэтому нам следует «прилежнее внимать». Пророки обычно предваряли свои высказывания словами «Так говорит Господь» и тем самым привлекали внимание и трепетали в сердцах слушателей. Здесь апостол ссылается на личность Самого Господа как на аргумент в пользу того, чтобы услышать то, что Он сказал.
«Поэтому мы должны». «Поразительно видеть, как апостол занимает место тех, кто просто получил послание, как и другие евреи, от тех, кто лично слышал Его; настолько полно он писал, не как апостол, превозносящий свою должность, но как один из Израиля , к которым обращались те, кто сопровождал Мессию на земле. Оно было подтверждено «нам», говорит он, снова ставя себя вместе со своим народом, вместо того, чтобы передавать свои небесные откровения, как человека, взятого из народа и язычников, которому его послали. Он смотрит на то, каково было их надлежащее показание, а не на то, чем он был разлучен чрезвычайно. Он обращается с ними, насколько это возможно, на их собственной земле, хотя, конечно, без своих компромиссов" ( Уильям Келли).
«Нам следует уделять больше внимания». Здесь апостол обращается к ответственности своих читателей. Здесь содержится призыв к исполнению определенного долга. Греческий глагол очень сильный и выразительный; несколько раз оно переводится как «должен». Так, в 1 Тимофею 3:2 «Епископ должен быть непорок»; то есть, это его долг так быть. То, на что здесь указывал апостол, было необходимостью, лежащей на его читателях. Это не произвольный вопрос, оставленный на наше усмотрение, делать или не делать. «Внимайте внимательнее» — это нечто большее, чем просто хороший совет; это Божественная заповедь, и Бог повелел нам «прилежно соблюдать Его заповеди» (Пс. 119:4). Таким образом, ввиду Его суверенитета, Его власти и прав над нами, мы «должны уделять больше внимания» тому, что Он приказал нам делать. Спускаясь на более низкий уровень, это часть мудрости, и это для нашего же блага; нам «следует серьезно внимать тому, что мы слышим», чтобы достичь собственного счастья.
""Обратить внимание" - значит приложить ум к конкретному предмету, обратить на него внимание, обдумать его. Здесь это противопоставляется "пренебрежению великим спасением". Ни один человек не может читать Священное Писание, не обращая внимания на акцент, который при этом делается. В этом нет ничего удивительного, если мы задумаемся о том, что Евангелие является моральным лекарством от моральной болезни. Только если поверить в него, оно становится эффективным. В это невозможно поверить. пока ее не поймут: ее нельзя понять, если ей не уделять внимания. Истину необходимо держать перед умом, чтобы она производила соответствующий эффект; и как можно удерживать ее перед умом, как не благодаря тому, что мы обращаем на нее внимание» ( доктор Дж. Браун).
«Здесь подразумевается долг — серьезное, твердое и пристальное сосредоточение ума на том, что мы слышим; склонение и подчинение воли, чтобы поддаться этому; обращение к этому сердца, расположение к нему привязанностей. Таким образом, оно включает в себя знание Слова, веру в него, послушание ему и все другие должное уважение, которые могут каким-либо образом иметь к этому отношение» (д-р Гуж).
«К тому, что мы слышали». Недостаточно «слышать», необходимо молитвенное размышление, личное присвоение. Несомненно, в более широком смысле речь шла о Евангелии, которое слышали эти евреи; хотя более прямой призыв касался того, что апостол представил им в предыдущей главе о личности и деле Сына Божьего. Для нас сегодня это будет включать в себя все, что Бог сказал в Своем Слове.
«Чтобы в любой момент мы не проговорились». Здесь трудно убедиться в точном значении слов Духа. Выражение «мы должны проговориться» — это одно слово в греческом языке, и оно больше нигде не встречается в Новом Завете. Отсутствие местоимения, по-видимому, рассчитано на то, чтобы допустить двойную мысль: чтобы мы не «упустили» то, что слышали, и, или, чтобы мы сами не ускользнули — отступились.
«Чтобы в любой момент мы не позволили им ускользнуть». Опасность реальна. Последствия греха отпечатываются на наших членах; легко вспомнить бесполезное, но Божие ускользает из нашего разума. Это наша собственная вина, поскольку мы не уделяем «более серьезного внимания». Если мы не будем «памятовать» (1 Кор. 15:2) и если мы не будем должным образом проинформированы ими, они ускользнут, как вода из дырявой посуды.
«Чтобы мы не ускользнули». Понятые таким образом, эти слова звучат как первое предостережение этого Послания против отступничества, и этот стих параллелен 3:14; 4:1; 12:25. Настойчивость в вере, постоянство в Слове являются главным условием ученичества, см. Иоанна 8:31; Колоссянам 1:23 и т. д. Многие из тех, кто слышал и когда-то действительно интересовался духовными вещами, «в вере потерпели кораблекрушение» (1 Тим. 1:19).
Таким образом, в свете всего контекста можно упомянуть четыре причины, почему мы должны уделять более серьезное внимание тому, что Бог говорил нам: во-первых, из-за славы и величия Того, через кого Он передал Свои мысли. и воля, Сын. Во-вторых, потому что послание христианства является окончательным. В-третьих, из-за бесконечной драгоценности Евангелия. В-четвертых, из-за безнадежной погибели и страшных мучений, ожидающих тех, кто отвергнет или упустит свидетельство о дивной благодати Божией.
«Ибо если бы слово, сказанное Ангелами, было твердо, и всякое преступление и непослушание получили бы справедливое воздаяние» (стих 2). Здесь апостол выдвигает еще одну причину, по которой евреям следует усердно заниматься Евангелием. Показав, что такое внимание должно быть уделено из-за превосходства его Автора и Издателя, а также из-за преимуществ, которые были бы потеряны из-за небрежности, он теперь объявляет о неизбежной мести Неба пренебрегающим ею, мести более горькой, чем даже та, которая была не будет казнен по закону.
Начало «за» указывает на то, что последующее дает повод убедить евреев. «Если» имеет силу «поскольку», как в Иоанна 8:46; 14:3; Колоссянам 3:1 и т. д. «Слово, сказанное ангелами», похоже, относится к закону Моисея, сравните Деяния 7:53; Галатам 3:19. «Единственная трудность, кажется, возникает из-за явного заявления священного историка о том, что Иегова изрек все слова закона. Но трудность скорее кажущаяся, чем реальная. В основе всего аргумента апостола лежит то, что Бог говорил и Закон, и Евангелие. И то, и другое имеют Божественное происхождение. Это не начало, а средство двух откровений, которые он противопоставляет. «Он явил Свою волю через служение ангелов, даровав Закон; Он явил Свою волю через Сына в откровении милости". Судя по этим словам, кажется вероятным, что слышимый голос, которым было сделано откровение с горы Синай, был произведен ангельским служением" (д-р Дж. Браун ).
Поскольку слово, произнесенное ангелами служебно, было Словом Господним, оно было «непоколебимым» – твердым, нерушимым, которому нельзя было противостоять. Доказательством этого служат слова «и всякое преступление» и т. д. Различие между «преступлением» и «непослушанием» определить нелегко. Первое относится больше к внешнему акту нарушения закона Божьего; другой, возможно, к состоянию сердца, которое его породило. Слова «получите воздаяние справедливое» означают, что всякое нарушение закона Божия наказывалось в соответствии с его недостатками. Термин «вознаграждение» передает мысль о «том, что причитается». Наказание за нарушение закона Божьего не всегда применяется в этой жизни, но тем не менее оно неизбежно: см. Римлянам 2:3-9.
В этом стихе изложен наиболее важный принцип, связанный с государственными делами Бога: этот принцип заключается в том, что Судья всей земли будет абсолютно справедлив в Своих отношениях с нечестивыми. Хотя это прямая ссылка на то, как Он применял наказание Закона в прошлом, тем не менее, поскольку Он не меняется, это строго применимо к великой ассизе в Грядущий День. Будут разные степени наказания, и эти степени приговора, вынесенного каждому бунтовщику против Бога, будут основаны на том, что каждое преступление и непослушание получит «справедливое воздаяние». Короче говоря, мы можем сказать, что наказание будет различаться в зависимости от света и возможности (Мф. 11:20-24; Луки 12:47, 48), в соответствии с природой совершенных грехов (Иоанна 19:11; Марка 12: 38-40; Евр. 10:29), по числу совершенных грехов (Рим. 2:6 и др.).
«Как нам спастись, если мы пренебрегаем столь великим спасением?» (стих 3). Этот стих вызывает ряд вопросов, на которые, возможно, нельзя дать убедительных и окончательных ответов. Кого называют «мы»? Как нам спастись? Что? Что именно имеется в виду под «столь великим спасением»? При обдумывании этих вопросов необходимо постоянно учитывать несколько соображений. Во-первых, люди, которым непосредственно было адресовано это Послание, и обстоятельства, в которые они тогда оказались поставлены. Во-вторых, основная цель Послания и характер его отличительной темы. В-третьих, значение контекста этого стиха и некоторых его выражений. В-четвертых, свет, который могут пролить на него другие отрывки этого Послания.
Связь между этим стихом и предыдущими очевидна. Апостол только что настойчиво убеждал своих братьев в необходимости более усердно внимать тому, что они слышали, что более или менее определено во второй половине стиха 3: «О чем вначале начали говорить Господь» — имеется в виду Его проповедь Евангелия. Под метонимией здесь понимается Евангелие, открывающее и возвещающее спасение Божие. В Послании к Ефесянам 1:13 оно названо «Евангелием спасения вашего», в Деяниях 13:26 — «словом спасения сего», в Послании к Римлянам 1:16 оно названо «силой Божией ко спасению всякому верующему, и в Титу 2:11: «благодать Божия, приносящая спасение». Евангельское устроение названо «Днем спасения» (2 Кор. 6:2). Служителями Евангелия являются те, «которые указывают нам путь спасения» (Деяния 16:17).
Что под этим словом «спасение» подразумевается Евангелие, видно также из контрастного выражения во 2-м стихе — «слово, произнесенное ангелами». Это слово было произнесено до публикации Евангелия (обратите внимание, что термин «Евангелие» ни разу не встречается в Ветхом Завете) и, очевидно, означало Закон. Евангелие вполне можно назвать «спасением»: во-первых, потому, что в отличие от Закона (который был «служением осуждения» (2 Кор. 3:9)) оно является служением спасения. Во-вторых, потому что Автор Евангелия — это само «спасение»: см. Луки 2:30, Иоанна 4:22 и т. д., где «спасение» является синонимом слова «Спаситель». В-третьих, потому что все необходимое для познания спасения содержится в Евангелии. В-четвертых, потому что Евангелие — это назначенное Богом средство спасения: см. 1 Коринфянам 1:21. Действительно, во времена Ветхого Завета избранные Божии имели и знали Евангелие – Галатам 3:16; Евреям 4:2 – однако это не было публично провозглашено и полностью истолковано. Они имели это под прообразами и тенями, в обетованиях и пророчествах.
Превосходство этого спасения обозначается словами «такое великое». Отсутствие какого-либо родственника предполагает, что оно настолько чудесно, что его величие невозможно выразить. По этому поводу доктор Дж. Браун хорошо сказал: «Здесь «спасением» является освобождение людей через посредничество Иисуса Христа. Апостол говорит об этом спасении как о невыразимо великом: не просто о великом спасении, и даже не великое спасение, а «такое великое спасение» — выражение, особенно подходящее для выражения высокой оценки его важности. И кто из знающих что-либо об этом избавлении может удивляться тому, что Апостол использует такие слова?
«От какого зла оно нас спасает? Недовольство Бога со всеми его ужасными последствиями во времени и вечности; и «кто знает силу Его гнева?» Мы должны измерить степень бесконечной силы, мы должны понять глубины бесконечной мудрости, прежде чем мы сможем решить страшный вопрос. Мы можем только сказать: «По страху Твоему, таков и гнев Твой». Самая страшная концепция бесконечно далека от более ужасной реальности. Испорченность природы постоянно увеличивается, и страдания, варьирующиеся в зависимости от нашей разнообразной способности к страданию, ограниченные по интенсивности только нашей силой выносливости, которую всемогущий враг может увеличивать до бесконечности, и продолжающиеся на протяжении всей вечности нашего существа, - вот те бедствия, от которых избавляет это спасение.
«И каковы благословения, которые оно возносит? Полное, свободное и вечное прощение наших грехов – наслаждение отцовской милостью бесконечно могущественного, мудрого и милосердного Иеговы – преобразование нашей нравственной природы – спокойное совесть – добрая надежда здесь, внизу, а в свое время – совершенная чистота и совершенное счастье навеки в вечном наслаждении Богом.
«И как отвратились от нас эти беды? — как были получены для нас эти блага? Воплощением, послушанием, страданием и смертью Единородного от Бога, как жертва за грех в нашей комнате! индивидуально заинтересованы в этом спасении? Через действия Святого Духа, в которых Он проявляет силу, не уступающую той, посредством которой Спаситель был воскрешен из мертвых или был сотворен мир. Несомненно, такое избавление вполне заслуживает названия, 'такое великое спасение!'"
Но этим великим спасением, о котором сообщается в Евангелии, можно «пренебрегать». Хотя это правда, что спасение не только провозглашается, но также обеспечивается и осуществляется в избранных Божиих Святым Духом, однако не следует забывать, что Евангелие обращается к моральной ответственности тех, к кому оно приходит. Существует не только действенный призыв, но и общий призыв, обращенный к «сынам человеческим» (Притч. 8:4). Евангелие предназначено для принятия грешника, см. 1 Тимофею 1:15; 2 Коринфянам 11:41. Евангелие – это больше, чем публикация хороших новостей, больше, чем приглашение обремененным душам прийти ко Христу за облегчением и миром. В своем первом обращении к тем, кто слушает, это Божественное повеление, авторитетное повеление, которое игнорируется ради неминуемой опасности для грешника. То, что он действительно дает «повеление», ясно из Деяний 17:30; Римлянам 16:25, 26. То, что непослушание этому «повелению» будет наказано, ясно видно из Иоанна 3:18, 1 Петра 4:17, 2 Фессалоникийцам 1:8.
Греческое слово, переведенное здесь как «пренебрежение», в Евангелии от Матфея 22:5 переводится как «пренебрегать». В этом последнем отрывке говорится о том, что царь заключил брак для своего сына, а затем послал своих слуг звать тех, кто был приглашен на свадьбу. Но они «пренебрегли» милостивыми предложениями короля и «разошлись, один к своей семье, другой к его товарам». В притче раскрывается тот самый грех, против которого апостол предостерегал евреев, а именно: невнимание к тому, что говорил Господь, и пренебрежение Его великим спасением. «Пренебрегать» Евангелием — значит оставаться невнимательным и неверующим. Как же тогда, спрашивает апостол, такое «убежит»? "Побег" что? Да ведь «проклятие ада» (Мф. 23:33)! Таков, по нашему мнению, первый смысл и более широкий охват исследующего вопроса, заданного в стихе 3. Если на это возразить, этого не может быть, поскольку в «мы» апостол Павел явно включал себя. Ответ таков: то же самое делает и он в слове «мы» в Евреям 10:26! То, что «мы» включает в себя больше, чем тех, кто действительно поверил Евангелию, станет ясно из стиха 4.
Переходя теперь к более узкому применению этих слов и их более непосредственному отношению к возрожденным евреям, к которым конкретно обращался Святой Дух, мы должны рассмотреть их в свете главного замысла этого Послания и обстоятельств, в которых тогда находились евреи. помещен; а именно, под сильным искушением отказаться от христианства и вернуться в иудаизм. С этой точки зрения «такое великое спасение» — это всего лишь другое название самого христианства, «лучшего» (Евр. 11:40), которое было принесено Христом. Иудаизму предстояло пасть под безжалостный суд Божий. Если, следовательно, они отвернулись от своей верности Христу и вернулись к тому, что было накануне уничтожения, то как они могли «убежать», вот вопрос, перед которым им пришлось столкнуться?
Евреям 2:3 следует интерпретировать в гармонии со всем контекстом. В первом стихе второй главы апостол на практике и тщательно применяет все, что он сказал в первой главе, где он показал превосходство христианства над иудаизмом, доказывая возвышение Христа — Центра и Субстанции Христианства — над пророками и ангелами. В Послании к Евреям 1:14 Он говорил о «наследниках спасения», что, среди прочего, указывало на то, что их спасение еще в будущем. В одном смысле они были спасены (от наказания за грех), в другом смысле они все еще спасались (от власти греха), в третьем смысле им еще предстояло спастись (от присутствия греха). Но Бог всегда обращается со Своим народом как с ответственными созданиями. Как моральные существа, в отличие от скота и камней, Он несет ответственность за них. Следовательно, Божьи святые призваны проявлять усердие, чтобы сделать свое «призвание и избрание твердым» (2 Пет. 1:10) – уверенным для себя и для своих братьев. Это, среди прочего, делается посредством использования назначенных Богом средств благодати, а также стойкости и постоянства в вере: см. Иоанна 8:31; Деяния 11:23; 13:43; 14:22; 2 Тимофею 3:14 и т. д.
Христианская жизнь сравнивается с предстоящим нам «забегом»: 1 Коринфянам 9:24; Филиппийцам 3:13, 14; 2 Тимофею 4:7; Евреям 12:1. «Гонка» требует самодисциплины, личного напряжения, настойчивости. Наследство представлено нам в обетовании, но написано: «Терпение нужно вам, чтобы, исполнив волю Божию, получить обещанное» (Евр. 10:36). «Обещание» обеспечивается верой и терпением, фактическим «прохождением» предстоящего нам забега. В свете этого «пренебрежение» означало бы неспособность «приложить усердие» к тому, чтобы сделать наше призвание и избрание надежными, неспособность «продвигаться вперед» и «вести гонку». Если же мы «пренебрежем», то как нам «избежать»? Побег чего? Ах, обратите внимание, как абстрактно сформулировал это апостол. Он не уточнил «что». Все зависит от состояния человека. Если он будет всего лишь безжизненным профессором и продолжит пренебрегать Евангелием, его определенной долей будет ад. Но если он возрожденный верующий, хотя и беспечный и мирской, тогда его уделом будет недостаток уверенности и радости, бесполезность и бесплодность; и тогда, как ему «избежать» карающей розги святого Отца? Таким образом, вопрос, заданный в нашем стихе, адресован всем, кто читает Послание.
«Которое сперва начало было говорить Господом и подтвердилось нам слышавшими» (стих 3). Это не должно нас долго задерживать. Его главная цель – подчеркнуть важность и необходимость внимать тому, что было сказано Христом: с этим следует тщательно сравнить Второзаконие 18:18, 19: Луки 9:35. Между прочим, слова «сначала началось» подразумевают, что Христос был первым Проповедником Евангелия! Имеется в виду то, что первым проповедовал Сам Христос, записанное в Евангелиях; затем к тому, что было провозглашено Его апостолами, изложено в книге Деяний. Титул, данный здесь Спасителю, «Господь», подчеркивает Его достоинство и власть и намекает на то, что речь шла об ответственности евреев. Пока Христос не пришел и не проповедовал, «народ сидел во тьме и тени и области смерти»; и когда Он начал проповедовать, они «увидели свет великий» (Мф. 4:16). С «подтвержденными нам» сравните Луки 1:1, 2. Апостол обращал внимание евреев на твердость почвы, на которой покоилась их вера.
«И Бог свидетельствует, и знамениями и чудесами, и различными чудесами, и дарами Святаго Духа, по Своей воле» (стих 4). Здесь имеется в виду чудеса, сотворенные Богом через апостолов в первые дни христианской эры. В книге Деяний записано множество примеров и иллюстраций сказанного здесь: см. 5:9, 10; 13:11; 3:7; 9:40; 19:12 и т. д. Евангелие сначала было проповедано Самим Господом, потом оно было подтверждено апостолами, а потом снова Самим Богом в таких делах, которые не могли быть совершены Божественной силой. «Свидетельствовать» — это одно слово в греческом языке, но состоящее из двух частей. Простой глагол означает свидетельствовать о чем-то, как в Иоанна 1:7; соединение, чтобы добавить свидетельство к свидетельству или добавить свидетельство к какому-то другому подтверждению; двойное соединение: давать совместные показания или давать свидетели вместе друг с другом. Похожий состав используется в Римлянам 8:16.
Средства, используемые Богом для подтверждения свидетельства Своего слуги, описываются четырьмя терминами: знамения, чудеса, чудеса, дары. Первые три относятся к одним и тем же вещам, хотя и в разных аспектах. «Знаки» означают сделать более простым и очевидным то, что иначе едва ли можно было бы различить; сравните использование терминов в Евангелии от Матфея 12:38; 16:1, и обратите внимание на слова «увидеть» и «показать». «Чудеса» указывают как на поразительную природу «знамений», так и на эффект, произведенный на тех, кто их видел: сравните Деяния 2:19; 7:36. «Чудеса» относятся к сверхъестественной силе, сотворившей «знамения» и «чудеса». Греческое слово переведено как «сильные дела» во 2 Коринфянам 12:12. Таким образом, «чудеса» — это видимые и дивные дела, совершаемые всемогущей силой Божией, превосходящей или противоречащей течению природы. Наш текст говорит о «различных чудесах»: в Деяниях записано множество видов сверхъестественного вмешательства Бога.
Дополнительным средством, использованным Богом для подтверждения Евангелия, были «дары Святого Духа». Греческое слово, переведенное здесь как «дары», означает «разделения» или «распределение»; в единственном числе оно встречается в Евреям 4:12, где оно переведено как «разделяющее». В своей словесной форме оно находится в 1 Коринфянам 7:17: «Бог роздал каждому человеку». Поскольку эти раздачи Святого Духа произошли не от тех, кто их осуществлял и через кого они проявлялись, их нельзя неправильно перевести как «дары»; речь идет о необычайных дарах, явленных через апостолов. Эти «дары» можно также увидеть в книге Деяний – в день Пятидесятницы, например, также в 1 Коринфянам 12:4 и в том, что там следует. Можно добавить, что эти «многообразные чудеса и дары Святого Духа» были дарованы Богом еще до написания Нового Завета. Теперь, когда Священные Писания завершены, они больше не нужны и не даются.
«По Своей воле». Вышеупомянутые различные чудеса и раздача даров были упорядочены и распределены по суверенному желанию Божества. Акт раздачи приписывается Богу Отцу в 1 Коринфянам 7:17, Сыну в Ефесянам 4:7, Духу в 1 Коринфянам 12:11. Греческое слово означает «по Его воле». Воля Божия — это единственное правило, по которому упорядочивается все, что Он Сам творит, и согласно которому должно быть упорядочено все, что творят Его творения. Священное Писание проводит различие между тайной и открытой волей Бога, см. Второзаконие 29:29, где упоминаются обе. Тайная воля Божия называется Его «советом» (Ис. 46:10), «советом Его воли» (Еф. 1:11), Его «целью» (Рим. 8:28), Его «благоволением». (Еф. 1:9). Откровенная воля Божия раскрывается в Его Слове и называется так потому, что, как обычное средство, с помощью которого люди раскрывают свои мысли, — это слово уст их, так и откровение воли Божией называется «Его Словом». " Эта явленная воля Божия описана в Римлянам 12:2 и в первую очередь предназначена для второго предложения молитвы Господней. Здесь в нашем тексте имеется в виду тайная воля Божия.
В эти дни тварной гордости и высокомерия нам нужно напоминать, что Бог суверенен, ни с кем не совещаясь и ни с кем не советуясь; делая то, что Ему угодно. Божья воля – Его единственное правило. Как Он творит, управляет и распоряжается всем сущим, так Он распределяет дары Своего Духа «по Своей воле». Если кто-нибудь ропщет, Его вызов будет таков: «Разве не позволительно Мне делать со Своим, что хочу?» (Мф. 20:15). Важно отметить, что эти дары Духа распределялись не «по вере» получивших их — так же, как и в притче о талантах верховный Государь распределял их неравномерно, по Своему благоволению. Пусть Божественная благодать приведет и писателя, и читателя в полное подчинение тайной воле Божией и послушание Его явленной воле.
То, что было перед нами в стихах 2 и 3, говорит нам, насколько прочным и надежным является основание, на котором покоится наша вера. Прилежно внимая Евангелию, несмотря на его уникальное и удивительное содержание, мы следуем не хитросплетенным басням, а тому, что приходит к нам, засвидетельствованное безупречными свидетелями. Сначала это начал говорить Сам Господь. Хотя этого было достаточно, чтобы сделать Евангелие «достойным всякого принятия», Бог милостиво, из-за нашей слабости, заставил его «утвердиться» теми, кто сам услышал Господа. Свидетельство этих людей, в свою очередь, было подтверждено проявлениями через них Божественной силы, какой никогда не наблюдалось ни до, ни после. Наконец, дополнительное подтверждение было предоставлено сверхъестественными излияниями Святого Духа. Таким образом, Бог милостиво добавил свидетельство к свидетельству и свидетельство к свидетельству. Как мы должны быть благодарны за эти многочисленные безошибочные доказательства! Пусть это рассмотрение их приведет к укреплению нашей веры во славу славы благодати Божией.
 



Евреям 2:5-9
Глава 8 - Христос, превосходящий ангелов
 
 
Объем, порядок мысли и логическое содержание нашего нынешнего отрывка не так легко различить, как те, которые мы уже рассмотрели. То, что оно, по крайней мере в первой части, продолжает нить, оставленную в Послании к Евреям 1:14, и продолжает демонстрировать превосходство Христа над ангелами, ясно из стиха 5; но когда мы доходим до стиха 9, мы читаем, что Иисус был «немногим ниже ангелов». На первый взгляд это кажется настоящей трудностью, но, как это обычно бывает с такими отрывками, на самом деле стих 9, взятый в целом, дает ключ к нашей нынешней части.
В Послании к Евреям 1:4-14 Святой Дух через апостола предоставил семикратное доказательство превосходства израильского Мессии над ангелами. Это доказательство, взятое из их собственного Писания, было ясным и неопровержимым. В Послании к Евреям 2:1-4 была сделана скобка, чтобы воспользоваться возможностью дать торжественное и испытующее применение к совести и сердцам евреев того, что только что было представлено им: авторитет Евангелия был соизмерим с его благодатью, и Бог отомстит за пренебрежение тем, что было впервые провозглашено Его Сыном, так же верно, как Он имел преломления того закона, который Он дал при посредничестве ангелов. Здесь, в Евреям 2:5 и далее, возражение предвидится и устраняется.
Возражение можно сформулировать так: как можно утверждать превосходство Того, кто стал Человеком и умер? Как мы показали в предыдущей статье, евреи на самом деле относились к ангелам с большим почтением, чем к величайшим из «отцов» — Аврааму, Моисею, Иисусу Навину и Давиду. И это правильно; их собственные Писания заявили, что они «превосходятся силой». Таким образом, им представилась настоящая трудность в том, что Тот, Который, как утверждал апостол, получил по наследству «имя превосходнейшее», чем ангелы, был известен им как «Сын Человеческий», ибо человек был тварью. ниже ангелов. Более того, ангелы не умирают, это сделал Христос; как же тогда Он мог быть их выше?
Метод, которым воспользовался Святой Дух, чтобы ответить на это возражение и устранить затруднение, заключается в следующем: Он показывает (в стихе 9), что унижение и страдания, которые перенес Христос, запятнав Свою славу, были не только унижением и страданиями, запятнавшими Его славу, но они были достойной причиной Его возвышения. В подтверждение этого приводится замечательная цитата из 8-го псалма, доказывающая, что Бог поставил человека, а не ангелов, во главе будущей экономики – «грядущего мира». Замысел Бога в этом домостроительстве состоит в том, чтобы поднять «человека» на высшее место среди всех Его творений, и этот замысел был обеспечен тем, что Христос стал Человеком и умер, и таким образом приобрел для Себя и Своего народа состояние трансцендентного достоинства и честь, которой, по пророчеству псалмопевца, должен обладать человек в грядущем веке.
Таким образом, заблуждаются те комментаторы, которые полагают, что в Послании к Евреям 2:5 апостол начинает выдвигать дальнейшие доказательства превосходства Христа над ангелами. Полная демонстрация этого была сделана в первой главе, о чем свидетельствуют семь процитированных там отрывков из Ветхого Завета. Действительно, то, что говорит апостол в стихе 5, демонстрирует превознесение Спасителя над небесными иерархиями, однако его целью при этом было встретить возражающего. То, что мы имеем в настоящем разделе, призвано показать, что доказательства, представленные в главе 1, не могут быть опровергнуты и что само возражение, которое иудей мог выдвинуть против них, было должным образом предусмотрено и полностью удовлетворено в его собственных Писаниях. Так можем мы восхищаться мудростью Того, Кто знает конец от начала и заставляет даже гнев человека восхвалять Себя.
«Ибо не Ангелам Он покорил вселенную будущую, о которой говорим» (стих 5). При рассмотрении этого стиха необходимо должным образом обдумать три вопроса: Что здесь подразумевается под «миром будущим»? Что подразумевается под «подчинением»? Какое отношение это утверждение имеет к аргументам апостола? Попробуем разобраться с ними в таком порядке.
Комментаторы никоим образом не пришли к единому мнению относительно значения термина «мир грядущий». Многие из более старых, пост-милленариев, понимали под этим ссылку на нынешнее евангельское устроение, в отличие от Моисеева домостроительства. Другие полагают, что имеется в виду Церковь, Главой которой является Христос, а не ангелы. Другие считают это синонимом Вечного Государства, сравнивая его со словами Господа в Евангелии от Матфея 12:32: «Кто будет говорить против Святого Духа, тому не простится ни в этом мире, ни в мире будущем. " Возражением против этой последней точки зрения является то, что греческое слово «мир» в Евреям 2:5 совершенно отличается от того, которое используется в Матфея 12:32.
Мы считаем, что первый ключ к правильному пониманию этого выражения можно найти в конкретном термине, использованном здесь Святым Духом и переведенном как «мир». Это не «космос», обычное для «мира», как в Иоанна 3:16 и т. д.; ни «айон», означающее «возраст», в Матфея 13:35, Евреям 9:26 и т. д. Вместо этого это «ойкумена», что этимологически означает «обитаемое место»; но это нам ничем не поможет. Это слово встречается пятнадцать раз в Новом Завете. В тринадцати из них оно, по-видимому, используется как синоним слова «земля». Но оставшийся отрывок, а именно Евреям 1:6, проливает свет на наш нынешний стих. Как мы стремились показать в нашем толковании этого стиха, слова «когда снова введет в мир Первенца» (ойкумена) относятся ко второму пришествию Христа на эту землю и указывают на Его тысячелетнее царство. Мы убеждены, что об этом также говорится в Послании к Евреям 2:5.
«Грядущий мир» был предметом всепоглощающего интереса и темой частых разговоров среди всех благочестивых евреев. В отличие от нас, объектом надежды, поставленной перед ними, были не Небеса, а славное царство на земле, которым праведно управлял их Мессия. Это будет время, когда Иерусалим больше не будет «попираемым язычниками гибелью», а станет «хвалой по всей земле»; когда языческое идолопоклонство должно уступить место «познанию славы Господней», наполнив землю, как воды наполняют море. Другими словами, это будет время, когда предсказания царства их пророков должны исполниться. В учении Христа не было ничего, что указывало бы на необоснованность этих ожиданий. Вместо этого Он сказал: «Вы, последовавшие за Мной, в возрождении (Тысячелетии), когда Сын Человеческий сядет на престоле славы Своей, сядете и вы на двенадцати престолах, чтобы судить двенадцать колен Израилевых. Кто оставит домы или братьев ради имени Моего, получит во сто крат» и т. д. (Мф. 19:28-30). Те, кто поверил в Него как в Спасителя от греха, с нетерпением ожидали установления Его Царства на земле: см. Деяния 1:6.
«Грядущий мир» — это обновленная земля под правлением Мессии. В духовной арифметике Священного Писания число Земли равно четырем, числу, явно запечатленному на ней: обратите внимание на четыре времени года, четыре направления ее компаса. Насколько поразительно тогда отметить, что Слово говорит ровно о четырех землях, а именно: доадамовой, настоящей, Тысячелетней (освобожденной от проклятия) и новой земле. «Грядущий мир» — это время, когда Израиль будет жить на своей земле в мире и благословении, когда войны прекратятся, когда угнетение и несправедливость прекратятся, когда все внешнее творение проявит присутствие Князя мир.
Не ангелам Бог «подчинил» этот мир будущий. «Подчинить» — это перевод одного составного греческого слова, означающего «подчинить». В своей простой форме оно означает «назначать или рукополагать»; в своем соединении, назначать свыше. Обратите внимание на относительное «Он»: Бог подчиняет, кого пожелает и кому пожелает. Поскольку Бог не подчинил мир ангелам, ангелы не имеют над ним власти. «Богу угодно использовать ангела там, где речь идет о провидении, законе или силе; но когда дело доходит до проявления Его славы во Христе, Ему нужны другие инструменты, более соответствующие Его природе, и по Его привязанностям» (У. Келли). Кому же Бог подчинил будущий мир? Вместо того, чтобы дать категорический ответ, апостол предоставляет своим читателям возможность черпать ответ из того, что сказал ветхозаветный оракул.
Прежде чем перейти к последнему поднятому вопросу, давайте теперь рассмотрим, какое значение имеет содержание этого 5-го стиха для аргументации апостола. Оно открывается словом «за», которое намекает на то, что мы оглядываемся назад и теперь являемся продолжением чего-то, сказанного ранее. Эта случайная частица не связана с первыми четырьмя стихами нашей главы, ибо, как мы показали, они носят характер скобок. Взглянем назад на то, что было сказано в Послании к Евреям 1:14, где нам сказано: «Не все ли служебные духи посланы, чтобы служить тем, которые будут наследниками спасения?» Наследством не будут управлять ангелы; они всего лишь служители его «наследников». «Ибо Он (Бог) не покорил ангелам вселенную будущую» (земное наследие), о котором мы говорим. Таким образом, связь очевидна. Выражение «о чем мы говорим» возвращает нас к Евреям 1:14 и уточняется в Евреям 2:6-9.
Прежде чем перейти к дальнейшему, давайте подведем итог тому, что было перед нами в стихе 5. В Послании к Евреям 1:14 апостол подтвердил, что ангелы находятся в подчиненном положении по отношению к искупленным Христом; теперь он заявляет, что и в эпоху Тысячелетия не ангелы, а «наследники спасения» займут место правительственной власти. «Грядущий мир» упоминается здесь, потому что именно в следующем Веке Наследие спасения будет получено и им можно будет наслаждаться. Учитывая то, что следует из Псалма 8 и Евреям 2:5, возможно, можно представить намеренное отличие от доадамовой земли, которая, скорее всего, находилась под властью непадшего сатаны и его ангелов. Практическое значение этого стиха для евреев заключалось в следующем: Продолжайте хранить свою верность Христу, ибо наступает время, когда те, кто поступает так, войдут в славу, превосходящую славу ангелов.
«Но один в одном месте засвидетельствовал, говоря: что такое человек, что Ты помнишь о нем? или сын человеческий, что Ты посещаешь его?» (стих 6). Стремясь обнаружить уместность этой цитаты и ее влияние на аргументы апостола, необходимо тщательно изучить объем и детали этого замечательного и малопонятного псалма, из которого она взята. Но обратите внимание, прежде всего, на то, как вводится цитата: «Но один в одном месте засвидетельствовал, сказав». Это говорит о том, что евреи были настолько знакомы со Священным Писанием, что не было необходимости давать ссылку! «Но» подразумевает, что апостол собирается указать на отличие от ангелов: не «и», а «но!»
Прежде чем двигаться дальше, давайте поразмыслим над доктринальным учением Псалма 8. Здесь мы не можем сделать ничего лучше, чем воспроизвести его краткое изложение, данное доктором Гуджем: «Основная цель Псалма состоит в том, чтобы возвеличить славу Божью: это Этот главный пункт подтверждается делами Божиими, которые вообще Он называет столь заметными, что даже младенцы могут возвеличивать в них Бога, к изумлению Его врагов, стих 2. В частности, Сначала Он производит те видимые славные дела, которые находятся наверху, которые проявляют вечную силу Бога и Божество, стих 3. Затем Он усиливает Божью благость к человеку (который сделал себя смертным, жалким творением, стих 4), демонстрируя высокое продвижение человек превыше всех других созданий, не исключая ангелов, стихи 5-7. Это свидетельство величия Бога по отношению к человеку настолько восхитило дух пророка, что он с большим восхищением выражает это так: «Что есть человек?» и т. д. На этом он заключает тот псалом, когда он начал его с восхваления славного превосходства Господа».
Силу 4-го стиха 8-го псалма, первого здесь процитированного во 2-й главе Послания к Евреям, можно понять из слов, которые непосредственно предшествуют: «Когда я рассматриваю небо Твое, дело перстов Твоих, луну и звезды, которые Ты определил — Что такое человек, что Ты помнишь о нем, и сын человеческий, что Ты посещаешь его?» Ввиду величия творения Божия, в отличие от небесных светил, Что такое человек? Это подтверждается конкретным словом, которое употребил здесь Святой Дух. В Ветхом Завете. Он использовал четыре разных слова, в нашей английской версии все они переведены как «мужчина». Здесь используется слово «энош», что означает «хилой и падший человек». Это слово используется в Псалме 9:20! Что такое человек, падший человек, чтобы великий Бог помнил о нем? Тем более, что Он увенчает его «славой и честью»? Ах, именно это должно возбудить наши сердца к глубочайшему изумлению, поскольку оно наполнит нас всевозрастающим изумлением и хвалой в грядущие века.
«Что такое человек, что Ты помнишь о нем? или сын человеческий, что Ты посещаешь его?» (стих 6). Последнее предложение, по-видимому, добавлено для того, чтобы подчеркнуть предыдущую мысль. «Сын человеческий» добавлен как уменьшение слова «человек»: сравните Иов 25:6, чтобы найти параллель. Другая причина, по которой это второе предложение может быть добавлено к стиху 6, состоит в том, чтобы показать, что здесь говорится не об Адаме. Судя по содержанию стихов 5-7, многие подумали, что в 8-м псалме говорится об отце рода человеческого (см. Бытие 1:26); но эта вторая часть четвертого стиха, по-видимому, была введена намеренно, чтобы поправить нас. Конечно, Адам не был «сыном человеческим!»
«Ты сделал его немного ниже ангелов» (стих 7). Это является дополнительным доказательством того, что здесь имеется в виду не Адам. И еврейское слово, использованное в Псалме 8:5, и греческое слово в Евреям 2:7 означают падение чего-либо из того, что было раньше. «Слово «сделанный ниже» не означает, что он изначально был создан в более низком состоянии, но оно означает, что его опустили с более высокого состояния на более низкое» (д-р Дж. Браун). Еврейское слово используется для обозначения упадка вод, когда Ноев потоп утих (Бытие 8:4); и, отрицательно, о масле вдовы, которое не испортилось (3 Царств 17:14, 16). Греческое слово используется по отношению к Крестителю, когда он сказал: «Мне должно умаляться» (Иоанна 3:30).
Но что здесь имеет в виду Святой Дух в нашем 7-м стихе? Во-первых, следует отметить, что здесь и еврейское, и греческое слово «мало» имеет двойную силу: оно применяется как ко времени, так и к степени. В 1 Петра 5:10 оно переведено как «некоторое время», то есть короткий промежуток времени; то же самое происходит и в Луки 22:58 и Деяниях 5:34. Мы полагаем, что здесь это имеет силу, как, конечно, и в 9-м стихе. В каком именно смысле Бог сделал хрупкого и падшего человека «ненадолго» ниже ангелов? Вместе с доктором Дж. Брауном мы должны ответить: «Мы не можем сомневаться в том, что человек, даже в своем лучшем состоянии, в некоторых отношениях уступал ангелам; но в некоторых отношениях он был на одном уровне с ними. Одним из них было бессмертие; и заслуживает внимания то, что именно об этом говорится, когда говорится о воскресших святых, детях воскресения: «и умереть уже не могут, ибо они подобны Ангелам» (Луки 20:36). ). Таким образом, на какое-то время человек, будучи подвержен смерти, стал «ниже ангелов».
«Ты сделал его немного ниже Ангелов, славою и честью увенчал его и поставил его над делами рук Твоих» (стих 7). Как в первой части этого стиха говорится об уничижении человека, так и во второй части говорится о возвышении человека Богом.
«Глаголы, выраженные не в будущем, а в прошедшем времени, не будут восприниматься как возражение против того, чтобы его считали предсказанием, что весьма распространено в пророческом стиле. Большинство предсказаний, например, в 53-я глава Исайи выражена в прошедшем времени» (д-р Дж. Браун). К этому мы можем добавить, что все пророчества говорят с точки зрения вечного замысла Бога, и это достижение настолько несомненно, что прошедшее время используется, чтобы показать, что оно так же верно, как если бы оно уже было осуществлено во времени: сравните «прославленный» в Римлянам 8:30 и см. Римлянам 4:17. Таким образом, мы понимаем вторую часть этого 7-го стиха как ссылку на грядущее прославление искупленных Христом.
«Ты увенчал его славою и честью и поставил его над делами рук Твоих». Дух применяет это к искупленным, «наследникам» Евреям 1:14, «о которых мы говорим» (Евр. 2:5). Новый Завет ясно учит, что искупленные должны быть «увенчаны». Например, во 2 Тимофею 4:7, 8 апостол говорит: «Подвигом добрым я подвизался, путь мой совершил, веру сохранил: отныне положен мне венец праведности, который Господь Судия праведный воздаст в тот день, и не только мне, но и всем возлюбившим явление Его». Так же и Иаков заявляет: «Блажен человек, терпящий искушение, ибо, когда он будет испытан, он получит венец жизни, который обещал Господь любящим Его» (Иакова 1:12).
Они будут увенчаны «славой и честью». В Писании «слава» подразумевает превосходство чего-либо; следовательно, здесь предсказано, что достоинство, которое Бог возложит на Своих святых, будет самым превосходным, до которого они могут достичь. Еврейское слово означает то, что реально и существенно, в отличие от того, что легко и тщетно. Слово «честь» подразумевает то, что ярко, а в Псалме 110:3 оно переведено как «красота». Его отличительная мысль заключается в том, чтобы быть уважаемым другими. Таким образом, здесь мы имеем поразительное слово о прославлении искупленных. Во-первых, их нужно «короновать», т. е. возвести на высшую должность. Во-вторых, они будут увенчаны «славой», то есть будут сделаны в высшей степени превосходными личностями. В-третьих, они должны быть увенчаны «честью», то есть на них будут смотреть с уважением те, кто ниже их.
«И поставил его над делами рук Твоих». Это относится к правлению и царствованию Божьих святых в Грядущий День. В Даниила 7:18, 27 мы читаем: «Но святые Всевышнего возьмут царство и будут владеть царством во веки веков, даже во веки веков... И царство, и власть, и величие царства под все небо будет отдано народу святых Всевышнего, Царство которого есть царство вечное, и все владения будут служить Ему и повиноваться Ему». Так же и в Откровении 2:26 нам сказано: «И кто побеждает и соблюдает дела Мои до конца, тому дам власть над язычниками».
«Ты все покорил под ноги Его» (стих 8). Используемый здесь язык ясно показывает связь между этой цитатой из 8-го Псалма и тем, что апостол провозгласил в стихе 5. Там он сказал: «Ибо ангелам не покорил Он вселенную грядущую, о которой мы говорим». Здесь мы узнаем, что «человеку» будет подчинён будущий мир. Здесь мы узнаем, что «человеку», хрупкому и падшему, но искупленному и вознесенному Господом, в будущем мире «все» будет положено под его ноги. Это благословенное продолжение Бытия 1:26 – обретенный земной рай. Абсолютность этого «подчинения» будущего мира искупленному человеку выражается в использованном здесь образе «под его ногами»; ниже вещь поставить нельзя. Оно не просто «у его ног», а «под». Объем подчинения виден через «все вещи». Это выходит за рамки Псалма 8:7,8, поскольку последний Адам обеспечил Своему народу больше, чем потерял первый Адам. Все творения, даже ангелы, будут тогда «подвластны» человеку.
«Ибо, подчинив Ему все, Он не оставил ничего, что не было бы подчинено Ему» (стих 8). Таков комментарий апостола к его цитате из Псалма 8. «Ты воздал человеку такие почести, каких Ты не оказал ни одному из Твоих созданий. Ты поставил его во главе сотворенной вселенной. Из этого отрывка видно, что с Единственное исключение – Того, Кто должен подчинить все Ему, то есть Бога, все должно подчинить человеку. В мире грядущем даже ангелы подчиняются им. Человек находится рядом с Богом в том мире» (Д-р Дж. Браун). В Откровении 21:7 мы читаем: «Побеждающий наследует все; и буду ему Богом, и он будет Моим сыном». Наше сонаследство со Христом (Рим. 8:17) проявится в будущем мире. Какая перспектива! О, чтобы вера ухватилась за это и наслаждалась этим даже сейчас. Если бы это было для нас более реальным, пустяковые безделушки этого мира не привлекли бы нас. Если бы это было для нас более реальным, испытания и беды этой жизни не смогли бы нас опечалить или тронуть. Да даст Господь каждому из Своих отвести взгляд от видимого на невидимое.
«Но ныне мы видим еще не все подчинено Ему» (стих 8). Это язык гипотетического возражателя, который подтверждает и закрепляет сказанное в первых абзацах этой статьи. «Он» здесь — это «человек» из стиха 6. Предвидя возражение, что Иисус из Назарета не мог быть выше ангелов, поскольку Он был Человеком, апостол ответил на него, показав, что одно из древних Божьих оракулов заявило, что Он Который на короткое время был унижен пред ангелами, увенчан славой и честью и поставлен над делами рук Своих; да, что все сущее и, следовательно, ангелы были «подчинены Ему». Но как это может быть? говорит возражающий: «Теперь мы еще не видим, чтобы все было подчинено Ему». То, что вы сказали, опровергается свидетельствами наших чувств; то, что распространяется перед нашими глазами, опровергает это. Почему «все» не только не подчинено человеку, но и дикие звери не подчиняются его приказам! Каким бы непреодолимым ни казалась эта трудность, решение, удовлетворительное и полное, было быстро найдено. Об этом говорится в нашем следующем стихе.
«Но мы видим Иисуса, Который был немного ниже Ангелов... увенчан славою и честью» (стих 9). Весьма блаженно наблюдать, как апостол встречает возражающего: он делает это, сразу и прямо указывая на Того, Кто есть Центр всех наших надежд и с Личностью которого связаны все наши интересы и блага. «Следующее представляется мне ходом мыслей апостола: «В мире грядущем первое место должны занять люди, а не ангелы. Древнее оракул, говорящее о мире грядущем, ясно доказывает это. Место, которое должен занимать человек в этом мире, - это не только высокое место, но и первое место среди тварей. Слова оракула безграничны. За исключением Того, Кто все подчиняет человеку, все должно быть подчинено Ему. Это пророчество должно исполниться. В возвеличении Христа, после и вследствие Его уничижения, мы имеем начало исполнения предсказания, и то, что, по мудрым и праведным советам небес, было необходимо и будет быть эффективным средством полного осуществления этого по отношению ко всему телу искупленных из людей» (д-р Дж. Браун).
«Но мы видим Иисуса». Что под этим подразумевается? Что имел в виду апостол? Как мы «видим Иисуса»? Не посредством таинственных снов или экстатических видений, не посредством упражнения нашего воображения и не посредством процесса визуализации; но верой. Как заявил Христос в Евангелии от Иоанна 8:56: «Авраам радовался, увидев день Мой, и увидел его, и возрадовался». Вера — это око духа, которое видит и наслаждается тем, что Слово Божье представляет его зрению. В Евангелиях, Деяниях, Посланиях, Откровении Бог рассказал нам о превознесении Своего Сына; те, кто принимает верой то, что Он там провозгласил, «увидят Иисуса, увенчанного славой и честью», так же истинно и живо, как Его враги когда-то видели Его здесь, на земле, «увенчанным тернием».
Именно это отличает истинных людей Божьих от простых профессоров. Каждый настоящий христианин имеет основание сказать вместе с Иовом: «Слухом уха я слышал о Тебе, теперь же око мое видит Тебя» (Иов 42:5). Он «видел», как Он покидает Небеса и приходит на землю, чтобы «взыскать и спасти погибшее». Он «видел» Его как жертвенного Заместителя на кресте, несущего «грехи наши в Своем теле на древе». Он «видел», как Он снова с триумфом воскресает из могилы, так что, поскольку Он жив, мы живем также. Он «видел» Его превознесенным, «увенчанным славою и честью». Он «видел Его таким, каким он был представлен оку веры в достоверном Слове Божием. Для Него свидетельство Священного Писания бесконечно более надежно и ценно, чем свидетельство его чувств.
Имя, которым здесь назван Сын Божий, — это имя Его уничижения. «Иисус» — это не титул; «Спаситель» — это совершенно другое слово в греческом языке. «Иисус» было Его человеческим именем, как Человек, здесь, на земле. Именно «Иисусом из Назарета» Его враги всегда называли Его. Но не так Его собственный народ: апостолам Он сказал: «Вы называете Меня Учителем и Господом, и хорошо говорите, ибо Я таков» (Иоанна 13:13). Лишь один раз в четырех Евангелиях мы находим, чтобы кто-нибудь из Него говорил о Нем как об «Иисусе из Назарета» (Луки 24:19). и именно тогда их вера полностью уступила место. Это был язык неверия! То, что в повествовательной форме Он упоминается в Евангелиях как «Иисус», должно подчеркнуть Его унижение.
Когда мы переходим к Деяниям, где говорится о Его возвышении, мы читаем там: «Бог сотворил Сего Иисуса… Господом и Христом» (Деяния 2:36). Так и в Посланиях: Бог «дал Ему имя выше всякого имени», и это имя — «Господь» (Флп. 2:9, 10). Таким образом, в Посланиях Он обычно упоминается либо как «Христос», который является титулом, либо как Господь Иисус Христос: например, внимательно прочитайте 1 Коринфянам 1:3-10. Именно поэтому Его народ должен с радостью владеть Им. Обращаться к Господу славы в молитве просто как «Иисус» или так говорить о Нем другим — это веет нечестивой фамильярностью, вульгарной дешевизной, непочтительностью, которая весьма предосудительна.
После четырех Евангелий Господь Христос никогда не упоминается в Новом Завете просто как «Иисус», за исключением целей исторической идентификации (например, Деяния 1:11) или для того, чтобы подчеркнуть унижение, через которое Он прошел, или когда Его враги говорят о Нем. Здесь, в Послании к Евреям 2:9, слово «Иисус», а не «Господь Иисус», используется, чтобы подчеркнуть Его унижение: именно Тот, Кто прошел через такой беспримерный позор и позор, был «увенчан славою и честью». Пусть Божественная благодать позволит и писателю, и читателю иметь столь возвышенные взгляды на того же Иисуса, чтобы мы могли когда-либо прислушаться к увещеванию 1 Петра 3:15: «Но святите в сердцах ваших Христа, как Господа» (пересмотренная версия).
Нам прежде всего важно обратить внимание на то, как апостол здесь использует прославление Спасителя. Возвышение Иисуса является одновременно доказательством и залогом грядущего возвышения Его искупленных. Пророчество 8-го псалма уже начало исполняться. Увенчание Иисуса славой и честью является основой и гарантией окончательного прославления всего Его народа. Христос вошел на Небеса как «первенец», залог будущего урожая. Он прошел за завесу как «Предтеча» (Евр. 6:20), так что должны были и другие следовать за ним.
Вот, по нашему мнению, истинная интерпретация и применение 8-го Псалма. Стихи, цитируемые из него во 2-й главе Послания к Евреям, относятся не к Адаму, не к человечеству в целом, не к Самому Христу, рассматриваемому отдельно, но к Его искупленным. Святой Дух через псалмопевца предвкушал новый порядок человечества, Главой которого является Господь Иисус. В Человеке Христе Иисусе Бог явил новый порядок Человека, Того, в ком находится не просто невинность, но и совершенство. Именно об этом «человеке» говорит Ефесянам 2:15: «Чтобы из двоих (искупленных из среды иудеев и из язычников) создать в Себе одного нового человека»; а также Ефесянам 4:13: «Доколе все придем в единство веры и познания Сына Божия в мужа совершенного, в меру полного возраста Христова». Когда Бог смотрит на Своего воплощенного Сына, Он впервые видит совершенного Человека и нас в Нем. И когда мы верой «видим Иисуса, увенчанного славой и честью», мы обнаруживаем как доказательство, так и залог того, что мы все же «увенчаны славой и честью».
«Но мы видим Иисуса, Который был немного ниже ангелов... увенчан славой и честью», как основание и залог нашего приближающегося возвышения. Вот и Божественный ответ на вопрос, заданный давно псалмопевцем: «Когда я рассматриваю небеса Твои, дело перстов Твоих, луну и звезды, которые Ты сотворил, — что есть человек, что Ты помнишь о нем? " Ах, братья во Христе, когда вы выходите ночью и видите дивное небо, а потом думаете о своем крайнем ничтожестве; когда вы размышляете о славе Божьего величия и святости. а потом подумаешь о своей крайней греховности и преклонишься в прах; помните, что есть Человек во славе, и что этот Человек является мерой Божьих мыслей о вас. Помните, что по дивной и суверенной благодати вам не только было предначертано быть сообразными с Его образом, но и вы должны, как сонаследник с Ним, разделить Его наследие. Пусть Господь дарует каждому читателю-христианину ту веру, которая позволит ему уловить ту чудесную и блаженную перспективу, которую предлагает ему Слово Божие.
 



Евреям 2:9-11.
Глава 9 - Христос, превосходящий ангелов.
 
 
В нашей последней статье из-за недостатка места мы были вынуждены прервать изложение 2-й главы Послания к Евреям в середине стиха; Чтобы продолжить, нам пришлось бы дойти до конца 11-го стиха, а это сделало бы его слишком длинным. Однако тот момент, на котором мы остановились, действительно завершил первую мысль, которую апостол излагает в настоящем разделе. Как мы пытались показать, в стихе 5 апостол начинает встречать возражение, которое могло быть и, скорее всего, было выдвинуто против того, что он изложил в первой главе, а именно: неизмеримое превосходство Посредника, Мессии Израиля, над ангелами. . На этом пути стояли две трудности, которые необходимо было прояснить.
Во-первых, как мог Христос быть выше ангелов, учитывая, что Он был Человеком? Во-вторых, как мог Он обладать большим превосходством, чем они, учитывая, что Он умер? Трудность была удовлетворительно устранена обращением к 8-му псалму, где Бог на пророческом языке подтвердил, что Он увенчал «человека» славой и честью и «все покорил под ноги его». На это возражающий мог бы возразить: «Но ныне мы видим, что еще не все покорено Ему» (стих 8). Как же тогда Псалом 8 доказывает вашу точку зрения? Таким образом, отвечает апостол, тем, что и ныне «мы видим (верою) Иисуса, увенчанного славою и честью», и в Его возвышении находим основание и гарантию, доказательство и залог грядущего возвышения всех Его люди.
В оставшейся части этой самой интересной части 2-й главы Послания к Евреям мы увидим, как Святой Дух помог любимому апостолу встретить и разрешить вторую трудность иудеев столь же убедительно и удовлетворительно, как Он разобрался с их первым возражением. Хотя это правда, что ангелы не умирают и не могут умирать (Лк. 20:36), и хотя факт смерти Иисуса был фактом, это ни в коем случае не доказывает, что Он уступает им. Это тот конкретный момент, о котором здесь говорит апостол и который теперь будет нашей целью рассмотреть.
Во-первых, он показывает, почему Христу необходимо было умереть, а именно для того, чтобы Он вкусил смерть за каждого сына, или, как читается в А.В., «за каждого человека» (стих 9). Во-вторых, он заявляет, что Бог имел благосклонный замысел, позволив Своему Сыну склониться так низко: именно по Своей благодати Он так «вкусил смерть» (стих 9). В-третьих, он утверждает, что такой порядок действий соответствовал природе и прославлял славу Управляющего всем: он «стал Ему» (стих 10). В-четвертых, он утверждает, что это было неизбежно из-за единства Христа со Своим народом (стих 11). В-пятых, он цитирует три отрывка из Ветхого Завета в доказательство союза, существующего между Искупителем и искупленными. Обратимся теперь к нашему отрывку и внимательно взвесим его детали.
«Но мы видим Иисуса, Который за претерпение смерти был унижен пред Ангелами, увенчан славою и честью, чтобы Ему, по благодати Божией, вкусить смерть за каждого человека» (стих 9). Центральная мысль этого стиха была перед нами в предыдущей статье, а именно, о возвышении некогда смиренного. Теперь мы должны рассмотреть несколько его положений и отметить их связь друг с другом. На самом деле в этом стихе есть пять вещей, каждую из которых мы рассмотрим. Во-первых, унижение Посредника: «Но мы видим Иисуса, Который был немного ниже ангелов». Во-вторых, характер Его уничижения: «За», или гораздо лучше, «за страдания смерти». В-третьих, предмет Его унижения: «вкусить смерть за каждого человека», лучше «за каждого сына». В-четвертых, движущаяся причина Его уничижения: «по благодати Божией». В-пятых, награда Его уничижения: «увенчан славою и честью».
«Но мы видим Иисуса, который был поставлен немного ниже ангелов». Как эти слова должны растопить наши сердца и привести наши души в глубочайшее изумление! Что Он, Творец ангелов, Господь их, Тот, Кому до Его воплощения они поклонялись, должен быть «унижен» перед ними; и это ради нас! Наши сердца действительно должны быть мертвы, если они не будут взволнованы и наполнены хвалой, когда мы размышляем об этом бездонном сутулости. Как было отмечено при объяснении стиха 7, греческое слово, означающее здесь «мало», используется в Новом Завете в двух значениях: иногда, когда речь идет о степени, а иногда, когда речь идет о времени. Вот оно последнее, на «небольшой сезон». В каком именно смысле апостол здесь размышляет о том, что Христос был «унижен» перед ангелами, нам говорит следующий пункт.
«За страдания смерти». Многие столкнулись с трудностями при выполнении этого пункта. Их волновало то, указывают ли слова «на смертные страдания» цель, ради которой Христос был «унижен немного пред ангелами», или же «на смертные страдания» указывается причина, по которой Он был «увенчанный славой и честью». Лично мы полностью удовлетворены тем, что ни один из них не дает реальной мысли.
Упомянутая выше трудность создана вами самим. Это вызвано неспособностью правильно определить ссылку на то, что Христос был сделан «немного ниже ангелов». Как уже говорилось, мы полагаем, что это означало «на некоторое время». Если читатель снова вернется к нашим комментариям к Евреям 2:7, он увидит, что мы приняли предложение доктора Дж. Брауна о том, что конкретное упоминание касается смертности, поскольку ангелы неспособны умереть. Мы уверены, что именно в этом заключается смысл стиха, который сейчас находится перед нами. Вся двусмысленность относительно этого пункта стиха 9 исчезает, если первое слово перевести «через», а не «ибо». Английские переводчики фактически ставят «по» на полях. Греческий предлог — «диа» — снова и снова переводится «путем», как тогда, когда он управляет существительным в винительном, так и в родительном падеже.
Таким образом, заменив «за» на «через», можно увидеть, что в этом третьем предложении Святой Дух милостиво определил Свой смысл во втором. (1) «Но мы видим Иисуса»; (2) «который был поставлен немного ниже ангелов»; (3) «страданиями смерти». Именно в этом отношении Иисус был сотворен на время ниже ангелов, а именно, благодаря тому, что Он прошел через смерть от страданий – опыт, который в силу конституции, данной им Богом, они были неспособны вынести. Следовательно, моментом, который здесь ухватил Святой Дух, утверждая, что Иисус был поставлен ниже ангелов, была Его смертность. Но здесь надо очень внимательно объяснять наши термины. Когда мы говорим, что Христос в силу Своего воплощения стал «смертным», не следует понимать, что Он подлежал смерти в Своем теле, как и падшие потомки Адама. Его человечество было святым и нетленным: в нем не было ни семени, ни зародыша смерти, и оно не могло атаковать его. Он отдал Свою жизнь от Себя (Иоанна 10:18). Нет; мы имеем в виду, и чему учит Писание, так это то, что, став человеком, Христос принял на Себя природу, способную умереть. Ангелы не были такими; и в этом отношении Он на какое-то время был унижен перед ними.
«Страданием смерти». Это выражение означает, что выход Христа из земли живых не был ни легким, ни мягким, а смертью «страданий»; один сопровождался большой внутренней агонией и внешней пыткой. Это была «смерть крестная» (Флп. 2:8). Это была смерть, в которой Он пострадал не только от рук людей и сатаны, но и от Самого Бога. Это была смерть, в которой Он полностью удовлетворил требования бесконечной святости и справедливости. Это была задача, которую не могло выполнить ни одно простое существо. Итак, вот чудо из чудес: Христос предпринял работу, которая была намного выше сил всех ангелов, и все же, чтобы совершить ее, Он был унижен перед ними! Если когда-либо сила и достигала совершенства в слабости, то именно в этом!
«Увенчанный славой и честью». Это доминирующее предложение стиха. В отношении этого мы не можем сделать ничего лучше, чем процитировать г-на К.Х. Уэлч: «Увенчание славой и честью — это посвящение Христа Священником по чину Мелхиседека. «И никто не принимает сей чести к себе... Так и Христос не прославил Себя» (Евр. 5:4, 5). Намек на это мы найдем в Послании к Евреям 3:3: «Ибо сей человек удостоился большей славы, чем Моисей, потому что построивший дом имеет большую честь, чем дом. Таким образом, мы находим Христа выше по чести и слава и Моисею, и Аарону; и когда мы видим Его, увенчанного честью и славой, мы действительно думаем о Том, Кто есть Апостол (Моисей) и Первосвященник (Аарон) нашего исповедания».
Вот первая часть ответа апостола на то, что было для иудеев великим «камнем преткновения» (1 Кор. 1:23). Тот, Кто посредством смертных страданий был на короткое время унижен перед ангелами, благодаря Своему уничижению и совершенной искупительной жертве был «высоко превознесен» Самим Богом. Он «вознесен выше всякого начальства и власти, и силы, и господства, и всякого имени, именуемого не только в этом мире, но и в будущем» (Еф. 1:21). Это возвышение не просто последовало за страданиями и смертью Посредника, но, как ясно обозначают слова «поэтому» в Исаии 53:12 и «почему» в Филиппийцам 2:9, было достойной наградой за него. Таким образом, Крест не нуждался в извинениях, а возвеличил Спасителя. Христианину не нужно стыдиться деградации и смерти Христа, они являются той самой причиной, по которой Бог так знаменательно вознаградил Его. На «терновый венец», который дал Ему человек, ответил «венец славы и чести», которым наградил Его Бог. Смиренный Христос больше не унижен; Трон Вселенной находится там, где Он сейчас восседает.
Прежде чем перейти к следующему стиху, спросим читателя: «Ты увенчал славою и честью» Того, Кого мир изгнал? Признаете ли вы Его на практике своим Господом и Учителем? Является ли Его слава и честь когда-либо для вас главным приоритетом? Получает ли Он от вас преданность и обожание поклоняющегося сердца? «Достоин Агнец». О, пусть Он действительно займет трон наших сердец и будет царствовать как Царь над нашей жизнью. В каком уважении Отец относится к Своему некогда униженному Сыну: Он увенчал Его славою и честью; тогда что же Ему еще делать с теми, кто «презирает и отвергает» Его?
«Чтобы Ему по благодати Божией вкусить смерть за каждого человека». Вот вторая часть ответа апостола на возражение иудея. Бог имел благосклонный замысел позволить Своему Сыну на какое-то время стать ниже ангелов. Цель полностью оправдала средства. Только благодаря Сыну, вкусившему смерть, сыновья Божьи могли быть избавлены от руин падения; только так можно было примирить праведность и милосердие Божие. Мы полагаем, что это указывает на связь этого последнего предложения с остальной частью стиха: Бог задумал сделать Своего Сына ниже ангелов, чтобы Он мог стать Искупителем Своего народа. Начальный союз «что» (hopos, что означает «до конца»), выражающий цель, является решающим.
Было много дискуссий относительно точного смысла выражения «вкусил смерть». Здесь, как и всегда в Священном Писании, используется такая полнота языка, которую не могут охватить никакие краткие определения человека. Первая и самая очевидная мысль, подсказанная языком, состоит в том, что Спаситель сознательно, разумно пережил горечь смерти. «Смерть Господа нашего Иисуса Христа была медленной и мучительной смертью; Он был «изжарен в огне», как это было прообразом пасхального агнца. Но дело не только в том, что она длилась значительное время, но и сопровождалась душевными муками. а также боль телесную; но что Он пришел, как не может прийти никакое конечное существо, к соприкосновению со смертью. Он вкусил смерть в той чаше, которую Господь Иисус Христос опорожнил на кресте» (Сафир).
Он вкусил эту ужасную смерть в предвкушении. С самого начала Его служения (да, до этого, как ясно показывают Его слова в Луки 2:49), в его сознании всегда присутствовал Крест со всем его ужасом, см. Матфея 16:21, Иоанна 2:4, 3:16 и т. д. На Голгофе Он фактически осушил горькую чашу. Смерть, которую Он вкусил, была «проклятием, которое приносит грех, наказанием за нарушение закона, проявлением силы дьявола, выражением гнева Божьего; и во всех этих аспектах Господь Иисус Христос соприкоснулся со смертью». и вкусил его до последнего» (Сафир).
«Чтобы Ему по благодати Божией вкусить смерть за каждого человека». В первых словах этого пункта изложена действенная причина, побудившая Божество послать Сына подчиниться такому беспрецедентному унижению: это была свободная благосклонность Бога. Это произошло не потому, что цели Божественного правления требовали проявления милости к его мятежникам, и еще меньше потому, что они имели какие-либо претензии к Нему. Вне Самого Бога нет ничего, что побуждало бы Его что-либо делать: Он «все производит по изволению воли Своей» (Еф. 1:11). Господь Иисус был приведен на Крест, чтобы умереть, исключительно по благодати и благоволению Бога, а не по насилию человека или сатаны. Назначение этой дорогостоящей жертвы должно объясняться ничем иным, как суверенным милосердием Бога.
«Для каждого мужчины». Этот рендеринг весьма вводит в заблуждение. «Антропос», греческое слово, обозначающее «человек», вообще не встречается в этом стихе. Таким образом, один из основных текстов, на который опирались арминиане в своем небиблейском споре о всеобщем искуплении, растворяется в воздухе. В исправленной версии слово «мужчина» выделено курсивом, чтобы показать, что его нет в оригинале. По-гречески слово «панта» означает «каждый», то есть каждый из тех, кто составляет темы всего отрывка, каждый из «наследников спасения» (Евр. 1:14), каждый из «сыновья» (Евр. 2:10), каждый из «братьев» (Евр. 2:11). Мы можем сказать, что именно такой точки зрения придерживается д-р. Гуджа и Дж. Брауна, авторы Сапфира, и множество других, кого можно упомянуть. Теологически этого требует «вкусить смерть за каждого», т. е. заместительно, в комнате, чтобы они не могли. Следовательно, каждый, за кого Он вкусил смерть, сам никогда не сделает этого (см. Иоанна 8:52), и это верно только в отношении народа Божьего.
То, что мы только что сказали выше, подтверждается многими местами Писания. «За преступления народа Моего Он был поражен», — сказал Бог (Ис. 53:8), и всё человечество не является Его «народом». «Я полагаю жизнь Мою за овец», — сказал Сын (Иоанна 10:10), но не всякий человек из овец Христовых (Иоанна 10:26). Христос ходатайствует за тех, за кого Он умер (Рим. 8:34), но Он молится не за мир (см. Иоанна 17:9). Те, за кого он умер, искуплены (Откр. 5:9), и из искупления обязательно следует прощение грехов (Кол. 1:14), но не всем прощены грехи.
«Ибо Тому, для Которого все и Им все, надлежало привести многих сынов в славу, через страдания сделать совершенным начальника спасения их» (стих 10). Это третья часть ответа апостола на возражение, которое он здесь опровергает, и это самое поразительное заявление: теперь он занимает еще более высокую позицию, продвигая то, что действительно должно склонить наши сердца в поклонении. Слово «стал» означает «соответствующий характеру Бога». Божественным качествам было созвучно то, что Сын должен был на какое-то время быть «унижен перед ангелами», чтобы «вкусить смерть» за Свой народ. Это не только соответствовало вечному замыслу Бога, но также соответствовало всем Его чудесным совершенствам. Никогда Бог не был более богоподобным, чем тогда, когда в лице Иисуса Он был распят за наши грехи.
«Ибо Тому, для Которого все и Им все, надлежало привести многих сынов к славе, через страдания сделать совершенным начальника спасения их». В этом стихе есть пять вещей, требующих нашего благоговейного и усердного внимания. Во-первых, особый характер, в котором здесь рассматривается Бог; как Единого, «для которого все и через которого все». Во-вторых, то, каким образом Всевышнему «надлежало» привести многих сыновей к славе, предав Своего возлюбленного Сына на ужасную смерть на кресте. В-третьих, особый характер, в котором здесь рассматривается Сам Сын: как «Вождь нашего спасения». В-четвертых, в каком смысле Он был или мог быть «усовершенствован через страдания». В-пятых, результат этого Божественного назначения: фактическое ведение многих сыновей «в славу».
Итак, во-первых, особый характер, в котором здесь рассматривается Бог. «Ибо это стало Тем, для Которого все и Им все». В этом выражении самым безоговорочным и абсолютным образом излагается высокое суверенитет Бога: «все сущее» без исключения, то есть все твари, все события. «Для Которого есть все» утверждает, что Всевышний Бог есть Конечная Причина всего: «Господь все сотворил для Себя» (Пр. 16:4), т. е. для исполнения Своих замыслов, для совершения Своих собственных замыслов. целью – прославить Его собственную славу. Итак, мы снова читаем в Откровении 4:11: «Достоин Ты, Господи, принять славу и честь и силу, ибо Ты сотворил все, и по Твоему благоволению все существует и сотворено». Эту благословенную, основную и в то же время изумительную истину следует принять с беспрекословной и неропотной верой. Тот, кто заставляет гнев человека восхвалять Его (Пс. 76:10), не только оправдает Свой нарушенный закон в наказании нечестивцев, но Его справедливость и святость будут увеличены их уничтожением. Сам ад будет способствовать Его славе.
«И кем все сущее». Каждое существующее существо, каждое происходящее событие происходит по назначению и посредничеству Бога. Ничто не происходит и не может произойти без воли Божией. Сатана не мог искушить Петра без разрешения Христа; демоны не могли войти в свиней, пока Он не позволил им; ни один воробей не упадет на землю без Его повеления. Это всего лишь еще один способ сказать, что Бог действительно управляет миром, который Он создал. Правда, в Его правлении есть очень многое, чего мы не можем понять, ибо как может ограниченное постичь Бесконечное? Он Сам говорит нам, что Его пути «непостижимы», однако Его собственное непогрешимое слово заявляет:
«Ибо все из Него, Им и к Нему, Ему слава вовеки» (Рим. 11:36). «Для кого все, и кем все». Ничто так не возбуждает враждебность плотского ума и не свидетельствует о невежестве, грехе и своенравном бунте падшего человека, как ответ, который он дает, когда ему навязывают этот великий факт и торжественную истину. Люди сразу жалуются, если это так, то мы всего лишь марионетки, безответственные существа. Или, что еще хуже, они будут кощунственно утверждать: «Если это правда, то в нашем нечестии будет обвинен Бог, а не мы сами». На такие отвратительные оскорбления следует только один ответ: «Нет, но кто ты, человек, который возражает против Бога? Скажет ли созданное Ему, создавшему его: зачем Ты сделал меня таким?» (Рим. 9:20).
Подумайте теперь о уместности этого титула или наименования Божества. Разнообразный способ, которым Бог называет Себя в Писании, различные титулы, которые Он там принимает, не регулируются капризом, но упорядочены бесконечной мудростью; и мы многое потеряем, если не сумеем внимательно взвесить каждое из них. В качестве иллюстрации этого принципа рассмотрим следующее. В Послании к Римлянам 15:5 Он назван «Богом терпения и надежды»: это соответствует теме четырех предыдущих стихов. Во 2 Коринфянам 4:6 Он представлен так: «Бог, повелевший свету воссиять из тьмы, воссиял в сердцах наших», что прекрасно соответствует теме пяти предыдущих стихов. В Послании к Евреям 13:20 говорится, что «Бог мира» воскресил из мёртвых Господа нашего Иисуса. Почему? Потому что Его святой гнев был умиротворен на кресте. Так, в Послании к Евреям 2:10 апостол хотел заставить замолчать гордые и злые рассуждения иудеев, напомнив им, что они отвечают против Всевышнего. Ибо все сущее для Него, и все через Него: слава Его – конец всего, воля Его – закон вселенной; поэтому оспаривать Его метод приведения многих сыновей к славе было бы неподчинением и богохульством худшего рода.
И какое практическое значение для нас имеет этот титул Бога? Во-первых, признание Бога в этом характере должно от нас и требуется Им. Верить и утверждать, что «все для Него и все Им» — значит просто признавать, что Он — Бог — высокий над всем, верховный над всем, направляющий все. Все, что не соответствует этому, на самом деле является атеизмом. Во-вторых, удовлетворенность — это неизбежный результат для сердца, которое действительно держится этой истины и опирается на нее. Если я действительно верю, что «все» предназначено для славы Божией и по Его непобедимой и совершенной воле, тогда я буду смиренно, да, с благодарностью принимать все, что Он предпишет и пошлет мне. Языком такого человека должно быть: «Это Господь; пусть Он делает то, что Ему угодно» (1 Цар. 3:18). В-третьих, результатом будут уверенность и похвала. Бог делает только то, что «приличествует» Ему; поэтому все, что Он делает, должно быть правильным и лучшим. Те, кто истинно осознают это, «знают, что любящим Бога все содействует ко благу» (Рим. 8:28). Это правда, что наше близорукое и затемненное грехом зрение часто неспособно понять, почему Бог делает определенные вещи, однако мы можем быть полностью уверены, что у Него всегда есть мудрая и святая причина.
«Ибо это стало Им». Более того, начало «за» дает объяснение тому, что было высказано в конце стиха 9. Если кто-то с благоговением спросит, почему Божья «благодать» избрала такой путь для искупления Своих избранных, вот готовый ответ: Ему «подобало» так поступить. Греческий термин означает ответственность или согласие одной вещи с другой. Таким образом, «говори то, что подобает здравому учению» (Титу 2:1), т. е. то, что соответствует ему. Точно так же этот греческий термин подразумевает привлекательность вещи. Таким образом, «которые подобны женщинам, исповедующим благочестие» (1 Тим. 2:10). Украшение женщин-христианок добрыми делами — это приятно, да, это красота и слава их исповедания. Подобным же образом и благодать Божия, которая дал Христу вкусить смерть за Его народ, ответил на любовь Его сердца и согласился со святостью Его природы. Такое назначение соответствовало характеру Бога, созвучно Его качествам, соответствовало Его совершенствам. Никогда ничего более не демонстрировалось, и никогда ничего более не будет способствовать славе Божией, чем то, что Он унизил Сына перед ангелами, чтобы вкусить смерть за Свой народ. Здесь перед нами открывается широкое поле мысли. Давайте вкратце углубимся в некоторые детали. .
Это «стало» Божьей мудростью. Его мудрость проявляется во всех Его делах, но нигде так ясно и заметно, как на Голгофе. Крест был шедевром Всеведения. Именно там Бог показал решение проблемы, которую не мог бы решить ни один ограниченный разум, а именно: как можно идеально гармонизировать справедливость и милосердие. Как могло быть так, что праведность поддерживала требования закона и в то же время благодать распространялась на его нарушителей? Это казалось невозможным. Это были вещи, во которые желали заглянуть ангелы, но их глубины были настолько глубоки, что у них не было линии, с помощью которой можно было бы их постичь. Но крест дает решение.
Оно «стало» святостью Божией. В чем Его святость? Человеческий язык не может дать адекватного определения. Пожалуй, самое близкое, что мы можем сказать, это сказать: «Это антитеза злу, сама природа Бога, ненавидящая грех». Снова и снова во времена Ветхого Завета Бог проявлял Свое недовольство грехом, но никогда белый свет Божьей святости не сиял так ярко, как на Голгофе, где мы видим, как Он поражает Своего Возлюбленного, потому что грехи Его народа были переложены на Него. .
Это «стало» Его силой. Никогда еще сила Божия не проявлялась так чудесно, как на Голгофе. В чем это проявляется? В том смысле, что Посреднику удалось за три часа вынести то, что потребуется вечность, чтобы израсходовать нечестивцев. Все волны и валы Божественного гнева обрушились на Него (Пс. 42:7). И все же Он не был уничтожен. В эти три часа тьмы сосредоточилось то, что заблудшие будут страдать во веки веков, и ничто, кроме силы Божией, не могло удержать страдающего Спасителя. Да, только Божественный Спаситель мог устоять под этой бурей излитого гнева; вот почему Бог сказал: «Я положил помощь Сильному» (Пс. 89:19).
Это «стало» Его праведностью. Он ни в коем случае не может оправдать виновных. Грех должен быть наказан, где бы он ни был обнаружен. Божья справедливость не отказалась ни от одного из своих требований, когда грех через вменение был обнаружен на Христе: как сказано в Послании к Римлянам 8:32, Он «не пощадил Сына Своего». Никогда еще праведность Божия не проявлялась более ярко, чем когда она восклицала: «Встань меч на Пастыря Моего и на человека, который есть Мой товарищ, говорит Господь Саваоф: порази Пастыря» (Зах. 13:7).
Оно «стало» любовью и благодатью Божией. Бесчисленные знаки этого имеют и получают Его дети, но высшее доказательство их представлено на кресте. «В том любовь не в том, что мы возлюбили Бога, но в том, что Он возлюбил нас и послал Сына Своего в умилостивление за грехи наши» (1 Иоанна 4:10). Милость Божия проявляется во всех Его делах, но никогда она не проявлялась так полно и так славно, как тогда, когда Христос стал Человеком и стал проклятием для Своего народа, чтобы их народ мог стать благословением.
Далее мы должны рассмотреть особый характер, в котором здесь рассматривается Сам Спаситель: «Вождь их спасения». Это один из более чем трехсот титулов, данных Господу Иисусу в Священном Писании, каждый из которых имеет свое особое значение и ценность. Греческое слово «Архегос» встречается в Новом Завете четыре раза. Это означает «главный лидер». В Послании к Евреям 12:2 это слово переведено как «Автор», хотя это не совсем удачное толкование. В Деяниях 3:15 и Деяниях 5:31 оно переведено как «Князь». Таким образом, этот титул привлекает внимание и подчеркивает достоинство и славу нашего Спасителя, хотя и в Его посредническом характере.
Надо иметь в виду, что во времена Нового Завета «капитан» полка не оставался в тылу, давая указания своим офицерам, а брал на себя инициативу, своим личным примером поощрял и вдохновлял своих солдат на подвиги. доблесть. Таким образом, основная мысль этого названия такова: Христос идет впереди Своего народа, ведет Своих солдат и командует ими. Он «опередил» их в трёх отношениях. Во-первых, о послушании см. Иоанна 13:15. Во-вторых, о страданиях см. 1 Петра 2:21. В-третьих, на пути славы: Он вошел на небеса как наш Предтеча, так что вера говорит: «Благодарение Богу, даровавшему нам победу Господом нашим Иисусом Христом». Таким образом, можно увидеть, что стих 10 продолжает ту же мысль, что и стих 9.
«Капитан их спасения». Простой и необходимый смысл этого названия заключается в том, что мы проходим через страну, полную трудностей, опасностей и противостояний, подобно Израилю в пустыне на пути к обещанному наследию; поэтому нам нужен Капитан, Проводник, Лидер, чтобы провести нас в безопасности. Таким образом, этот титул Христа предназначен для ободрения наших сердец: благодать, верность и сила нашего Вождя гарантируют успешный исход нашей войны. Оно еще раз учит нас, что все дело нашего спасения, от начала до конца, было передано Богом в руки Христа.
«Чтобы через страдания сделать Вождя их спасения совершенным». Это предложение вызвало у многих настоящую тревогу: как можно идеального человека «сделать совершенным?» Но трудность скорее воображаемая, чем реальная. Имеется в виду не личность Христа, а конкретная должность, которую Он исполняет. Его персонаж не нуждался в «совершенствовании». В отличие от нас, Ему не требовалось никаких дисциплинарных мер для преодоления недостатков и развития добродетелей. Мы верим, что стих 9 дает ключ к словам, которые мы сейчас рассматриваем: «Сделавшись совершенным, Он стал виновником вечного спасения для всех послушных Ему». В предыдущем стихе говорится о том, что Христос «научился послушанию страданиями», что не означает, что Он научился послушанию, но, скорее, Он на опыте узнал, что такое послушание. Подобным же образом именно через переживания, через которые Он прошел, Христос был «усовершенствован», не экспериментально, а официально, чтобы стать «Вождем» нашего спасения. Ярким примером этого является случай с Иисусом Навином, который в результате своего опыта в пустыне экспериментально получил право быть «вождем» Израиля, ведущим его в Ханаан.
«Чтобы через страдания сделать Вождя их спасения совершенным». Необходимо иметь в виду еще две вещи: особый замысел этого отрывка, а также особую цель и цель Послания в целом. Особым намерением апостола было устранить скандал, связанный с унизительной смертью Христа, которая была таким камнем преткновения для иудеев. Поэтому здесь он утверждает, что страдания Христа завершились не позором, а славой: они «усовершенствовали» Его снаряжение, чтобы он стал «Вождем» Своего народа, усиливается в стихе 18. Что касается объема Послания в целом, то это слово апостола было хорошо рассчитано на то, чтобы утешить страждущих и тяжело искушенных евреев: их собственный Вождь достиг славы через страдания, достаточные для того, чтобы Его солдаты следовали тем же путем. Таким образом, это слово здесь близко соответствует 1 Петра 4:1.
Следует добавить, что греческое слово «совершенный» в Послании к Евреям 7:28 переведено как «освященный». Своими страданиями Христос стал достойным и был торжественно назначен нашим Лидером. Именно Своими страданиями Он победил всех Своих и наших врагов, славно одержав над ними победу, и таким образом Он стал нашим «Капитаном». Какой же у нас тогда смысл хвалиться Крестом Христовым! Око веры видит там не только высшую мудрость, несравненное милосердие, бездонную любовь, но победу, торжество, славу. Умирая, Он убил смерть.
«Приведя многих сыновей к славе». Это и работа Капитана, и награда. Термин «слава» — одно из наиболее полных слов, используемых во всей Библии. Это почти невозможно определить; возможно, «сумма всего превосходства» настолько близка, насколько мы можем к этому прийти. Это означает, что «многие сыновья» будут возведены в максимально возможное положение и положение достоинства и чести. Это собственная «слава» Христа, в которую они приведены: «И славу, которую Ты дал Мне, Я дал им, чтобы они были одно, как и мы» (Иоанна 17:22, см. Колоссянам 3:4). ).
В эту «славу» придут многие сыновья. Некоторым трудно согласовать это слово со словами «много званых, но мало избранных» (Мф. 20:16). В отличие от огромного множества людей, которые погибают, избранных Божиих действительно «немногие» (Мф. 7:14); Его стадо всего лишь «малое» (Луки 12:32). Однако, если рассматривать самих по себе, искупленных всех поколений будет «многие».
В эту «славу» многие сыновья не просто «приходят», но «приводятся». Это то же самое слово, что и в Луки 10:34, где Добрый самарянин «привел» бедняка, который был ранен и полумертв, и который не мог «прийти» сам, в «гостиницу». Пусть читатель ознакомится с этими дополнительными отрывками: Песнь Песней 2:4; Исайя 42:16; 1 Петра 3:18. Это «приведение» многих сыновей «во славу» проходит в отдельные этапы. При возрождении они возвращаются из смерти в жизнь. По возвращении Господа они будут приведены в Дом Отца (1 Фес. 4:16, 17). Все это суммировано в притче о заблудшей овце; см. Луки 15:4-6.
В заключение позвольте нам спросить читателя: «Являетесь ли вы одним из этих многих «сынов», которых Христос приводит «в славу»? Вы вполне уверены в этом? Написано: «Все, водимые Духом Боже, они сыны Божии» (Рим. 8:14). Верно ли это в отношении вас? Могут ли другие видеть доказательства этого? Контролируется ли ваша повседневная жизнь своеволием, путями мира, угождением вашими друзьями и родственниками, или написанным Словом, ибо именно это использует Дух, руководя Своими сыновьями.
Выше мы созерцали то, что «стало» Богом; пусть нашим последним соображением будет то, что «становится» Его любимыми детьми. «Пусть ваша речь (образ жизни) будет такой, как подобает Евангелию Христову» (Флп. 1:27). Если мы теперь свет в Господе, будем «поступать, как дети света» (Еф. 5:8). Давайте искать благодати, чтобы «поступать достойно звания, к которому мы призваны» (Еф. 4:1).
 



Евреям 2:11-13.
Глава 10 - Христос, превосходящий ангелов
 
 
Поскольку мы чувствуем необходимость разбить вторую половину Послания к Евреям 2 на более короткие разделы, чем это обычно бывает (чтобы мы могли войти в нее более подробно), необходимо будет начинать каждую главу с краткого изложения того, что уже было сказано. перед нами. Хотя нам не нравится использовать ценное пространство для простых повторений, это кажется неизбежным, если мы хотим сохранить непрерывность мысли и разумно следовать объему аргументации апостола. Более того, когда мы стремимся изучать святое Слово Божье, всегда мудро прислушиваться к Божественному наставлению: «верующий не спешит» (Ис. 28:16). Пауза и обзор уже пройденного помогает зафиксировать в памяти то, что в противном случае могло бы быть вытеснено. Как сказал апостол филиппийцам, «написать вам то же самое для меня не тягостно, а для вас безопасно» (Евр. 3:1).
В первой главе нашего Послания, с 4 по 14 стихи, были процитированы семь отрывков из Ветхого Завета с целью показать превосходство израильского Мессии над ангелами. Первые четыре стиха главы 2 заключены в скобки, поскольку аргументация этого раздела прерывается, чтобы можно было применить к сознанию то, что уже было сказано. В Евреям 2:5 дискуссия об относительном положении Посредника и небесных созданий возобновляется. Теперь мы ожидаем и разбираемся с двумя возражениями — это ясно видно из последней фразы стиха 8, которая представляет собой вставку затруднения. Возражения таковы: как мог Христос быть выше ангелов, если Он был Человеком? и как мог Он обладать большим превосходством, чем они, учитывая, что Он умер?
Чтобы ответить на эти возражения, сначала было обращено внимание на 8-й псалом, который на пророческом языке утверждает, что Бог увенчал «человека» (искупленного человека) «честью и славой» и что Он положил «все под ноги Его». ; и в возвышении Иисуса вера видит основу и гарантию, доказательство и залог грядущего возвышения всего Его народа (стих 9). Во-вторых, необходимость унижения Посредника заключалась в том, что Он должен «вкусить смерть», как назначенный Заместитель, чтобы «каждый сын» получил жизнь вечную (стих 9). В-третьих, апостол утверждал, что Бог имел благосклонный замысел, позволив Своему Сыну склониться так низко: именно по Своей «благодати» Он вкусил смерть (стих 9). В-четвертых, объявляется, что такой порядок действий соответствовал природе и прославлял славу Устроителя всего: он «стал Им» (стих 10). В-пятых, Божественная любовь и мудрость, позволившие Вождю нашего спасения быть усовершенствованным «через страдания», были полностью оправданы, ибо результатом этого является то, что многие сыновья приведены «в славу».
В Послании к Евреям 2:11, с которого начинается наша нынешняя глава, необходимость смирения Сына становится еще более очевидной: «Ибо и освящающий, и освящаемые — все одно, и потому Он не стыдится». называть их братьями». Начало «за» сразу намекает на то, что Святой Дух все еще продвигает подтверждение того, что Он сказал ранее, и продолжает показывать, почему Господь ангелов стал Человеком. Читателю может помочь понять силу этого стиха, если мы сформулируем его так: было совершенно необходимо, чтобы Христос был на какое-то время поставлен «ниже ангелов», чтобы Он когда-либо имел основание и повод призвать нас». братья». Это титул, предполагающий общее состояние и положение; для этого Он должен стать «единым» с ними. Другими словами, Искупитель должен отождествить Себя с теми, кого Он должен был искупить.
Мы можем добавить, что начало «за» в стихе 11 обеспечивает непосредственную связь со стихом 10: теперь выдвигается еще одна причина, почему Богу «надлежало» сделать Вождя Своего народа совершенным через страдания, даже потому, что Он и они есть « все одно». В этом заключается справедливость страданий Христа. Дело не в том, что невиновного человека били для того, чтобы виновные могли выйти на свободу, ибо это было бы верхом несправедливости, а в том, что невинный Человек добровольно, из любви отождествил Себя с преступниками и таким образом стал отвечать за их преступления. Поэтому «во всем надлежало Ему быть подобным братьям Своим» (Евр. 2:17). Как это должно понравиться Ему нам!
«Все в одном» — это очень абстрактно, и по этой причине его нелегко определить конкретно. «Заметьте, что это говорится только о освященных людях. Христос и освященные — все они составляют одну компанию, люди вместе находятся в одном и том же положении перед Богом; но идея идет немного дальше. Это не одно и то же. Отец; если бы это было так, нельзя было бы сказать: «Он не стыдится называть их братьями». Тогда Он не мог бы поступать иначе, как называть их братьями. Если мы говорим «из одной массы», это выражение можно толковать слишком далеко, как если бы Он и другие имели ту же природу, что и дети Адама, грешники вместе. В этом случае Иисусу пришлось бы называть каждого человека Своим братом, тогда как только дети, которых Бог дал Ему, являются «освященными» , что Он так называет. Но Он и освященные все как люди, в одной и той же природе и положении перед Богом. Когда я говорю «одинаковые», это не означает, что они находятся в одном и том же состоянии греха, а наоборот, ибо они Освятитель и освященный, но в том же доказательстве человеческого положения, какое оно есть пред Богом, как освященное Ему; то же самое, что и человек, когда Он, как Освященный пред Богом» (Г-н. Дж.Н. Дарби).
Хотя приведенная цитата сформулирована несколько расплывчато, тем не менее мы считаем, что она близко соответствует мысли Духа. Они, Христос и Его народ, «все одно». Возможно, мы могли бы сказать: «Все представители одного класса или компании». Если бы Христос должен был стать Спасителем людей, Он Сам должен был бы быть Человеком. Именно это показывают приведенные ниже цитаты из Ветхого Завета. Однако мы считаем, что концепция «все в одном» несколько шире, чем то, что вытекает из комментариев г-на Дарби. Оставшаяся часть Послания к Евреям 2, по-видимому, показывает, что здесь также говорится о единстве состояния между Освятителем и освященными, то есть в этом мире. Пастырь шел впереди овец (Иоанна 10:4): путь, которым они идут, тот же, по которому шел Он. Таким образом, «все едино» в положении, в страданиях, в испытаниях, в зависимости от Бога.
«Ибо и Освящающий, и освящаемые — все одно». Многие комментаторы совершенно упустили смысл этого «всего одного». Если бы контексту было уделено достаточно внимания, они бы увидели, что апостол здесь не говорит о единстве христиан со Христом в принятии пред Богом и в славе – это мы получаем в таких отрывках, как Ефесянам 1 и 2; вместо этого он демонстрирует единство Христа с Его народом в их уничижении. Другими словами, апостол говорит здесь не о нашем вознесении до уровня Христа, а о Его снисхождении до нашего уровня. Дальнейшее ясно устанавливает это.
Но что подразумевается под словами «Освящающий и освящаемые»? Освятитель – Сам Христос, освящены – многие сыновья, приводимые в славу. «Источник и сила освящения — в Сыне Божием, Спасителе нашем. Мы, которым надлежало привести к славе, были далеки от Бога, в состоянии осуждения и смерти. Что может быть более отличным, чем наше естественное состояние и слава Бога, которого мы ожидаем? Осужденные за наши преступления закона, мы жили во грехе, отчужденные от Бога и без Его присутствия света и любви. Мы были мертвы; и под «мертвыми» я не имею в виду то современное фантазия, которая объясняет смерть как прекращение существования, а как постоянное, активное, саморазвивающееся состояние страдания и разложения, в которое впадает грешник своим непослушанием. Мертвый в преступлениях и грехах, по которым мы ходили; мертвый, живя в угождении себе. (Еф. 2:1, 2, 1 Тимофею 5:6). Что может быть более противно славе, чем то состояние, в котором мы находимся по природе? И если мы должны быть приведены в славу, очевидно, что мы должны быть приведены в святость; мы должны быть освобождены и отделены от вины, осквернения и смерти и приведены в присутствие Бога, в котором есть благодать, свет и жизнь, чтобы Его жизнь могла сойти в наши души, и чтобы мы могли стать причастниками Божественной природы.
«Христос — наше освящение. «Он одним приношением навсегда сделал совершенными освящаемых» (Евр. 10:14). Принесением Своего тела в жертву за грех Он освятил всех, уповавших на Него. Освятить - значит отделиться для Бога; отделить для святого использования. Мы, находящиеся далеко, приближаемся кровью Христа. И хотя наше избрание происходит от Бога Отца (который, таким образом, является Автором нашего освящения, Иуды 4 ), а очищение и очищение сердца обычно приписывают Святому Духу (Титу 3:4,5), однако именно во Христе мы были избраны, и от Христа мы получаем Духа, и как это происходит через постоянное применение работы Христа и постоянное сообщение о Его жизни, которой мы живем и растем, Христос — наше освящение.
«Мы освящены верою в Него (Деяния 26:18). Своим приношением Себя Он привел нас в присутствие Бога. Словом, Божьей истиной, обитающим в Нем Духом, Он постоянно освящает Своих верующих. Он отдал Себя за церковь, «чтобы освятить и очистить ее банею водною посредством Слова» (Еф. 5:26). «Освяти их истиной Твоей» (Иоанна 17:17; 15:3). .
«Сам Христос является основанием, источником, методом и каналом нашего освящения. Нас призывают со дня на день соложить ветхого человека и облечься в нового человека, чтобы умерщвлять члены наши, находящиеся на земле. Но в чем Каким же другим способом или способом мы можем повиноваться апостольским увещеваниям, как не тем, что постоянно созерцаем совершенную жертву Христа за грех как наше вседостаточное искупление? "Агнец закланный"? Иисус есть Тот, кто освящает. Святой Дух, Утешитель, послан Христом, чтобы прославить Его, а также открыть и присвоить нам Его спасение. Мы сообразуемся с образом Христа посредством Духа как исходящий от Христа в Его прославленном человечестве» (Сафир).
«Поэтому Он не стыдится называть их братьями» (стих 11). Поскольку Христос стал Человеком, Он не стыдится признать «братьями» тех, кого Отец дал Ему. Общение природы, разделяемое Освятителем и освященными, дает Ему основание называть их «братьями». То, что Он сделал это в дни Своего уничижения, можно увидеть, обратившись к Матфея 12:49; Иоанна 20:17. То, что Он сделает это в День грядущий, видно из Матфея 25:40. То, что Он «не стыдится» так признавать их, явно указывает на акт снисхождения с Его стороны, снисхождения, вытекающего из того факта, что Он был больше, чем Человек, не кто иной, как «Господь славы». В этих словах, без сомнения, есть скрытый контраст: мир ненавидел их, братья их по плоти презирали их и называли «отступниками»; но воплотившийся Сын Божий не постыдился называть их «братьями». Так же и Он владеет нами. Поэтому, если Он «не стыдится» признавать нас, то неужели и нам «стыдится исповедовать Его!» Более того, давайте «не постыдимся» считать «братьями» самых бедных из стада!
«Поэтому Он не стыдится называть их братьями». Прежде чем закончить эти благословенные слова, необходимо решительно сказать, что эта благодать со стороны Христа не гарантирует, что Его народ станет настолько самонадеянным, чтобы говорить о Нем как о своем «Брате». Подобные вещи наиболее предосудительны. «Вопрос: Можем ли мы в силу этого отношения называть Сына Божьего своим Братом? Ответ: У нас нет примера ни одного из святых, которые когда-либо поступали так. Обычно они давали Ему почетные титулы, как Господь, Учитель, Спаситель. ... Как бы Сын Божий ни удостоил нас этой чести, тем не менее мы должны сохранять в своих сердцах высокое и почтительное уважение к Нему и на этом основании давать Ему такие титулы, которые могут свидетельствовать об этом. Для начальников признаком любви является обращение к своим нижестоящим как к равным, но для низших поступать так же было бы проявлением высокомерия" (доктор Гуж). Тот же принцип применим и к Иоанна 15:15. Христос в Своей снисходительной благодати может называть нас Своими «друзьями», но это не дает нам права говорить о Нем как о нашем «Друге»!
«Сказав: возвещу имя Твое братьям Моим» (стих 12). Апостол еще раз обращается к письменному Слову за подтверждением того, что он только что подтвердил. Приведена цитата из Псалма 22, которая не только подтвердила сказанное в стихе 11, но и внесла дальнейший вклад в устранение стоящего перед ним возражения. Как известно, 22-й – великий Крестный псалом. В стихах 20, 21 слышен вопль страдающего Спасителя: «Избавь душу Мою от меча (Справедливости Божией, ср. Зах. 13:7), любимую Мою от власти пса (язычников, ср. Мф. 15:24-26), Спаси Меня от пасти льва (Дьявола, ср. 1 Пет. 5:8). Затем следует заверение веры: «Ибо Ты услышал Меня из рогов единорога». Это переломный момент Псалма: в Вышине слышны вопли Страдальца. Каким убедительным и сокрушительным был ответ возражающему еврею! Слово Бога предсказало унижение и страдания их Мессии. Вот оно, несомненно, перед ними. Что они могли сказать? Писания должны исполняться. Ответить было невозможно.
Но более того: 22-й псалом не только заранее возвещал о страданиях Мессии; это также предсказало Его победу. Прочтите еще раз последнее предложение стиха 21: «Спаси Меня от пасти льва, ибо Ты услышал Меня». Христос был «спасен» не от смерти, а из смерти, ср. Евреям 5:7. А что же следующее в Псалме 227? Это: «Я возвещу имя Твое братьям Моим» (стих 22). Здесь Спаситель виден на земле воскресшего, победившим каждого врага. Именно это цитирует апостол в Послании к Евреям 2:12.
Что особенно важно отметить, так это то, что в этом стихе из 22-го псалма слышно, как Христос говорит, что Он возвестит имя Отца Своим «братьям». Это могло быть возможно только на земле воскресения. Почему? Потому что по природе они были «мертвыми в преступлениях и грехах». Но как «оживотворенные со Христом» (Еф. 2:5), они стали сынами Божьими и, следовательно, «братьями» воскресшего Сына Божия. Отсюда огромная важность внимательного наблюдения за тем местом, где в 22-м псалме встречается стих 22. Господь Иисус никогда не называл Свой народ «братьями» по другую сторону Креста! Он говорил о них как об «учениках», «овцах», «друзьях», но никогда как о «братьях». Но как только Он воскрес из мертвых, Он сказал Марии: «Пойди к братьям Моим и скажи им: восхожу к Отцу Моему и к Отцу вашему» (Иоанна 20:17). Итак, вот неопровержимый ответ на возражение иудеев: Христос мог достичь места воскресения, только пройдя через смерть, ср. Иоанна 12:24.
«Я объявлю имя Твое братьям Моим». Здесь слышно, как Сын обращается к Отцу, обещая, что исполнит данное Ему поручение. Греческое слово «заявить» очень выразительно и всеобъемлюще. Это значит: провозглашать и публиковать, демонстрировать и делать известным. Провозгласить «Имя» Бога означает раскрыть, чем является Бог, раскрыть Его превосходства и советы. Именно для этого пришел сюда Христос: см. Иоанна 17:6,26. Никто другой не был способен выполнить такую задачу, ибо никто не знает Отца, кроме Сына (Мф. 11:27). Но Христос поступал так только со Своими «братьями». Они — «младенцы», которым открывается небесное (Мф. 11:25); именно им открываются «тайны Царства Небесного» (Мф. 13:11). От всех остальных эти благословенные откровения «сокрыты», для «вне» они лишь «притчи».
«Среди церкви воспою Тебе хвалу» (стих 12). На этом цитата из Псалма 22:22 завершается. Несомненно, первое исполнение этого произошло в течение «сорока дней» Деяний 1:3: обратите внимание, как в Деяниях 1:4 происходит собрание; хотя его окончательное осуществление еще в будущем. Положение, в котором здесь рассматривается Христос, очень благословенно, «посреди»: это Искупитель возглавляет хвалу Своим искупленным. Незнакомцы с Богом могут пройти через все внешние формы простой «религии», но они никогда не восхваляют Бога. Поклонение возможно только на земле воскресения. Прекрасный образ этого можно найти в Исходе 15:1: только после того, как Израиль пересек Красное море и египтяне были мертвы на берегу, «Тогда Моисей и сыны Израилевы спели эту песнь». Обратите внимание, как Моисей, типичный посредник, воздавал им хвалу!
«И еще уповаю на Него» (стих 13). Апостол все еще отвечает на возражение иудеев: «Как мог Иисус из Назарета быть выше ангелов, если Он был Человеком и умер?» Здесь, в стихах 12, 13, он цитирует мессианские отрывки из Ветхого Завета в доказательство утверждений, сделанных в стихах 10, 11. Сначала цитируется Псалом 22:22, в котором слышно, как Христос обращается к Своим искупленным как к «братьям». Смысл безошибочен: это титул, который предполагает общее положение и общее состояние, и для того, чтобы сделать это, Господь славы должен был унизиться, спуститься до их уровня, стать Человеком. Затем в том же отрывке слышно, как Спаситель «поет хвалу» Богу. Это также рассматривает Его как воплощение, ибо только как Человек мог Он воспевать хвалу Богу! Более того, Он рассматривается там не как Господь над церковью, а как Тот, кто «посреди» ее. Таким образом, «все в одном» иллюстрируется и обосновывается.
Теперь сделана вторая цитата из Исайи 8:17, согласно версии Септуагинты. Отрывок, из которого это взято, весьма примечателен. Начиная со стиха 13 дается увещевание: «Освятите Самого Господа Саваофа, и пусть Он будет вашим страхом, и пусть Он будет вашим страхом». Это значит, отдайте Ему Его истинное место в своих сердцах, признайте Его высокое достоинство, преклонитесь перед Его неизреченным величием, подчинитесь Его высокому суверенитету, трепещите при самой мысли о ссоре с Ним.
Затем, в стихе 14, Господь Саваоф предстает перед нами в двух образах: «И будет Он святилищем, но камнем преткновения и скалой соблазна для обоих домов Израилевых, для джина». и в сеть для жителей Иерусалима». Эти выражения, Святилище и Камень преткновения, определяют отношение Господа к избранным и неизбранным. Для одного Он — Прибежище, Место Покоя, Центр поклонения; для другого Он — оскорбление. «Камень» — это один из титулов Христа, и весьма интересно и поучительно проследить различные упоминания, первое из которых встречается в Бытие 49:24. Здесь, в 8-й главе Исайи, имеется в виду Христос в Его смирении. Израиль искал Того, Кто был бы высоким среди великих земли, поэтому, когда предстал перед ними Тот, Кто родился в яслях, Кто трудился на верстаке плотника, Кому негде было приклонить Свою голову, они " презирали и отвергли» Его. Используемая здесь цифра очень впечатляет. Какое низкое место должен был занять Господь славы, чтобы Израиль «преткнулся» о Него, как камень, лежащий у ног! Таким образом, Святой Дух еще раз ссылается на отрывок из Ветхого Завета, в котором Мессия представлен в унижении, как бы «камень», лежащий на земле.
Едва ли нужно добавлять, что само смирение, в которое вошел Спаситель, придя сюда не для того, чтобы Ему служили, а для того, чтобы послужить и отдать Свою жизнь для искупления многих, и есть то, что делает Его «драгоценным Камнем» (1 Пет. 2:6) всем, чья вера видит Божественную славу, сияющую под смирением. Что более волнует наши сердца, что просто рассчитано на то, чтобы склонить их в поклонении перед Богом, когда мы видим Его Сына в Иоанна 13? Воистину, «Камень» у ног Его учеников, омывающий их! Блаженно знать, что тот самый Камень, который отвергли строители, «стал главою угла» (Пс. 118:22), то есть возвысился.
Возвращаясь теперь к 8-й главе Исаии, 15-й стих усиливает сказанное в предыдущем стихе: «И многие из них преткнутся, и упадут, и разобьются, и будут уловлены, и будут уловлены». Как торжественно и буквально это было исполнено в истории евреев, мы все знаем. Затем, в стихе 16, мы изложили последствия отказа Израиля от своего Мессии: «Свяжи свидетельство, запечатай закон среди учеников Моих». С тех пор покрывало лежит на сердце Израиля даже при чтении Священного Писания (2 Кор. 3:15).
Теперь в Евреям 2:13 говорится: «Уповаю на Него» (Ис. 8:17, версия Септуагинты). Это самое благословенное слово. Оно раскрывает безоговорочную уверенность Спасителя в Боге. Несмотря на обращение, с которым Он столкнулся со стороны обоих домов Израиля, Его доверие к Иегове оставалось непоколебимым; Он перевел взгляд с видимого на невидимое. Уместность этой цитаты во 2-й главе Послания к Евреям очевидна: такого не могло быть, если бы Христос не стал Человеком – если рассматривать его просто как Бога-Сына, и говорить о Нем, «доверяющемся», было немыслимо, невозможно. Чудесным доказательством было то, что было подтверждено в Евреям 2:11 относительно единства, существующего между Христом и Его народом: Он, как и они, был призван идти путем веры.
«Я уповаю на Него». Это действительно слово, которое должно склонить наши сердца в изумлении. Какое низкое место занял Создатель неба и земли! Как эти слова раскрывают реальность Его человечности! Сын Божий стал Сыном Человеческим, и здесь, на земле, Он всегда действовал в полном соответствии с тем местом, которое Он занял. Он жил здесь жизнью веры, то есть жизнью доверия и зависимости от Бога. В Евангелии от Иоанна 6:57 мы слышим, как Он говорит: «Я живу Отцом». Именно на этом Он настаивал на сатане, когда искушал его приготовить хлеб для Себя.
Исайя 8:17 — не единственный отрывок Ветхого Завета, в котором говорится о том, что Христос «доверился» Богу. В Псалме 16:1 Он взывает: «Сохрани Меня, Боже, ибо на Тебя уповаю». Как Человеку Ему не подобало оставаться независимым и одиноким; и Он тоже. Весь этот псалом рассматривает Его в месте полной зависимости – в жизни, в смерти, в воскресении. Поразительно это покажется, если сравнить стихи 10, 11 с Иоанна 2:19 и Иоанна 10:18. В тех местах Евангелия от Иоанна, где Его Божественная слава сияет сквозь завесу Его человечества, Он говорит о воскресении Себя из мертвых. Но здесь, в Псалме 16, где раскрываются совершенства Его мужественности, Он верит, что Бог воскресит Его снова. Как важно услышать точку зрения Духа в каждом отрывке!
«Я уповаю на Него». Мы недостаточно размышляем над этим совершенством нашего Господа. Жизнь, которую Иисус Христос прожил здесь тридцать три года, была жизнью веры. В этом смысл этого малопонятного слова в Послании к Евреям 12:2: «Взирая на Иисуса (Его имя в виде Человека), Автора (по-гречески то же самое, что «Вождь» в 2:10) и Совершителя веры». Если внимательно взвесить эти слова в свете их контекста, их смысл станет ясен. В 11-й главе Послания к Евреям мы проиллюстрировали на примере святых Ветхого Завета различные аспекты жизни веры, но в Иисусе мы видим каждый ее аспект в совершенстве воплощенным. Как наш Капитан или Лидер, Он шел впереди Своих солдат, подавая им вдохновляющий пример. Путь, по которому мы призваны идти, — тот же самый, по которому шел Он. Гонка, в которой нам поручено участвовать, та же, что и Он. И мы должны ходить и бежать, как Он, верой.
«Я буду доверять Ему». Это всегда было выражением Его сердца. Христос мог сказать, и никто, кроме Него, никогда не мог: «Я был брошен на Тебя от чрева; Ты Бог Мой от чрева матери Моей» (Пс. 122:10). Никогда другой не жил в такой полной зависимости от Бога, как Он: «Я всегда поставил Господа пред Собою; ибо Он одесную Меня, Я не поколеблюсь» (Пс. 16:8) — таковы были Его слова. Его вера была настолько очевидна, даже для других, что даже Его враги, стоя вокруг Креста, превратили ее в горькую насмешку: «Он надеялся на Господа, что Он избавит Его, пусть Он избавит Его, видя, что Он радуется Ему». (Пс. 22:8). Как благословенно знать, что, когда мы призваны ходить верой, подчиниться Богу и жить в зависимости от него, отвести взгляд от тумана времени и посмотреть на грядущее наследие, что Другой пошел по тому же пути, что, положив вывел Своих овец, Добрый Пастырь шел впереди них (Иоанна 10:4), и Он велит нам делать только то, что Он Сам прежде сделал.
«Я уповаю на Него». Это по-прежнему справедливо в отношении Человека Христа Иисуса. В Откровении 1:9 мы читаем о «царстве и терпении Иисуса Христа»: это терпение веры, ср. Евреям 11:13. В Послании к Евреям 10:12,13 истолковывается: «Но Человек Сей, принеся одну жертву за грехи навеки, сел одесную Бога, ожидая с этого момента, пока враги Его не сделаются подножием Его ног». Это ожидание веры, ожидание исполнения Божьего обещания. Ах, дорогой читатель, общение со Христом — это не что-то мистическое, оно чрезвычайно практично; общение со Христом означает, прежде всего, хождение верой.
«И еще вот Я и дети, которых дал Мне Бог» (стих 13). Этим завершается цитата из Исаии 8:17, 18. Уместность этих слов в поддержку аргумента апостола очевидна: Христос занимает Свое место перед Богом как Посредник, признавая «детей» как Свой дар Ему; это Христос как Человек, исповедующий Своё единство с ними, причисляющий Себя к святым — «Я и дети», сравните «Отец Мой и Отец ваш» (Иоанна 20:17). Это Господь Иисус представляет Себя Богу как Его Служитель, верно и успешно выполнив возложенную на Него задачу. Здесь слышно, как Он обращается к Отцу, радуясь плодам Своего труда. Он как бы сказал: «Вот Я, Отче, которого Ты послал из лона Твоего с Небес на землю, чтобы собрать избранных Твоих из мира. Я совершил то, для чего Ты послал Меня: вот Я и дети, которых Ты дал Мне». Хотя Он оказался камнем преткновения и скалой соблазна для обоих домов Израилевых, тем не менее Он не остался без народа; Ему были даны «дети», и Он владеет ими и торжественно представляет их перед Богом.
Кто эти «дети»? Во-первых, это те, кого Посредник приводит к Богу. Как мы читаем в 1 Петра 3:18: «Ибо и Христос однажды пострадал за грехи, Праведный за неправедных, чтобы привести нас к Богу». Здесь видно, что именно это делает Христос: формально представляет детей Богу. Во-вторых, здесь они рассматриваются как «дети» Христа. В Исаии 53:10, 11 было сказано: «Он увидит семя Свое, Он продлит дни Свои, и удовольствие Господне будет благоуспевать в Его руках. Он увидит труды души Своей и насытится». ." В Иоанна 13:33 и Иоанна 21:5 можно услышать, как Он называет Своих учеников «детьми». И в этом не было ничего противоестественного. Пусть читатель задумается над 1 Коринфянам 4:14, 15: если те, кто обратился благодаря проповеди Божьих слуг, могут быть названы их «детьми», то тем более они могут быть названы «детьми» Иисуса Христа, которого Он родил через Его Духом и Его Словом!
«Вот Я и дети, которых дал Мне Бог». Он снова и снова упоминал тех, кого Бог дал Христу, в дни Его публичного служения. «Все, что дает Мне Отец, ко Мне придет» (Иоанна 6:37). «Я открыл имя Твое человекам, которых Ты дал Мне от мира: они были Твои, и Ты дал их Мне. Я молюсь о них: Я молюсь не о мире, но о тех, которых Ты дал Мне» (Иоанн 17:6, 9). Они были даны Христу прежде основания мира (Еф. 1:4). Эти «дети» — избранники Божии, суверенно избранные Им и от начала избранные ко спасению (2 Фес. 2:13). Тот факт, что избранные Божии были даны Христу «прежде создания мира», а значит, от вечности, проливает свет на титул Спасителя, найденный в Исаии 9:6: «Отец вечный». Это многих озадачило. Это не обязательно. Христос — «Отец вечный», потому что от вечности у Него были «дети»!
Зачем эти «дети» были отданы Христу. Первым ответом должно быть: «Ради Его собственной славы». Христос — центр всех замыслов Божиих, а Его слава — единственная цель, которую всегда следует иметь в виду. Христос будет прославлен навечно, имея вокруг Него семью, каждому члену которой предопределено быть «сообразным Его образу» (Римлянам 8:29). Второй ответ: чтобы спасти их: «Все, что дает Мне Отец, ко Мне придет, и приходящего ко Мне не изгоню вон» (Иоанна 6:37).
«Вот Я и дети, которых дал Мне Бог». Мы не сомневаемся, что в конечном счете эти слова относятся к тому времени, которое предвосхищается чудесным славословием, находящимся в конце Послания Иуды: «Теперь к Тому, Кто может удержать вас от падения и представить вас непорочными пред лицом Слава Его с превеликой радостью, единомудрому Богу, Спасителю нашему, слава и величие, держава и держава, и ныне и присно». Когда Господь Иисус в предстоящий День соберет к Себе общество искупленных и «представит ее Себе славной Церковью, не имеющей пятна, или порока, или чего-либо подобного» (Еф. 5:27) тогда Он торжествующе воскликнет: «Вот Я и дети, которых дал Мне Бог». А пока давайте постараемся принять в свои сердца что-то из благословения этих слов, чтобы даже сейчас «радость Господня» могла быть нашей силой (Неем. 8:10).
«Вот Я и дети, которых дал Мне Бог». Давайте попытаемся указать на одно или два простых следствия. Во-первых, насколько дорогими и драгоценными должны быть избранные Божии для Христа! Они — собственный «дар» Отца Ему. Ценность подарка заключается не в его внутренней ценности, а в уважении и привязанности, которыми пользуется даритель. Именно в этом свете, прежде всего, Христос всегда рассматривает Свой народ — как выражение собственной любви Отца к Себе. Во-вторых, насколько несомненно, что Христос будет продолжать заботиться о Своем народе и служить ему! Он не может быть безразличен к благополучию одного из тех, кого Отец дал Ему. Как сказано в Иоанна 13:1: «Он возлюбил Своих, которые были в мире, и возлюбил их до конца». В-третьих, насколько они должны быть безопасными! Никто из Его не может погибнуть. Прекрасно это показано в Иоанна 18:8,9, где Христос сказал тем, кто пришел схватить Его: «Итак, если вы ищете Меня, оставьте их, чтобы сбылось слово, которое Он изрек». «Из них, которых Ты дал Мне, я не потерял ни одного».
Невыразимо блаженно то, что было перед нами в Послании к Евреям 2:12, 13. Народ Господень там рассматривается с тройной точки зрения. Во-первых, Христос считает их Своими «братьями». О чудо! Честолюбивый мирянин стремится к плотским почестям и титулам, но что он имеет, что можно хотя бы на мгновение сравнить с почетным титулом, который Христос дарует Своим искупленным? В следующий раз, когда люди будут клеветать на тебя, называть каким-то обидным для тебя именем, помни, сохристианин, что Христос называет тебя одним из Своих «братьев». Во-вторых, вся компания искупленных здесь названа «церковью», и посреди нее изображен Христос, поющий хвалу. Там их рассматривают как группу верующих, и Тот, Кто является «Священником навеки», руководит их песнями радости и поклонения. В-третьих, Господь Иисус считает нас Своими «детьми», детьми, данными Ему Богом. Это говорит и об их близости и дороговизне к Нему. Несомненно, созерцание этого дивного богатства благодати должно побудить нас воскликнуть:
«Ему слава и держава во веки веков. Аминь» (Откр. 1:6).
 



Евреям 2:14-16.
Глава 11 - Христос, превосходящий ангелов.
 
 
Заключительные стихи второй главы Послания к Евреям настолько богаты и полны по своему содержанию, а темы, о которых они говорят, настолько важны, что мы чувствуем себя более склонными уделить дополнительное место для их изложения. Мы все больше и больше понимаем для себя, что небольшая часть Священного Писания, молитвенно изученная и неоднократно обдумываемая, приносит больше благословений сердцу, больше пищи душе и больше помощи в пути, чем целая глава, прочитанная более или менее бегло. . Недаром Господь Иисус сказал в притче о Сеятеле, «что на доброй земле находятся те, которые в честном и добром сердце, услышав Слово, сохраняют и в терпении приносят плод» (Лк. 8:15). Единственный способ «сохранить» или удержать Слово – это длительное размышление и терпеливое или настойчивое изучение.
Стихи, которые будут перед нами в этом случае, составляют часть вдохновенного объяснения апостола того, что «Сын» стал Человеком и претерпел ужасную смерть на кресте. Если читатель вернется к третьему абзацу предыдущей статьи, он найдет там пять причин (подтвержденных в стихах 9, 10), почему Христос претерпел такое унижение. В стихах 11-13 выдвигаются еще четыре. Второе Лицо Святой Троицы было необходимо сделать ниже ангелов, чтобы у Него было основание называть нас «братьями» (стихи 11, 12), ибо это титул, предполагающий общее основание и стоя. Затем Господу славы было необходимо стать «единым» со Своим народом, если посреди церкви Он «воспевал» Бога (стих 12); и это, как утверждают Священные Писания Ветхого Завета, Он сделает. Опять же, Тому, Кто был в образе Божием, необходимо было принять на Себя «образ раба», если Он хотел показать Своему народу совершенный пример жизни веры; и в Исаии 8:17 слышно, как Он говорит Духом пророчества: «Я уповаю на Него» (стих 13). Наконец, Его восклицание: «Вот Я и дети, которых дал Мне Бог» (стих 13), требовало, чтобы Он стал Человеком и таким образом причислил Себя к числу Своих святых.
В стихах 14-16 мы имеем одно из самых глубоких утверждений во всем Священном Писании, в котором говорится о Божественном воплощении. По этой причине, как минимум по какой-либо другой, мы должны продвигаться в нашем исследовании медленно. И здесь Святой Дух продолжает выдвигать дальнейшие доводы в пользу того, почему Господу ангелов необходимо было на какое-то время преклониться перед ними. Здесь даны еще три, и их можно сформулировать так: во-первых, чтобы Он мог сделать недействительным того, кто имел державу смерти, то есть Дьявола (стих 14); во-вторых, чтобы Он мог избавить Свой народ от рабства того страха, который вызвала смерть (стих 15); в-третьих, дети Авраама могли быть освобождены только тогда, когда Он взял семя Авраама (стих 16).
«Потому что дети суть причастники плоти и крови, и Сам Он также принял участие в них, чтобы смертью истребить имеющего державу смерти, то есть диавола» (стих 14). «Связь между этим стихом и предыдущим контекстом можно выразить так: Так как надлежало Тому, для Которого все и через Которого все, приводя многих сыновей к славе, сделать вождя спасения их совершенным через страдания; и так как, по ветхозаветным пророчествам, Освятитель и освященный, Спаситель и спасаемый должны быть одного рода, и так как спасаемые суть люди, то Сын Божий, назначенный Спаситель, принял природу, способную к страдания и смерть — даже природа человека, когда Он пришёл спасти, чтобы в этой природе Он мог умереть и, умирая, совершить великую цель Своего назначения — уничтожение силы сатаны и освобождение Его избранного народа. (доктор Дж. Браун).
Первые слова нашего стиха означают, что Святой Дух делает выводы из только что процитированных доказательств из Ветхого Завета. Греческие слова «поскольку» в Послании к Евреям 4:6 переведены как «итак видя», и их сила заключается в том, что «очевидно», что Сын Божий стал Сыном Человеческим ради тех, кого Бог дал. Ему.
«Ибо, так как дети суть причастники плоти и крови, Он и Сам принял участие в них, чтобы смертью истребить имеющего державу смерти, то есть диавола» (стих 14). Здесь вечное Слово становится плотью, Сын Божий становится Сыном Человеческим. Давайте рассмотрим, во-первых, это чудо; Во-вторых, необходимость этого; В-третьих, Природа этого; В-четвертых, его Совершенство; В-пятых, цель этого.
Трагично то, что в настоящее время наши умы настолько затуманены, а наше понимание настолько затронуто грехом, что мы не можем полностью воспринять чудо Божественного воплощения. Как писал апостол: «А теперь мы видим сквозь стекло темное» (1 Кор. 13:12). Но, слава Богу, это состояние не будет длиться вечно; скоро, очень скоро мы увидимся «лицом к лицу». И когда по чудесной благодати Божией Его народ увидит Царя в Его красоте, они, как мы думаем, не будут сбиты с толку или ошеломлены, а вместо этого наполнятся таким изумлением, что их сердца и все существа спонтанно склонятся в поклонении.
Другая вещь, которая мешает нам постичь чудо Божественного воплощения, состоит в том, что нет ничего другого, что мы могли бы хотя бы на мгновение сравнить с ним; нет никакой аналогии, которая хоть сколько-нибудь напоминала бы это. Он уникален, одинок, во всем своем уединенном величии. Мы с трепетом думаем об ангелах, посланных служить тем, кто станет наследниками спасения: что эти чудесные создания, которые до сих пор превосходят нас в мудрости и силе, были назначены нашими помощниками; что этим святым созданиям следует поручить расположиться лагерем вокруг бедных грешников; что придворные Небесные должны прислуживать червям земным! Воистину, это великое чудо. Но, о братья мои, это чудо бледнеет до совершенной незначительности и, по сравнению с ним, исчезает в небытие перед этим гораздо большим чудом – что Создатель ангелов должен оставить Свой престол на высоте и спуститься на эту проклятую грехом землю; что тот самый, перед которым склоняются все ангелы, на какое-то время будет унижен над ними; чтобы Господь славы, обитавший в «свете неприступном», Сам стал причастником «плоти и крови»! Это чудо из чудес.
Столь чудесно было то беспримерное событие Божественного воплощения, что небесные воинства сошли, чтобы провозгласить новорождённого Спасителя. Так чудесно было это, что «слава Господня», неизреченная Шекина, которая когда-то наполняла храм, но уже давно удалилась от земли, явилась вновь, ибо «слава Господня сияла вокруг» благоговейных пастухов на Равнины Вифлеема. Так чудесно было то, что хронология была революционна, и anno mundi стал anno domini: календарь был изменен, и вместо того, чтобы датировать его от начала мира, он был заново датирован рождением Христа; таким образом, Господь времени оставил Свою подпись на протяжении столетий. Проходя дальше, рассмотрим необходимость Божественного воплощения.
Это ясно подразумевается как в предыдущем, так и в дальнейшем. Если «дети», которых Бог дал Своему Сыну, должны были быть «освящены», тогда Он должен стать с ними «всем одним». Если те дети, которые по природе являются причастниками плоти и крови, должны были быть «избавлены от имеющего державу смерти, то есть диавола», то и Освятитель должен «также принять участие в них». Если Он хотел быть милостивым и верным Первосвященником в том, что касается Бога, Он должен во всем «быть подобным братьям Своим». Если Он хочет иметь возможность «помочь искушаемым», тогда Он должен Сам «пострадать, будучи искушенным»; и, поскольку Сам Бог «не может быть искушен», Ему пришлось стать Человеком, чтобы испытать этот опыт.
Необходимость была реальной, срочной и абсолютной. Не было другого способа, которым могли бы быть осуществлены замыслы Божьей благодати по отношению к Его народу. Если бы мы когда-либо хотели стать «подобными Ему», сначала Ему нужно было бы стать подобными нам. Если Он хотел дать нам от Своего Духа, Он должен сначала принять нашу плоть. Если бы мы хотели соединиться с Господом настолько, чтобы стать с Ним «одним духом» (1 Кор. 6:17), тогда Он должен сначала соединиться с нашей плотью, чтобы быть «всем одним» с нами. Одним словом, если бы мы стали причастниками Божественного естества, то Он должен был бы стать причастником человеческого естества. Таким образом, мы снова осознаем силу ответа апостола на возражение, которое он здесь устраняет: как могло быть, чтобы Человек был выше ангелов? Он не только показал на основании собственных иудейских писаний, что Человеку Христу Иисусу было дано имя более превосходное, чем любое имя, относящееся к небесным иерархиям, но здесь он показывает нам, что Господу славы необходимо стать Человеком. Если мы хотим быть «сообразными Его образу», тогда Он должен быть «создан по подобию плоти греха». Если дети Авраама должны были быть искуплены, тогда Он должен взять на себя «семя Авраама».
Природа Божественного воплощения здесь упомянута словами «плоть и кровь». Это выражение говорит о слабости, зависимости и смертности человека. Это видно из других отрывков, где это встречается. Слова «плоть и кровь» в Новом Завете соединяются пять раз: Матфея 16:17, 1 Коринфянам 15:50, Галатам 1:16, Ефесянам 6:12, Евреям 2:14. Это смиренное выражение, подчеркивающее слабость плоти и ограниченность человека: обратите внимание, как в Ефесянам 6:12 «плоть и кровь» противопоставляются более могущественным врагам, с которыми борются христиане.
«Плоть и кровь» — это нынешнее состояние, в котором находятся те дети, которых Бог задумал привести к славе. По их естественному строению и состоянию ничто не отличает избранных от неизбранных. Греческое существительное, означающее «участники», происходит от корня, означающего «общий»: в Римлянам 15:27 верующие из язычников названы «участниками» духовных благословений Израиля, то есть они наслаждаются ими совместно, друг с другом. Итак, дети Божьи, как и дети Дьявола, являются «причастниками» «плоти и крови». И наше возрождение не приводит к каким-либо изменениям в этом отношении: ограничения и немощи, присущие «плоти и крови», все еще остаются. Можно предположить множество причин для этого: чтобы мы не слишком возгордились своим духовным положением и привилегиями; чтобы мы могли осознать наши немощи и почувствовать нашу слабость перед Богом; чтобы мы могли унизить себя перед Тем, Кто есть Дух; чтобы в нас могла развиться благодать сострадания — наши братья и сестры также являются причастниками «плоти и крови», и часто нам нужно об этом напоминать.
В словах «Он и Сам также принял участие в том же» мы имеем утверждение относительно реальности человечества Спасителя. Дело не только в том, что Господь славы явился на земле в человеческом образе, но и в том, что Он действительно стал «плотью и кровью», подверженной всякой человеческой немощи, поскольку они свободны от греха. Он знал, что такое голод, что такое телесная усталость, что такое боль и страдания. Сам факт, что Он был «Муж скорбей», указывает на то, что «Он и Сам принял участие в том же». Тем самым мы видим поразительное снисхождение Христа, приспособившегося таким образом к состоянию, в котором находились дети. Какая чудесная любовь, которая заставила Господа славы спуститься так низко ради нас, сынов человеческих! Между ними было бесконечное неравенство: Он был бесконечен, они конечны; Он всемогущ; они хрупкие и слабые; Он был вечным, они приговорены к смертной казни. Тем не менее, Он отказался не соответствовать им; и таким образом Он был «распят в немощи» (2 Коринфянам 13:4), что относится к состоянию, в которое Он вошел.
Совершенство Божественного воплощения подразумевается и в словах: «Он и Сам также принял участие в том же». Эти слова подчеркивают тот факт, что становление Христа Человеком было с Его стороны добровольным действием. «Дети» по своей природе подчинялись общему состоянию «плоти и крови». Они принадлежали к этому ордену. Они не имели права голоса по этому вопросу. Таково было их состояние по закону самого их существа. Но не так было с Господом Иисусом. В это состояние он вошел как пришедший из другой сферы и состояния бытия. Он был Сыном, который «не думал, что грабеж равен Богу». Он был самодостаточен. Следовательно, это был акт снисхождения, добровольный поступок, поступок, побужденный любовью, который заставил Его «принять участие в том же».
Эти слова также указывают на уникальность человечества нашего Господа. Очень благословенно наблюдать, как Дух здесь, как всегда, тщательно охраняет славу Искупителя. Не сказано, что Христос был «причастником плоти и крови», но что «Он также принял участие в них». Различие может показаться незначительным, и на первый взгляд его нелегко обнаружить; все же есть ли реальная, важная, жизненно важная разница. Хотя Христос стал Человеком, настоящим Человеком, однако Он отличался, радикально отличался от любого другого человека. Став Человеком, Он не «принял участие» в отвратительном яде, который грех внес в человеческую конституцию. Его человечность не была заражена вирусом Падения. Перед Его воплощением Его матери было сказано: «То Святое, которое родится от Тебя» (Лк. 1:35). Именно безгрешность, уникальность человечества нашего Господа так тщательно охраняется различием, которое Святой Дух провел в Евреям 2:14.
Цель Божественного воплощения здесь подразумевается в словах, что «смертью мог бы погубить имеющего державу смерти, то есть диавола». Именно с этой целью Сын Божий принял участие в «плоти и крови». В нескольких отрывках Нового Завета, где упоминается Божественное воплощение, приводятся разные причины и описываются различные замыслы. Например, Иоанна 3:16 говорит нам, что одной из главных целей было раскрыть и показать несравненную любовь Бога. В 1 Тимофею 1:15 говорится, что «Христос Иисус пришел в мир спасти грешников». Но здесь, в Евреям 2:14, упоминается уничтожение Имеющего державу смерти.
Цель Святого Духа в нашем нынешнем отрывке — показать славную и действенную сторону того, что было наиболее смиренным, — бесконечного согбения Господа славы. Он указывает тем, кто нашел Крест таким камнем преткновения, что у темного облака, висевшего над ним, была золотая подкладка. То, что внешнему глазу или, скорее, необразованному сердцу и уму казалось такой унизительной трагедией, на самом деле было славным триумфом; ибо этим Спаситель лишил Дьявола его силы и вырвал из его рук самое ужасное оружие. Как шрамы, которые носит солдат, не являются для него дискредитацией и бесчестием, если они получены во имя благородного дела, так и крестные страдания Христа вместо того, чтобы обозначить Его поражение, были на самом деле дивной победой, ибо ими Он сверг архиепископа. враг Бога и человека.
«Чтобы смертью погубить имеющего державу смерти, то есть диавола». Очень приятно отметить, что это утверждение имеет отношение к особому вопросу, который обсуждал апостол. Евреи были преткнуты тем фактом, что их Мессия умер. Здесь Святой Дух показал, что эта смерть не только не запятнала славу Христа, но и стала ее примером, ибо смертью Он сверг великого Врага и освободил Свой плененный народ. «Он не только славен на небесах, но Он победил сатану в том самом месте, где он осуществлял свою печальную власть над людьми и где суд Божий тяжким бременем лежал на людях» (г-н Дж. Н. Дарби).
«Чтобы смертью погубить имеющего державу смерти, то есть диавола». Здесь обращают на себя внимание три вещи: во-первых, что подразумевается под «силой смерти» у Дьявола? Во-вторых, о какой «смерти» здесь идет речь? В-третьих, в каком смысле Христос «уничтожил» Дьявола? Из слов следующего стиха ясно, что речь идет о том, что конкретно было достигнуто до того, как Христос воплотился. То, что это не означает, что Дьявол имел абсолютную власть в причинении физической смерти во времена Ветхого Завета, ясно видно из нескольких мест Писания. В древности Иегова утверждал: «Смотрите, Я — Он, и нет со Мною бога: Я убиваю и оживляю» (Второзаконие 32:39). Опять же: «Господь убивает и оживляет, низводит в преисподнюю и возводит» (1 Царств 2:6). И еще: «Богу Господу принадлежат исходы от смерти» (Пс. 68:20). Эти отрывки имеют решающее значение и показывают, что даже во времена Моисеева домостроительства дарование жизни и умерщвление находились в руках только Бога, независимо от того, какие инструменты Он мог использовать в связи с этим.
Особый вид «смерти», который здесь имеется в виду, объясняется для нас словами «что смертью ложь» и т. д. Смерть, которой умер Христос, была «возмездием за грех» — наказанием закона, претерпением гнева. святого Бога. Поднятый здесь вопрос глубоко загадочен, однако Священное Писание проливает на него некоторый свет. В Евангелии от Иоанна 8:44 Христос с самого начала заявил, что Дьявол был «убийцей» (буквально «человекоубийцей»). В Захарии 3:1 нам показан сатана, стоящий по правую руку Иеговы, чтобы противостоять первосвященнику Израиля. По этому поводу Сапфир сказал: «Но какой смертью умер Христос? Той смертью, над которой имел власть Дьявол. Этой смертью владел сатана. Именно он имел справедливое право требовать от нас, чтобы мы умерли. претензии сатаны.
«Совершенно верно, что сатана — всего лишь узурпатор; но, спасая людей, Бог действует в совершенной праведности, справедливости и истине. Согласно еврейской традиции, падшие ангелы часто обвиняют людей и жалуются перед Богом, что грешные люди получают милость. Наше искупление находится в гармонии с принципами праведности и справедливости, на которых Бог основал все. Князь мира сего судится (Иоанна 16:11), он побежден не просто силой, но силой справедливости и истины. ...Он стоял на справедливости Божией, на непреклонности Его закона, на истинной природе наших грехов.Но когда Христос умер самой нашей смертью, когда Он стал за нас грехом и проклятием, тогда вся сила Сатана ушел.... И что теперь может сказать сатана? Справедливость, величие и совершенство закона оправданы больше, чем если бы все человечество было потеряно навсегда. Наказание за нарушение закона Иисус претерпел, и теперь, когда закон подтвержден, грех удален, смерть поглощена, Христос уничтожил Дьявола».
Поскольку именно Дьявол совершил падение наших прародителей, которым был вынесен смертный приговор всему их потомству (Рим. 5:12); поскольку он ходит, как рыкающий лев, «ища, кого поглотить» (1 Пет. 5:8); поскольку он призывал Бога вынести виновным наказание закона (Зах. 3:1); и поскольку даже избранные Божии до своего возрождения находятся под «властью тьмы» (Кол. 1:13 и ср. Деян. 26:18), мертвы в преступлениях и грехах, но «поступают по Князю силы воздуха»; Можно сказать, что Дьявол обладает «силой смерти».
Слово «уничтожьте имеющего державу смерти» не означает уничтожения, а означает сделать недействительным и сделать бессильным. В 1 Коринфянам 1:28 то же самое греческое слово переведено как «уничтожить»; в Римлянам 3:3 «безрезультатно»; в Римлянам 3:31 «упразднить». Сатана настолько полностью побежден Христом-Главой, что он не сможет одолеть ни одного из Его членов. Это написано во славу Христа и для того, чтобы побудить Его народ противостоять Ему. Сатана – это испорченный враг. Поэтому сказано: «Противостаньте Дьяволу, и он убежит от вас» (Иакова 4:7). Тем, кто верит, есть уверенность в победе. Если Дьявол берет над нами верх, то это либо из-за нашей робости, либо из-за неверия.
«Погубить имеющего державу смерти» — значит лишить его силы. Апостол Иоанн говорит: «для сего и явился Сын Божий, чтобы разрушить дела диавола», т. е. невежества. , заблуждение, развращенность и несчастье. В приведенном перед нами отрывке разрушение ограничивается тем особым аспектом, в котором рассматривается Дьявол. Уничтожить его - значит уничтожить его как обладающего "силой смерти" - сделать его в этой точке света бессильна по отношению к детям, то есть заставить смерть перестать быть наказанием за зло. Смерть, даже в случае святых, является выражением недовольства Бога грехом; но это это не безнадежное распад Его тела, как это должно было бы быть без смерти Христа: это не вход в вечное страдание его души.Смерть для тех, за кого умер Христос, действительно отправляет тело в могилу; но это «верная и несомненная надежда на славное воскресение», и оно вводит освобожденный дух во всю славу небесного рая» (д-р. Дж. Браун).
Лишение сатаны власти над смертью было совершено путем отдачи жизни Спасителя, «чтобы смертью Он мог уничтожить». «Средством, которым Христос победил сатану, прямо названа смерть. Чтобы достичь этой великой и славной победы над столь сильным врагом, Христос не собирал войска ангелов, как Он мог бы сделать (Мф. 26:53), ни Он облек Себя величием и ужасом, как в Исходе 19:16, но сделал это, приняв участие в немощной плоти и крови и тем смирив Себя до смерти. В связи с этим апостол говорит, что Христос «испортив начальства и власти, выставлял их напоказ, торжествуя над ними на кресте" (Кол. 2:15), подразумевая тем самым Его смерть. Апостол уподобляет там крест Христов трофею, на котором висела добыча врагов. старые завоеватели имели обыкновение вешать доспехи и оружие побежденных врагов на стены фортов и башен». (Доктор Гуж.)
«Чтобы смертью погубить имеющего державу смерти, то есть диавола». Яркий пример этого представлен в Судей 14:12-19 — пожалуйста, читатель обратится к этому, прежде чем рассматривать наши краткие комментарии. Загадка, предложенная Самсоном, является прообразом того, что ясно заявлено здесь, в Евреям 2:14. Величайший «едок» (Суд. 14:14) или «потребитель» — это Смерть. Но из ядущего произошло мясо, то есть из смерти произошла жизнь; см. Иоанна 12:24. Обратите внимание в книге Судей 14, что обычный человек сам по себе совершенно неспособен разгадать эту тайну. Тайна смерти Христа, Льва из колена Иудина, должна быть раскрыта. Наконец, обратите внимание, что тем, кому была объяснена загадка, была предоставлена смена одежд – предзнаменование одежды праведности верующего!
«И избавьте тех, которые из-за страха смерти были под рабством всю жизнь свою» (стих 15). Необходимо тщательно помнить, что на протяжении всего этого отрывка апостол имеет в виду особый класс людей, а именно «наследников спасения», «сыновей» Божиих, «братьев» Христа. Здесь они описаны в соответствии с их невозрожденным состоянием: подвержены рабству; таким образом, все свои невозрожденные дни; так подвержен «страху смерти». Христос умер, чтобы избавить их от этого страха смерти. Таков, по нашему мнению, общий смысл этого стиха. 2 Тимофею 1:7 дает продолжение: «Ибо дал нам Бог духа не боязни, но силы и любви и целомудрия».
Начало «И» и глагол «избавить» (который находится в том же настроении и времени, что и «уничтожить» в предыдущем стихе) подразумевают, что смерть Христа имела в виду эти две цели, которые не могут быть разделены, а именно: уничтожение Дьявола, доставляя нас. Подобно тому, как Авраам уничтожил тех врагов, которые взяли в плен Лота вместе с другими жителями Содома, чтобы «избавить» их (Быт. 14:14), и как Давид уничтожил амаликитян, чтобы «избавить» своих жен и дети и другие люди из их рук (1 Царств 27:9), так Христос победил Дьявола, чтобы он мог «избавить» тех, кто (поддавшись его искушениям) попал в плен к Нему. Какую благодарность следует воздать Христу за то, что он таким образом сверг нашего великого противника!
«Страху смерти», то есть Божьему осуждению греха, все люди находятся в гораздо большем рабстве, чем они признают или чем они себе представляют. Именно этот «страх» заставил Адама и Еву скрыться от присутствия Бога (Быт. 3:8), заставил Каина воскликнуть: «Наказание мое больше, чем я могу вынести» (Быт. 4:13), что заставил сердце Навала умереть внутри него (1 Цар. 25:37), от чего Саул упал на землю, как человек в обмороке (1 Цар. 28:20), от чего Феликс задрожал (Деян. 24:25), и которые еще заставят царей и вельмож земных призвать горы упасть на них (Откровение 6:15, 16). Правда, плотскому человеку иногда удается заглушить обвинения своей совести греховными удовольствиями, но «что терний треск под горшком, то смех глупого» (Еккл. 7:6). Именно из этого страшного рабства Христос избавил Свой народ: Своей благодатью, Своим духом наполнив его «всякой радостью и миром в вере» (Рим. 15:13).
Прекрасный и наиболее полный образ истины в нашем нынешнем стихе можно найти в 1 Царств 17. Обратится ли читатель к этой главе и внимательно обратит внимание на следующие детали: Во-первых, в стихах 4-8 мы имеем в виде рисунка: Сатана преследует ветхозаветных святых. Во-вторых, где был Давид (прообраз Христа) в то время, когда Голиаф наводил ужас на народ Божий? В стихах 14, 15 содержится ответ: В доме отца своего, пас овец своих. Таким образом, посредством Моисеева домостроительства Христос оставался на высоте, в доме Отца, но при этом заботился о Своих овцах. В-третьих, Голиаф бросал вызов Израилю в течение «сорока дней», стих 16 – образ сорока столетий от Адама до Христа, когда ветхозаветные святые жили в страхе смерти, ибо «жизнь и бессмертие» были выявлены только «через Евангелие». (2 Тим. 1:10). В-четвертых, затем мы видим, как Давид выходит из дома своего отца, обремененный благословениями для своих братьев (стихи 17, 18). Обратите внимание на «рано утро», стих 20, показывающее его готовность отправиться на эту миссию. В-пятых, обратите внимание на печальный прием, который он встретил со стороны своих братьев (стих 28): его усилия были не оценены по достоинству, его цель была неправильно понята, и против него было выдвинуто ложное обвинение. В-шестых, в стихах 32, 38-49 мы видим чудесный образ Христа, побеждающего сатану в пустыне: обратите внимание, как Давид выступил в роли пастыря (стих 40 и сравните Иоанна 10). Он взял «пять» камней из потока (место текущей воды — фигура Святого Духа), но использовал только один из них; поэтому Христос в пустыне избрал Пятикнижие (первые пять книг Священного Писания) Своим оружием, но использовал только одну из них, Второзаконие. Заметьте, Давид убил его не камнем! Он ошеломил его этим, но убил его собственным мечом: так Христос победил имевшего державу смерти «через смерть». Прочтите еще раз стих 51 и увидите, насколько точен образ Христа, «поражающего» голову Змея. Наконец, прочитайте стих 52 и увидите типичную кульминацию: те, кто «в страхе», избавились. Какая чудесная Книга – Библия!
«Ибо Он взял не ангелов, но взял семя Авраамово» (стих 16). Этот стих, вызвавший немало споров, не представляет труда, если его взвесить в свете всего контекста. Здесь говорится не о Божественном воплощении, о котором говорится в стихе 14; скорее, речь идет о цели или, лучше сказать, о последствиях смерти Христа. Его начало «за» сначала отсылает к стихам 9,10; сразу же к стихам 14, 15. Дух здесь выдвигает причину, почему Христос вкусил смерть за каждого сына и почему Он уничтожил Дьявола, чтобы освободить Своих пленников; потому что не ангелы, а семя Авраамово были объектами Его благосклонного расположения. «За» и баланс этого стиха также направлены вперед, закладывая основу для того, что следует в стихе 17: основанием для того, чтобы Христос стал подобным Своим братьям и стал верным и милосердным Первосвященником, было то, что Он хотел подружиться с семенем. Авраама.
Греческий глагол, переведенный здесь как «Он взял на себя» или «взял», встречается и в других местах в некоторых весьма поразительных связях. Оно используется в отношении того, как Христос протянул Свою руку и спас тонущего Петра (Мф. 14:31), что здесь переведено как «пойманный». Оно использовано Христом, когда Он «взял» слепого за руку (Марка 8:23). Итак, о человеке, больном водянкой. Он «взял» и исцелил его (Луки 14:4). Здесь, в Евреям 2:16, говорится о всемогущей силе и непобедимой благодати Вождя нашего спасения. Это получает иллюстрацию в тех словах апостола, где, говоря о своем собственном обращении, он сказал: «за что и я уловлен (был удержан) Христом Иисусом» (Флп. 3:12). Так было и остается с каждым из избранных Божиих. В себе потерянные, несущиеся сломя голову к гибели; когда Христос простер руку Свою и избавил, чтобы о каждом можно было сказать: «не головня ли это, вырванная из огня» (Зах. 3:2). «Ухватил» так надежно, что никто не может вырвать его из Его руки!
Но наш стих не только подчеркивает непобедимость Божественной благодати, но и ясно учит ее абсолютному суверенитету. Христос держится не «семени Адама», всего человечества, а только «семени Авраама» — отца избранного народа Божьего. Выражение «семя Авраамово» используется в Новом Завете как в отношении его природного, так и духовного семени. Здесь имеется в виду именно последнее: «И Аврааму и семени его были даны обетования. Не говорит: «и семени, как о многих, но как об одном: и семени твоему, которое есть Христос» (Гал. 3:16) — не только Христос личный, но и Христос мистический. Последний стих 3-й главы Послания к Галатам показывает: «А если вы Христовы, то вы семя Авраамово и по обетованию наследники».
Этот стих представляет неразрешимую трудность для тех, кто верит во универсальность Божьей любви и благодати. Те, кто так поступает, отрицают простое учение Священного Писания о том, что Христос отдал Свою жизнь за «овец» и только за них. Они настаивают на том, что справедливость, как и милосердие, требует, чтобы Он умер за весь род Адама. Но почему труднее поверить в то, что Бог не предусмотрел спасения для части человечества, чем в то, что Он не предусмотрел спасения для падших ангелов? Они были выше по шкале бытия; они тоже были грешниками, нуждавшимися в Спасителе. Но им ничего не предоставлено! Он «не возлагал на» ангелов.
Но более того: наш стих не только раскрывает истину избрания, он также представляет торжественный факт отвержения. Христос не является Спасителем ангелов. «И ангелов, которые не сохранили своего достоинства, но оставили свое жилище, соблюдет Он в вечных узах, под мраком, на суд великого дня» (Иуды 6). По этому поводу хорошо сказал доктор Дж. Браун:
«Какая это непреодолимая тема для созерцания! Он не Спаситель ангелов, но Спаситель избранной семьи людей. Мы теряемся в изумлении, когда позволяем нашему разуму остановиться на числе и достоинстве тех, кого Он не возлагает Чувство такого рода привлекло некоторых добрых, но в данном случае не мудрых людей к расследованию, почему Сын Божий спасает людей, а не Ангелы. Об этом предмете Писание ничего не говорит, и так же должно быть и нам. Нет сомнения, что для этого, как и для любой другой части Божественных определений и устроений, имеются веские причины; и не исключено, что на каком-то будущем этапе наше существо, эти причины станут нам известны. Но пока я не могу пойти дальше, чем: «И так, Отче, ибо так показалось пред Тобою благо». Я не смею «вторгаться в вещи, которые Я не видел», чтобы не доказать, что я «тщетно возгордился плотским умом». Но я скажу вместе с апостолом: «Вот благость и строгость Божия; на падающих — суровость» — самая праведная строгость; «но спасаемым – доброта» – самая незаслуженная доброта» (д-р Дж. Браун).
Пусть Господь добавит Свое благословение к тому, что было до нас.
 



Евреям 2:17, 18.
Глава 12 - Христос, превосходящий ангелов
 
 
Стихи, которые сейчас предстанут перед нами, завершают второй основной раздел Послания, в котором апостол доказал превосходство Христа над ангелами, а также ответил и снял двойное возражение, которое могло быть выдвинуто против этого. Показав, что Сыну Божьему необходимо стать Человеком, чтобы спасти Свой народ от их грехов, Святой Дух воспользовался случаем, чтобы выявить некоторые поразительные подробности, касающиеся реальной и совершенной человечности Христа. В Послании к Евреям 2:11 Он утверждает, что Христос и Его народ «все одно». Это получает семикратное усиление, а именно: Во-первых, они едины в освящении, стих 11. Во-вторых, они едины в семейных отношениях, стихи 11, 12а. В-третьих, они едины в поклонении, стих 12б. В-четвертых, они едины в доверии, стих 13. В-пятых, они едины по природе, стих 14. В-шестых, они едины в линии обетования, стих 16. В-седьмых, они едины в переживании искушений, стих 18.
Примечательно, однако, что именно в этом отрывке, где излагается отождествление Христа с Его народом на земле, Святой Дух тщательно охраняет славу Спасителя и семикратно показывает Его уникальность: Во-первых, Он есть " Начальник спасения нашего» (стих 10), мы — те, кого Он спасает. Во-вторых, Он — «Освятитель», а мы — лишь освященные (стих 11). В-третьих, тот факт, что Он «не стыдится называть нас братьями» (стих 11), явно подразумевает Его превосходство. В-четвертых, Он является Руководителем нашей хвалы и представляет ее Богу (стих 12). В-пятых, обратите внимание на «Я и дети» в стихе 13. В-шестых, обратите внимание на контраст между «причастниками» и «приняли часть» в стихе 14. В-седьмых, Он — истребитель врага, мы — лишь избавленные стихи. 14, 15. Таким образом, здесь, как и везде, Он имеет превосходство во всем».
Еще одна вещь, которая ярко и ясно проявляется во второй половине Послания к Евреям 2, — это отличающая благодать и предопределяющая любовь Божья. Христос — Его «Избранный» (Ис. 42:1), названный так потому, что Его народ «избран в Нем» (Еф. 1:4). Обратите внимание, как это также развивается семикратно. Во-первых, в «приведении многих сынов в славу». (стих 10). Во-вторых, «Вождь их спасения» (стих 10). В-третьих, «освященные» отделены (стих 11). В-четвертых, «посреди церкви» (стих 12). В-пятых, «дети, которых дал Мне Бог» (стих 13). В-шестых, «Он взял на Себя семя Авраамово» (стих 16), не Адама, а «Авраама», отца избранного народа Божьего. В-седьмых, «чтобы загладить грехи народа» (стих 17).
Если читатель вернется к третьему абзацу статьи 10, а также ко второму и третьему абзацу статьи 11, он обнаружит, что мы привлекли внимание к двенадцати различным причинам, изложенным апостолом в Послании к Евреям 2:9-16, которые показывают соответствие и необходимость того, чтобы Христос стал человеком и умер. В стихах, над которыми нам предстоит сейчас задуматься, выдвигаются еще два: во-первых, воплощение и смерть Спасителя были необходимы, если Он должен был быть «милосердным и верным Первосвященником» (стих 17). Во-вторых, такой опыт был необходим, чтобы Он мог «помочь искушаемым» (стих 18). Таким образом, в четырнадцати ответах на два возражения, которые может выдвинуть еврей, еще раз дается полная демонстрация двух основных обсуждаемых вопросов.
Хотя наша нынешняя часть состоит всего из двух стихов, они настолько полны важным учением, что их объяснению и применению вполне можно было бы посвятить гораздо больше страниц, чем то, что мы сейчас напишем. Они затрагивают такие важные темы, как воплощение Христа, священство Христа, искупительная жертва Христа, искушение Христа и помощь Христа. Действительно, это драгоценные темы; пусть Дух истины будет нашим Путеводителем, когда мы с молитвой обратимся к их рассмотрению.
«Посему надлежало Ему во всем уподобиться братьям Своим, чтобы быть милостивым и верным Первосвященником в Боге, чтобы примирять грехи народа» (стих 17). Здесь Святой Дух приводит еще одну причину, по которой Сыну Божьему было необходимо воплотиться и отдать Свою жизнь за Свой народ: Ему надлежало сделать это, чтобы Он мог быть действенным Первосвященником. Поскольку священство Христа будет предстать перед нами снова и снова в последующих главах, Д.В., мы не будем здесь подробно обсуждать его. Давайте теперь поразмыслим над некоторыми словами и предложениями нашего нынешнего стиха.
«Почему» — это вывод из того, что было сказано в предыдущих стихах. «Это подобало Ему»: греческое слово не то же самое, что слово «это стало» Ему в Евреям 2:10. Там речь идет об Отце, здесь о Сыне; Это означало необходимость, хотя и не абсолютную, но связанную с порядком Божьего назначения в отношении искупления грешников и удовлетворения Его справедливости, ср. Луки 24:46. «Быть подобным братьям Своим» соответствует «всем одному» в стихе 11 и «и Сам Он также принял участие» в стихе 14. Это выражение раскрывает реальность человеческой природы Христа: что Он был Человеком, такой человек, как мы.
Слова «надлежало Ему во всем быть подобными (Его) братьям» не следует воспринимать абсолютно. Когда автор указывает, что, учитывая другие Священные Писания, слово «все» должно быть ограничено в таких отрывках, как Иоанна 12:32, 1 Тимофею 2:4, 6 и т. д., некоторые люди думают, что мы интерпретируем Библию таким образом. как нам удобно. Но что они сделают с таким стихом, как Евреям 2:17? Можно ли понимать слова «во всем надлежало Ему быть подобным братьям Своим»? Был ли Он уподоблен нам в испорченности нашей природы? Страдал ли Он от физических болезней, как и мы? Категорически нет. Откуда нам это знать? Из других отрывков. Писание необходимо сравнивать с Писанием, чтобы понять любой стих или любое выражение. Те же самые греческие слова, переведенные здесь как «все» (капапанта), снова встречаются в Евреям 4:15, где нам сказано, что Христос «был искушен во всем, как и мы, за исключением греха», ибо таким образом греческое слово должно быть оказанный. Таким образом, Святой Дух прямо заявляет, что «все» не универсально!
Что же тогда означает и включает в себя «все»? Отвечаем, все, чего не исключает и не исключает Писание, «когда люди увидели Его, они не заметили в Его внешнем облике ничего сверхчеловеческого, славного, свободного от земной слабости и зависимости. Он не пришел в великолепии и силе. Он не пришел в той ясности и силе, которыми обладал Адам до своего падения: «Он стал подобен нам во всем» в Своем теле, ибо Он был голоден и жаждал, охваченный усталостью, Он спал, в Своем разуме, ибо он развивался. Его нужно было учить. Он возрастал в мудрости относительно всего, что Его окружало; Он возрастал не только в росте, но и в умственной и нормальной силе. В Своих привязанностях, ибо Он любил. Он был изумлен; Он дивился неверию людей. Иногда Он радовался и «радовался духом», иногда гневался и возмущался, как, например, когда видел лицемерие иудеев. неистовое рвение в защите святости Божьего храма.Он был огорчен; Он дрожал от волнения; Душа его выпрямилась в Нем. Иногда Его охватывали волны чувств, когда Он видел будущее, которое было перед Ним.
«Не думайте о Нем просто как о человеке или как о живом человеке только в Своем теле, но как о Человеке в теле, душе и духе. Он проявлял веру; Он читал Священное Писание для Своего собственного руководства и ободрения; Он молился всю ночь, особенно когда Ему предстояло совершить какое-то великое и важное дело, как перед рукоположением апостолов, Он вздохнул, увидев человека немого, слезы текли из очей Его, когда у гроба Лазаря Он увидел силу смерти и сатаны. Молитвы его были с сильным воплем и слезами; душа его весьма скорбела» (Сафир). Таким образом, Сын Божий уподобился Своим братьям в том, что Он стал Человеком с человеческим духом, душой и телом; в том, что Он развивался по обычным линиям человеческой природы, от младенчества до зрелости; и в этом Он прошел через все человеческие переживания, за исключением греха и болезней.
«Чтобы Он был милостивым и верным Первосвященником в делах, относящихся к Богу, для примирения за грехи людей». Сын Божий стал Сыном Человеческим, чтобы стать Первосвященником. В этом была абсолютная необходимость. Во-первых, из-за бесконечного различия между Богом и людьми: Он имеет бесконечную славу и величие и обитает в том свете, к которому ни один человек не может приблизиться (1 Тим. 6:16); они всего лишь прах и пепел (Быт. 18:27). Во-вторых, из-за противоречия природы между Богом и людьми: Он наиболее чист и свят, они наиболее осквернены и несвяты. В-третьих, из-за возникшей в результате вражды между Богом и людьми (Рим. 5:10; Кол. 1:21). Отсюда можно заметить: ни у кого нет непосредственного доступа к Богу без священника; нет священника, способного действовать от имени людей в делах, касающихся Бога, кроме Иисуса Христа, Богочеловека. Таким образом Он был назначен «Посредником между Богом и людьми» (1 Тим. 2:5, 6).
Благодаря совершенному союзу двух Своих природ Господь Иисус является «милосердным и верным Первосвященником»: «милосердным» человеколюбивым, «верным» Божьим подопечным. Быть «милосердным» — значит быть сострадательным, всегда готовым под влиянием нежного сочувствия поддержать, утешить и избавить. Пройдя тот же путь, что и Его страдающие и испытанные люди, Христос способен войти в их скорби. Он не похож на ангела, который никогда не испытывал боли. Он — Человек; и Его симпатии не умаляются Его вознесением на небеса. То же самое человеческое сердце бьется в груди Сидящего по правую руку от Бога, заставившего Его плакать над Иерусалимом! Быть «верным» означает, что Его сострадание регулируется святостью, Его сочувствие осуществляется в соответствии с требованиями Божьей истины. Существует идеальный баланс между Его поддержкой Божьих требований и Его служением нашим немощам.
«Чтобы загладить грехи народа». Жаль, что переводчики А.В. представили этот пункт так, как они это сделали. Ревизоры правильно сказали: «чтобы умилостивить грехи народа». Греческое слово здесь — «Хиласкеотаи», которое является глагольной формой слова, встречающегося в 1 Иоанна 2:2 и 1 Иоанна 4:10. Слово «примирение» — «kallage», оно встречается во 2 Коринфянам 5:18, 19 и Римлянам 5:11, хотя там это слово неверно переведено как «искупление». Разница между этими двумя терминами существенна, хотя сейчас она малопонятна. Примирение является одним из последствий или плодов умилостивления. Примирение происходит между Богом и нами; умилостивление направлено исключительно на Бога. Умилостивление было умиротворением святого гнева и праведного гнева Бога; примирение — это вхождение в мир, который добыла искупительная жертва Христа.
«Чтобы умилостивить грехи народа». Вот кульминация аргументации апостола. Вот его исчерпывающий ответ на возражение евреев. Искупление грехов избранных Божьих не могло быть совершено, если бы Сын не стал Человеком; за исключением того, что Он стал «единым» с теми, кто от вечности был отделен по замыслу Всевышнего, чтобы быть «приведенными в славу»; за исключением того, что Он принял участие «в плоти и крови» и во всем «сделался подобным братьям Своим». Только так Он мог быть Искупителем «детей», которых Бог дал Ему.
В Священном Писании первое требование к искупителю заключалось в том, что он должен принадлежать к той же семье, что и он или она, которого нужно было выкупить: «Если брат твой обеднеет и продаст свое имущество, и если кто-нибудь из родственников его придет чтобы выкупить его, тогда он выкупит то, что продал брат его» (Лев. 25:25). Искупитель должен быть «родственником»: этот факт полностью и прекрасно проиллюстрирован в книге Руфь (см. Евреям 2:20; 3:12, 13; 4:1, 4, 6). Ни жалость, ни любовь, ни власть не имели никакой пользы, пока не установилось родство. Важное значение этого для дальнейшего дальнейшего мы постараемся показать.
«Чтобы умилостивить грехи народа». Это слово, в свете его значения, является одним из самых важных во всем Священном Писании по теме Искупления, подчеркивая абсолютную праведность Бога в связи с этим. Мы опасаемся, что в глубине многих умов таится подозрение, что, хотя чудесная благодать и несравненная любовь побудили Бога отдать Своего Сына на смерть за грешников, тем не менее, строго говоря, это был акт неправедности. Неужели справедливо, что вместо виновного страдает невиновный человек? Было ли правильным, чтобы Тот, кто так совершенно почитал Бога и соблюдал Его закон во всех отношениях, претерпел ужасное наказание? Сказать: «Так должно было быть, что не было другого способа спасти нас», не дает прямого ответа на наш вопрос; более того, это всего лишь иезуитское утверждение, что «цель оправдывает средства».
Грех должен быть наказан; святой Бог не мог игнорировать наши многочисленные проступки; поэтому, если мы хотим избежать должного вознаграждения за наши беззакония, вместо нас должна быть выплачена безгрешная замена. Но не согласится ли читатель-христианин с тем, что для всех нас было бы бесконечно лучше быть брошенным в озеро огненное, чем чтобы Бог поступил неправедно по отношению к Своему Возлюбленному? Неужели наше спасение было обеспечено ужасной ценой прочного клейма, наложенного на святое имя Бога? Вот как это оставили богословские схемы многих. Но не так Священное Писание. Однако давайте честно зададимся вопросом: справедливо ли Бог принял удовлетворение от Своего безупречного Сына, чтобы обеспечить спасение Своего народа?
Именно в этот момент так много проповедников проявили ревность, не «по разумению» (Рим. 10:2). В своих благонамеренных, но плотских попытках упростить дела Божьи, они низвели Его святую и несравненную истину до уровня человеческих дел. Они стремились «проиллюстрировать» Божественные тайны ссылками на вещи, находящиеся в пределах наших чувств. Бог сказал: «Первый человек не принимает того, что от Духа Божия, ибо это безумие для него; и он не может знать, потому что это можно различить духовно» (1 Кор. 2:14). Почему бы не поверить тому, что Он сказал? Вы не можете научить труп, а природный человек мёртв во грехе. Если Слово Божье не принесет ему жизни и света, никакие наши слова не смогут и не принесут этого. А выходить за пределы Священного Писания ради наших «иллюстраций» — это наглость, а то и того хуже. Когда проповедник пытается упростить тайну трёх Лиц Божества, используя пример из «природы», он лишь выставляет свою глупость и никому не помогает.
Так было со священной истиной и святой тайной Искупления. Добрые люди без колебаний исследовали анналы истории, как древней, так и современной, чтобы обнаружить примеры тех, кто, будучи невиновным в совершенном преступлении, добровольно вызвался понести наказание, причитающееся виновным. Действительно, печально видеть это нечестивое удешевление дел Божьих; но что гораздо хуже и наиболее предосудительно, так это наблюдать, как они искажают величайшее событие за всю историю Вселенной. Невиновный человек, несущий наказание виновного, может соответствовать требованиям человеческого правительства, но такое устройство никогда не сможет удовлетворить требования праведного правительства Бога. Его совершенство таково, что под ним никогда не пострадал ни один невиновный человек, и ни один виновный никогда не спасся; и поскольку искупление Сына Божьего не является исключением из этого правила, оно представляет собой наиболее убедительное доказательство его истинности.
Как только мы осознаем, что Искупление основано на единстве Христа и Его народа, единстве, образованном Его участием во плоти и крови, праведность Божия сразу очищается от клеветы, которую наносят иллюстрации многих проповедников, необходимое значение, наложенное на это. Умилостивление, вознесенное Богу, не было совершено ни незнакомцем, ни близким другом, претерпевшим то, что заслужил другой; но Главой, который был ответственен за действия членов Его духовного тела, точно так же, как эти члены были признаны виновными из-за деяния их природного главы, Адама, - когда «преступлением одного суд пришел на всех людей». к осуждению» (Рим. 5:18). В этой связи, возможно, стоит отметить, что, согласно всепобеждающему провидению Божьему, при назначении смертной казни речь идет о голове убийцы: либо обезглавливании, как во Франции, либо подвешивании за шею, как в Англии. , или быть отравленным газом, как в некоторых частях Соединенных Штатов. Таким образом, голова несет ответственность за ноги, которые были быстры на пролитие крови, и руку, совершившую смертельное преступление.
Как бы ни было велико достоинство заместителя и как бы глубоко ни было его добровольное унижение, искупление для нас было бы невозможно, если бы этот заместитель не стал фактически, а также юридически единым с нами. Чтобы искупить Свою церковь, чтобы очистить наши грехи, Христос должен так соединить Себя со Своим народом, чтобы их грехи стали Его грехами, а Его страдания и смерть стали их страданиями и смертью. Короче говоря, союз между Сыном Божьим и Его народом, а также их народом с Ним, должен быть таким же реальным и близким, как союз Адама и его потомства, которые все согрешили и умерли в нем. Так Он в установленный срок принял их плоть и кровь, вознес их грехи Своим телом на древо, чтобы они, умерев для греха, жили для праведности, исцелившись ранами Его. Следовательно, ни одно человеческое действие не может проиллюстрировать поручительство и жертвенную смерть Христа, и любая попытка сделать это не только омрачает совет словами без знания, но и фактически виновна в самонадеянном нечестии. Вероятно, не один проповедник будет вынужден плакать вместе с автором: «Отче, прости меня, ибо я не знал, что сделал».
Вот и ответ на наш вопрос: несмотря на то, что спасение избранных Божиих было достигнуто невыразимой ценой запятнания святого имени Божества, способ, которым оно было обеспечено, представляет собой высшую демонстрацию неумолимой справедливости Бога. Бог; ибо, когда на Нем был обнаружен грех, Бог «не пощадил Сына Своего» (Рим. 8:32). Но Бог пробудил Свой меч не против «невинной Жертвы». Это было против Того, кто милостиво снизошел до того, чтобы быть «причисленным к беззаконникам», который не только занял их место, но и стал единым с ними. Если бы Он сначала не имел реального и жизненно важного отношения к нашим грехам, Он не смог бы понести за них наказание. Справедливость вменения Богом наших грехов на счет Спасителя основывалась на Его единстве со Своим народом.
Именно этот факт повторяется и повторяется на протяжении всего непосредственного контекста. «И освящающий, и освящаемые — все одно» (стих 11), «Вот Я и дети, которых дал Мне Бог» (стих 13), «Ибо, поскольку дети суть причастники плоти и крови, И Сам Он также принял участие в том же» (стих 14), «Посему надлежало Ему во всем быть подобным братьям Своим» (стих 17). Почему? Почему? Вот вдохновенный ответ: «Чтобы умилостивить грехи народа». Это стало возможным, повторяем мы, только благодаря Его союзу с ними. Когда Христос стал един со Своим народом, их вина стала Его, как долги жены после брака становятся долгами мужа. Само это признает Христос: «Ибо бесчисленные бедствия окружили Меня: беззакония Мои схватили Меня, так что Я не могу взглянуть вверх; они больше, чем волосы на голове Моей: оттого сердце Мое изнывало от Меня» (Пс. 40:12).
«Чтобы умилостивить грехи народа». В свете всего, что было сказано в Послании, это утверждение действительно является ярким. Весь контекст показывает нам Его способность выполнять эту колоссальную работу, работу, которую никто, кроме Него, не мог бы выполнить. Во-первых, Он Сам был «Сыном», сиянием славы Божией и отпечатком Его сущности. Таким образом, именно достоинство или Божественность Его личности придавало такую бесконечную ценность Его работе. Во-вторых, Его нравственное совершенство как Человека, любящего праведность и ненавидящего беззаконие (Евр. 1:9), таким образом, исполнило все требования закона. В-третьих, Его союз со Своим народом, из-за которого Он «соделал нам грех, чтобы мы могли стать праведными перед Богом в Нем».
«Умилостивление» (то есть новозаветное дополнение Ветхого Завета «для искупления»), совершенное Христом, было совершенным удовлетворением, которое Он предложил святости и справедливости Бога от имени грехов Своего народа, чтобы они могли быть праведно изглажены, удалены навсегда от лица Божьего, «насколько далеко восток от запада». Это жертвенное дело Спасителя было священническим деянием, как достаточно ясно подтверждают слова нашего нынешнего стиха.
Ибо «грехи народа» параллельны Матфея 1:21; Иоанна 10:11. Они ясно учат, что искупление совершается только за грехи избранных Божиих. «Народ» явно параллелен «наследникам спасения» (Евр. 1:14), «множеству сынов» (Евр. 2:10), «братьям» (Евр. 2:12), «семени Авраама» (Евр. 2:16). Только с ними Христос отождествлял Себя. «Все единое» в Евреям 2:11 четко определяется как находящееся только между «Освящающим и освящаемыми». Он ухватил «семя Авраама», а не «семя Адама». Он – «Глава» не человечества, но «Церкви, которая есть Тело Его» (Еф. 1:21-23). Всеобщее искупление, которое в значительной степени не достигает своей цели, является изобретением сатаны с намерением опозорить Христа, который, таким образом, станет побежденным Спасителем. Всеобщее искупление, абстрактно предлагаемое Божественному правосудию, теоретически достаточное для всех, но само по себе ни для кого не действенное, есть фиктивная фантазия, которая находит пристанище лишь у тех, кто напрасно возгордился плотским умом. Особое искупление, совершенное для определенного народа, все из которого будут наслаждаться вечными благами от него, — это то, чему единообразно учит Слово Божье.
«Ибо, Сам Он, претерпев искушение, может помочь искушаемым» (стих 18). Вот последняя причина, по которой Сыну было необходимо стать Человеком и умереть: Он лучше способен помочь Своему испытанному народу. Не только то, что Он был «искушен», определяло Его, ибо Сам Бог может быть искушен (Числа 14:22), хотя и не злом (Иакова 1:13). Таким образом, люди могут подвергаться искушению, однако при этом они мало или вообще ничего не тронут. Но такие искушения, которые заставляют человека страдать, действуют на него так, что вызывают у него жалость к другим искушаемым и помогают им, насколько Он может. Именно эту точку здесь ухватил Дух.
«Ибо тем Он Сам пострадал, быв искушен». Тема искушения Христа является важной, поскольку ошибочные представления о ней неизбежно порождают самое бесчестное представление о Его несравненной Личности. Если Господь пожелает, мы надеемся обсудить это более подробно, когда дойдем до Евреям 4:15, но чувствуем, что должны сделать несколько замечаний по этому поводу сейчас. О том, что искушения, которым подвергался наш благословенный Господь, были реальными, свидетельствует вдохновенное заявление о том, что Он «страдал» от них, но что они включали в себя конфликт внутри Него или что существовала какая-либо возможность того, что Он поддался ему, следует решительно подчеркнуть. отклонен. Мы вполне верим, что Он стал Человеком с человеческим духом, душой и телом и, следовательно, обладал человеческой волей; но то, что в Его сердце или воле была хоть малейшая склонность поддаться злым побуждениям, даже дурно воображать. Его человечество было не только безгрешным, но и «святым» (Луки 1:35), а присущая Ему святость отталкивала всякий грех, как вода огонь.
Искушения и испытания, которым Христос подвергся здесь, на земле, не должны ограничиваться теми, которые пришли к Нему от сатаны, хотя и они сюда включены. Во-первых, Христос страдал телесным голодом (Мф. 4:1,2) и т. д. Во-вторых, Его святая природа остро страдала от самого присутствия злого Дьявола, так что Он сказал: «Уйди отсюда» (Мф. 4:10). ). В-третьих, искушения со стороны фарисеев и других «оскорбили» Его (Марка 3:5). В-четвёртых, от слов Его собственных учеников, которые были для Него «преступлением» (Мф. 16:23). В-пятых, Его величайшие страдания были вызваны искушениями и испытаниями Его Отца. (См. Иоанна 12:27; Матфея 26:38, 39; 27:46). Обратите внимание, что в Евангелии от Луки 22:28 «Мое искушение» Спаситель говорил о всей Своей жизни как об одном непрерывном испытании! Насколько реальными и глубокими были Его «страдания», показывают многие мессианские псалмы.
Сам факт того, что Он пострадал во время «искушений», демонстрирует Его уникальность. «Он страдал, но никогда не поддавался. Мы не «страдаем», когда поддаемся искушению: плоть получает удовольствие от того, чем она искушается. Иисус страдал, будучи искушенным. Важно отметить, что плоть, когда на нее воздействуют, по своим желаниям не страдает, искушаяся, увы, наслаждается. Это сделал Господь, и это мы должны сделать» (г-н Дж. Н. Дарби).
«Он силен помочь искушаемым». Пройдя через эту сцену как Муж скорбей, Он может экспериментально измерить и почувствовать горести Своего народа, но следует ясно понимать, что не «плоть» в нас нуждается в «помощи», а новое природа, верное сердце, желающее угодить Ему. Нам нужна «помощь» против плоти, чтобы мы могли умерщвлять члены наши, находящиеся на земле. Обещанное наследство еще не достигнуто. Мы все еще находимся в пустыне, которая не дает нам ничего, что могло бы послужить нам духовно. Мы живем в мире, где все противоречит истинному благочестию. Мы призваны «пробегать предлежащее нам поприще», «подвизаться добрым подвигом веры», и для этого мы ежедневно нуждаемся в Его «помощи».
Греческое слово «Он может» подразумевает как готовность, так и готовность что-то сделать. Христос компетентен и готов позаботиться о Своем народе. Если мы этого не сделали, то это потому, что мы не просим. Греческое слово «помощь» здесь очень выразительно и означает бегство на чей-то крик, как родитель отвечает на крик отчаяния ребенка. Благословенная иллюстрация того, как Христос «помогал» одному из Своих нуждающихся, находится в Евангелии от Матфея 14:30,31, где мы читаем, что, когда Петр увидел сильный ветер, он испугался, начал тонуть и воскликнул: «Господи, спаси меня». ." И затем нам говорят: «И тотчас Иисус простер руку Свою и поймал его».
Однажды Господь Иисус спросил Своих учеников: «Верьте, что Я могу это сделать» (Мф. 9:28). И таким образом Он всегда бросает вызов Своей вере. Аврааму Он сказал: «Есть ли что-нибудь трудное для Господа?» (Быт. 18:14). Моисея, который сомневался, даст ли Господь плоть Израилю в пустыне, Он спросил: «Неужели рука Господня коротка?» (Числ. 11:23). Иеремии был задан вопрос: «Есть ли что-нибудь слишком трудное для Меня?» (Иер. 32:27). Поэтому Он все еще спрашивает: «Верите ли, что Я могу это сделать?» Что делать? мы можем спросить. В чем бы вы действительно ни нуждались — дайте мир, дайте уверенность, даруйте освобождение, окажите помощь.
«Он силен помочь искушаемым». Помните, кто Он, Богочеловек. Вспомните переживания, через которые Он прошел! Он тоже был на месте испытания: Он тоже был искушен – к недоверию, к унынию, к уничтожению Себя. Да, Он был искушен «во всем, как и мы, кроме греха». Помните Его нынешнее положение, сидящего по правую руку Величия на высоте! Как же тогда благословенно знать, что Он «способен» сочувственно войти в наши страдания и горести и что у Него есть сила «помогать».
«Как Человек, человек скорбей,
Ты претерпел всякое горе,
И хотя сейчас восседаю на троне славы,
Можешь пожалеть всех Твоих святых внизу».
О, какой у нас Спаситель! Всемогущий Бог; все же нежный Человек. Тот, Кто настолько выше нас в Своей изначальной природе и нынешней славе, насколько небеса выше земли: и все же Тот, Кого можно «тронуть чувством наших немощей», Тот, Кто является Творцом вселенной; однако Тот, кто стал Человеком, прожил Свою жизнь на том же уровне, что и наша, прошел через те же испытания, которые переживаем мы, и страдал не только так же, как мы, но гораздо более остро. Как хорошо Он подходит на роль нашего великого Первосвященника! Насколько Он самодостаточен, чтобы удовлетворить все наши нужды! И насколько полностью оправдана мудрость и благодать Божья, поставившая Своего благословенного Сына на какое-то время ниже ангелов! Пусть наша любовь к Нему укрепится, а наше поклонение углубится благодаря созерцанию того, что было перед нами в этих первых двух главах Послания к Евреям.
 



Евреям 3:1-6.
Глава 13 - Христос, превосходящий Моисея
 
 
Наша нынешняя часть знакомит нас с третьим разделом Послания, который продолжается до Евреям 4:6. Первый раздел, состоящий всего из трех вступительных стихов первой главы, свидетельствует о превосходстве Христа над пророками. Второй раздел, Евреям 1:4 до конца главы 2, утверждает превосходство Христа над ангелами. Тот, который мы сейчас начинаем, говорит о превосходстве Христа над Моисеем. «Содержание этого раздела можно кратко изложить так: Господь Иисус Христос, посредник нового завета, стоит выше Моисея, посредника ветхого устроения, поскольку Иисус есть Сын Божий и Господь над дом; тогда как Моисей есть раб Божий, который верен в доме. И на этом доктринальном утверждении основано увещевание, что мы не должны ожесточать наши сердца, чтобы нам не удалось войти в тот покой, который является владением землей обетованной. был лишь несовершенным типом. Этот раздел состоит из двух частей — доктринального утверждения, составляющего основу, и покоящегося на нем увещевания» (Сафир).
Из всех благочестивых персонажей, представленных нам в Священных Писаниях Ветхого Завета, нет никого, кто имел бы большее право на наше внимательное внимание, чем законодатель Израиля. Подумаем ли мы о его замечательном младенчестве и детстве, его самоотверженном отречении (Евр. 11:24-26), поручении, которое он получил от Бога, и его верности в его исполнении, его преданности Израилю (Исх. 32:32), его почетные привилегии (Исх. 31:18) или важные революции, совершенные при его посредничестве; «Будет трудно найти, — как сказал другой, — в записях светской или священной истории человека, чей характер так хорошо подходит одновременно для того, чтобы возбуждать привязанность и вызывать почитание, и чья история одновременно столь насыщена». с интересом и наставлением».
История Моисея была примечательна от начала до конца. Рука Провидения сохранила его в младенчестве, а рука Божья вырыла ему могилу в конце. Между этими семестрами он прошел через самые странные и самые противоречивые превратности, которые, несомненно, когда-либо переживал любой смертный. Почести, оказанные ему Богом, были намного выше, чем те, которые были оказаны любому другому человеку до или после. В самый памятный период их истории все дела Бога с Израилем совершались через него. Его положение близости к Иегове было замечательным, удивительным и уникальным. Он был сам по себе пророком, священником и царем. Через него была учреждена вся левитская экономика. Им была построена Скиния. Таким образом, мы можем хорошо понять то высокое уважение, с которым иудеи относились к этому любимому человеку Божьему – ср. Иоанна 9:28, 29.
Однако, каким бы великим ни был Моисей, Святой Дух в этом третьем разделе Послания к Евреям призывает нас задуматься о Том, Кто превосходил его настолько, насколько небеса выше земли. Во-первых, Христос был неизмеримо выше Моисея в Своем лице: Моисей был человеком Божьим, Христос был Самим Богом. Моисей был падшим потомком Адама. зачат во грехе и зачат в беззаконии; Христос был безгрешен, безупречен, свят. Снова; Христос был неизмеримо выше Моисея в Своих служениях. Моисей был пророком, через которого говорил Бог; Христос Сам был «Истиной», совершенно раскрывающей весь разум, волю и сердце Бога. Моисей выполнял священнические функции (Исх. 24:6; 32:11); но Христос — «великий Первосвященник». Моисей был «царем в Иешуруне» (Втор. 33:5); Христос – «Царь царей». Упомянем еще одно сравнение: Христос был неизмеримо выше Моисея в Своей работе. Моисей избавил Израиль из Египта, Христос избавляет Свой народ от вечного пожара. Моисей построил земную скинию, Христос теперь готовит нам место на Вышнем. Моисей повел Израиль через пустыню, но не в сам Ханаан; Христос действительно приведет многих сыновей «в славу». Пусть Святой Дух все больше и больше запечатлевает в наших сердцах высокое достоинство и уникальное превосходство нашего Спасителя.
«Итак, братия святые, участники небесного звания, уразумейте Посланника и Первосвященника исповедания нашего Христа Иисуса» (стих 1). В этом стихе есть три вещи, которые привлекают наше внимание: данные увещевания, люди, к которым они обращаются, образы, в которых здесь созерцается Христос. Увещевание – это призыв «поразмышлять» о Христе. Речь идет о «святых братьях, причастниках небесного звания». Персонажи, в которых предстает Спаситель, — это «Апостол и Первосвященник».
«Почему». Это слово представляет собой связующее звено между двумя предыдущими и двумя последующими главами. Это идеальный переход, поскольку он выглядит в обе стороны. Что касается предыдущего стиха, то наш нынешний стих показывает, как мы должны его использовать; мы должны «взирать» на Христа, сосредоточить свои сердца на Нем, Кто «совершенно прекрасен». Что касается дальнейшего, то это основное увещевание закладывает основу для последующих увещеваний: если мы окажем послушание этой заповеди, то мы сохранимся от зол, которые постигали Израиль в древности: ожесточения сердца, огорчения Господа, упущения наш «отдых».
Здесь содержится увещевание: «Поэтому... считайте Апостолом и Первосвященником нашего исповедания». Три вопроса требуют ответа: что подразумевается под «размышлением» о Нем; почему мы должны это сделать; особые символы, в которых Его следует рассматривать. В Новом Завете не менее одиннадцати греческих слов, переведенных словом «рассмотри», четыре из них простые; семь, соединения. Слово, использованное Святым Духом в Послании к Евреям 3:1, означает тщательно обдумать вопрос, чтобы прийти к более полному его познанию. Это слово использовал наш Господь в Своих словах: «Взгляните на воронов, взгляните на лилии» (Луки 12:24, 27). Это слово описывает реакцию Петра на видение простыни, спущенной с неба: «Я увидел четвероногих зверей» (Деяния 11:6). Его снова можно найти в Матфея 7:3, Римлянам 4:19, Евреям 10:24. В Деяниях 7:31 слово «катаноео» переведено как «видеть». В Луки 20:23 оно переведено как «воспринявший». Всего это греческое слово встречается в Новом Завете четырнадцать раз.
«Рассматривать» Христа, как здесь предписывается, значит тщательно размышлять над тем, кто и что Он есть; внимательно взвесить Его достоинство, Его превосходительство, Его авторитет; думать о том, что принадлежит Ему. Именно неспособность тщательно взвесить важные соображения заставляет нас позволять им «ускользать» (Евр. 2:1). С другой стороны, именно благодаря усердному обдумыванию важных и ценных вещей разум может лучше их воспринять, память — сохранить их, сердце — запечатлеться, а человек — лучше их использовать. «Взирать» на Христа — значит созерцать Его не просто мимолетным взглядом или случайной мыслью о Нем, но всем сердцем, полностью занятым Им. «Положи Меня как печать на сердце твое» (Песнь 8:6) — так Он призывает нас. И именно наша неудача на этом этапе объясняет, почему мы так мало знаем о Нем, почему мы так слабо любим Его, почему мы так несовершенно доверяем Ему.
Мотив, представленный здесь Духом относительно того, почему мы должны так «уважать» Христа, подразумевается в начале «Почему». Он делает вывод из всего, что предшествовало. Потому что Христос есть Тот, через кого Божество теперь полностью и окончательно проявляется, потому что Он есть Сияние славы Божией и сам Отпечаток Его сущности; потому что, следовательно, Он по наследству получил более превосходное имя, чем ангелы; потому что Он в бесконечной благодати стал «всем одним» с теми, кого Он пришел искупить, совершив умилостивление за грехи Своего народа; потому что Он восседает теперь одесную Величия Вышнего, и пока есть «милосердный и верный Первосвященник»; потому что Он Сам пострадал, будучи искушенным, и может помочь искушаемым, — поэтому Он бесконечно достоин нашего постоянного созерцания и поклонения. Начало «Почему» также является предварительным выводом из дальнейшего: поскольку Христос достоин большей чести, чем Моисей, следовательно, «примите во внимание» Его.
Здесь есть два особых образа, в которых Святой Дух призывает нас созерцать Христа. Во-первых, как «Апостол». Это относится к пророческому служению Христа, и этот титул используется потому, что «апостол» был высшим служителем, назначенным во времена Нового Завета. Апостольству оказывалось больше почестей, чем любому другому положению в церкви (Еф. 4:11): таким образом превозносится превосходство пророческого служения Христа. Термин «апостол» означает «посланный» Богом, наделенный властью Его посланника. В Евангелии от Иоанна Христос часто рассматривается как «Посланник» (3:34, 5:36 и т. д.). Основная функция Христа как пророка, апостола, служителя Слова заключалась в том, чтобы возвещать волю Его Отец Своего народа. Он так и сделал, см. Иоанна 8:26 и т. д. Его особый призыв к этой функции был немедленным: «как послал Меня Отец Мой, так и Я посылаю вас» (Иоанна 20:21).
Христос больше, чем апостол, Он «Апостол», поэтому никто другой, даже Павел, в этом Послании не упоминается. Он затмевает всех остальных. Он был первым апостолом, двенадцать которых были назначены Им. Его апостольская юрисдикция была более обширной, чем у других; Петр был апостолом обрезания. Павел из язычников; но Христос проповедовал и ближним, и дальним (Еф. 2:17). Он получил Духа более обильно, чем кто-либо другой (Иоанна 3:34). У Него Посланник был посланием: Он Сам был «Истиной». Чудеса, которые Он творил («знамения апостола» 2 Коринфянам 12:12), были могущественнее и многочисленнее, чем чудеса других. Воистину, Христос — «Апостол», ибо во всем Он имеет первенство. Из этого вытекает особая обязанность для нас: «Его слушайте» (Мф. 17:5) – ср. Второзаконие 18:15, 18.
Второй персонаж, в котором нам здесь предлагается «уважать» Христа Иисуса, — это «Первосвященник нашего исповедания». Поскольку священство Христово предстанет перед нами, Д.В., подробно в последующих главах, то сейчас будут сделаны лишь несколько замечаний по этому поводу. Как нам уже было сказано, Господь Иисус есть «милосердный и верный в Боге Первосвященник» (Евр. 2:17). Это сразу дает нам главную особенность, которая отличает Его священническое служение от Его пророческого служения. Как Пророк Христос является представителем Бога среди Своего народа; как «Священник», Он является их представителем перед Богом. Как Апостол Он говорит с нами от Бога, как наш Первосвященник Он говорит за нас с Богом. Эти две должности объединены в Евангелии от Иоанна 13:3: «Он был от Бога и пришёл к Богу». Таким образом Он заполняет все пространство между Богом и нами: как Апостол Он близок ко мне; как Священник, Он близок к Богу.
«Нашей профессии». Греческое слово здесь является составным и собственно означает «согласие». В Новом Завете оно используется для исповедания чего-либо (1 Тим. 6:12, 13) и для утверждения веры, которую исповедуют христиане (Евр. 4:14). Здесь это может быть воспринято либо как действие с нашей стороны — исповедание Христа «Апостолом и Первосвященником», либо как предмет веры, которую мы исповедуем. Христиане не стыдятся признавать Его, ибо Он не стыдится признавать их. Апостольство и священство Христа являются отличительными чертами нашей веры, поскольку христианство полностью сосредоточено вокруг личности Христа. Исповедание – это то, что производит вера, см. Евреям 10:23. Родственное этому слову находится в Евреям 11:13 и Евреям 13:15, «благодаря»: эти два упоминания подчеркивают характер «странника и странника» этого исповедания, Апостолом и Первосвященником которого является Христос Иисус.
Нам остается теперь обратить внимание на людей, к которым обращено это увещевание: они именуются «братьями святыми, участниками небесного звания». К этим евреям обращались как к «братьям», потому что они духовно принадлежали к семье Божьей. «Он, очевидно, имеет в виду только что возвещенную благословенную истину, что Иисус, Сын Божий, не стыдится называть нас братьями» (Евр. 2:11). Следовательно, он имеет в виду тех, кто Духом Божьим родился свыше и кто может называть Бога своим Отцом. Он обращается к тем Божиим, которые во Христе Иисусе, которые были оживлены вместе с Ним; ибо, когда Он воскрес из мертвых, Он был «первенцем среди многих братьев». Он называет их «святыми братьями», потому что на этом факте братства основано их освящение: «Тот, кто освящает, и те, кто освящаются, суть одно» (Сапфир). Несомненно, «святые братья» также были предназначены для того, чтобы различать Их от братьев по плоти, неверующих иудеев. Используя это наименование, апостол язычников продемонстрировал свой интерес и любовь к евреям: он признавал и почитал их как «братьев».
«Какой интересный и восхитительный вид представляется нашему уму об истинных христианах, разбросанных по всей земле, принадлежащих к каждому роду, народу, языку и нации, отличающихся друг от друга почти бесконечным разнообразием способов, как талант, характер, образование, положение, обстоятельства, но все же связанные невидимой узами, а именно верой истины, с одним великим объектом их доверия, любви и послушания, Христом Иисусом, образуя одно великое братство, посвященное честь и служение Его Отца и их Отца, Его Бога и их Бога! Принадлежите ли вы к этому святому братству? Это важный вопрос. Для ответа обратите внимание на слова Христа в Евангелии от Матфея 12:50 »(д-р Дж. Браун ).
«Участники небесного призвания». Это сразу подчеркивает превосходство христианства над иудаизмом, знавшим только земное призвание, с земным наследием. Слово «участники» означает «соучастники». Призвание, которым призван христианин (Еф. 4:1), небесное по своему происхождению — оно исходит с Небес; из-за использованных средств – Духа и Слова, сошедших с Небес; из-за сферы нашего гражданства (Фил. 3:20); из-за цели, к которой мы призваны – вечного Неба. Таким образом Святой Дух хотел бы убедить измученных евреев в неоценимой ценности их привилегий.
Наконец, все это наименование следует рассматривать в свете отношений между теми, к кому обращаются, и Христом. Как возможно, чтобы грешные черви земные назывались таким образом? Из-за их союза с воплощенным Сыном, чье превосходство вменено им и чье положение они разделяют. Мы — причастники небесного призвания, потому что Он в дивном снисхождении принял участие в нашей земной участи. То, что есть у Него, есть и у нас; где Он, там и мы. Он — Святой Божий, поэтому мы святы. Он был «сделан выше небес», поэтому мы являемся «причастниками небесного звания!» Насколько наши сердца действительно ухватились за это, будем ли мы ходить здесь как «пришельцы и странники». Где наше «Сокровище» (Христос), там будут и наши сердца. Вот почему нам здесь предложено «размышлять» о Нем.
«Который был верен Поставившему Его, как и Моисей во всем доме Его» (стих 2).
«Говорить о Моисее евреям всегда было очень трудным и деликатным делом. Язычникам едва ли возможно понять или осознать то почтение и привязанность, с которыми евреи относятся к Моисею, человеку Божьему. Всю свою религиозную жизнь, всю свою мысли о Боге, все их обычаи и обряды, все их надежды на будущее, все, что связано с Богом, у них также связано с Моисеем. Моисей был для них великим апостолом, человеком, посланным к ним Богом, посредником Ветхий Завет» (Сапфир). Восхищайтесь же совершенной мудростью Святого Духа, столь ясно проявленной в нашем отрывке. Прежде чем подчеркнуть превосходство Христа над Моисеем, Он сначала указывает на сходство между ними, упоминая «верность» Божьего слуги. Прежде чем перейти к этому, остановимся на первой части стиха.
«Который был верен Поставившему Его». Главное качество апостола или посла состоит в том, чтобы он был верным. Верность означает две вещи: оказанное доверие и надлежащее выполнение этого доверия. «Нашему Господу было поручено Ему... это доверие Он добросовестно выполнил. Он искал не Своей славы, а славы Пославшего Его; Он всегда заявлял, что Своё послание — не Его собственное, а Отцовское; и Он провозгласил всю волю или слово Бога, которое было вверено Ему» (доктор Джон Оуэн). Христос всегда был верен Пославшему Его. Это была Его главная забота от начала до конца. Будучи мальчиком, «мне должно заниматься делом Отца Моего» (Луки 2:49). В середине Его служения «Мне должно творить дела Пославшего Меня» (Иоанна 9:4). В конце: «Не как Я хочу, но как Ты» (Мф. 26:39).
«Как и Моисей был верен во всем доме Своем». «Ключ ко всему абзацу следует искать в значении переносного термина «дом», который так часто встречается в нем (всего семь раз, A.W.P.). Если предположить, что слово «дом» здесь эквивалентно зданию, весь отрывок погружен в неразрешимое недоумение. «Дом» здесь означает семью или домашнее хозяйство. Этот способ употребления слова является примером обычной оборотной речи, посредством которой имя того, что содержит, дается тому, что содержится. Семья человека обычно проживает в его доме, и поэтому называется его домом. Такое использование этого слова часто встречается в Библии: «Дом Израиля», «Дом Аарона», «Дом Давида» очень распространены. выражения для детей, потомков, семей Израиля, Аарона и Давида. В нашем языке мы используем один и тот же способ речи: «Дом Стюарта», «Дом Ганновера». Принимая во внимание это замечание, Стих, который мы сейчас прочитали, каким бы коротким он ни был, содержит следующие утверждения: — Моисей был назначен Богом над всей Своей семьей: Моисей был верен в выполнении возложенного на него доверия. Иисус назначен Богом над всей Своей семьей: Иисус верен в выполнении порученного Ему доверия» (д-р Дж. Браун).
«Дом, строение — это дети Божии, которые верою, как живые камни, построены на основании Христа Иисуса и исполнены Духа Святого, в которых обитает Бог, как в храме Своем, и в которым Бог восхваляется и проявляется во славе. Пример очень простой и поучительный. Нас сравнивают с камнями, и, поскольку всякое сравнение несовершенно, мы должны добавить не мертвые камни, а живые камни, как апостол в своем послании к В Послании к Ефесянам говорится о росте здания. Путь, которым мы приходим к Господу Иисусу Христу и соединяемся с Ним, лежит не через строительство, а через веру. Строители отвергли «главный краеугольный камень» (Пс. 118:22); но «приходя ко Христу» (1 Пет. 2:4, 5), просто веруя, «и вы, как живые камни, устроите себе духовный дом». Когда мы занимаемся делами закона, мы пытаемся строить Когда мы оставляем работу, тогда верой Дух Святой присоединяет нас ко Христу и прививает к живой Лозе, которая также является основанием. Мы укоренены и заземлены. Дом един, и все дети Божии едины в Духе» (Сафир).
В связи с Моисеем, типичным «апостолом», Дух выделил здесь для упоминания то, что он был верен во всем доме Божьем, верен в исполнении своих обязанностей относительно земной семьи, над которой Иегова поставил его. Хотя он лично потерпел неудачу в своей вере, он был верен как «апостол». Он никогда не удерживал ни одного слова, данного ему Господом, ни от фараона, ни от Израиля. При возведении скинии все было сделано «согласно» образцу, который он получил на горе. Когда он сошел с Синая и увидел народ, поклоняющийся золотому тельцу, он не пощадил, но призвал меч, чтобы поразить их (Исх. 32:27, 28). Во всем он следовал указаниям, полученным от Иеговы (Исх. 40:16).
«Ибо Человек Сей удостоился большей славы, нежели Моисей, потому что построивший дом имеет больше чести, чем дом» (стих 3). Теперь апостол переходит к доказательству превосходства Христа над Моисеем. Но прежде чем рассуждать об этом, давайте еще раз восхитимся небесной мудростью, дарованной ему в методе изложения своих аргументов. В предыдущем стихе он признал величие Моисея, а здесь он также допускает, что он был достоин славы или похвалы. Это сразу показало бы, что Павел не был врагом иудаизма и не стремился принизить и оскорбить его. Столь же поразительно отметить, что, обращая теперь взоры евреев к Тому, кто бесконечно более велик, чем Моисей, он не говорит о своих неудачах – о своем убийстве египтян (Исх. 2), о своей медлительности в ответе на Призыв Господа (Исх. 3,4), Его гневное поражение скалы (Числ. 20); но представляя славу Христа.
Этот третий стих представляет нам первое из представленных здесь доказательств превосходства Христа над Моисеем: Он — Строитель дома Божьего; таким Моисей никогда не был. Его начало «Ибо» восходит к первому стиху, выдвигая причину или аргумент, почему евреи должны «считать» Апостола и Первосвященника своего исповедания, а именно потому, что Он достоин большей славы, чем Моисей, типичный апостол. «Фраза «построить дом» эквивалентна фразе «быть основателем семьи». Такая фразеология ни в коем случае не является чем-то необычным. В Исходе 1:21 сказано, что Бог «создал дома» для тех, кто человеколюбив. женщины, которые отказались поддержать варварскую политику фараона по уничтожению младенцев израильтян: т. е. он основал их семьи, дав многочисленное и процветающее потомство. В Руфи 4:11 говорится, что Рахиль и Лия построили дом Израиля. И Нафан говорит Давиду (2 Царств 7:11): «И Господь говорит тебе, что Он создаст тебе дом», и что означает эта фраза, мы узнаем из следующего, Евреям 5:12» (Д-р Дж. Браун).
Контраст, проведенный таким образом между Христом и Моисеем, одновременно очевиден и огромен. Хотя официально Моисей вырос над ней, он не был основателем израильской семьи, а просто ее членом. Совсем иначе обстоит дело с Апостолом нашего исповедания. Он не только глава Божьей семьи (Евр. 2:10, 13 — Его «сыновья», Его «дети»), но Он также является ее Строителем или Основателем. Как мы читаем в Ефесянам 2:10: «ибо мы — Его творение, созданы во Христе Иисусе (или «через»)». Моисей не делал людей детьми Божьими; Христос делает. Моисей пришёл к народу, который уже принадлежал Господу по заветным отношениям; тогда как Христос берет мертвых по преступлениям и грехам и создает их заново. Таким образом, как основатель семьи имеет право на высшую честь со стороны семьи, так и Христос достоин большей славы, чем Моисей.
«Ибо всякий дом строится каким-нибудь человеком, а устроивший все есть Бог» (стих 4). Здесь Дух приносит еще большую славу Христа. Связь очевидна. В предыдущем стихе утверждалось: строитель имеет право на большую честь, чем здание: поскольку тогда Христос является Строителем семьи, а Моисей просто членом семьи, Его следует считать достойным «большей славы». В стихе 4 дается доказательство этого, как обозначает начало «ибо». Доказательство двоякое: Христос построил не только «дом», но и «все». Христос — не только Посредник, «назначенный» Богом (стих 2), но Он — Бог. На насколько большую славу Он имеет право по праву!
«Ибо всякий дом кем-то строится» следует понимать в самом широком смысле, относительно «дома» как в прямом, так и в переносном смысле. Каждое человеческое жилище было построено, каждая человеческая семья была основана каким-то человеком. Поэтому слова «Тот, кто построил все» следует понимать без оговорок. Вся вселенная была построена («оформлена», Евреям 11:3) Христом, ибо «все Им создано» (Иоанна 1:3), все, «что на небесах и что на земле, видимо и невидимый» (Кол. 1:16). Поэтому Христос создал Моисея, как и всю семью Израилеву. «Тот, кто построил все, есть Бог». Святой Дух здесь намеренно использует титул Божественного, потому что работа, приписываемая Христу (построение семьи Божьей), является Божественной работой: потому что она без всякого сомнения доказывает, что Христос больше Моисея; потому что это подтверждает то, что было сказано в первой главе о Посреднике, что Он есть истинный Бог. Поэтому все должны «Чтить Сына, как чтут Отца» (Иоанна 5:23).
«И был Моисей во всем доме Своем, как раб, во свидетельство того, о чем должно было говорить после, а Христос, как Сын, над домом Своим» (стихи 5, 6). Эти слова представляют нам следующие доказательства превосходства Христа над Моисеем: типичный апостол был всего лишь слугой, Христос — «Сын»; одно было лишь свидетельством для другого. Положение, которое Божественная благодать предоставила Моисею, было очень почетным, однако он служил перед Иеговой только как «слуга». Слова «во всем доме Его» следует должным образом обдумать: в различных частях семьи использовались и другие слуги, но слава Моисея заключалась в том, что его использовали в каждой ее части; то есть ему было поручено заботиться и управлять всей семьей Израиля. Но даже это делало его несравненно ниже Господа Иисуса, ибо Он был Сыном не «во всем доме Своем», но «над собственным домом Своим».
«И поистине Моисей был верен во всем доме Своем, как раб». И здесь апостол хотел подавить предубеждения иудеев против христианства. Он не дискредитировал величие Моисея. Наоборот, он повторяет то, что сказал во 2-м стихе, подчеркивая это словом «истинно». Однако верность Моисея была как «слуга», напоминанием всем, что это качество, которое всегда должно характеризовать всех «слуг». Слово «как раб» имеет ту же силу, что и в Иоанна 1:14: «мы видели славу Его, славу как Единородного от Отца». вид. Моисей верно вел себя как «слуга», он не действовал как господин. Об этом свидетельствовали его великое благоговение перед Богом (Исх. 3:6), его искреннее желание доказательства Божьего благоволения (Исх. 34:9), его предпочтение славы Господней собственной славе (Евр. 11:24). -26, Исх. 32:10-12), и в своей кротости перед людьми. (Числа 12:3).
«Для свидетельства о том, что должно было быть сказано после». Это было слово, в котором очень нуждались евреи. До сих пор, несмотря на откровение о столкновении христианства с Пятикнижием, многие ожидали этого. Моисей устроил все в типичном домашнем поклонении так, чтобы они могли быть одновременно свидетелями и залогом того, что впоследствии должно быть более полно раскрыто через Евангелие. Поэтому Христос сказал: «Ибо если бы вы поверили Моисею, то поверили бы Мне, ибо он писал обо Мне» (Иоанна 5:46). А в другом случае нам сказано: «И, начав с Моисея и всех пророков, Он изъяснял им во всем Писании то, что касается Себя» (Луки 24:27).
«Но Христос как Сын над Своим домом». Вот последнее доказательство того, что Христос «достоин большей славы, чем Моисей». Доказательств неизмеримого превосходства нашего Господа, представленных в этом отрывке, семь, и их можно сформулировать следующим образом: Моисей был апостолом, Христос «Апостол» (стих 1). Моисей был членом «дома», а Христос был Строителем одного (стих 3). Моисей был связан с единым домом, Христос «устроил все», будучи Творцом вселенной (стих 4). Моисей был мужчиной; Христос, Бог (стих 4). Моисей был всего лишь «слугой» (стих 5); Христос, «Сын». Моисей был «свидетельством» о том, что должно было быть сказано после (стих 5), Христос предоставил суть и исполнение того, о чем свидетельствовал Моисей. Моисей был всего лишь слугой в доме Иеговы, Христос был Сыном Своего дома (стих 6). Пуританин Оуэн причудливо написал: «Здесь апостол прощается с Моисеем; он больше не говорит о нем; и поэтому он устраивает ему как бы почетное погребение. Он кладет на его могилу эту славную эпитафию: «Моисей, верный раб Господень во всем доме Его».
«А Христос как Сын над домом Своим, чей дом мы» (стих 6). Здесь «дом» четко определен: это духовный дом, состоящий из верующих во Христа. «Братья» из первого стиха не только являются участниками небесного звания, но и членами духовной семьи Бога, ибо в них Он обитает. Насколько хорошо были предназначены для утешения и ободрения измученных евреев слова «чей мы дом!» Какая это была компенсация за потерю своего положения среди неверующих евреев!
«Если твердо сохраним уверенность и радость упования до конца» (стих 6). Ослабляют ли эти слова силу сказанного в последний раз? Ни в коем случае; они содержали столь необходимое предупреждение. «Были большие трудности, обстоятельства были рассчитаны специально на еврея, который, приняв истину с радостью, мог подвергнуться великому испытанию и, таким образом, подвергнуться опасности отказаться от своей надежды. сначала соединил эти два факта вместе: Мессия пришел и вошел во славу; и люди, принадлежавшие Мессии, ушли в скорби, стыде и страданиях здесь, внизу» (У. Келли).
Евреям всегда грозила опасность подчинить будущее настоящему, оставить невидимое (Христа на небесах) ради видимого (иудаизма на земле), отказаться от профессии, которая вовлекала их в жестокие гонения. Поэтому им нужно было напоминать, что доказательством их принадлежности к дому Христа является то, что они оставались верными Ему до конца своего странствования.
«Если мы твердо сохраним уверенность и радость надежды до конца». Поскольку та же мысль, по существу, снова воплощена в стихе 14, мы сейчас откажемся от полного толкования и применения этих слов. Теперь достаточно сказать, что Святой Дух здесь еще раз настойчиво навязывает этим евреям то, что было подтверждено в Послании к Евреям 2:1: «Поэтому нам надлежит более внимательно внимать тому, что мы слышали, чтобы не в любой момент мы должны позволить им ускользнуть». Пусть каждый читатель-христианин вспомнит, что наш Господь сказал: «Если пребудете в слове Моем, то вы истинно Мои ученики» (Иоанна 8:31).
 



Евреям 3:7-12.
Глава 14 - Христос, превосходящий Моисея
 
 
В первых шести стихах нынешней главы перед нами были четыре вещи. Во-первых, призыв «считать» Апостолом и Первосвященником нашей профессии. В древности Моисей был Божьим апостолом или послом в Израиле, Аарон, первосвященник. Но Христос сочетает в себе обе эти функции. Во-вторых, превосходство Христа над Моисеем: оно изложено в семи подробностях, которые нам нет необходимости уточнять еще раз. В-третьих, единственное, что Дух Божий выделяет из многих даров и достоинств, которыми Божественная благодать даровала Моисею, — это его «верность» (стихи 2, 5); так и о Христе Иисусе там сказано, что Он был «верен Поставившему Его» (стих 2). В-четвертых, утверждение о том, что членство в доме Христовом подтверждается, главным образом, твердой уверенностью и радостью надежды, твердой до конца (стих 6). Существует тесная связь между этими четырьмя вещами и содержанием нашего нынешнего отрывка, и это станет ясно из нашего изложения.
«Если мы твердо сохраним уверенность и радость надежды до конца». Упомянутая здесь «надежда» — это та, которую возвещает Евангелие (Кол. 1:23), надежда, уготованная народу Божьему на небесах (Кол. 1:5), надежда славы (Кол. 1:27). ). Христиане рождены для живой надежды (1 Пет. 1:3), этой «блаженной надежды» (Тит. 2:13), а именно, для возвращения Бога и Спасителя нашего Иисуса Христа, когда Он придет забрать нас в Сам, чтобы сделать нас подобными Себе, чтобы мы навсегда были с Собой; когда все Божьи обетования относительно нас исполнятся. Ссылка на твердость уверенности в этой надежде не субъективна, а объективна. Это означает бесстрашное исповедание христианской веры. Это значит быть «всегда готовым всякому вопрошающему тебя дать ответ, объяснение твоего упования, с кротостью и страхом» (1 Пет. 3:15). Стивен — иллюстрация. Затем эту надежду также следует твердо держаться «радуясь» до конца: примером этого является Павел, Деян. 20:24.
То, что следует в настоящей части, содержит торжественное и практическое применение того, что мы кратко рассмотрели выше. Здесь апостол вынужден напомнить евреям о неверности Израиля в прошлом и о ужасных последствиях, которые последовали за их неспособностью сохранить до конца своего паломничества по пустыне уверенность и радость надежды, которую Бог поставил перед ними. Цитируется отрывок из 95-го псалма, который дает наибольшую информацию как о том, что предшествует, так и о том, что следует. Путь, по которому призван идти народ Божий, — это путь веры, и такой путь обязательно полон испытаний, то есть трудностей и испытаний, и многие соблазны искушают нас заблудиться на «проселочном лугу». ." Много также предостережений и сигналов опасности, воздвигнутых верностью Бога; к одному из них мы сейчас и обратимся.
«Поэтому» (стих 7). Это вступительное слово нашего нынешнего отрывка обладает тройной силой. Во-первых, это вывод, сделанный из всего предшествующего. Во-вторых, он предваряет применение того, что содержится в Евреям 3:1-6. В-третьих, это закладывает основу для дальнейшего. Читатель заметит, что остальные слова стиха 7 и все стихи 8-11 заключены в скобки, и мы полагаем, что это справедливо, поскольку предложение завершается в стихе 12: «Итак берегитесь, братия, чтобы не было в чем-либо ты, злое сердце неверия, отступившее от Бога живого».
Причины такого призыва были указаны выше. Во-первых, из-за высочайшего превосходства нашего Искупителя, вознесенного выше всех израильских пророков и получившего имя более превосходное, чем любое, когда-либо дарованное ангелам; поэтому те, кто принадлежит Ему, должны внимательно следить за тем, чтобы они не ожесточили своих сердец против Него и не отошли от Него. Во-вторых, поскольку Апостол, Христос Иисус, достоин большей чести, чем Моисей, то насколько обязанностью Его народа является быть особенно бдительным, чтобы никоим образом не отвратиться от того послушания, которого Он требует и которое, несомненно, является должное Ему. В-третьих, ввиду прискорбной истории Израиля, который, несмотря на чудесные милости Божьи к ним, ожесточил свои сердца, огорчил Его и так провоцировал Его на гнев, что Он клялся, что они не войдут в Его покой, насколько мы настороже нам нужно «крепко держаться» уверенности и радости нашей надежды, «твердых до конца!»
«Как скажет Дух Святой». Действительно поразительно то, как апостол приводит цитату из Ветхого Завета. Это из 95-го псалма, но человеческий инструмент, использованный при его написании, игнорируется, внимание направляется на его Божественного Автора, Того, Кто «движил» псалмопевца – ср. 2 Петра 1:20, 21. Причина этого здесь, по-видимому, в том, что Павел хотел убедить этих евреев в весомости и Божественном авторитете слов, которые он собирался процитировать. Святого Духа, чтобы вы сразу и безропотно подчинились Ему.
«Как скажет Дух Святой». Действительно поразительно то, как оно связано с Евреям 1:1 и Евреям 2:3. В первом случае «говорил» Бог-Отец. В Послании к Евреям 2:3: «Как нам спастись, если пренебрегаем столь великим спасением, о котором вначале начал говорить Господь?» вот это Сын. Здесь, в Евреям 3:7, Говорящим является Дух; таким образом, соединяя вместе эти три отрывка, мы слышим все Лица Божества. Далее обратите внимание на время употребленного здесь глагола; это не «Святой Дух сказал», а «говорит»: это вечное, живое послание народу Божьему в каждом последующем поколении. «Что бы ни было дано по вдохновению Святого Духа и записано в Священном Писании для использования Церковью, Он продолжает говорить нам это и по сей день» (д-р Джон Оуэн). Пусть читатель также внимательно сравнит семь раз повторенное: «Имеющий ухо слышать, да слышит, что Дух говорит церквам» во 2-й и 3-й главах Откровения.
«Как скажет Дух Святой». Доктор Гуж отметил, что это предложение учит нас четырем вещам о Святом Духе. Во-первых, Он — истинный Бог: ибо «Бог говорил устами Давида» (Деяния 4:25). «Бог» говорил через пророков (Евр. 1:1), а они «говорили, будучи движимы Святым Духом» (2 Пет. 1:21). Во-вторых, Святой Дух — отдельная личность: Он «говорит». Влияние, простая абстракция, не может говорить. В-третьих, Святой Дух существовал до того, как Христос проявился во плоти, ибо Он говорил через Давида. Действительно, Он назван «Духом Христовым», однако то, что Он был до Своего воплощения, подтверждается Бытием 1:2 и другими Священными Писаниями. В-четвертых, Он является Автором Писаний Ветхого Завета, следовательно, они имеют Божественное вдохновение и авторитет.
«Ныне, если вы услышите голос Его, не ожесточайте сердец ваших» (стихи 7, 8). Здесь начинается цитата апостола из 95-го псалма, в первой части которого записан самый горячий призыв (стихи 1, 6) к народу Божьему радоваться и предстать перед Ним как поклонники. Наиболее уместной была здесь ссылка на этот Псалом, поскольку содержание его первых семи стихов фактически содержит расширение слова «рассмотрите» из Евреям 3:1. Там евреям было предписано быть занятыми Христом, и если бы их сердца были заняты Его превосходством и возвышенным величием, то они «приходили бы пред лице Его с благодарением и восклицали Ему радостно псалмами» (Пс. 95). :2).
Их Апостол и Первосвященник «устроил все» (Евр. 3:4), будучи не кем иным, как Богом. Та же истина признана в Псалме 94:3-5: «Ибо Господь есть великий Бог и великий Царь над всеми богами. В руке Его глубины земли, и сила холмов — Его. Море принадлежит Ему, и Он создал его, и руки Его образовали сушу». Понимание этого подготовит нас к ответу на следующее: «Придите, поклонимся и поклонимся, преклоним колени пред Господом, Создателем нашим. Ибо Он – Бог наш, а мы – народ пастбища Его, и овцы руки Его» (Пс. 95:6,7).
Следующее в псалме: «Сегодня, если услышите голос Его, не ожесточайте сердца вашего». Итак, следующее в Послании к Евреям 3: «Чей мы дом, если твердо сохраним уверенность и радость надежды до конца». Таким образом, псалмопевец увещевал тех, к кому обращались в его дни, прислушиваться к голосу Господа и не ожесточать свои сердца против Него, как это делали их предки до них. Цитируя это здесь, в 3-й главе Послания к Евреям, апостол сразу намекает на то, что является противоположным способом твердо держаться своей уверенности.
«Сегодня» означает настоящее время, но при этом включает в себя его продолжение. Его не следует ограничивать двадцатью четырьмя часами, вместо этого этот термин иногда охватывает настоящий интервал, состоящий из многих дней, а то и лет. В Послании к Евреям 3:13 сказано: «Но наставляйте друг друга ежедневно, доколе называется Сегодня». Итак, в Евреям 13:8 мы читаем: «Иисус Христос вчера, и сегодня и во веки Тот же». Итак, в нашем тексте. Как то настоящее время, в котором жил Давид, было для него и живущих тогда людей «сегодня», так и настоящее время, в котором жили апостол и евреи, было для них «сегодня», и время, в котором мы теперь живем, для нас «сегодня». ." Оно охватывает тот промежуток времени, пока люди живы на земле, пока им доступны Божья благодать и благословение. Он охватывает весь период нашего паломничества по пустыне. Таким образом, «конец» Евреям 3:6 — это конец «сегодня» в стихе 7.
«Если вы услышите Его голос». «К вам, люди, Я призываю, и голос Мой — к сынам человеческим» (Притчи 8:4). Но, вне всякого сомнения, в нашем тексте речь идет непосредственно о тех, кто называет себя народом Божьим. «Голос» Бога — это значение Его воли, которая является правилом нашего послушания. Его воля раскрывается в Его Слове, которое является живым Словом, через которое сейчас произносится голос Божий. Но, увы, мы способны закрыть уши для Его голоса. В древние времена Бог жаловался: «Вол знает хозяина своего, и осел кроватку господина своего; а Израиль ткани не знает. Народ Мой не учитывает ткани» (Ис. 1:3). «Слышать» голос Божий означает с благоговением внимать тому, что Он говорит, усердно размышлять, с готовностью принимать, внимать или повиноваться этому. Именно ожесточение наших сердец мешает нам услышать Его голос, как об этом говорится в следующем пункте. К этому мы сейчас и обратимся.
«Если вы услышите голос Его, не ожесточайте сердец ваших». Именно к сердцу обращено Слово Божие, к тому нравственному центру нашего существа, из которого исходят источники жизни (Притч. 4:23). Может быть убежденность совести, согласие интеллекта, восхищение пониманием, но если сердце не тронуто, ответа не будет. Нежное сердце податливо и отзывчиво; жестокое сердце упрямо и непокорно. Здесь твари приписывается ожесточение сердца: оно происходит от нераскаянности (Рим. 2:5), неверия (Евр. 3:12), непослушания (Пс. 95:8).
«Похоже, что этому греховному ожесточению сердца, в котором были виновны люди в пустыне и которого апостол здесь предупреждает евреев избегать, есть три вещи, которые совпадают: 1. Греховное пренебрежение, заключающееся в непринятии должного 2. Греховное забвение и изгнание из сердца и разума таких убеждений, как Бог Своим словом и делами, Его милостями и судами, Его избавлениями и страданиями, в любой момент. время угодно броситься в них и закрепиться на них. 3. Упрямое пристрастие к плотским и чувственным объектам, практически предпочитая их мотивам послушания, которые предлагает нам Бог. Там, где это так, сердца людей настолько ожесточены, что обычным образом они не могут слушать голос Божий. Такова природа, действенность и сила голоса или слова Божьего, что люди не могут противостоять ему без греховного ожесточения себя против него. . Каждый, кому слово было открыто открыто, кто не обратился от Бога, добровольно противопоставляет свое упорство его действенности и действию. Если люди добавят новое упрямство и жестокосердие в свои умы и сердца, если они укрепят себя против Слова предрассудками и неприязнью, если они будут сопротивляться Его работе из-за любви к своим похотям и развращенным привязанностям, Бог может справедливо оставить их погибать. и наполниться плодами своих путей» (доктор Джон Оуэн).
«Не ожесточайте сердец ваших, как в день искушения в пустыне» (стих 8). Здесь имеется в виду то, что записано в первых стихах 17-й главы Исхода. Там нам сообщается, что собрание Израиля шло в Рефидим, где «не было воды, чтобы пить народу». Вместо того, чтобы рассчитывать на то, что Иегова восполнит их нужды, как Он это сделал в Марре (Исх. 15:25) и в пустыне Син (Евр. 16:4), они «ругали Моисея» (стих 2): « и когда они жаждали, народ роптал на Моисея и говорил: для чего ты вывел нас из Египта, чтобы уморить жаждой нас и детей наших и скот наш?» (стих 3). Хотя Моисей воззвал к Господу, и Господь милостиво ответил, принеся им воду из скалы, тем не менее, Божий слуга был очень недоволен, поскольку в стихе 7 нам сказано: «И он нарек имя тому месту Масса (Искушение)». и Мерива (Раздор) из-за упрека сынов Израилевых и за то, что они искушали Господа, говоря: есть ли Господь среди нас, или нет».
Еще раз отметим противоположность этой цитаты случаю с евреями. «Мысль о Моисее (в стихах 1-5 A.W.P.) естественным образом предполагает Израиль в пустыне. Верным был посредник, через которого Бог общался с ними; но был ли верен Израиль? Бог говорил: повиновались ли они? Бог показал им чудесные знамения: доверяли ли они и следовали ли они с верой? И если Израиль не был верен Моисею, и их неверие повлекло за собой гибель, то насколько более виноваты мы будем и насколько большая наша опасность, если мы не будем верны Господу Иисусу " (Сапфир).
Верно не только то, что трудности и испытания пути испытывают нас, но эти испытания раскрывают состояние наших сердец — кризис не делает и не портит человека, но он проявляет его. Хотя все идет гладко, мы, кажется, прекрасно ладим. Но так ли это? Направлены ли наши мысли на Господа, или вместо этого мы самодовольно почиваем в Его мирском милосердии? Когда разражается буря, мы не столько терпим поражение, сколько то, что нам не хватает привычного полагаться на Бога и ежедневно ходить в зависимости от Него. Обстоятельства не меняют нас, но они нас разоблачают. Павел радовался о Господе, когда обстоятельства были благоприятны. Да, и он также пел Ему хвалу, когда его спина истекала кровью в филиппийской темнице. Дело в том, что если мы поем только тогда, когда обстоятельства нам угодны, то наше пение ничего не стоит, и есть серьезное основание усомниться в том, радуемся ли мы вообще «в Господе» (Флп. 4:4).
Причина ропота Израиля в Мериве заключалась в том, что там не было воды; они были заняты своими обстоятельствами, они ходили видением. Кризис, с которым они тогда столкнулись, лишь выявил состояние их сердец, а именно, «злое сердце неверия». Если бы они доверяли Иегове, они сразу же обратились бы к Нему, рассказали Ему о своих нуждах и рассчитывали на то, что Он восполнит их. Но их сердца ожесточились. Самым тревожным предостережением было это для евреев. Их обстоятельства были очень болезненными для тела. Они пережили великую борьбу скорбей. Как они это выдержали? Если бы они роптали, это было бы внешним выражением внутреннего неверия. Ах, легко исповедовать, что мы верующие, но вызов все равно звучит: «Какая польза, братья мои, если человек говорит, что он имеет веру, а дел не имеет?» (Иакова 2:14).
«Когда отцы ваши искушали Меня, испытывали Меня и видели дела Мои сорок лет» (стих 9). «Когда» восходит к тому, что упомянуто в предыдущем стихе. «День искушения в пустыне» охватывал весь период путешествия Израиля от Красного моря до Ханаана. «История израильтян — это история постоянных провокаций. В пустыне Син они роптали из-за недостатка хлеба, и Бог дал им манны. В Рефидиме они роптали из-за отсутствия воды и спрашивали, был ли с ними Иегова и Он дал им воду из скалы. В пустыне Синайской, вскоре после получения закона, они сделали золотой истукан и поклонились ему. В Тавере они роптали из-за недостатка мяса, и были посланы перепела, за которыми последовала ужасная чума. В Кадеше -Варни они отказались идти и завладеть землей обетованной, что навлекло на них ужасный приговор, упомянутый в Псалме; и после того, как этот приговор был вынесен, они самонадеянно попытались сделать то, от чего раньше отказывались. Все это произошло немногим более чем через два года после того, как они вышли из Египта. Спустя тридцать семь лет мы снова находим их в Кадеше, ропщущих из-за недостатка воды и прочего. Вскоре после этого они жаловались на недостаток хлеба. , хотя у них было много манны, и они были наказаны казнью огненных летающих змей. И в Ситтиме, своей последней стоянке, они прогневали Господа, смешавшись с нечистым идолопоклонством Моавитян. Столь поразительно верно заявление Моисея: «Помни и не забывай, как ты прогневил Господа Бога твоего в пустыне: с того дня, как ты вышел из земли Египетской, доколе ты не пришел в это место, ты восстали против Господа» (Второзаконие 9:7) (д-р Дж. Браун).
«Когда отцы ваши искушали Меня, испытывали Меня и видели дела Мои сорок лет» (стих 9). Ужасные грехи Израиля в пустыне изложены здесь двумя терминами: они «искушали» и «испытывали» Иегову, причем последнее добавляется в качестве объяснения первого. Искушать человека — значит пытаться или доказать, является ли он таким, каким его объявляют, или может ли он или будет делать то-то и то-то. Искушая Бога, Израиль на собственном опыте убедился, что Он действительно был тем Богом, которым Он показал Себя. В этом отрывке искушение Бога названо грехом, который спровоцировал Его, и поэтому его следует понимать в худшем смысле. Вместо того, чтобы поверить Его заявлению, Израиль действовал так, как будто они, рискуя собственным уничтожением, обнаружили, выполнит ли Он Свои обещания и Свои угрозы.
«В частности, люди искушают Бога двумя крайностями: одна — самонадеянность, другая — недоверие. Обе они возникают из-за неверия. То, что недоверие возникает из-за неверия, не подлежит никакому сомнению. Если бы израильтяне поверили, что Бог в Свое время и по-своему сделал бы то, что должно быть сделано, Своим собственным способом, уничтожили хананеев, они не могли бы, вопреки прямому обвинению, пойти против них без ковчега Господня и без Моисея, как они сделали (Числа 14:40 и т. д.). Увы, что такое человек!
«Люди самонадеянно искушают Бога, когда безосновательно полагаются на исключительную силу и провидение Божие; что то, в чем дьявол убедил Христа, когда он вознес Его на вершину храма, а именно, бросить Себя вниз, означало искушение Бог; поэтому Христос дает ему такой ответ: «Не искушай Господа Бога твоего», Матфея 4:5-7. Люди недоверчиво искушают Бога, когда в беде они воображают, что Бог не может или не хочет предоставить достаточную помощь. царь израильский искушал Бога, когда говорил: «Господь созвал трех царей сии, чтобы предать их в руки Моава» (4 Царств 3:13). небо, может быть, это и есть», 4 Царств 7:2 (д-р В. Гуж).
«И видел дела Мои сорок лет». Это подчеркивает непростительность и гнусность греха Израиля. Это не значит, что Иегова был для них чужим, потому что Он снова и снова показывал Себя сильным ради них. «Дела» Божьи, упомянутые здесь, — это многочисленные и великие чудеса, которые Он совершил с того времени, когда Он впервые взял их в Египет, и до конца путешествия по пустыне. Некоторые из них были делами милосердия. В избавлении их от врагов и опасностей и в обеспечении их необходимым. Другие были делами суда, такими как казни над египтянами, их истребление у Красного моря и Его наказание самих себя. Третьи были проявлениями, которые Он создал из Себя, например, через Облако, которое вело их днем и ночью, грозные доказательства Его присутствия на Синае и славу Шекины, наполнившую скинию. Это не были «работы», совершенные в минувшие века или в далеких местах, о которых они только слышали; но на самом деле совершалось перед ними, над ними то, что они «видели». Какие более ясные доказательства могли бы они иметь о Божьем провидении и силе? И все же они искушали Его! Самые ясные свидетельства, которые дает нам Бог, не оказывают никакого воздействия на неверующие и ожесточенные сердца.
Это невыразимо торжественное предупреждение для всех, кто сегодня называет себя народом Божьим. Бог ныне сотворил Себя еще более чудесным и славным проявлением, чем любое, которым когда-либо наслаждался Израиль. Бог был проявлен во плоти. Единородный Сын объявил Отца. Он полностью проявил Свою несравненную благодать и бездонную любовь, придя сюда и умерев за бедных грешников. Когда Он покинул землю, Он послал Святого Духа, чтобы у нас теперь был не Моисей, а третье Лицо Троицы, которое будет вести нас. Бог открыл Свои законы Израилю, но Его полное Слово теперь находится в наших руках. Что еще Он может сказать, кроме того, что Он сказал нам! Как велика наша ответственность; сколь безмерно больше греха и вины Израиля, если мы презираем Говорившего с нами!
Еще одним усугублением греха Израиля является то, что они видели чудесные дела Божьи «сорок лет». Все это время Бог продолжал Свои чудеса: несмотря на их неверие и ропот, манна посылалась ежедневно, пока не был перейден Иордан! Неверие человека не может воспрепятствовать действию силы Божией: «А если бы некоторые не веровали? неужели неверие их сделает веру Божию бессильной? Боже упаси» (Рим. 3:3). Недоверчивый князь не поверил бы, что Бог мог дать такое изобилие, как Он обещал, когда Самария из-за долгой осады была голодной; тем не менее, «было так, как сказал человек Божий» (4 Царств 7:18). Ни иудеи, ни даже ученики Христа не поверили бы, что Господь Иисус воскреснет из мертвых, однако Он сделал это на третий день. О дивное долготерпение Божие! Пусть осознание этого растает и побудит наши сердца к покаянию и послушанию.
«Поэтому Я опечалился с тем родом» (стих 10). Из этих и последующих слов мы узнаем ужасные последствия греха Израиля. «Когда Бог говорит, что Он «опечалился», Он имеет в виду, что Он был обременен, раздосадован и недоволен, на что не могло распространяться терпение. Это включает в себя суд Божий относительно величия их греха со всеми его отягчающими обстоятельствами и Его определенную цель наказать их. Люди живут, говорят и действуют так, как будто они думают, что Бога очень мало заботит то, что они делают, особенно их грехи; что либо Он не обращает на них внимания, либо, если Он и обращает внимание, то Он не особо заботится о них; или что Он не обращает на них внимания. должны скорбеть в сердце Своем, то есть иметь такое глубокое чувство греховных побуждений человека, у них нет ума ни думать, ни верить. Они думают, что, что касается мыслей о грехах, Бог совершенно такой же, как они сами. Но это совсем не так. "Ибо Бог заботится о чести в том, что мы делаем; Он создает нас для Своей славы и чести, и все, что противоречит этому, ведет непосредственно к Его бесчестию. И это Бог не может не глубоко осознавать; Он не может отречься от Себя. Он есть Его святость и справедливость – это Его природа, и Ему не нужна никакая другая причина, чтобы наказать грех, кроме Самого Себя» (д-р. Джон Оуэн).
«И сказал: они всегда заблуждаются в сердце своем» (стих 10). Заблуждаться в сердце означает сделать нечестивый и ложный вывод, что грех и бунт вознаграждаются лучше, чем подчинение и послушание Богу. Силой своих развратных похотей, темнотой своего разумения и силой искушений бесчисленное множество падших потомков Адама воображают, что образ своеволия предпочтительнее подчинения Господу. Грех обманывает: он заставляет людей называть тьму светом, горькую сладость, рабство свободой. Язык человеческих сердец таков: «Что такое Всемогущий, чтобы нам служить Ему? И какую пользу мы будем иметь, если будем молиться Ему?» (Иов 21:15). Обратите внимание, что Израиль «всегда заблуждался в своих сердцах», что свидетельствовало о безнадежности его государства. Они были радикально и привычно злыми. Как сказал им Моисей в конце: «Вы восстали против Господа с того дня, как я познал вас» (Второзаконие 9:24).
«И не познали путей Моих» (стих 10). Слово «пути» используется в Писании как в отношении Божьих промыслов, так и в отношении Его повелений. Путь – это то, по чему человек идет. Здесь рассматриваются не тайные «пути» Бога (Ис. 55:9, Рим. 9:33), а Его явные пути. Его явные пути – это, в частности, Его дела, в которых Он раскрывает Себя и демонстрирует Свои совершенства, см. Псалом 145:17. Дела Божии названы Его «путями», потому что мы можем видеть Его как бы идущим по ним: «они видели ход Твой, Боже» (Пс. 68:24). Теперь наш долг — размышлять о делах или «путях» Божьих (Пс. 142:5), восхищаться и возвеличивать в них Господа (Пс. 138:4,5), признавать их праведность (Пс. 145). :17). Божьи заповеди также называются Его путем и «путями» (Пс. 119:27, 32, 33, 35), потому что они открывают пути, по которым Он хочет, чтобы мы шли. Незнание Израилем путей Божьих, как Его дел, так и заповедей, было умышленным, поскольку они пренебрегали и отвергали средства познания, которые Бог предоставил им; они упрямо отказывались приобрести о них практическое знание, которое является единственным знанием, имеющим реальную ценность.
«И клянусь в гневе Моем, что они не войдут в покой Мой» (стих 11). В этом заключалась страшная причина греха Израиля. Терпение Божие было исчерпано. Их закоренелое неверие и продолжающееся восстание возмутили Его. Приговор, вынесенный Им против них, был бесповоротным, подтвержденным Его клятвой. Приговор заключался в том, что им не следует входить в Ханаан, о котором говорится как о «отдыхе», потому что вход туда положил бы конец их испытаниям и путешествиям по пустыне; «Божий покой», потому что он завершит Его работу по приведению Израиля в землю, обещанную их отцам, и потому что Его пребывание (см. Левит 25:23) с Его паломниками прекратится.
«Мы можем заметить: 1. Когда Бог выражает в Себе великое негодование против греха, это значит показать людям величие греха в них самих. 2. Бог придает Своим угрозам такую же устойчивость, как и Своим обещаниям. Люди склонны думать, что обещания тверды и стабильны, но что касается угроз, то они предполагают, что от них можно так или иначе уклониться. Если только присутствие Бога делает какое-либо место или состояние хорошим или желанным, «они» не войдут в Мой покой» (д-р Джон Оуэн).
«Берегитесь, братия, чтобы не было у кого из вас лукавого сердца неверия, отступившего от Бога живого» (стих 12). Здесь апостол начинает практическое применение к верующим евреям только что процитированного торжественного отрывка из 95-го псалма. Он предостерегает их от опасности отступничества. Это ясно из выражения «в отступлении от Бога живого». Тот же греческий глагол переведен как «отпасть» в Луки 8:13, а в форме существительного означает «отступничество» во 2 Фессалоникийцам 2:3. Такое отступничество является неизбежным результатом уступки «злому сердцу неверия», против которого апостол призывает «внимать» тем, кому он писал.
Таким образом, содержание этого стиха сразу же ставит перед нами тему, которая обсуждалась в христианском мире на протяжении веков, — возможность или невозможность того, что истинное дитя Божие отступит и в конце концов погибнет. В этот спорный вопрос мы здесь входить не будем, так как содержание последующих стихов заставит нас остановиться на нем, Д.В. в нашей следующей статье. Теперь достаточно сказать, что здесь имеется в виду проверка профессии; независимо от того, является ли профессия подлинной или поддельной, конечный результат этого тестирования становится очевидным в каждом конкретном случае.
«Внимайте, братья». Представление здесь этого благословенного и нежного звания угодников Божиих весьма тревожно. Те, кому писал апостол, могли бы возразить: «Писание, которое вы процитировали, не имеет к нам никакого законного применения; этот отрывок описывает поведение неверующих, тогда как мы — верующие». Поэтому апостол снова обращается к ним как к «братьям»; тем не менее, он призывает их «внимать». Они еще не были вне опасности, они все еще находились в пустыне. Упомянутые в 95-м псалме начинали хорошо, свидетельством тому они воспевали хвалу Иегове на дальнем берегу Красного моря (Исх. 15). Они тоже поклялись в верности Господу: «весь народ ответил вместе и сказал: все, что сказал Господь, мы исполним» (Исх. 19:8); однако факт остается фактом: многие из них отступили и погибли в пустыне. Отсюда и глубокая значимость этого слова: «Смотрите, братия, чтобы не было у кого из вас лукавого сердца неверия».
«В отступлении от живого Бога». Здесь явно имеется в виду Самого Господа Иисуса. В Мф. 16:16 Отец назван «живым Богом», здесь и в 1 Тимофею 4:10 — Сын, во 2 Коринфянам 6:16 (ср. 1 Кор. 3:16) — Святой Дух. Причина применения этого Божественного титула к Спасителю в этом стихе очевидна: перед евреями стояло искушение не стать атеистами, а отказаться от своего исповедания христианства. Неверующие евреи объявили Иисуса Христа самозванцем и призывали тех, кто верил в Него, отречься от Него и вернуться в иудаизм и, таким образом, вернуться к истинному Богу, Иегове. То, что Христос есть Бог, апостол подтвердил здесь, в стихе 4, и теперь он предупреждает их, что отказ от христианского исповедания и возвращение к иудаизму не являются возвращением к Иегове, а «отходом от живого». Бог." То, что Христос был истинным и живым Богом, было полностью продемонстрировано апостолом в предыдущих главах этого послания.
Насколько и каким образом предупреждение из Псалма 95 и увещевание из Евреям 3:12 применимо к сегодняшним христианам, мы должны оставить для рассмотрения до следующей главы. А пока давайте прислушаемся к увещеванию из 2 Петра 1:10: «Итак лучше, братия, старайтесь укреплять призвание и избрание ваше», и, выполняя этот долг, будем молиться чаще и усерднее. чтобы Бог избавил нас от «злого сердца неверия».
 



Евреям 3:13-19.
Есть две великие основные истины, которые проходят через Священное Писание, глава 15: Христос превосходит Моисея.
 
 
и они навязываются на каждой странице: что Бог суверенен, а человек — ответственное существо; и только когда между этими двумя сохраняется баланс истины, мы избавляемся от заблуждений. Не следует настаивать на Божественном суверенитете, исключая человеческую ответственность, и не следует подчеркивать человеческую ответственность настолько, чтобы суверенитет Бога либо игнорировался, либо отрицался. Опасность здесь не воображаемая, как это болезненно показывает история христианского мира. Тщательное изучение Слова и честное использование всего, что оно содержит, является нашей единственной защитой.
Мы существа, склонные впадать в крайности: подобно маятнику в движении часов, мы раскачиваемся из одной стороны в другую. Нигде эта тенденция не нашла более печального примера, чем в учениях богословов о безопасности христианина. С одной стороны, были те, кто утверждал: «Спасённый однажды, спасённый всегда; с другой стороны, многие настаивали на том, что человек может быть спасен сегодня, но потерян завтра. И обе стороны обратились к Библии в поддержку своих противоречивых утверждений! Обе стороны сделали очень неразумные и неосторожные заявления. Некоторые кальвинисты смело заявляли, что если грешник принял Христа как своего Спасителя, что бы он ни делал потом, какой бы ни была его последующая жизнь, он не может погибнуть. Некоторые арминиане открыто отрицали эффективность завершенного Дела Христа и утверждали, что, когда грешник кается и верит во Христа, его просто помещают в спасательное состояние, на испытательный срок, и что его собственные добрые дела и верность окажутся решающим фактором. относительно того, должен ли он провести вечность на небесах или в аду.
На эту тему написаны бесконечные тома, но ни одна из сторон не удовлетворила другую; и писатель, например, ничуть этому не удивлен. Партийность слишком высока, сектантские предрассудки слишком сильны. Слишком часто целью участников было заставить замолчать своих оппонентов, а не докопаться до истины. Используемый метод часто оказывался совершенно недостойным «детей света». Один класс отрывков Писания был использован на службе, тогда как другой класс отрывков либо игнорировался, либо объяснялся. Разве не факт, что если бы некоторые кальвинисты были честными, им пришлось бы признать, что в Библии есть некоторые отрывки, которых они хотели бы вообще не видеть? И если бы некоторые арминиане были столь же честны, не пришлось бы им признаться, что в Священном Писании есть отрывки, которые они совершенно не в состоянии вписать в вероучение, которому они привержены? Печально, действительно, это печально. В Слове Божьем нет ничего, чего бы мог бояться любой христианин, и если в нем есть хотя бы один стих, который противоречит его вероучению, тем хуже для его вероучения.
Но тема безопасности христианина, как и всякая другая истина Писания, имеет две стороны: в нее входит и верховенство Бога, и ответственность человека. Именно неспособность признать это и принять во внимание это привело к такому хаосу и создало столько путаницы. Автор не раз слышал, как известный учитель Библии с ортодоксальной репутацией говорил: «Я не верю в стойкость святых, но я верю в сохранение Спасителя». Но это значит игнорировать важную сторону истины. Новый Завет многое говорит о стойкости святых, и отрицать или игнорировать это – значит не только бесчестить Бога, но и наносить вред душам.
Были такие, кто смело настаивал на том, что, если Бог навечно избрал определенного человека для спасения, этот человек будет спасен, независимо от того, что он делает или не делает. Не так учит Слово Божье. Писание говорит: «Бог от начала избрал вас ко спасению через освящение Духа и веру в истину» (2 Фес. 2:13), и если человек не «верит истине», он никогда не спасется. . Господь Иисус заявил: «Если не покаетесь, все так же погибнете» (Луки 13:3); следовательно, если грешник не «кается», он не спасется. Подобным же образом есть те, кто говорит: «Если человек сейчас настоящий христианин, то независимо от того, как он будет жить в будущем, независимо от того, как далеко и как долго он может отступить, какие бы грехи он ни совершил, он уверен в Небесах. Таким образом, это учение принесло неисчислимый вред, и, рискуя заподозрить нашу собственную ортодоксальность, мы здесь вступаем в торжественный и энергичный протест против него.
Писатель встречал множество людей, называющих себя христианами, но чья повседневная жизнь ничем не отличается от тысяч окружающих их непрофессоров. Их редко, если вообще когда-либо, можно увидеть на молитвенных собраниях, у них нет семейного богослужения, они редко читают Священное Писание, они не будут говорить с вами о делах Божиих, их поведение полностью мирское; и все же они совершенно уверены, что направляются в рай! Узнайте, на чем основана их уверенность, и они скажут вам, что много лет назад они приняли Христа как своего Спасителя, и теперь их утешением является «однажды спасенный, всегда спасенный». Сегодня на земле тысячи таких людей, которые, тем не менее, идут по Широкой дороге, ведущей к разрушению, идя по ней с ложным миром в сердце и тщетным исповеданием на устах.
Нетрудно предугадать мысли многих, кто прочитал приведенные выше абзацы: «Мы полностью согласны с тем, что многие в христианском мире покоятся на ложном основании безопасности, многие исповедуют имя Христа, но никогда не рождались свыше; это никоим образом не противоречит заявлению Христа о том, что ни одна Его овца никогда не погибнет». Совершенно верно. Но на что мы хотели бы здесь указать и попытаться надавить на наших читателей, так это: я не имею права присваивать себе благословенные и утешительные слова Спасителя, содержащиеся в Иоанна 10:28, 29, если я не отвечаю на описание Его «овца» встречается в Иоанна 10:27; и у меня нет никаких оснований применять Его обещание к тем, кто не дает никаких доказательств того, что соответствует характеру тех, кого Он имеет в виду. Пусть никто не осмелится разъединить то, что там соединил Сам Бог.
Этот отрывок начинается словами: «Мои овцы слышат Мой голос, и Я знаю их, и они следуют за Мной». Так Господь описывает тех, кого Он считает Своими «овцами». Но если, наоборот, я «слушаю» соблазнительный голос этого мира, если я «следую» путем своеволия, корысти, самоудовлетворения, то какое право я имею считать себя таковым? «овец» Христовых? Вовсе нет. И если, тем не менее, я исповедую себя одним из Его, то моя походка разоблачает ложь моего исповедания. И всякий, кто приходит ко мне со словами утешения, навязывая мне обетования Божии Своему народу, лишь поощряет меня на пути неправильных поступков и укрепляет меня в ложной надежде.
На это могут ответить: «Тем не менее, настоящий христианин может оставить свою первую любовь». Правда, и перед церковью, которая сделала это, явился Господь Иисус и сказал – не «В конце будет хорошо», а: «Покайся и твори первые дела, иначе Я скоро приду к тебе, и сдвину светильник твой» (Откр. 2:5). «Но настоящий христианин может отступить и в значительной степени снова стать мирским». Тогда, если он это сделает, ему нужно будет услышать не о вечной безопасности святых Божиих, а о вечных и страшных последствиях уступки злому сердцу неверия, если такой путь будет продолжен. «Да, но если он один из них, из народа Божьего он будет наказан, и благодать восстановит его; и поэтому я не вижу необходимости или уместности заставлять его поверить в то, что существует опасность его гибели».
Ах, недаром Господь Иисус неоднократно заявлял: «Претерпевший до конца спасётся». И давайте не будем забывать, что в Евангелии от Матфея 13:20, 21 Он говорил о некоторых, кто «терпит лишь некоторое время»! Опять же можно возразить: «Такое настойчивое настойчивое требование стойкости избранных Божиих неуместно: если человек христианин, он будет упорствовать, а если он упорствует, то нет необходимости побуждать его к упорству». Не так думали и поступали апостолы. В Деяниях 11:22, 23 мы читаем: «Послали Варнаву, чтобы он пошел до Антиохии. Который, придя и увидев благодать Божию, возрадовался и увещевал всех, чтобы с сердечным намерением они прилепятся к Господу». Опять же, в Деяниях 13:43 мы читаем: «Павел и Варнава, которые, говоря с ними, убеждали их пребывать в благодати Божией». Еще раз в Деяниях 14:21, 22 нам сказано: «И, проповедовав Евангелие городу тому и научив многих, опять возвратились в Листру, Иконию и Антиохию, утверждая души учеников, увещевая им оставаться в вере, и что многими скорбями надлежит нам войти в Царствие Божие».
По мнению некоторых, такая серьёзность со стороны апостолов была совершенно излишней. Но беспристрастный христианский читатель из приведенных выше отрывков поймет, что апостолы не верили ни в какое механическое спасение, когда Бог обращался с людьми, как если бы они были колодами и камнями. Нет, они проповедовали спасение, которое нужно было совершать со «страхом и трепетом» (Флп. 2:12); в спасении, которое призывает к осуществлению человеческой ответственности; в Божественном спасении, совершаемом посредством использования средств благодати, милостиво усмотренных для нас Богом. Это правда, что мы «соблюдаемы силой Божией», но уже следующие слова проливают свет на то, как Бог хранит – «верою» (1 Пет. 1:5). И не только вера питается обетованиями Божьими, но она побуждается к здоровому упражнению и направляется торжественными предостережениями Писания.
Тогда существует реальная потребность в таких словах, как эти: «Но Христос, как Сын, над домом Своим; чей дом мы, если твердо держимся упования и радости упования до конца» (Евр. 3:6). ). «О, благословенное слово и обетование Божие, что Он сохранит нас до конца. Но как мы сохраняемся? Через веру, через бдительность, через самоотречение, через молитву и пост, через наше постоянное внимание к «Держитесь», если хотите, чтобы в тот день было проявлено то, что вы не просто внешние учителя, не просто рыбы, существующие в сети, но истинные и живые ученики Единого Учителя». (Сапфир).
«Но увещевайте друг друга ежедневно, доколе называется Сегодня, чтобы кто из вас не ожесточился обольщением грехом» (стих 13). "Необходима постоянная бдительность со стороны проповедников христианства, чтобы под влиянием неверия они не "отступили от Бога живого". "Берегитесь", - говорит апостол. Я убежден, что в этом нет ничего такого, что "От чего профессора христианства впадают в более опасные практические ошибки, чем эта. Они подозревают все раньше, чем здравость и твердость своей веры. Есть много таких, которые считают себя верующими, у которых вообще нет истинной веры, - и это было бы доказано если бы настал час испытания, который, возможно, ближе, чем они думают, и почти все верующие полагают, что они имеют его в большей мере, чем есть на самом деле. Нет молитвы, которую христианину нужно было бы возносить чаще, чем «Господи, умножь мою веру», «избавь меня от лукавого сердца неверия».
«Всякое отступничество от Бога, частичное или полное, происходит из неверия. Усиление своей веры – иметь более расширенные, точные и впечатляющие взгляды на «истину, как она есть в Иисусе» – должно быть целью христианина. В той степени, в которой мы получаем избавление от «злого сердца неверия», мы способны прилепиться к Господу всем сердцем, полностью следовать за Ним и, вопреки всем искушения оставить Свое дело, «поступать во всех Его заповедях и постановлениях непорочно». Чтобы предотвратить столь страшный и гибельный результат отступничества от живого Бога, апостол призывает их укреплять веру друг друга взаимными увещеваниями и таким образом противостоять те пагубные и обманчивые влияния, которые имели тенденцию ожесточать их в нераскаянности и неверии» (д-р Дж. Браун).
«Каждый день увещевать друг друга» — значит привлекать внимание и побуждать друг друга к выполнению наших взаимных обязанностей. Но в исполнении этой обязанности мы, к сожалению, расхлябаны: подобно ученикам на горе Преображения (Лк. 9:32) и в Гефсимании (Лк. 22:45), мы тоже очень тупы и сонливы и постоянно нуждаемся как в увещевании, так и в воодушевлении. . Как сотоварищи-паломники во враждебной стране, как члены одной семьи, мы должны «заботиться друг о друге» (1 Кор. 12:25), «любить друг друга» (Иоанна 13:34), «молиться друг за друга» (Иакова 5:16), «утешать друг друга» (1 Фес. 4:18), «вразумлять друг друга» (Рим. 15:14), «назидать друг друга» (1 Фес. 5:11), иметь «мир друг с другом» (Марка 9:50). Только так мы действительно помогаем друг другу. И заметьте: увещевание должно совершаться «ежедневно», ибо мы не должны утомляться, делая добро. Хотя оно и называется «Сегодня», оно предупреждает нас, что наше пребывание в этой сцене недолгое; ночь приближается, когда никто не может работать.
«Чтобы кто из вас не ожесточился» добавляет силы предписанному долгу. В стихе 8 был указан ужасный ущерб, который наносит жестокосердие; здесь от этого предостерегают. Вывод очевиден: жестокосердие является следствием пренебрежения средствами его смягчения – «чтобы». Глина и воск, которые по своей природе тверды, плавятся под воздействием смягчающей силы, но когда тепло удаляется, они снова возвращаются к своей естественной твердости. Та же самая злая тенденция сохраняется и в христианине. Плоть «немощна», наше сердце «лукаво»; мы сохраняемся только ежедневным использованием средств и общением с благочестивыми. Часто в неудачах христианина обвиняют его братьев так же, как и в его собственной неверности. Как часто, когда мы замечаем, что святой дает волю жестокосердию, мы начинаем упоминать об этом другим вместо того, чтобы верно и нежно увещевать обидчика!
«Через обольстительность греха». Вот причина зла, против которого предостерегается и от которого нам нужно постоянно быть начеку. Именно многообразные обманы греха так сильно одолевают людей. Здесь имеется в виду испорченность нашей природы, с которой мы рождаемся и которую всегда носим с собой. Это то, что в Писании названо «плотью», похоти которой всегда противоречат Духу. Слово Божие говорит об «лживых похотях» (Ефесянам 4:22), «обольстительности богатства» (Мф. 13:22), ибо их врожденная испорченность заставляет людей предпочитать материальные блага жизненному благочестию и небесному счастью. Итак, мы читаем об «обольщении неправды» (2 Фес. 2:10); философия (гордое рассуждение плотского ума, враждующего против Бога) названа «тщеславным обольщением» (Кол. 2:8); а распутные дела формальных профессоров называются «собственными обольщениями» (2 Пет. 2:13). Это одна из основных характеристик греха: он обманывает. «Все уловки греха подобны прекрасным наживкам, которыми накрывают опасные крючки, чтобы побудить глупую рыбу клюнуть на них, чтобы они были пойманы и превращены в добычу рыбака» (доктор Гуж).
Эта обманчивость греха должна послужить сильным побуждением, заставляющим нас вдвойне бодрствовать против него, и чтобы мы по неразумному характеру и склонности природы поддавались всякому искушению. Грех предстает в ином одеянии, чем его собственное. Оно лживо предлагает справедливые преимущества. Оно незаметно завораживает наш разум. Он приспосабливается к особенному темпераменту и обстоятельствам каждого человека. Он скрывает свою уродливость, принимая привлекательную одежду. Это вводит нас в заблуждение, заставляя нас ошибочно оценивать самих себя. Одна из веских причин, по которой Бог милостиво дал нам Свое Слово, состоит в том, чтобы раскрыть истинный характер греха. Лукавством греха ожесточается сердце. «Ожесточить — значит стать нечувствительным к требованиям Иисуса Христа, чтобы они не производили должного впечатления на разум, вызывая внимание, веру и послушание. Ожесточен тот, кто небрежен, неверующий, нераскаянный, непослушный» (доктор Дж. Браун).
В свете всего контекста конкретное упоминание в стихе 13 представляет собой торжественное предостережение против отступничества. В чем нам особенно необходимо ежедневно увещевать друг друга, так это крепко держаться Христа, чтобы что-то другое не вытеснило Его в наших привязанностях. Вся тенденция нашей греховной природы состоит в том, чтобы отойти от живого Бога, цепляться за тени и упускать суть. В этом заключалась особая опасность евреев. Грех пытался обмануть их. Оно стремилось вернуть их к иудаизму как к единственной истинной и назначенной Богом религии. Чтобы защититься от коварных призывов, апостол призывает их «увещевать друг друга ежедневно», то есть быстро и часто. То, что следует сразу за этим, в наиболее ярком свете демонстрирует важность соблюдения этого предписания.
«Ибо мы делаемся причастниками Христу, если твердо сохраним начало уверенности до конца» (стих 14). Эти слова завершают увещевание, начатое в стихе 12. Они добавлены как мотив, усиливающий отговорку от отступничества (стих 12), а также предупреждение против того, что его вызывает (стих 13). Содержание этого стиха по своей силе аналогично тому, что было перед нами в стихе 6: в обоих случаях на доказательство ставится исповедание. Есть два класса, на которых такие увещевания не действуют: неверующие, умершие в преступлениях и грехах и не интересующиеся такими вопросами; и самодовольный религиозный деятель, который, хотя и духовно мертв, но имеет интеллектуальный интерес. Многие исповедующие христианство, зараженные лаодикийским духом того времени, пожмут плечами, говоря: «Меня такие предупреждения не касаются, нет опасности, что настоящее дитя Божие отступит». Такие люди не получают пользы от этих Божественных предупреждений, их совесть никогда не достигает. Но там, где есть сердце, правое перед Богом, всегда присутствует неуверенность в себе, и такой человек удерживается в положении зависимости, внимая торжественным наставлениям Духа. Именно эти предостережения против отхода от Бога сдерживают возрождение.
«Настойчивость в нашей уверенности во Христе до конца — это вопрос великих усилий и усердия, и это касается всех верующих. Это правда, что наша настойчивость во Христе не зависит, что касается результата и события, абсолютно от нашего собственного усердия. Неизменность союза со Христом благодаря верности завета благодати – это то, что делает и в конечном итоге обеспечит его. Поэтому в этом и других посланиях нам дано много предостережений о том, чтобы мы остерегались отступничества и отпадения; и эти предостережения и предостережения даны всем истинно верующим, чтобы они знали, насколько это необходимо, из Назначение Бога и природа самого дела – это их бдительное усердие и стремление к пребыванию во Христе» (д-р Джон Оуэн).
Но следует отметить, что эти торжественные предупреждения Писания не следует навязывать слабым христианам, которые, хотя и стремятся ходить достойно перед Богом, но лишены уверенности. «Здесь заметьте — ибо сатана и наша собственная совесть, когда она не освобождена, часто пользуются этим посланием, — что здесь не рассматриваются сомневающиеся христиане или люди, которые еще не обрели полного доверия к Богу: к тем, кто находится в В этом состоянии его увещевания и предостережения бесполезны. Эти увещевания направлены на то, чтобы сохранять в христианине уверенность, которую он имеет, и упорствовать, а не успокаивать страхи и сомнения. Такое использование послания для одобрения таких сомнений является всего лишь приемом Только я бы добавил здесь, что хотя полное познание благодати (которого в таком случае душа, конечно, еще не достигла) есть единственное, что может избавить и освободить ее от страхов, тем не менее, она очень важна в в этом случае практически для сохранения чистой совести, чтобы не снабжать противника специальными средствами нападения» (Дж.Н.Д.).
Для правильного понимания этого стиха очень важно внимательно обратить внимание на время глагола в первом предложении: это не «мы сделаемся причастниками Христу, если» — это полностью опровергло бы Евангелие благодати Божией. , отрицать эффективность завершенной Работы Христа и делать невозможным наше принятие перед Богом до смерти. Нет, здесь Дух говорит: «Мы стали причастниками Христу», а по-гречески это выражено еще решительнее: «Ибо мы стали причастниками Христу». Слово «участники» здесь то же самое, что и в Послании к Евреям 3:1, «участники в небесном звании», а в конце Послания к Евреям 1:9 переведено как «соучастники». Возможно, лучше было бы сказать «компаньоны». Это означает, что мы настолько «соединились с Господом», что будем с Ним «одним духом» (1 Кор. 6:17). Это значит настолько соединиться со Христом, что мы станем «членами тела Его, от плоти Его и костей Его» (Ефесянам 5:30). По благодати он должен стать «сонаследником» Ему (Рим. 8:17). Слово «сделались причастниками Христа» показывает, что было время, когда христиане не были таковыми. Они не были рождены естественным путем; это была привилегия, дарованная им, когда они «приняли» Его как своего Спасителя (Иоанна 1:12).
«Если мы твердо сохраним начало нашей уверенности до конца». Это не выражает состояние наших оставшихся причастников Христа в том смысле, что оно является случайностью. «Чего же желает христианин? Какова одна великая вещь, которую он делает? Какова одна великая тайна, которую он всегда пытается раскрыть с большей ясностью и уловить с большей интенсивностью? Разве это не следующее: Мой Возлюбленный - Мой, а Я Его"? Сокровенное желание нашего сердца и увещевание Слова совпадают. До конца мы должны упорствовать; и поэтому с великой радостью и готовностью мы принимаем торжественные увещевания: "Он кто выдержит до конца, тот спасётся»; «Ни один человек, возложивший руку свою на плуг и оглядывающийся назад, не пригоден для Царства Божьего». Мы желаем постоянно слышать голос, говорящий с Его Небесного престола: Побеждающему дам сесть со Мною в Царстве Моем, как и Я победил, и сел с Отцом Моим на престоле Его» (Сапфир).
Твердо придерживаться начала нашей уверенности до конца — значит предоставить доказательство искренности нашего исповедания, это значит показать и нам самим, и другим, что мы стали «причастниками Христа». Предполагаются трудности на пути, следует ожидать тяжелых испытаний: как еще могла бы вера проявить себя? Удары и испытания не только дают повод для проявления веры, но и являются средствами ее проявления и роста. Греческое слово, обозначающее «уверенность», здесь не то же самое, что в стихе 6: там «уверенность», о которой говорится, означает смелое и свободное исповедание нашей веры; здесь это глубокая и твердая уверенность в превосходстве и достаточности Христа, которая поддерживает наши сердца. Одно внешнее, другое внутреннее. «Держать начало нашей уверенности» означает «пребывать в вере утвержденной и утвержденной» (Кол. 1:23). Это значит сказать вместе с Иовом: «Хоть Он и убьет меня, но я буду доверять Ему». (Иов 13:15).
«Твердый до конца». Это тест. В начале нашего христианского пути наша уверенность во Христе была полной и твердой. Мы знали, что Он был могущественным Спасителем, и были полностью убеждены, что Он способен сохранить то, что мы вверили Ему в тот день. Но неровный путь, темнота ночи, жестокость бури, в которую рано или поздно мы попадаем, имеют тенденцию поколебать нашу уверенность, и, возможно (к нашему большому сожалению сейчас), мы воскликнули: «Господи! Тебе все равно»? И все же, если бы мы действительно были «причастниками Христа», хотя мы и пали, мы все же не были бы полностью унифицированы. Мы обратились к Слову и там нашли помощь, свет, утешение. В нем мы обнаружили, что те самые страдания, которые мы пережили, были тем, что Бог сказал нам, что они будут нашей долей, ибо «мы назначены на это» (1 Фес. 3:3). Из него мы узнали, что наказания нас Божии проистекают из Его любви (Евр. 12). И теперь, хотя на горьком опыте мы доказали, что все меньше и меньше доверяем себе, своим друзьям и даже нашим братьям, тем не менее, по благодати, наша уверенность в Господе выросла и стала более разумной. Так мы получаем экспериментальное подтверждение слова: «Конец вещи лучше начала ее» (Екклезиаст 7:8).
«Когда сказано: ныне, если услышите голос Его, не ожесточайте сердец ваших, как при провокации» (стих 15). Апостол продолжает применять на практике торжественный отрывок из 95-го псалма, который он цитировал, обращая внимание на некоторые его детали. Главное в этом стихе — это указания о том, как крепко держаться Христа. Необходимо соблюдать две вещи: обязанность выполнять, положительно, «слышать Его голос», и отрицательно, не «ожесточать свои сердца». Этот долг должен быть исполнен незамедлительно, «Сегодня», и должен быть настойчив, «пока сказано сегодня», то есть до конца нашего земного странствования. Возможность, которую дарует нам благодать, должна быть с готовностью использована, и ее следует совершенствовать до тех пор, пока у нас есть время возможностей. Это предостережение снова подтверждается предупреждением о прошлых неудачах Израиля. Таким образом, грехи других людей до нас должны быть близко к сердцу, чтобы мы могли избежать их.
«Когда мы слышим голос Божий — и, о, как глухо и сладостно Он говорит с нами в лице Сына Своего Иисуса, Слова воплотившегося, умершего за нас на Голгофе! — сердце должно откликнуться... Этим Под выражением подразумевается центр нашего духовного существования, тот центр, из которого исходят мысли и чувства, из которого происходят источники жизни, этот таинственный источник, который может знать и постичь только Бог. О, если бы Христос мог обитать там! Голос Божий - это смягчить сердце. Вот цель божественного слова — сделать сердца наши умягченными. Увы, по природе мы жестокосердны: и то, что мы называем добрым и мягкосердечным, не таково в действительности и в глазах Божиих, когда мы принимаем слово Божье в сердце, когда мы признаем свой грех, когда мы преклоняемся перед милостью Божьей, когда мы желаем общения Бога, когда мы видим Иисуса, который пришел спасти нас, чтобы омыть наши ноги и пролить Свою кровь, для нашего спасения, сердце становится мягким и нежным. Ибо покаяние, вера, молитва, терпение, надежда на небо - все это делает сердце умилением: нежным к Богу, нежным к ближним" (Сафир).
«Ибо некоторые, услышав, возмутились, но не все, вышедшие из Египта чрез Моисея» (стих 16). Здесь апостол начинает описывать тип людей, согрешивших в провокации, причем дальнейшее описание приводится далее. Целью его упоминания об этих людях было более полно доказать необходимость христианской бдительности против жестокосердия, даже потому, что те, кто в древности поддался этому, провоцировали Бога на свою погибель. Начало «за» указывает на то, что предшествовало. Невыразимо торжественный факт, о котором Он здесь говорит, заключается в том, что из шестисот тысяч человек, вышедших из Египта, только двое были истреблены в пустыне, Халев и Иисус Навин.
Греческое слово «провоцировать» больше нигде в Новом Завете не встречается, но в «Сентябрь» оно употребляется в Псалме 78:17, 40; 106:7, 33; Иеремия 44:8 и т. д. Они «досадовали» Ему (Ис. 63:10), и это из-за своего презрения к Его слову. Тем самым они показали, что они не от Бога, см. Иоанна 8:47, 1 Иоанна 4:6. Если бы какой-нибудь неспасенный мужчина или женщина прочитал эти строки, мы бы сказали: «Берегитесь раздражать Бога своим упрямством». Для неверующих Евангелие становится «запахом смертоносным на смерть».
«Но о ком Он скорбел сорок лет»? (стих 17). Поставление этой формы вопроса имело целью возбудить совесть читателя, ср. Матфея 21:28, Иакова 4:5 и т. д. «Не с теми ли согрешили, трупы которых упали в пустыне»? (стих 17). «Он не говорит: «они умерли», но их «туши упали», что подразумевает презрение и негодование. Бог иногда делает людей, которые были нечестиво образцовыми в грехе, праведно образцовыми в своем наказании. С какой целью об этом сообщается? заключается в том, чтобы мы могли остерегаться того, чтобы «не впасть по тому же примеру неверия» (Евр. 4:11). Тогда есть пример в падении и наказании неверующих» (д-р Джон Оуэн).
«И кому клялся Он, что не войдут в покой Его, как не тем, кто не верует»? (стих 18). Напомнив евреям в предыдущем стихе, что грех был причиной уничтожения Израиля в древности, теперь он уточняет характер этого греха – неверие. Приказ ужасно знаменателен: они не вняли голосу Божию; в результате их сердца ожесточились; Результатом было неверие; разрушение, проблема. Как невыразимо торжественно! Греческое слово, переведенное здесь как «не верил», может с таким же правом быть переведено как «не повиновался»; именно так это переведено в Римлянам 2:8; 10:21. Это одно и то же, различающееся только в зависимости от угла зрения: если смотреть умом или сердцем, то это «неверие»; если смотреть с точки зрения воли, то это «непослушание». В любом случае это неизбежное последствие отказа прислушаться к голосу Бога.
«Итак видим, что они не могли войти за неверие» (стих 19). «Апостол не выделяет грех создания золотого тельца и поклонения ему; он не представляет нам вопиющих преступлений, в которые они впали в Беф-Феоре. Можно было бы указать на многие гораздо более поразительные и, на наш взгляд, более страшные грехи. Но Бог думает, что один грех, больший всех, - это неверие. Мы спасаемся верой, мы погибаем из-за неверия. Сердце очищается верой, сердце ожесточается неверием. Вера приближает нас к Богу, неверие - это отход. от Бога» (Сафир). Нет такого великого греха, который мог бы быть прощен, если грешник поверит; но «кто не будет веровать, осужден будет».
Применение всего этого отрывка к тяжело испытанным и колеблющимся евреям было весьма уместным и торжественным. Дважды апостол напомнил им (стихи 9, 17), что неверие их отцов продолжалось «сорок лет». Почти тот самый промежуток времени прошел с тех пор, как Сын умер, воскрес и вознесся на небеса. В Священном Писании сорок — это число испытания. Сезон испытаний Израиля почти закончился; в 70 году нашей эры произойдет их окончательное рассеяние. И Бог не меняется. Тот, кого в древности раздражало жестокосердие Израиля, снова уничтожит тех, кто упорствует в своем неверии. Тогда пусть они остерегаются и прислушиваются к торжественному предостережению: «Берегитесь, братия, чтобы не было у кого из вас лукавого сердца неверия, отступившего от Бога живого». Пусть Бог дарует нам сердца, чтобы прислушаться к этому предостережению.
 



Евреям 4:1-3.
Глава 16 - Христос, превосходящий Иисуса Навина.
 
 
Увещевание, начатое апостолом в Послании к Евреям 3:12, не завершается до тех пор, пока не будет достигнуто Послание к Евреям 4:12, все, что требуется, состоит из объяснения и применения отрывка, цитируемого из Псалма 95 в Послании к Евреям 3:7-11. Связующее звено между тем, что было до нас, и тем, что мы собираемся рассмотреть, находится в Евреям 3:19: «Итак видим, что они не могли войти за неверие». Эти слова образуют переход между двумя главами, завершая увещевание, содержащееся в стихах 12, 13, и закладывая основу для последующего увещевания. Прежде чем продолжить, возможно, было бы полезно поднять вопрос, который, вероятно, подняли во многих умах заключительные стихи 3-й главы Послания к Евреям, а именно, учитывая, что практически все взрослые люди, вышедшие из Египта Моисеем, погибли в пустыне, разве не обетования Бога, чтобы привести их в Ханаан, если они не добились своего?
В Исходе 6:6-8 Иегова сказал Моисею: «Поэтому скажи сынам Израилевым: Я Господь, и Я выведу вас из-под бремени египтян, и избавлю вас от рабства их. И Я искуплю вас мышцей простёртой и судами великими; и возьму вас к Себе в народ, и буду вам Богом... и введу вас в землю, о то, что Я клялся дать его Аврааму, Исааку и Иакову, и отдам его тебе в наследие: Я Господь». Теперь мы процитируем полезные комментарии д-ра Дж. Брауна к этим стихам:
«Это обещание относится к Израилю как к народу и никоим образом не подразумевает, что все или даже кто-либо из этого поколения должен был войти в него. В этом обещании не было упомянуто ни одного явного условия — даже Однако, что касается этого поколения, это, как показало событие, явно подразумевалось, ибо, если бы это было абсолютное, безусловное обещание этому поколению, оно должно было бы быть исполнено, иначе Тот, Кто не может ложь не смогла бы исполнить Свое слово. Не может быть никаких сомнений в том, что исполнение данного им обещания было приостановлено из-за того, что они поверили в него и действовали соответственно. Если бы они верили, что Иегова действительно был способен и полон решимости привести Свой народ Израиля в землю Ханаанскую и под влиянием этой веры пошли по Его повелению завладеть ею, то обещание было бы исполнено для них.
«Таков был смысл завета, заключенного с ними: «Итак, если вы действительно послушаетесь гласа Моего и сохраните завет Мой, то вы будете для Меня особым сокровищем паче всех народов, ибо вся земля — Моя; и вы будете у Меня царством священников и народом святым» (Исх. 19:5, 6). «Вот, Я посылаю пред тобою Ангела хранить тебя на пути и ввести тебя в место, которое Я приготовил. Берегись Его и повинуйся гласу Его, не раздражай Его, ибо Он не простит преступлений твоих, ибо имя Мое в Нем. Но если ты послушаешься гласа Его и сделаешь все, что Я говорю, то Я будет врагом врагам твоим и противником противникам твоим» (Исх. 23:20-22).
«Их неверие и непослушание постоянно называют причиной, по которой они не вошли. Потому что все эти люди видели славу Мою и чудеса Мои, которые Я творил в Египте и в пустыне, и искушали Меня вот уже десять раз». и не послушали гласа Моего: не увидят они земли, о которой Я клялся отцам их, и никто из раздражающих Меня не увидит ее» (Числ. 14:22, 23), ср. Иисус Навин 5:6. ...Бог обещал привести Израиль в землю Ханаанскую, но Он не обещал привести их туда независимо от того, верят ли они и повинуются им или нет. Никакое обещание этим людям не было нарушено, ибо им не было дано никаких абсолютных обещаний.
«Но их неверие не лишило силы обещание Божие. Оно было исполнено для следующего поколения: «И отдал Господь Израилю всю землю, которую Он клялся дать отцам их; и они овладели ею и поселились на ней». (Нав. 21:43). Иисус Навин взывал к самим израильтянам о полноте исполнения обетования, см. Иисус Навин 23:14. То поколение поверило обетованиям, которые Бог даст Ханаану, и под влиянием этого факта, пошли вперед под предводительством Иисуса Навина и овладели землей для себя».
Этот же принцип объясняет то, что было еще одной большой трудностью для многих, а именно фактическое владение Израилем Ханааном. В Бытии 13:14, 15 нам сказано: «И сказал Господь Аврааму, после того как Лот отделился от него: подними очи твои и посмотри с того места, откуда ты находишься, на север, и на юг, и на восток, и на запад: ибо всю землю, которую ты видишь, Я дам тебе и потомству твоему навеки». Это обещание повторялось снова и снова, см. Бытие 7:8 и т. д. Как же тогда получилось, что дети Израиля заняли землю только на время? Их потомков, по большей части, сегодня в нем нет. Неужели обещание Божие не сбылось? Ни в коем случае. В Своем обещании Аврааму Бог не уточнил, что какое-либо конкретное поколение его потомков должно занять землю «навечно», и в этом заключается решение проблемы.
Божье обещание Аврааму было дано на основании чистой благодати; к нему не было приложено никаких условий. Но благодать преобладает только там, где изобилует грех. Суверенная благодать вмешивается только после того, как ответственность человека проверена и проявляется его несостоятельность и недостоинство. Из многих отрывков Второзакония 31:26-29 совершенно ясно, что Израиль вошел в Ханаан не на основании безусловного завета благодати, который Иегова заключил с Авраамом, а на основании условного завета дел, который был заключен в на Синае (Исх. 24:6-8). Поэтому, спустя много лет после того, как Израиль вошел в Ханаан под руководством Иисуса Навина, мы читаем: «И пришёл Ангел Господень из Галгала в Бохим и сказал: Я вывел тебя из земли Египетской и привёл тебя в землю, о которой Я клялся отцам вашим; и Я сказал: Я никогда не нарушу завета Моего с вами. И не вступайте в союз с жителями этой земли; разрушьте жертвенники их; но вы не повиновались гласу Моему. Для чего вы это сделали? Посему и сказал я: не прогоню их от тебя, но они будут шипом в боках твоих, и боги их будут сетью для тебя» (Суд. 2:1-3). .
Те же принципы применяются и в отношении исполнения Богом Своих евангельских обещаний. "Евангельское обещание вечной жизни, как и обещание Ханаана, - это обещание, которое обязательно исполнится. Оно несомненно для всего "семени". Они были "избраны во Христе прежде основания мира". Вечная жизнь была обещано в отношении них прежде времен веков и подтверждено клятвой Божией. Они были искуплены Богу «кровью Агнца», и все призваны в должное время согласно Его замыслу. Их наследие — «сложены для них на небесах», и «они сохранены для этого могущественной силой Божией через веру ко спасению». И все они, наконец, «наследуют Царство, уготованное им от создания мира».
«Но евангельское откровение никому прямо не свидетельствует, что Христос так умер именно за него, что несомненно, что он спасется Своей смертью; оно также не обещает безусловного спасения всем людям; ибо в этом случае все должно быть спасен, - иначе Бог, должно быть, лжец. Но он провозглашает: "тот, кто будет веровать, будет спасен, а тот, кто не будет веровать, будет осужден". Именно как верующие в истину мы обеспечены вечной жизни; и именно через твердо придерживаясь этой веры в истину и показывая, что мы поступаем так, что только мы можем наслаждаться утешением этой безопасности. «Цель Божия согласно избранию должна состояться», и все Его избранные несомненно будут спасены; но они не могут знают свое избрание — они не могут иметь никакой абсолютной уверенности в своем спасении независимо от того, будут ли они оставаться в вере, любви и послушании Евангелию, см. 2 Петра 1:5–12. важно помнить, что тот, кто поворачивается назад, возвращается «обратно в погибель»; и что только тот, кто верит прямо вперед – кто продолжает верить в истину – тот обретет «спасение души» (д-р Дж. Браун).
Наше предисловие к этой статье уже вышло за допустимые пределы, но мы верим, что сказанное выше будет использовано Богом для прояснения некоторых трудностей, которые волновали умы многих из Его возлюбленных людей, и что это может послужить для подготовки нас для более разумного прочтения нашего нынешнего отрывка. Стихи, находящиеся перед нами, ни в коем случае не легки, и любой, кто действительно их изучит, быстро обнаружит. Аргументация апостола кажется необычно сложной, ее учение противоречит другим частям Писания, а «остальное», которое является его центральной темой, трудно определить с какой-либо степенью уверенности. С некоторым колебанием и немалым трепетом теперь сам автор пытается изложить это, и он настойчиво убеждает каждого читателя в важности и необходимости внимать Божественному наставлению из 1 Фессалоникийцам 5:21: «Все испытывайте». ; держитесь того, что хорошо».
Должно быть очевидно, что первое, что позволит нам понять наш отрывок, — это обратить внимание на его объем. Содержание этой главы можно найти не в Послании к Римлянам, Коринфянам или Ефесянам, а в Послании к Евреям, центральной темой которого является превосходство христианства над иудаизмом, и в каждой главе есть то, что иллюстрирует это. Тема развивается представлением превосходства Христа, который является Центром и Жизнью христианства. До сих пор мы имели превосходство Христа над пророками, ангелами и Моисеем. Теперь слава Христа превосходит славу Иисуса Навина.
Наш следующий ключ должен быть найден в том, чтобы отметить связь между содержанием четвертой главы и тем, что непосредственно предшествует. Проще говоря, контекст начинается с Послания к Евреям 3:1, где нам предлагается «помыслить об Апостоле и Первосвященнике нашего исповедания». Вся глава 3 представляет собой не что иное, как расширение первого стиха. Его содержание можно резюмировать следующим образом: Христа нужно «считать», обращать на него внимание, слушать, доверять, повиноваться: во-первых, из-за Его возвышенного личного превосходства: Он — Сын, «верный» в Своем доме; во-вторых, из-за ужасных последствий, которые должны последовать из-за не «уважения» к Нему, из-за презрения к Нему. Этот второй пункт иллюстрируется печальным примером тех израильтян, которые не послушали Господа в землях Моисеевых, и в их случае последствием этого было то, что они не смогли войти в остальную часть Ханаана.
В первых разделах 4-й главы Послания к Евреям продолжается основная тема 3-й главы. Это снова подчеркивает превосходство нашего «Апостола», на этот раз над Иисусом Навином, поскольку он тоже был «апостолом» Бога. Это поразительно показано во Второзаконии 34:9: «Иисус, сын Навин, был исполнен духа мудрости, ибо Моисей возложил на него руки, и послушали его сыны Израилевы, и сделали, как повелел Господь Моисею». «— основная мысль о «возложении рук» в Писании — это отождествление. Пусть читатель сравнит Иисус Навин 1:5, 16-18. Продолжение темы Послания к Евреям 3 в главе 4 видно также по неоднократному упоминанию «покоя», см. Евреям 3:11, 18 и ср. Евреям 4:1, 3 и т. д. Именно на этом термине апостол основывает свой нынешний аргумент. «Остальное» в Послании к Евреям 3:11, 18 относится к Ханаану, и хотя Иисус Навин действительно вёл Израиль в него (см. перевод Евреям 4:8 на полях), тем не менее, ссылаясь на Псалом 95, апостол доказывает, что Израиль никогда на самом деле (как народ) вошел в покой Божий. В этом превосходство апостола христианства; Христос действительно ведет Свой народ к истинному покою. Мы считаем, что именно такова линия истины, развиваемая в нашем отрывке.
«Итак будем бояться, чтобы, оставив нам обещание войти в покой Его, не показалось, что кто-нибудь из вас не исполнил его» (стих 1). Вступительные слова этой главы призывают нас серьезно принять близко к сердцу торжественное предупреждение, данное в конце стиха 3. Божий суд над нечестивыми должен заставить нас быть более бдительными и не следовать по их стопам. Слово «нас» показывает, что Павел проповедовал как себе, так и евреям. «Итак убоимся» некоторых сбило с толку из-за слов «Не бойся» Исаии 41:10, 43:1, 5 и т. д. В Иоанна 14:27 Христос говорит нам: «Да не смущается сердце ваше». , и пусть оно не боится». А во 2 Тимофею 1:7 мы читаем: «Ибо дал нам Бог духа не боязни, но силы и любви и целомудрия». С другой стороны, верующим сказано «бояться Бога» (1 Пет. 2:17) и совершать свое спасение «со страхом и трепетом» (Флп. 2:12). Как согласовать эти два разных отрывка?
Библия полна парадоксов, которые обычному человеку кажутся противоречиями. Слову необходимо «правильно разделять» тему «страха», как и все остальное, о чем оно говорит. Есть страх, который христианин должен культивировать, и есть страх, от которого ему следует уклоняться. Страх Господень – начало мудрости, и в Притчах 14:26, 27 мы читаем: «В страхе Господнем – крепкая уверенность… Страх Господень – источник жизни»; и еще раз: «Счастлив человек, который всегда боится» (Притч. 28:14). Свидетельство Нового Завета внушает ту же обязанность: Христос заповедал Своим ученикам: «Бойтесь Того, Кто может и душу и тело погубить в аду» (Мф. 10:28). Святым в Риме Павел сказал: «Не гордитесь, но бойтесь» (Рим. 11:20). Народу Божьему Петр писал: «В страхе проводите время вашего пребывания здесь» (1 Пет. 1:17). На самих Небесах еще будет дано слово: «Хвалите Бога нашего, все рабы Его, и боящиеся Его, малые и великие» (Откр. 19:5).
Страх можно назвать одним из неприятных чувств. Оно доброе или злое в зависимости от объекта, на котором оно помещено, и в соответствии с его расположением на нем. В Послании к Евреям 4:1 оно помещено в правильный объект – зло, которого следует избегать. Это зло — неверие, которое, если упорствовать в нем, заканчивается отступничеством и разрушением. В отношении этого христианину необходимо постоянно быть начеку, твердо настроив свое сердце против этого. Наша естественная склонность к падению, многочисленные искушения, которым мы подвержены, а также коварство греха, коварство сатаны и Божья справедливость, предоставляющая людей самим себе, являются сильным подтверждением этого долга. Что касается Самого Бога, мы должны бояться Его с таким благоговейным трепетом перед Его святым величием, что это заставит нас стараться угождать Ему во всем и бояться оскорбить Его. Это всегда сопровождается грозным недоверием к самим себе. Страх Божий, который является злом в христианине, есть то рабское рабство, которое порождает недоверчивое отношение, убивает привязанность к Нему, смотрит на Него как на ненавистного Тирана. Это страх перед демонами (Иакова 2:19).
«Итак, будем бояться». «Полезно помнить о нашей склонности к пристрастности и односторонности в нашей духовной жизни, чтобы мы могли быть настороже, чтобы мы могли внимательно и с тревогой рассматривать слова: «Итак написано»; чтобы мы могли желать учиться у христиан, которые получили разные дары благодати и чей опыт отличается от нашего, прежде всего, чтобы мы могли стремиться следовать за Самим Господом и служить Ему, ходить с Богом, слышать голос Доброго Пастыря. благочестие, виды доктрин могут стать заменителями вместо каналов, весами вместо крыльев.
«Кому-то может показаться, что увещевания этого послания трудно согласовать с учениями Священного Писания о том, что благодать Божья, однажды полученная силой Святого Духа по вере, никогда не может быть потеряна, и что те, кто рождены свыше "Те, кто однажды во Христе, остаются во Христе навсегда. Давайте не будем притуплять остроту искренних и пронзительных увещеваний. Давайте не будем проходить мимо них или относиться к ним с внутренней апатией. "И еще написано". Мы знаем, что это так. Это не значит, что в Писании есть какое-то реальное противоречие, но что различные аспекты истины представлены, каждый с одинаковой верностью, полнотой и выразительностью. Следовательно, мы должны научиться двигаться свободно, а не быть стесненными и зафиксированными в одном положении: мы должны держать глаза ясными и открытыми, а не смотреть на все сквозь свет любимого учения. И пока мы полностью и с радостью получаем уверенность в нашем совершенном принятии и мире, а также в неизменной любви Божией во Христе Иисусе, пусть мы с апостолом рассматриваем также наши грехи и опасности с низшей, но самой реальной земной и временной точки зрения.
«Когда видят и принимают Христа, наступает мир; но разве нет и страха? «У Тебя прощение грехов, да устрашаешься Ты» (Пс. 130:4). Где мы видим Божью святость и ужасную величие закона, как на кресте Христовом? Где наши собственные грехи и недостоинства, где глубины нашей вины и страдания, как в искуплении Господа Иисуса? Мы радуемся со страхом и трепетом... Это потому, что мы познайте Отца, именно потому, что мы искуплены драгоценной кровью Спасителя, именно как дети Божьи и как святые Христовы, мы должны пройти наше земное странствие в страхе. Это не страх рабства. Это не несовершенное и временное состояние, оно относится не только к тем, кто начал ходить. Давайте не будем воображать, что этот страх должен исчезнуть в какой-то последующий период нашего пути, что он должен исчезнуть в так называемой «высшей христианской жизни». нам придется проводить время нашего пребывания здесь в страхе. До последнего момента нашего подвига веры, до самого конца нашего пути дитя Божие, уповая и радуясь, ходит в богобоязненном страхе» (Сафир).
«Чтобы нам не оставили обещание». Очень поразительно наблюдать, как это выражается. Здесь не сказано: «чтобы не было дано обещание» или «дано». Это сделано для исследования наших сердец. Божьи обетования представлены вере, и они становятся нашими только индивидуально, и мы получаем от них добро только тогда, когда присваиваем или ухватываемся за них. О патриархах говорится о Божьих обетованиях (1) «увидев их издалека, (2) и убедившись в них, (3) и обняв их» Евреям 11:13). Определенные обещания Иеговы были «оставлены» тем, кто вышел из Египта. Они не были «даны» каким-то конкретным людям и не «созданы» для этого конкретного поколения. И, как показал апостол в 3-й главе Послания к Евреям, большинство вышедших из Египта не смогли «принять» эти обетования из-за того, что не слушали Того, Кто говорил, и из-за ожесточения своих сердец. Но Калев и Иисус Навин «ухватились» за эти обещания и вошли в Ханаан.
Когда здесь апостол говорит: «Итак, будем бояться, чтобы не осталось обетования» (в греческом языке нет слова «нас»), он обращается к ответственности евреев. Он навязывает им необходимость ходить верой, а не видением; он призывает их принять на себя обещание, которое Господь «оставил», чтобы не казалось, будто они не выполнили его. Но что имеет в виду апостол, когда говорит: «чтобы не осталось обетования»? Конечно, в свете контекста основная ссылка ясна: то, о чем сообщает Евангелие. Евангелие провозглашает спасение всем верующим. Евангелие не дает никаких обещаний каким-либо конкретным людям. Его условия таковы: «всякий верующий не погибнет». Это обещание «оставлено», оставлено в непогрешимых записях, оставлено для утешения осужденных грешников, «оставлено» для того, чтобы за него могла ухватиться вера. Это обещание спасения, в конечном счете, направлено на наслаждение вечным, совершенным и непрерывным покоем Бога на небесах, в котором «покой» Ханаана является завершением тяжелого рабства Израиля в Египте и его утомительных странствий по дикая местность, была подходящей фигурой.
«Кажется, любому из вас этого не хватает». Опустив на мгновение слово «казаться», давайте задумаемся о значении слова «не дотягивать до этого». И здесь нам снова должен помочь язык Евреям 11:13. Как отмечалось выше, этот стих указывает на три различных этапа веры патриархов. Во-первых, они увидели Божьи обетования «издалека». Они казались слишком хорошими, чтобы быть правдой, и находились далеко за пределами их понимания. Во-вторых, их «убеждали» или, как это передает Пересмотренная версия, «приветствовали их», что означает гораздо более близкое знакомство с ними. В-третьих, и «обнял их»; они не «ошиблись», а приняли их близко к сердцу. Таким образом, пробудившийся и встревоженный грешник имеет дело с евангельским обетованием. Каким бы удивительным, уникальным и преходящим знанием это ни было, это обещание «оставлено» ему, и Человек, на которого указывает это обещание, должен быть «приветствован» и «обнят». «То, что было от начала (1), что мы слышали (2), что видели очами нашими (3), на что смотрели (4), и руки наши держали Слово Жизни» (1 Иоанна 1:1).
На этом этапе, возможно, читатель готов возразить против того, что было высказано выше: «Но как здесь «обещание» может относиться к тому, что представлено в Евангелии бедным грешникам, учитывая, что апостол обращался к верующим? обетование» достаточно ясно определяется как «вхождение в Его покой»?» Не пытаясь сейчас вдаваться в более подробное обсуждение Божьего «покоя», из контекста должно быть ясно, что основной ссылкой является вечное участие в Его покое на небесах. Это надежда верующего, уготованная вам на небесах, «о которой вы прежде услышали в слове истины Евангелия» (Кол. 1:5). Сначала эта «надежда» кажется «далекой», но по мере роста веры ее «приветствуют» и «принимают». Но только до тех пор, пока действует вера. Если мы перестаем слышать и внимать Голосу, говорящему с нами с небес, и наши сердца ожесточаются из-за обольстительности греха, яркость нашей надежды тускнеет, мы «лишаемся» ее; и если такой курс будет продолжен, надежда уступит место отчаянию.
Весь смысл увещевания апостола здесь заключается в том, чтобы настойчиво настойчиво подчеркнуть христианам необходимость стойкости в вере. Израиль покинул Египет полный надежды, о чем ясно свидетельствует их песня у Красного моря, см. Исход 15:13-18. Но, увы, их надежды быстро угасли. Испытания и испытания пустыни были для них слишком тяжелыми. Они ходили видением, а не верой; и ропот заменил хвалу, и жестокосердие вместо того, чтобы слушать голос Господень. Точно так же и евреи все еще находились в пустыне: их исповедание веры во Христа, их упование на Господа подвергались испытанию. Некоторые из их собратьев уже отошли от живого Бога, как ясно следует из Послания к Евреям 10:25. Неужели же те, кого апостол называл «святыми братьями», не смогут, наконец, войти в покой Божий? То же самое происходит и с христианами сейчас. Небо поставлено перед ними как их цель: к нему они должны каждый день стремиться вперед, с упорством пробегая предлежащее им поприще. Но побуждение нашей надежды имеет власть над сердцем только до тех пор, пока действует вера.
Что означает «кажется, что не хватает» евангельского обетования неба? Во-первых, не для того ли здесь вставлено это слово с целью смягчить остроту увещевания? Это должно было показать, что апостол не пришел к положительному выводу о том, что кто-либо из этих «святых братьев» был отступниками, а только о том, что им может показаться, что это грозит им, как предупреждали «ненавистные». Во-вторых, не для того ли, чтобы еще больше возбудить в них благочестивый страх перед такой холодностью и тупостью, которые могли поставить под угрозу поставленную перед ними награду? В-третьих, и в первую очередь, не с целью ли это было показать христианам, насколько им следует быть бдительными? Недостаточно быть уверенным, что мы никогда полностью не отпадем; мы не должны «казаться» так, мы не должны давать повода другим христианам думать, что мы отошли от живого Бога. Отсылка к нашей прогулке. Нам заповедано «воздерживаться от всякого рода зла» (1 Фес. 5:22). Обратите внимание, что то же самое слово «казаться» означает «явиться» в Галатам 2:9. Самой видимости отступления следует старательно избегать.
«Ибо нам было проповедано Евангелие, как и им, но не принесло им пользы слово проповеданное, не смешанное с верою слышавших» (стих 2). Содержание этого стиха недвусмысленно подтверждает наше определение «обещания» в стихе 1, а именно, что оно относится к евангельскому обетованию, которое в своем конечном применении предполагает вечный покой на небесах. Здесь прямо упоминается «Евангелие». Очевидный замысел апостола в этом стихе состоит в том, чтобы усилить увещевание нас, опасающихся подобного наказания, которое постигло израильтян-отступников, избегая подобного поведения в себе – неверия.
Евангелие, проповеданное Израилю в древности, записано в Исходе 6:6-8, и то, что оно не было «смешано с верой в слышавших его», видно из следующего стиха: «И так говорил Моисей сынам Израилевым». но они не послушали Моисея из-за томления духа и жестокого рабства». Едва ли нужно говорить, что это был не единственный раз, когда им было провозглашено евангельское послание, см. Числа 13:26, 27, 30; и за их неверие, Числа 14:1-4. «Но слово проповеданное не принесло им пользы». «Им от этого не стало лучше. Они не получили благословения, относительно которого им было дано обещание: они не вошли в Ханаан: они умерли в пустыне» (д-р Дж. Браун). Причиной этого было то, что они не приняли благую весть с верой. Простого слушания Евангелия недостаточно: чтобы получить пользу, в него нужно поверить. Таким образом, Евреям 4:2 параллелен Евреям 2:3.
«Ибо мы, уверовавшие, входим в покой» (стих 3). Неспособность правильно понять эти слова привела к тому, что многие комментаторы сбились с пути аргументации апостола в этом отрывке. Нам больно спорить здесь с некоторыми выдающимися толкователями Священного Писания, но мы не осмеливаемся назвать ни одного человека, каким бы духовным или хорошо образованным он ни был, нашим «отцом». Мы должны следовать свету, который, как мы верим, даровал нам Бог, хотя мы снова навязываем читателю его ответственность «доказывать все» самому себе.
«Ибо мы, уверовавшие, входим в покой». Многие восприняли эти слова как относящиеся к духовному покою, в который верующие входят здесь и сейчас. Но мы считаем, что это ошибка. Апостол не сказал: «Мы, верующие, вошли в покой». На что можно ответить: «И он не говорил: «Мы, уверовавшие, войдём в покой». Это правда, поскольку такая формулировка ослабила бы его аргумент. Более того, это означало бы лишить увещевания из 11-го стиха его значения: «Итак постараемся войти в покой тот, чтобы кто не впал по тому же примеру неверия». Если же в стихе 3 речь не идет о духовном покое, в который теперь входят верующие, то каков его смысл?
В «Подстрочнике» Бэгстера (и мы не знаем ни одного равного ему английского перевода) говорится: «Ибо мы входим в остальные, которые веруют». Это дословный перевод греческого языка на английский. Таким образом, историческое время избегается, и мы имеем просто абстрактное изложение доктринального факта. Этот стих дает нам положительную сторону стиха 2, определяя характер тех, кто войдет в покой Божий, а именно верующих. Неверующие израильтяне этого не сделали, верующие христиане сделают это. Важно помнить, что «остальное» во всем этом отрывке пока еще только «обещано», стих 1.
«Ибо мы, уверовавшие, входим в покой». «Апостол говорит о верующих всех веков как о теле, к которому принадлежали он и те, кому он писал, и говорит: «Мы веруем, и только мы можем при всяком устроении войти в покой Божий». »» (доктор Дж. Браун). Начало «за» означает, что последующее добавлено как причина для подтверждения того, что было сказано ранее. Разум черпается из закона противоположностей, неизбежных противоположностей. Из противоположностей должны быть противоположные последствия. Вера и неверие противоположны, поэтому и последствия их противоположны. Поскольку тогда неверующие не могут войти в покой Божий (Евр. 3:18), верующие должны (Евр. 4:3), и это их привилегия. Такова, по нашему мнению, сила этой абстрактной декларации.
«Таким образом, установлено качество тех, кто пожинает плоды Божьего обетования: «Кто уверовал». Верить — значит настолько доверять истине Божьего обетования, что полагаться на Него для участия в обещанном. Мы мы не можем иметь уверенности в обещанном, пока не поверим обетованию: «После того, как вы уверовали, вы запечатлены обетованным Святым Духом» (Еф. 1:13). «Я знаю, в Кого я уверовал», — говорит апостола, и вслед за этим делает такой вывод: «и я уверен, что Он может сохранить то, что я поручил Ему на тот день» (2 Тим. 1:12). Это Христос проявил через условие, которого Он требовал от тех, кого Он исцелил, так: «Если сколько-нибудь можешь веровать, все возможно», Марка 9:23». (доктор Гуж).
Вторую половину стиха 3 нам придется оставить для следующей главы. А пока: «Итак, будем бояться». «Абсолютная безопасность, фиксированная и неизменная доля избранного народа Божьего никогда не может подвергаться сомнению. С вечной, небесной, божественной точки зрения святые никогда не могут пасть; они восседают на небесах со Христом; они обновляются через Духом и запечатаны Им к вечной славе. Но кто смотрит на святых Божиих с этой точки зрения? Ни мир, ни наши собратья-христиане. Они видят только наш характер и ход... С нашей точки зрения Поскольку мы живем во времени, изо дня в день, нашим искренним желанием должно быть оставаться стойкими, пребывать во Христе, ходить с Богом, приносить плоды, которые проявят присутствие истинной и Богом данной жизни. Апостол, говорящий филиппийцам: «Будучи уверен в том, что Начавший в вас доброе дело будет совершать его даже до дня Иисуса Христа» (Евр. 1:6), прибавляет к подобной мысли в другое послание: «Если вы пребудете в твердой и твердой вере и не отступите от надежды на Евангелие.» В одном отрывке точка зрения Павла является небесной, вечной; в другом он смотрит с земли в небо, из времени в вечность. И как еще он мог думать, говорить, увещевать и ободрять себя и своих собратьев-христиан, как не так? Ибо именно этими увещеваниями и предостережениями хранит нас благодать Божия. Именно для того, чтобы избранные не пали, чтобы на деле и во времени выявить (идеальную и вечную) невозможность их отступничества, Бог в Своей мудрости и милосердии послал нам такие торжественные вести и такие пылкие мольбы: наблюдать, сражаться, внимать себе, противостоять противнику» (Сафир).
 



Евреям 4:3-10.
Глава 17 - Христос, превосходящий Иисуса Навина
 
 
В умах комментаторов было так много путаницы, так много противоречивых толкований 4-й главы Послания к Евреям в прошлом, что мы считаем более необходимым идти медленно и попытаться предоставить полное доказательство того толкования, которое мы здесь продвигаем. Больше всего затруднений у многих вызвало утверждение, сделанное в начале стиха 3: «Ибо мы, уверовавшие, входим в покой», или, говоря более буквально, «ибо мы входим в покой уверовавших. " Считая этот стих излагающим духовный покой, в который теперь входят верующие, они совершенно не поняли вторую часть стиха 1. То, что грешники действительно входят в покой по вере, ясно из обещания Христа в Евангелии от Матфея 11: 28. Мы вполне допускаем, что степень, в которой это будет осуществляться, в дальнейшем будет определяться степенью и частотой проявления веры. Но эти вещи не являются темой, о которой Павел говорит здесь, в 4-й главе Послания к Евреям.
Учитывая, что в Послании к Евреям 4:3 говорится о нынешнем покое верующего, многие толкователи прочитали это в первом стихе главы и расценили это увещание как означающее: «Пусть христиане будут настороже, чтобы из-за небрежности и отступничества они «не показались потерпеть неудачу» в своем экспериментальном наслаждении покоем Христовым. Другими словами, они рассматривают «остальную часть» первых стихов 4-й главы Послания к Евреям как означающую общение с Господом. Они утверждают, что именно это, должно быть, имел в виду апостол, поскольку он обращался не к необращенным, а к «святым братьям, участникам небесного звания». С значительной изобретательностью они обратились к контексту и содержанию заключительных стихов 3-й главы Послания к Евреям как к подкреплению своих утверждений. Те, кому не удалось войти в Ханаан (который, по их мнению, был образцом нынешней доли святых), были не язычниками, а израильтянами, народом завета Бога. Поэтому мы должны разоблачить ошибочность этой интерпретации, прежде чем идти дальше.
Во-первых, мы хотели бы еще раз напомнить читателю, что апостол писал здесь не христианам из язычников, а евреям, чьи обстоятельства и искушения были особенными, уникальными. Им угрожала вполне реальная и серьезная опасность не столько прервать их духовное общение со Христом, сколько полностью поколебать их веру в Него. Искушение, с которым они столкнулись, заключалось в полном отказе от своего христианского исповедания, от веры в Иисуса из Назарета, ныне вознесенного по правую руку Бога; и возвращение к иудаизму. Этот факт необходимо иметь в виду, приступая к изучению каждой главы этого Послания. Упустить это из виду влечет за собой определенную катастрофу в нашей интерпретации.
Во-вторых, хотя предупреждение апостола в 3-й главе Послания к Евреям действительно взято из истории Израиля, заветного народа Божьего, необходимо иметь в виду, что в отношении Израиля было избрание внутри избрания, духовное. внутри нац. В Послании к Римлянам 9:7, 8 ясно утверждается: «И не все они дети, потому что они семя Авраамово, но: в Исааке наречется тебе семя. дети Божии, а сыны обетования считаются за семя». Если этот факт не будет постоянно помнить, возникнет много недопониманий и ошибок. Дело в том, что Израиль как нация во времена Ветхого Завета не является прообразом избранных Божьих в этом устроении Нового Завета (как многие ошибочно предполагали), а является фигурой христианского мира в целом. Только духовный остаток, избранники Божии внутри народа были прообразом Его сегодняшних святых.
В-третьих, пристальное внимание к тому, что сказано об израильтянах в 3-й главе Послания к Евреям, убедительно показывает, что они были примером не истинных христиан, вышедших из общения с Богом, а номинальных профессоров, которые никогда не рождались свыше. В подтверждение этого в Послании к Евреям 3:10 о них сказано: «Они всегда заблуждаются сердцем». теперь, хотя верующие часто ошибаются, они не делают этого «всегда»; затем добавляется: «они не познали путей Моих» — можно ли сказать это о духовном избрании Божием? Конечно, нет. Опять же, в стихе 11 Нам сказано: «И клянусь в гневе Моем, что они не войдут в покой Мой», но Бог никогда не гневается на Своих собственных детей. Далее, в стихе 17 не просто сказано, что «они умерли», но и что их «тела упали» в пустыне. Верным доказательством являются такие слова, что они не были детьми Божьими, ибо «драгоценны в очах Господних смерть святых Его» (Пс. 116:15). Наконец, слова апостола в Евреям 3:19 не допускают неправильного понимания: «Итак видим, что они не могли войти за неверие». Таким образом, они были «детьми, в которых нет веры» (Втор. 32:20).
Теперь, в начале четвертой главы, апостол применяет это торжественное предупреждение, чтобы проверить исповедание тех, кому грозила опасность «отступить от Бога живого». Сначала он говорит: «Итак, будем бояться». «Поэтому» не имело бы реальной силы, если бы, обратившись к неверующим, он применил бы их пример, чтобы предостеречь верующих о тенденции и опасности прекращения общения с Господом; в таком случае его иллюстрация была бы натянутой и неуместной. Нет, когда он говорит: «Итак убоимся», он, очевидно, имеет в виду опасность пустого исповедания и подвергает их испытанию веры, на которое отвечает настойчивость. «Чтобы нам не осталось обещания войти в Его покой, не показалось, что кто-либо из вас не выполнил его». Это не был «отдых» общения, в которое они вступили, но их предостерегали от ухода или отказа от наслаждения; но вместо этого обещанный отдых. Дальнейшее ясно определяет «Его покой» и подтверждает сказанное нами выше. Речь идет о Евангелии, а не о наставлениях святым! И вопрос, на котором настаивают, – это наличие или отсутствие веры.
Порядок мыслей в 4-й главе Послания к Евреям, насколько мы можем это понять, следующий: Во-первых, здесь содержится испытующее увещевание (стих 1) всем, называющим себя христианами, чтобы со страхом и трепетом совершали свое спасение. и что их поведение должно быть таким, чтобы ни у кого не возникало впечатления, что они «кажется» отходящими от Христа. За этим следует торжественное предупреждение (стих 2), что простого слушания Евангелия недостаточно; чтобы принести нам пользу, ее нужно принять верой. В-третьих, за этим следует заявление о том, что только верующие входят в покой Бога. В оставшейся части нашего отрывка Дух дает дальнейшие комментарии к Псалму 95 и показывает (посредством отрицательного вывода), что такое «покой» Бога и что вход верующего в него еще впереди.
«Ибо мы, уверовавшие, войдём в покой, как сказал Он: как Я поклялся в гневе Моём, если они войдут в покой Мой» (стих 3). Связь этих двух предложений друг с другом обозначается словами «как Он сказал», а далее следует цитата из 95-го псалма; их связь с первыми словами стиха состоит в том, что они доказывают сказанное. Как указывалось в предыдущей статье: «Ибо мы входим в покой уверовавших» просто сообщает нам, кто удостоен войти в покой Божий, а именно, верующим. Подтверждение этому теперь предоставлено. Что касается второй части этого стиха, мы не можем сделать ничего лучше, чем процитировать доктора Гуджа:
«Эти слова «как Он сказал» могут иметь двойную ссылку. Одна непосредственная, к предыдущим словам. Если рассматривать их таким образом, они предоставляют доказательство по правилу противоположностей. Сила аргумента опирается на тот вынесенный случай, который апостол принимает как должное стих 6, а именно, что «некоторые должны войти» в тот покой, который обещал Бог. Вслед за этим можно привести следующий аргумент: Если некоторым «должно войти», то верующим или неверующим: Но не неверующим, ибо Бог по клятве протестовал против них; посему войдут верующие».
«Другая ссылка более отдалена от последней части предыдущего стиха. Если первое предложение стиха 3 включить в круглые скобки, ссылка на первый стих будет казаться более подходящей. Ибо это показывает, что неверующие пожинают Никакой пользы от слова обетования, потому что Бог поклялся, что таковые не войдут в Его покой. Относительное «Он» относится к Богу. То, что Он сказал, было в Давиде и через него в Псалме 95:11». По поводу процитированных здесь слов из Псалма д-р Дж. Браун сказал: «Согласно еврейскому идиоматическому эллиптическому способу выражения клятвы, «они не войдут в Мой покой»».
«Хотя дела совершены от создания мира» (стих 3). Именно здесь начинаются настоящие трудности нашего отрывка, отчасти из-за его своеобразной грамматической структуры. «Последующий отрывок выглядит особенно бессвязным и вызвал недоумение у переводчиков. Я понимаю, что последнее предложение 3-го стиха должно быть отделено от слов, непосредственно предшествующих, и должно быть связано с теми, которые непосредственно следуют. В 4-м и 5-м стихах это, по-видимому, своего рода пояснение к выражению «покой Божий». С этим объяснением автор вполне согласен, более того, ему кажется невозможным увидеть в этом отрывке какой-либо связанный смысл, если его не понимать так. Продолжая цитировать доктора Брауна:
«Нам остается обещание войти в Его покой. «Покой» Бога в своем основном употреблении в Священных Писаниях Ветхого Завета описывает состояние прекращения созидательной энергии и удовлетворения в том, что Он совершил. сотворенного, в которое Бог представлен вступающим по завершении Своей шестидневной работы, когда вначале «Он образовал небеса и землю и все воинства их». который обсуждает апостол, но в этих словах он показывает, что фраза «покой Бога» не встречается в Священных Писаниях настолько, чтобы соответствовать остальному Богу после творения, чтобы ее нельзя было применить и даже применить к другим предметам.
«Стихи 4, 5. Хотя дела были совершены от создания мира (ибо Он сказал в определенном месте о седьмом дне так: «И почил Бог в день седьмой от всех дел Своих»), однако в И снова это место: «Если они войдут в покой Мой». Таким образом, три явно разрозненных члена образуют одно предложение, и это одно предложение выражает чувство, рассчитанное на то, чтобы пролить свет на язык, который использовал апостол».
«Хотя дела совершены от создания мира». Это предложение является вводным к тому, что следует сразу за ним, в котором апостол шаг за шагом подводит евреев к размышлению о более высоком и лучшем отдыхе, чем когда-либо было в этом мире. В Ветхом Завете часто упоминались два «покоя» как особый залог Божьего благоволения: суббота и земля Ханаанская: первая называлась «суббота покоя Господня» (Исх. 35:2), и «суббота покоя Господня». суббота Господня» (Исх. 20:10); последний — «покой, который дал им Господь» (Втор. 12:9; Иисус Навин 1:15). Учитывая это, евреи вполне могли бы сказать: «Мы всегда наслаждались субботой Господней, и наши отцы издавна занимали Ханаан», почему же тогда вы так много говорите о входе в покой Божий? Последующие стихи отвечают на это возражение, показывая, что ни Давид в 95-м псалме, ни он сам здесь, в 4-й главе Послания к Евреям, не имел в виду ни один из этих «отдыхов».
«Покой», на который апостол указывал евреям, был настолько благословен, настолько важен, настолько превосходил все, что знал иудаизм, что он был более осторожен, чтобы они не ошиблись в связи с его природой и характером. Во-первых, он расчищает путь к его определению, указывая, из чего оно не состоит. Он начинает с субботы, которая является первым «покоем», упомянутым в Писании. Во-вторых, он переходит к остальной части Ханаана. Остальная часть субботы действительно предвещала небесный покой, и Ханаан в важном смысле тоже был его образцом; но Павел хотел отвратить их от образов и теней, чтобы они созерцали, и заставил их стремиться к самому прообразу и сущности.
Эта ссылка на «совершенные дела» от создания мира возвращает нас к Бытие 2:1, 2. Это дела творения и восстановления, подробно описанные в Бытие 1. Слово «основание» здесь подразумевает это двойная мысль: стабильность и начало. Как указано в наших комментариях к Евреям 1:10, «основание» означает устойчивость того, что воздвигнуто на нем: это самая нижняя часть здания, на которой покоится все строение. Поскольку «фундамент» — это первое, на что обращают внимание при строительстве здания, поэтому этот термин используется здесь для обозначения начала нынешней мировой системы.
«Ибо Он говорил в определенном месте о седьмом дне так: и почил Бог в день седьмой от всех дел Своих» (стих 4). Божий покой в этот примитивный седьмой день имеет по меньшей мере четырехкратное значение. Во-первых, оно обозначало Его собственное самодовольство, Его удовлетворение тем, что Он сотворил: «И увидел Бог все, что Он создал, и вот, хорошо весьма». Во-вторых, Создатель подал Своим творениям пример, которому они должны были следовать. Почему Богу потребовалось «шесть дней», чтобы создать то, что описано в Бытие 1? Если бы Ему было так угодно, все можно было бы сделать за один день, да, за мгновение! Очевидно, это было сделано с целью научить нас. Точно так же, как великий Бог совершал полезные дела, обеспечивая временные потребности Своих творений, так и мы должны поступать. И так же, как Бог прекратил все дела тех шести дней и в седьмой день «отдыхал», так и мы должны. В-третьих, эта первоначальная суббота была пророческим залогом «покоя», которым будет наслаждаться эта земля во время правления Христа. В-четвертых, это было предзнаменованием и залогом вечной субботы, когда Бог «покоится в Своей любви» (Соф. 3:17).
Возможно, следует добавить, что слова «и почил Бог» совершенно не означают, что Он оставался в состоянии бездействия. «Остальное» Писание никогда не является состоянием инерции. Слова нашего Спасителя в Иоанна 5:17 о дне субботнем: «Отец Мой делает доныне» никоим образом не противоречат Бытию 2:3. Божий «покой» там был от создания новых видов существ; то, о чем говорит Христос, — это Его работа по благотворению Своих творений; речь идет о промыслах Божиих, которые никогда не прекращаются ни днем, ни ночью, сохраняя, помогая и управляя Его творениями. Из этого мы узнаем, что соблюдение субботы не должно состоять из состояния праздности, а должно быть отказом от всех обычных дел предшествующих шести дней. Собственный пример Спасителя в Евангелиях учит нас, что допустимы дела абсолютной необходимости и собственно дела милосердия. Исаия 58:13, 14 сообщает нам, как следует соблюдать субботу. Иоанна 5:17, связанный с Бытием 2:3, также содержит намек на вечный «покой» небес: это будет прекращение всех плотских дел, которыми мы здесь занимались, но это не будет состояние праздности, как Откровение 22:3 доказывает это.
«И еще при этом, если они войдут в покой Мой» (стих 5). Линия аргументации, которую здесь проводит апостол, будет тем более понятна, если уделить должное внимание слову «снова». Он доказывает, что помимо того, что последовало за Его делами творения, был еще один «покой» Бога. Это очевидно из языка Псалма 95, который он комментирует в следующем стихе. Таким образом, Святой Дух предупреждает нас, что каждое выражение, использованное в Священном Писании, должно толковаться строго в соответствии с его контекстом. Если бы толкователи придерживались этого простого, но фундаментального правила, можно было бы избежать значительной ненужной путаницы. Возьмите часто цитируемые слова Иакова 5:16: «Действенная горячая молитва праведника доступна многим». Как часто здесь «праведник» рассматривается как синоним «христианина», того, кто «праведен» во Христе. Но такая точка зрения игнорирует контекст. Это утверждение встречается не у Послания к Римлянам, а у Иакова. Послание Иакова дает нам не столько положение верующего, сколько его состояние. Молитвы христианина, чьи пути не «правы» перед Богом, «приносят» мало пользы или вообще не приносят никакой пользы. Таким образом, на протяжении всей книги Притчей «праведный» человек рассматривается не как тот, кто праведник вменительно, а практически.
Возьмем еще раз нынешний экспериментальный «покой» верующего. В Новом Завете есть множество отрывков, где встречается одно и то же слово «покой», но далеко не все они относятся к одному и тому же предмету или опыту. Каждую ссылку необходимо изучать в свете ее непосредственного контекста, в свете конкретной книги, в которой она находится (помнив об особой теме этой книги), и в связи с тем, что говорится об этом «остальном». «Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас. Возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем, и найдете покой душам вашим (Матфея 11:28, 29). Здесь почти с первого взгляда очевидно, что перед нами два отчетливых «отдыха». Первым можно назвать покой совести, который обретает осужденный грешник, стенающий под невыносимым бременем своих сознательных грехов, когда он отдает себя на милость Христа. Второе — это покой души, о котором, увы, многие исповедующие христианство знают очень мало или вообще ничего не знают. Его можно получить, взяв на себя «иго» Христа и «научившись» от Него.
«Итак, остается, что некоторым надлежит войти туда, а те, которым прежде было проповедано, не вошли по причине неверия» (стих 6). Первые слова дают намек на вывод, сделанный из того, что было сказано раньше. В стихе 5 записан протест Бога против неверующих, здесь апостол делает вывод, что верующим предстоит войти в покой. Поскольку Бог пообещал некоторым войти в Его покой, то они должны это сделать: если не неверующие, то верующие. Слова «оно остается» здесь означают «оно следует», ибо ни одно слово Божие не может упасть на землю. Ни одно Его обещание не может быть полностью отменено. Хотя многие не получат от этого никакой пользы, другие станут соучастниками этого блага. Хотя подавляющее большинство взрослых израильтян погибло в пустыне, Халев и Иисус Навин вошли в Ханаан.
«И те, кому прежде было проповедано, не вошли по причине неверия». Слово «проповедовал» здесь означает «евангелизировать». Слово с тем же корнем переведено как «евангелие» во втором стихе. Это показывает нам, во-первых, что Бог с самого начала использовал только один инструмент для спасения грешников, а именно, проповедь Евангелия, ср. Галатам 3:8. Во-вторых, требование Евангелия от тех, кто его слышит, — это вера, принятие Бога на слово, принятие с детской простотой и радостью благих новостей, которые Он послал нам. В-третьих, это «неверие» лишает Бога благосклонности и благословения. В Послании к Евреям 11:31 нам сказано: «Верою блудница Раав не погибла с неверовавшими». Они «погибли» не потому, что остальные были хананеями, язычниками, нечестивыми людьми, а потому, что они не верили. Это было торжественное предупреждение для евреев, чья вера ослабевала.
«Опять, Он ограничивает определенный день, говоря у Давида: сегодня» (стих 7). Очевидно, что Послание к Евреям 5:6 — это неполное предложение, законченное, как мы понимаем, в Послании к Евреям 5:11. То, что следует в стихах 7-10, является скобкой, и к ее рассмотрению мы должны теперь обратиться. Цель этой скобки — установить принцип, на котором основано это увещевание, а именно, что, поскольку существует «покой Божий», куда верующие могут войти, и, видя, что Израиль в древности не смог войти туда, нам надлежит сегодня более серьезно внимайте слову Евангелия, которое мы слышали, и «трудитесь войти в покой тот, чтобы кто не впал по тому же примеру неверия».
«Опять Он ограничивает определенный день, говоря у Давида: «Сегодня, по прошествии столь долгого времени», как сказано: «Ныне, если услышите голос Его, не ожесточайте сердец ваших» (стих 7). Это можно назвать текстом, который апостол продолжает разъяснять и применять. Предпочтительнее передать это в Пересмотренной версии: «Он снова определяет определенный день, Сегодня, говоря у Давида, спустя много времени (как уже было сказано раньше): Сегодня, если вы услышите» и т. д. Нарисовав аргумент из Псалма 94:11, показывающий, что обещание покоя, которое «оставлено» (стих 1) христианам, не то же самое, что упомянуто в Бытие 2:3, апостол теперь продолжает указывать, что есть еще одно « «Покой» следует искать, чем земля Ханаанская, — давайте не будем считать проявление этого излишним, чтобы не оказаться оспаривающими мудрость Святого Духа.
Аргументация апостола здесь основана на слове «Сегодня», найденном в Псалме 95:7. Это было то, что было «ограничено» или «определено». «По прошествии столь долгого времени» относится к периоду, прошедшему после гибели израильтян в пустыне и написания того Псалма, который содержал Божественное наставление для жившего тогда народа Божьего. Между Моисеем и Давидом прошло пять столетий (Деяния 13:20). «Аргументацию апостола можно сформулировать следующим образом: тот покой, в который люди приглашены войти через четыреста пятьдесят лет после того, как они уже имели покой, — это другой покой, чем тот, которым обладал Израиль. Но покой, задуманный Давидом, — это покой, к которому он приглашает людей. введите четыреста пятьдесят лет после того, как Ханаан был одержим. Следовательно, Ханаан — это не покой» (доктор Гуж).
«Ибо если бы Иисус Навин дал им покой, то не говорил ли бы Он после того о другом дне» (стих 8). Совершенно очевидно, что здесь апостол предвосхищает возражение иудеев, которое можно сформулировать так: Хотя многие из израильтян, находившихся в пустыне, не вошли в Ханаан, однако другие вошли; ибо Иисус Навин проводил туда детей их. Чтобы избежать этого, апостол доказывает, что в Ветхозаветных Писаниях говорилось и о другом «покое», кроме этого. Он не отрицает, что Ханаан был покоем, но он отрицает, что это был единственный покой, покой, в котором можно было так отдохнуть, как ни к чему другому нельзя было стремиться. Фраза «тогда не говорил бы он потом о другом дне» является доказательством того, что Иисус Навин не поселил народ Божий в «покое», о котором упомянул Давид.
Именно здесь мы можем различить момент, на который апостол хотел обратить внимание евреев, хотя, чтобы щадить их чувства, он не говорит об этом прямо. Это было славное событие, когда Иисус Навин вывел воинство Израиля из пустыни через Иордан в землю обетованную. Поистине это была одна из выдающихся эпох в их национальной истории. И апостол не стал бы прямо осуждать это. Однако если бы евреи хотя бы на мгновение задумались о природе того покоя, к которому привел их отцов прославленный преемник Моисея, они бы увидели, что он был очень далек от совершенного состояния. Это было лишь земное наследство. Оно было наполнено врагами, которых нужно было раскулачить. Продолжение его пребывания в должности зависело от их собственной верности Богу. Пользовались им сравнительно недолго. Совсем иным является покой Божий, в который Апостол христианства еще поведет Свой народ. Послушайте Его собственные слова: «В доме Отца Моего обителей много; если бы не было так, Я сказал бы вам. Иду приготовить место вам. И если пойду и приготовлю место вам, то приду снова. и приму вас к Себе, чтобы и вы были, где Я» (Иоанна 14:2, 3). Таким образом, здесь мы можем увидеть превосходство Христа над Иисусом Навином, поскольку покой, в который Он приводит Свой народ, превосходит тот, в который Иисус Навин ввел Израиль.
«Итак еще остается покой народу Божию» (стих 9). Этот стих дает вывод, сделанный на основе предыдущего аргумента. Апостол показал, что «покой», упомянутый Давидом, не был ни остатком первоначальной субботы в Бытие 2, ни остальной частью Ханаана, в который Иисус Навин ввел второе поколение Израиля. Поэтому «остается покой для народа Божия», то есть есть какой-то другой покой, которого народ Божий может ожидать. Таким образом, «следовательно» здесь есть прежде всего общий вывод, сделанный из всего предшествующего. «Осталось обетование» войти в покой Божий (стих 1). Это обещание должно быть присвоено, «смешано с верой» у тех, кто его слышит (стих 2). Только верующие войдут в этот покой, ибо Бог поклялся, что неверующие не войдут в него (стих 3). Хотя в Бытие 2 упоминается покой Божий (стихи 2,3), и хотя Иисус Навин повел Израиль в остальную часть Ханаана (стих 8), тем не менее, ни один из этих «покоев» не был тем, что обещано христианам (стих 8). Следовательно, мы можем только заключить, что для народа Божьего есть еще один «покой» (стих 9).
То, что совершенный «покой» христианина еще впереди, ясно видно из текста 11-го стиха, где евреям предлагается «потрудиться, чтобы войти в этот покой». Таким образом, что касается стиха 9, во-первых, как общего вывода, сделанного из всего контекста, мы понимаем, что он означает: «Итак, очевидно, что есть покой для народа Божия». Эти слова были призваны успокоить сердца евреев. Отвернувшись от иудаизма, «остальная часть» Ханаана была оставлена, но это не означало, что они из-за своей веры во Христа перестали быть «народом Божьим», и это не означало утрату всех привилегий. и благословения. Более того, апостол предупреждал их в Послании к Евреям 3:6, 12, 14, что невозможно сохранить привилегию принадлежности к народу Божьему иначе как через веру во Христа. Теперь он уверяет их, что только для таких людей и остался покой Божий.
Выше мы указали, что «поэтому» в стихе 9 означает, прежде всего, что апостол здесь делает общий вывод из всего, что он сказал в контексте. Теперь мы хотели бы обратить внимание на более конкретный вывод, на который указывает это слово. Следует очень внимательно отметить, что в этом стихе Святой Дух использует совершенно другое слово для обозначения «покоя», чем то, которое Он использовал в стихах 1, 3-5, 8. Там греческое слово правильно переведено как «покой», но здесь это «sabbatismos», и переводчики правильно передали его значение на полях — «соблюдение субботы». В исправленной версии сам текст приводится так: «Итак, остается субботний покой для народа Божия».
Цель Святого Духа, употребившего здесь этот термин, нетрудно обнаружить. Он писал евреям, евреям, которые заявили, что стали христианами и поверили в Господа Иисуса. Их исповедание веры привело их к тяжелым испытаниям со стороны неверующих братьев. Они объявили их отступниками от веры своих отцов. Они отреклись от них как от «народа Божьего». Но, как мы уже сказали, здесь апостол заверяет их, что теперь только верующие во Христа имеют право быть причисленными к «народу Божию». Отказавшись от иудаизма ради Христа, вопрос о «субботе» также, должно быть, глубоко тронул их. Здесь апостол успокаивает их. Теперь в его послании был достигнут подходящий момент, когда это можно было бы ввести: он говорил об «покое», поэтому он сообщает им, что и при христианстве «остается соблюдение субботы для народа Божия». Конкретная ссылка в слове «поэтому» относится к тому, что он сказал в стихе 4: Бог почил в седьмой день от всех Своих дел, и, поскольку верующие во Христа являются «народом Божьим», они тоже должны отдыхать.
«Итак, для народа Божия остается соблюдение субботы». Речь идет не о будущем, а о настоящем. Греческий глагол (в пассивной форме) никогда не переводится каким-либо другим английским эквивалентом, кроме слова «remaineth». Это снова встречается в Евреям 10:26. Слово «остаться» означает «остаться после того, как другие ушли, продолжать оставаться неизменным». Вот простое, позитивное и недвусмысленное заявление Духа Божьего: «Итак, остается соблюдение субботы». Нет ничего более простого и менее двусмысленного. Поразительно то, что это утверждение встречается в том самом послании, темой которого является превосходство христианства над иудаизмом; написано к тем, к кому обращаются как к «святым братьям, участникам небесного звания». Поэтому нельзя отрицать, что Послание к Евреям 4:9 напрямую относится к христианской субботе. Поэтому мы торжественно и настойчиво заявляем, что любой человек, утверждающий, что христианской субботы нет, прямо противоречит Священным Писаниям Нового Завета.
«Ибо кто вошел в покой свой, тот прекратил и дела свои, как и Бог — свои» (стих 10). В этом стихе апостол ясно определяет природу того превосходного покоя, о котором он говорил: это прекращение наших дел, как Бог — Своих. Целью описания нашего покоя является показать, что его нельзя найти в этом мире, но он предназначен для мира будущего. Аргумент этого стиха — начало «за» означает, что предоставляются дополнительные доказательства для подтверждения сказанного — взят из самоочевидного принципа, согласно которому нельзя наслаждаться отдыхом до тех пор, пока не будет прекращена работа. Этот мир полон труда, мук и хлопот, но в мире грядущем полная свобода от всего этого.
«Заповедь Твоя весьма обширна» (Пс. 119:96). Слова Божьи обладают широтой и полнотой, которую не может исчерпать ни одно толкование. Как стих 9 имеет по крайней мере двойное применение, содержащее как общий вывод из всего предшествующего рассуждения, так и конкретный вывод из сказанного в стихе 4, так и здесь. В стихе 9 не только излагается общий принцип, который служит подтверждением вывода апостола в стихе 9, но он также имеет конкретную ссылку и применение. Изменение числа местоимения здесь не лишено смысла. В стихе 1 он использовал множественное число «нас», поэтому в стихе 3 «мы», и снова в стихе 11 он использует «нас», но здесь, в стихе 10, это «он и его». «Мне кажется, что именно покой Христа по Его делам сравнивается с покоем Бога по Его делам в творении». (Доктор Джон Оуэн).
Ссылка на Христа в стихе 10 (помните, что этот раздел начинается с Евреям 3:1 и заканчивается Евреям 4:14-16) завершает положительную сторону доказательства апостола Его превосходства над Иисусом Навином. В стихе 8 он указал, что Иисус Навин не привел Израиль к совершенному покою Божьему; теперь он утверждает, что Христос, наш Апостол, вошел в него, и вход Его есть залог и доказательство того, что Его народ — «куда вошел за нас Предтеча» (Евр. 6:20). Но более того: то, что сказано о Христе в стихе 10, подтверждает нашу интерпретацию стиха 9 и придает прекрасную завершенность сказанному там: «Итак, для народа Божия остается соблюдение субботы. Ибо кто вошел в покой Свой, И Он отказался от дел Своих, как Бог от Своих».
Таким образом, здесь Святой Дух учит нас рассматривать покой Христа после Его дела искупления как параллель с Божьей работой в творении. В этом отношении о них говорят как о параллельных: какое отношение каждая «работа» имеет к соблюдению субботы! Начало «за» в стихе 10 показывает, что последующее дает причину, по которой народ Божий сейчас должен соблюдать субботу. Эта причина придает субботе более полное значение, чем она имела в ветхозаветные времена. Теперь это не только памятник Божьего творения и признание Творца нашим Владыкой, но и символ покоя, в который вошел Христос как вечный памятник Его законченной работы; и поскольку Христос завершил Свою работу и вошел в Свой «покой», снова воскреснув в первый день недели, мы тем самым уведомляемся о том, что шесть рабочих дней христианина должны длиться с понедельника по субботу и что его суббота должна соблюдаться. в воскресенье. Это подтверждается и тем дополнительным фактом, что Новый Завет показывает, что после распятия Христа первый день недели был отведен для богослужения. Пусть Господь благословит то, что было до нас.
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Стихи, которые предстанут перед нами, завершают нынешний раздел нашего Послания, раздел, который начинается с Евреям 3:1 и состоит из двух основных частей: первая, утверждающая превосходство Христа над Моисеем; второе – Его превосходство над Иисусом Навином. В последних шести стихах главы 4 дается практическое применение тому, что было сказано ранее. Это заявление начинается с призыва к христианам «потрудиться, чтобы войти в покой тот». И природа, и место этого «покоя» были определены в предыдущих стихах. Как показывает первый стих главы, перед нами в обетовании лежит «покой Божий». Красиво другой сказал:
«Но что имел в виду Бог, называя это Своим покоем? Не они входят в свой покой, а Его Собственный. О, блаженное различие! Спешу к окончательному и глубочайшему разрешению вопроса. Бог дает нам Себя, и во всех Своих дарах Он дает нам Себя. Вот различие между всеми религиями, которые изобретают люди, которые берут свое начало в совести и сердце человека, которые возникают из земли, и истиной, спасением, жизнью, открытой нам свыше. , снисходя к нам с небес. Все религии ищут и обещают одно и то же: свет, праведность, мир, силу и радость. Но человеческие религии думают только о тварном свете, тварной праведности, о человеческом, ограниченном и несовершенном мире ,сила и благословение.Они начинаются от человека вверх.Но Бог дает нам Самого Себя, и в Себе все дары, и потому все Его дары совершенны и божественны.
"Дает ли Бог нам праведность? Он Сам - наша праведность, Иегова-Цидкену. Дает ли Бог нам мир? Христос - наш мир. Дает ли Бог нам свет? Он - наш свет. Дает ли Бог нам хлеб? Он - хлеб, который мы ем. Как Сын живёт Отцем, так и ядущий Меня жить будет Мною (Ин. 6). Сам Бог — наша сила. Бог наш, и во всех Своих дарах и благословениях Он дает Себя. Духом Святым мы "Мы едины со Христом, и Христос, Сын Божий, является нашей праведностью, более того, нашей жизнью. Хотите ли вы какого-либо другого реального присутствия? Разве мы не полностью "богоподобны", Бог обитает и живет в нас, а мы в Нем? Что еще Можем ли мы иметь настоящее присутствие и пребывание, ужасное и благословенное, чем то, что описал апостол, когда сказал: «Я живу, но не я, но живет во мне Христос?» Или еще: «Все могу через Христа, укрепляющего Я.» Так Бог дает нам Свой покой как наш покой» (Сафир).
После призыва трудиться, чтобы войти в покой Божий, делается ссылка на живой, могущественный и пронзительный характер Слова Божьего и на эффекты, которые оно производит в возрождении. В свете торжественного предостережения, которое следует в стихе 13, содержание стиха 12, по-видимому, приводится с целью дать евреям возможность проверить подлинность своего христианского исповедания: там сказано достаточно, чтобы они могли выяснить, является ли они родились свыше. Затем глава завершается одним из самых ценных отрывков, которые можно найти в нашем Послании, да и во всем Новом Завете. Оно раскрывает милостивые условия, которые Бог приготовил для Своего бедного народа, пока они еще находятся в месте испытания. Он демонстрирует нам достаточность и сочувствие нашего великого Первосвященника, ввиду чего христианам предлагается «смело приходить к престолу благодати», чтобы они «получили милость и нашли благодать для помощи во время нужды». Пусть Дух Божий снизойдет и откроет нам эту часть Своего Слова.
«Итак постараемся войти в покой тот, чтобы кто не впал по тому же примеру неверия» (стих 11). Как отмечалось в предыдущей статье, этот стих завершает предложение, начатое в стихе 6. Учитывая тот торжественный факт, что подавляющее большинство израильтян, которым впервые было проповедано Евангелие покоя, не приняли его верой и так погибли в пустыне, и, следовательно, поскольку только истинно верующие войдут в покой Божий, евреям теперь было предписано не жалеть усилий, чтобы убедиться, что они не потерпят неудачу и не пропустят его. Этот 11-й стих также является дополнением к 1-му стиху.
Глагол «давайте потрудимся» произошел от другого глагола, означающего «спешить». Оно создано для того, чтобы указать на отличие от фразы «каждый из вас должен казаться лишенным этого» в стихе 1. Там это слово происходит от корня, означающего «после», и некоторые опытные лингвисты заявляют, что слово, означающее «недостает того». буквально означает «опоздать на день». Мы полагаем, что задуманная ссылка Духа относится к тому, что записано в Числах 14. Израиль уже пересек пустыню и достиг Кадес-Варни. Отсюда Моисей послал двенадцать соглядатаев осмотреть землю Ханаанскую. Они вернулись с противоречивым отчетом. Десять из них преувеличивали предстоящие трудности и обескураживали народ, но Халев сказал: «Пойдем сейчас же и овладеем им» (Числа 13:30). Собрание слушало только десять человек, и «плакало в ту ночь» и «роптало на Моисея и на Аарона; и все общество говорило им: если бы мы умерли, Боже, в земле Египетской! пустыню! И для чего Господь ввел нас в эту землю, чтобы мы пали от Меча, чтобы наши жены и дети были добычей? Не лучше ли нам вернуться в Египет? И сказали они друг другу: сделаем нам военачальник, и возвратимся в Египет» (Числа 14:1-3).
Тогда гнев Иеговы возгорелся против Его неверующего народа, сказав: «Долго ли Мне терпеть это злое собрание, ропщущее на Меня? Я слышал ропот сынов Израилевых, который они ропщут на Меня. Скажи им: как истинно Я живу, говорит Господь: как вы говорили в уши Мои, так и сделаю вам: трупы ваши падут в пустыне сей» (Числа 14:27-29). Но вместо того, чтобы склониться перед торжественным приговором Господа, нам сказано: «И встали рано утром, и подняли их на вершину горы, говоря: вот мы здесь, и взойдём на то место». что обещал Господь» (стих 40). Моисей верно увещевал их: «Почему вы преступаете повеление Господне? Но они не вняли ему: «Они осмелились подняться на вершину холма... Тогда сошли Амаликитяне и Хананеи, жившие на той горе, и побили их, и привели их в смятение до самой Хормы» (стихи 44, 45). Они опоздали на день! Они медлили, они не смогли довериться Господу и прислушаться к Его голосу через Халева накануне, и теперь им «не удалось» войти в обещанный остаток Ханаана.
Именно ввиду промедления Израиля в Кадес-Варни апостол увещевал евреев: «Итак будем бояться, чтобы, оставшись обетованием войти в Его покой, не показалось, что кто-нибудь из вас не выполнил его». Как мы уже указывали, слово «казаться» относилось к их поступку: пусть в их поступках не будет ничего, что создавало бы впечатление, что они останавливаются, колеблются, отходят от Христа. Для христиан показаться, что они не справились, опоздали на день, ухватившись за обетование, «оставившее» их войти в покой Божий, означает опуститься до уровня путей мира, поселиться здесь, вместо того, чтобы идти вперед как «странники и паломники». Это значит оглядываться назад и жаждать котлов с мясом Египта. Ах, мой читатель, чему свидетельствует твоя повседневная жизнь? к тому, что вы еще не вошли в свой «покой» или что вы нашли ему замену здесь? Если так, то прислушайтесь к этому торжественному слову: «Встаньте и отойдите, ибо это не ваш покой; ибо оно осквернено, оно погубит, даже тяжкой погибелью» (Мих. 2:10).
Предупредив затем евреев в стихе 1, чего следует избегать, апостол теперь говорит им в стихе 11, чего следует предпринимать. Они должны были «трудиться», чтобы войти в этот покой. Как говорилось выше, это греческое слово происходит от другого глагола, означающего «спешить»; слово, использованное здесь, означает «приложить усердие» и так переводится в Пересмотренной версии. Во 2 Тимофею 2:15 это слово переведено как «изучение». «Слово «труд» эквивалентно слову «горячо и настойчиво искать». истины и в естественных результатах веры в истину» (д-р Дж. Браун). Здесь снова говорится об ответственности человека, и Послание к Евреям 4:11 тесно связано с увещеваниями из 1 Коринфянам 10:10-12 и 2 Петра 1:5-10.
Наш настоящий «покой» еще впереди, он лишь «обещан» (стих 1); тем временем мы должны стремиться к этому. «Этот мир не является подходящим местом, а эта жизнь не подходящим временем для того, чтобы наслаждаться таким отдыхом, который уготован на небесах. Отдых здесь слишком приклеил бы наши сердца к этому миру и заставил бы нас сказать: «Хорошо быть здесь" (Матфея 17:4). Это ослабило бы наше стремление к Христу на небесах. Смерть была бы более утомительной, а небо менее желанным. Не было бы никаких доказательств или испытаний нашего духовного оружия и нескольких благодатей Бог даровал нам. Божье провидение, благоразумие, сила, милость не могут быть так хорошо различены. Этот покой грядущий и сохраненный для нас, это будет нашей Мудростью, пока мы здесь живем, готовиться к бедам и посвятить себя труду: как воины на поле и как работники днем. Но вместе с тем не забывать и о будущем покое, чтобы таким образом мы могли еще больше ободриться и побудиться продержаться до конца» ( доктор Гуж).
«Чтобы кто не впал по тому же примеру неверия». Чтобы усилить предыдущее увещевание, апостол указывает на опасность и ущерб, которые могут возникнуть в результате пренебрежения им. «Остальное» — это слово предостережения и призывает к осмотрительности в качестве меры профилактики отступничества. Выражение «чтобы кто-нибудь» не подразумевало, что эта забота и осмотрительность не должны ограничиваться самим собой, но распространяться и на наших спутников-паломников. Слово «падение» означает полное падение: оно используется в Римлянам 11:22. Профессора могут отпасть; многие так и сделали (см. 1 Иоанна 2:19 и т. д.); тогда давайте будем настороже. «Пример» других, павших из-за неверия, должен заставить нас насторожиться.
«Из этого увещевания мы вполне можем заметить, что: 1. Великие препятствия будут и возникают против людей в работе по вхождению в покой Божий… Но, несмотря на все эти трудности, обетование Божье, смешанное с верой, благополучно проведет нас через это испытание. 2. Поскольку для того, чтобы получить доступ в покой Христа, требуются максимальные усилия и труды, мы вполне заслуживаем того, чтобы они были вложены в него. и тратить свои силы на «хлеб, который погибает», да, «на то, что не есть хлеб». Но остальная часть Евангелия заслуживает нашего максимального усердия и стараний. Убедить людей в этом – одна из главных целей проповеди. Евангелия» (доктор Джон Оуэн).
Как и в случае с содержанием стихов 9, 10, мы уверены, что здесь имеется двойное указание на слова стиха 11: общее и конкретное. Общее относится к будущему и совершенному покою христианина на небесах; конкретное относится к тому, что является ее символом и прообразом, а именно к еженедельной субботе. Мы полагаем, что именно поэтому Святой Дух говорит здесь: «Итак, постараемся войти в покой тот», а не «в покой Его», как в стихе 1. «Покой этот» намеренно включает в себя как вечный покой Бог и субботний покой, о котором говорится в стихе 10. Нам нужно «приложить усердие», чтобы войти, не только потому, что осквернение субботы мирскими людьми может обескуражить нас, но также потому, что есть исповедующие христианство, которые громко настаивают на том, что не существует такого понятия, как «христианская суббота». Берегитесь, чтобы мы не вняли этому слову Божьему и не «поддались тому же примеру неверия», что и Израиль в пустыне, который не послушался Бога.
«Ибо слово Божие живо, и действенно, и острее всякого меча обоюдоострого, проникает до разделения души и духа, составов и мозгов, и судит помышления и намерения сердечные. (стих 12). Первое слово этого стиха (имеющее силу слова «потому что») означает, что здесь апостол приводит еще одну причину, почему исповедующие христианство должны усердно стремиться к остальному, что им предстоит. Эта причина вытекает из природы и последствий Слова Божьего. Этот стих и следующий за ним, по-видимому, приводятся с целью проверить профессию и дать возможность опытным душам узнать, родились ли они свыше.
«Поэтому постараемся войти в тот покой... Ибо Слово Божие живо и действенно и острее всякого меча обоюдоострого, проникая даже до разделения души и духа, суставов и мозгов. и различает помышления и намерения сердечные». Должно быть очевидно, что первое, что здесь подчеркивается, это то, что христианство состоит не столько из внешнего поведения, сколько из того места, которое Слово Божие занимает внутри нас. Слово Божие «пронзает до разделения души и духа» — это эффект, который оно производит, по заявлению Господа, когда грешник возрождается. Человек – трехчастное существо, состоящее из духа, души и тела. Мы считаем, что это первый и самый глубокий смысл Бытия 1:26: «И сказал Бог: сотворим человека по образу Нашему и по подобию Нашему». Сам Бог есть Троица в Единстве, и таким Он сотворил человека.
«Дух» — это высшая часть человека, являющаяся вместилищем Богосознания. «Душа» — это эго, сам человек, место самосознания; у человека есть «дух», но он «живая душа». «Тело» — это его дом или скиния, местопребывание чувственного сознания. В тот день, когда человек впервые согрешил, он умер духовно. Но в Писании «смерть» никогда не означает исчезновение бытия; вместо этого оно всегда означает разделение (см. Луки 15:24). Природа духовной «смерти» человека намекается в Ефесянам 4:18: «Отлучение от жизни Божией». Когда Адам не повиновался своему Создателю, он стал падшим существом, отделенным от Бога. Первым следствием этого было то, что его «дух» больше не функционировал отдельно, он больше не был в общении с Богом. Его дух упал до уровня его души.
«Душа» — это вместилище эмоций (1 Цар. 18:1, Суд. 10:16, Быт. 42:21 и т. д.). Это та часть нашей природы, которая побуждает к проявлению «похоть плоти, похоть очей и гордость житейскую». Невозрожденный человек назван «душевным человеком» (1 Кор. 2:14), причем греческое слово там является прилагательной формой «психики» или «души». Другими словами, невозрожденный человек полностью находится во власти своей души, своих похотей, своих желаний, своих эмоций. Духовные соображения не имеют для него никакого значения, ибо он «отчужден от жизни Божией». Правда, у него есть «дух», и посредством него он способен воспринимать повсюду вокруг себя доказательства «вечной силы и божества» Творца (Рим. 1:20). Это «свеча Господня» (Притч. 20:27) внутри него; однако из-за падения не имеет общения с Богом. При возрождении буквально происходит «разделение души и духа». Дух восстанавливается в общении с Богом, соединяется с Ним, «примиряется». Дух поднимается из своего погружения в душу и снова действует отдельно: «Ибо свидетель мой Бог, которому я служу духом моим» (Рим. 1:9); «дух мой молится» (1 Кор. 14:14) и т. д.
Первое последствие этого подразумевается в заключительных словах стиха 12: «И различает помышления и намерения сердечные». Слово Божье теперь раскрывает его сокровенную сущность. Имея глаза, чтобы видеть, он впервые обнаруживает, какое мерзкое, развратное и достойное ада существо он. Хотя по милости Божией он, возможно, был сохранен от многих внешних пороков в дни своего невозрождения и поэтому остался среди своих собратьев как образцовый персонаж, теперь он понимает, что в нем «не живет ничего доброго», что всякая мысль и намерение его отчаянно злого сердца всю его жизнь противоречило требованиям и притязаниям святого Бога. Слово нашло его и открыло его для себя. Он видит себя заблудшим, разоренным, погибшим грешником. Это всегда первый сознательный эффект нового рождения, поскольку тот, кто все еще «мертв по преступлениям и грехам», не осознает своего ужасного состояния перед Богом.
Прежде чем продолжить, давайте серьезно остановимся на читателе того, что только что было перед нами, и спросим, «пронзило» ли вас таким образом Слово Божие? Проникло ли оно, как ни одно человеческое слово, в сокровенную часть вашего существа? Раскрыло ли это действия вашего злого сердца? Обнаружил ли он для вас яму беззакония, обитающую внутри? Не заблуждайтесь, дорогой друг, трисвятой Бог Писания «требует истины во внутренностях» (Пс. 51:6). Если Слово Божие исследовало вас, то вы воскликнули вместе с Исайей: «Горе земле, ибо я погиб» (Евр. 6:5); с Иовом: «Я отвращаюсь» (Евр. 42:6); с мытарем: «Боже, милостив будет мне, грешнику» (Лк. 18:13). Но если вам незнаком этот опыт, независимо от вашей профессии или деятельности, независимо от того, насколько высоко вы можете думать о себе или христиане думают о вас, Бог говорит, что вы все еще мертвы во грехе.
Пусть не думают, что мы попытались дать выше полное описание всего, что происходит при новом рождении; нет, мы ограничились тем, что сказано в Евреям 4:12. И не следует думать, что язык этого стиха должен ограничиваться тем, что происходит при возрождении, а не только в первоначальном упоминании. Описанные там действия Слова Божия повторяются всякий раз, когда христианин выходит из общения с Ним, ибо тогда над ним в значительной степени доминирует душа, а не дух. Нет необходимости указывать, однако ужасное незнание Писания, преобладающее сегодня, делает необходимым, чтобы, когда дитя Божье ходит в общении с Ним, Его слово не приходит к нему как «меч»; скорее это «светильник» ногам Его. Если читатель сравнит Откровение 2:12 и Откровение 19:15, он получит подтверждение этого.
Связь этого 12-го стиха со всем контекстом очень поразительна, а его содержание божественно уместно. Это раскрывает достоинство и Божественность «Апостола» нашей профессии. Это показывает достаточность Его Слова. Поразительно отметить, что здесь сказано о нем всего семь вещей. Во-первых, это «Слово Божие». Во-вторых, оно живое, или «быстрое». В-третьих, оно могучее, «мощное». В-четвертых, он эффективен, «острее любого меча о двух концах». В-пятых, оно проникающее, «пронзительное». В-шестых, оно возрождающе, «даже до разделения души и духа». В-седьмых, оно раскрывает и разоблачает, выносит на свет «помышления и намерения сердечные и т. д.». Ссылка на Слово, пронзающее разделение «суставов (внешних) и костного мозга» (внутреннего), говорит о его различающей силе над каждой частью нашего существа. Чем больше мы подчинимся его исследующему и обличающему влиянию, тем больше мы будем благословлены.
«Нет никакой твари, которая не была бы явлена пред Ним, но все обнажено и открыто пред очами Того, с Комом нам иметь дело» (стих 13). Рендеринг А.В. здесь ошибочно, начало «Ни то, и другое» весьма вводит в заблуждение. В Пересмотренной версии говорится: «И нет существа, которое не было бы явлено пред Его очами» и т. д. Таким образом, первое слово означает, что дается основание для силы и действенности Слова, основание, которое вытекает из Его природы. чьё это Слово, а именно, Бог; Который, будучи Сам Искателем сердца и Различателем всех вещей, рад проявлять эту силу в служении и применении Своего Слова. Два стиха, взятые вместе, дают еще одну причину, по которой следует прислушиваться к голосу Христа, даже потому, что, как Бог, Он является Всеведущим.
«Итак, имея великого Первосвященника, перешедшего на небеса, Иисуса, Сына Божия, будем твердо держаться исповедания нашего» (стих 14). Связь между этим и тем, что было раньше, весьма благословенна. Заключительные стихи нашей главы содержат драгоценные слова ободрения. Они рассказывают о чудесных дарах Божьей благодати Его народу, пока он еще находится в месте испытания. Они уверяют нас, что никто из тех, кто действительно является народом Божьим, не упустит, наконец, совершенного и вечного покоя.
В исправленной версии говорится: «Имея тогда великого Первосвященника»; В подстрочнике Бэгстера говорится: «Итак, имея Первосвященника, великий». Общая ссылка возвращается к тому, что было сказано в 1:3, 2:17, 3:1: Божественное сыновство, воплощение, возвышение Иисуса, нашего Первосвященника, является высшим мотивом для того, чтобы твердо придерживаться нашего исповедания. Особая ссылка делается на основную мысль апостола в этой главе: если задать вопрос: какая надежда есть у нас, бедных грешников, на то, чтобы войти в покой Божий? Ответ таков: потому что Христос, наш Первосвященник, уже вошел на небеса, и мы также должны сделать это в Нем и через Него. Непосредственная ссылка на то, что было сказано в стихах 12, 13: нас обязательно обнаружат, если мы отпадем от своего исповедания, поэтому нам надлежит твердо держаться его.
Поскольку священство Христа, Д.В., более полно предстанет перед нами в последующих главах, мы предложим здесь лишь несколько кратких замечаний по стиху, который сейчас находится перед нами. Во-первых, следует отметить, что здесь Святой Дух называет Христа «великим Первосвященником»; никто другой, ни Аарон, ни Мелхиседек, не назван так. Его использование подчеркивает высшее достоинство, превосходство и достаточность нашего Первосвященника. Во-вторых, Он «прошёл (по-гречески «сквозь») небеса». «Слово это означает пройти, несмотря на любые трудности, которые могут показаться возможными. Так сказано, что ангел и Петр «прошли первую и вторую ступень» (Деяния 12:10). Наш Господь Христос, приняв нашу природу, прошел через чрево девы; и, родившись, в младенчестве, детстве и зрелости Своем прошел через многие трудности, искушения, скорби, гонения, да, саму смерть и могилу; после Своего воскресения Он прошел через воздух и звездное небо, войдя небеса небес. Таким образом, мы видим, что ничто не могло помешать Ему выйти из того места, где Он намеревался предстать в качестве нашего Священника перед Своим Отцом» (доктор Гуж).
«Ибо у нас нет Первосвященника, которого нельзя было бы коснуться чувством наших немощей, но который был бы искушен во всем, как и мы, но без греха» (стих 15). Самое благословенное это. Третье, что сказано в стихе 14 нашим возвышенным Первосвященником, это то, что Он есть «Сын Божий». Что ж, могут бедные грешники, сознающие свою недостойность и гнусность, спросить: как можем мы, столь слабые и никчемные, приближаться и искать посредничества такого Единого? Чтобы успокоить наши бедные сердца, Дух Святой сразу напоминает нам, что хотя Христос и такой великий и славный Священник, тем не менее, Он полон сочувствия и нежного сострадания к Своему страждущему народу. Он «милосерден» (Евр. 2:17), а также всемогущ. Он — Человек, а также Бог. Он Сам был искушен во всем, как и мы, за исключением греха.
«Но был искушен во всем, как и мы, но без греха», или буквально, «который был искушен во всем по подобию Нашему, кроме греха», т. е. в духе, и душе, и теле. «Он был искушен, испытан, упражнён, ибо больше ничего не передает это слово. Каким бы ни было нравственное зло в искушении, оно происходит из-за порочного намерения искусителя или из-за слабости и греха искушаемого. Само по себе это всего лишь испытание, которое может иметь хорошие или плохие последствия. Он был искушен так же, как и мы, но без греха. Грех можно рассматривать как по его принципу, так и по его последствиям. Люди поддаются искушению согрешить грехом, совершить настоящий грех привычным грехом, внешним грехом, внутренним грехом. И это величайший источник греха в нас, грешниках. Апостол напоминает нам о святости и чистоте Христа, чтобы мы не могли себе представить, что Он был ответственен за что-либо подобное. Каким бы искушениям Он ни подвергался и не подвергался вместе с ними, как Он был со всеми и всякими видами, которые могут прийти извне, у них не было ни одного они в последней степени оказали на Него какое-либо воздействие.Он был абсолютно во всем «без греха»; Он не был искушен грехом, такова была святость Его природы; и Его искушение не привело к греху, таково было совершенство Его послушания» (д-р Джон Оуэн).
Человек Христос Иисус был Святым Божиим, и поэтому Он не мог грешить. Но разве Сатана и Адам не были созданы без греха и не поддались искушению? Да; но один был всего лишь сотворенным ангелом, а другой — просто человеком. Но наш Господь и Спаситель не был сотворенным существом; вместо этого Он был «Богом, явленным во плоти». В Своей человечности Он был «свят» (Лк. 1:35) и, как таковой, настолько же выше непадшего сатаны или Адама, насколько небеса выше земли. Он был не только безупречным Богом, но и безупречным Человеком. Пришел князь мира сего, но ничего не нашел в Нем (Иоанна 14:30). Таким образом, Он представлен нам не только как пример, которому нужно следовать, но и как Объект, на котором вера может опираться с непоколебимой уверенностью.
«Итак приступим с дерзновением к престолу благодати, чтобы получить милость и обрести благодать для помощи во время нужды» (стих 16). Этот стих показывает нам второе применение священства Христа. Первый назван в стихе 14: «держаться за наше исповедание»; здесь, чтобы «смело приступить к престолу благодати». В отношении всего контекста этот стих раскрывает чудесное и благословенное обеспечение, которое Бог приготовил для Своего народа в пустыне. И здесь мы можем вновь увидеть неизмеримое превосходство христианства над иудаизмом. Израильтяне были заключены во внешний двор; никому, кроме первосвященника, не разрешалось приближаться к Богу за завесой. Но все христиане, самые молодые, самые слабые, самые невежественные, «приблизились» (Еф. 2:13); и, как следствие, свобода доступа к самому престолу Божества теперь является их законной и благословенной долей.
«И имея на небесах такого Первосвященника, можем ли мы потерять мужество? Можем ли мы отступить в трусости, нетерпении и малодушии? Можем ли мы отказаться от нашего исповедания, нашей преданности, нашего послушания Христу? Или мы не будем подобны Иисусу Навину и Халев, который полностью следовал за Господом? Давайте твердо придерживаться своего исповедания; будем упорствовать и подвизаться добрым подвигом веры. Наш великий Первосвященник в высшей славе – это наша праведность и сила. Он любит, Он наблюдает, Он молится, Он держит нас крепко, и мы никогда не погибнем. Иисус - наш Моисей, который на высоте молится за нас. Иисус, наш истинный Иисус Навин, который одержал победу над нашими врагами. Только будьте сильными и мужественными; не бойтесь В том зеркале Слова, в котором мы видим наши грехи и слабости, мы видим также образ того Совершенного, Кто прошел через борьбу и искушение, Кто, как Первосвященник, несет нас в Своем любящем сердце. и как Пастырь стада хранит нас в безопасности во веки веков, смело приходим мы к престолу благодати. В Иисусе мы приближаемся к Отцу. Престол величия и праведности является для нас престолом благодати. Господь – наш Бог. На престоле не просто благодать, но престол в целом является престолом благодати. Именно благодать дисциплинирует нас острым и проницательным Словом, именно благодать смотрит на нас, когда мы отреклись от Него, и заставляет нас горько плакать. Иисус всегда ходатайствует: престол всегда является престолом благодати. Агнец находится посреди престола. Поэтому мы приходим смело.
"Смело не противопоставляется благоговейно и трепетно. Это означает буквально "говорить все", с той уверенностью, которая порождает полную честность, откровенность, полную и открытую речь. "Излейте свое сердце перед Ним". Приходите, как вы есть, говорите, что вы чувствуй, спрашивай, что тебе нужно.Исповедуй свои грехи, свои страхи, свои блуждающие мысли и привязанности.Иисус Господь прошел через все скорби и испытания, которые может пройти сердце человека, и как Он острее всего чувствовал скорбь и искушение, так и во всех в этих трудностях и испытаниях Он имел общение с Отцом, поэтому Он знает, как помочь искушаемым, насколько полно и безоговорочно можем мы тогда говорить с Богом в присутствии и при посредничестве человека Христа Иисуса!
«Господь Иисус исполнен нежного сострадания и глубочайшего, живого и всеобъемлющего сочувствия. Это принадлежит к совершенству Его первосвященства. Именно для этой цели Он был искушен. Он пострадал. Наши немощи, это правда, в конечном итоге связана с нашей греховностью; слабость нашей плоти никогда не свободна от греховного совпадения воли; и Спаситель из Своего опыта на земле знает, насколько невежественны, бедны, слабы, грешны и испорчены Его ученики. Он любил их, наблюдал за ними с неутомимым терпением, молился за них, чтобы вера их не ослабела, и напоминал им, что дух желает, но плоть немощна. Он помнит и Свою безгрешную немощь, знает, какие нужны постоянные размышления, размышления и молитвы. победить сатану и быть верным Богу. Он знает, что значит для души скорбеть и сокрушаться, и что значит освежаться сиянием Божественного благоволения и радоваться в Духе. Мы можем войти к Нему ожидая полного, нежного, глубокого сочувствия и сострадания. Он всегда готов укрепить и утешить, исцелить и восстановить. Он готов принять бедного, израненного, запятнанного грехом верующего; осушить слезы горько плачущего Петра; сказать Павлу, угнетенному жалом в плоть: «Довольно для тебя благодати Моей».
«Нам нужно только понять, что мы грешники, и что Он — Первосвященник. Закон дан, чтобы всякие уста могли быть закрыты, ибо мы виновны. Первосвященник дан, чтобы все уста могли быть открыты... Мы входим веры, как грешники. Тогда получим милость, а милость нам всегда нужна, чтобы омыть ноги наши, чтобы вернуть нам радость спасения, чтобы исцелить отступничество наше и перевязать раны наши. Мы получим помощь во всякое время нужды. ...Ибо Бог может допустить, чтобы сатана и мир, нужда и страдания пошли против нас; но Он всегда заставляет все содействовать нам во благо. Он допускает время нужды, чтобы мы могли воззвать к Нему и, получив избавление, Им прославим имя Его» (Сафир).
«Поэтому нам следует с дерзновением приходить к престолу благодати» (Багстер). Тогда давайте сделаем это в полной уверенности в том, что мы приняты пред Богом в лице Его Возлюбленного (Еф. 1:6). Глагол в Евреям 4:16 стоит не в аористическом времени, а в настоящем времени: давайте «приходить» постоянно, постоянно; давайте выработаем привычку делать это. Это первое из семи употреблений этого благословенного слова в нашем послании: остальные ссылки — Евреям 7:25; 10:1, 22; 11:6; 12:18, 22. «Получить милость» является пассивным и относится к прошлым неудачам. «Обретение благодати» активно и означает, что мы смиренно, искренне и с верой ищем ее. «Помощь во время нужды»: это ежедневно, ага, ежечасно. Но когда бы ни возникла нужда, духовная или мирская, вседостаточная благодать всегда доступна. Пусть мы будем постоянно искать его, ибо неизменное обещание гласит: «Ищите, и вы найдете».
 



Евреям 5:1-4.
Глава 19 - Христос, превосходящий Аарона.
 
 
Теперь нам предстоит перейти к самому длинному разделу нашего Послания (Евр. 5:1-10,39), разделу, который с доктринальной и практической точек зрения, возможно, является самым важным из всех. В ней Святой Дух говорит о священстве нашего Спасителя. Что касается этого наиболее благословенного и жизненно важного вопроса, то сегодня в христианском мире царит полнейшая путаница. Однако вряд ли этому стоит удивляться. Ибо не только настало теперь время, когда большинство исповедующих имя Христово «не выносят здравого учения», которые по своим плотским и мирским похотям набрали себе учителей, щекочущих свои зудящие уши богоугодными новшествами. , но они отвратили свой слух от истины и «обратились к басням» (2 Тим. 4:3, 4). Никогда еще истинные богобоязненные христиане больше не нуждались в внимании к этому Божественному наставлению: «Все испытывайте, добра держитесь» (1 Фес. 5:21). Наша единственная гарантия — подражать верийцам и ежедневно исследовать Священное Писание, чтобы убедиться, соответствует ли то, что мы слышим и читаем от людей — независимо от того, насколько велика их репутация в области учености, благочестия и ортодоксальности — безошибочному Слову Божьему.
Римляне, а вместе с ними и растущее число англиканцев (епископалов), фактически отвергли единоличное величие Священства Христа и достаточность Его Искупления, привлекая человеческих священников в качестве посредников между Богом и грешными людьми. Арминиане глубоко ошибаются, представляя священническую должность и служение Христа как имеющие отношение и влияние на весь человеческий род. Большинство лидеров Плимутских братьев исказили Священное Писание, отрицая священнический характер смерти Христа, настаивая на том, что Он вступил в Свою священническую должность только после Своего вознесения, и утверждая, что она не имеет прямого отношения к греху или грехам, но является только служение сочувствия и помощи слабостям и немощам. Но поскольку бороться с ошибками других бесполезно, давайте обратимся к положительной стороне нашей темы.
Три упоминания о Первосвященстве Христовом уже были перед нами в предыдущих главах нашего Послания. Во-первых, в Послании к Евреям 2:17 мы читаем: «Посему надлежало Ему во всем быть подобным братьям Своим, чтобы Ему быть милостивым и верным Первосвященником в том, что относится к Богу, для умилостивления за грехи люди." Одного этого вполне достаточно, чтобы разоблачить софистику тех, кто учит, что священническое дело Христа не имеет ничего общего с «грехами». Во-вторых, в Послании к Евреям 3:1 нас призывают «помыслить об Апостоле и Первосвященнике исповедания нашего, Иисусе Христе». В-третьих, в Послании к Евреям 4:14 нам сказано: «У нас есть великий Первосвященник, перешедший на небеса, Иисус, Сын Божий». Здесь снова приводится одно-единственное утверждение, которого достаточно, чтобы доказать, что наш Спаситель вступил в Свою священническую должность до Своего вознесения, ибо именно как «великий Первосвященник» Он «перешел на небеса».
Дополняя наши предыдущие комментарии к Евреям 4:14 и представляя, что нас ждет, отметим, что Господь Иисус задуман как «великий Первосвященник». Это слово сразу подчеркивает Его превосходительство и превосходство. Никогда не было и не может быть другого, обладающего таким достоинством и славой. «Величие» нашего Первосвященника проистекает, во-первых, из достоинства Его личности: Он не только Сын Человеческий, но и Сын Божий (Евр. 4:14). Во-вторых, от чистоты Его природы: Он «без греха» (Евр. 4:15), «свят» (Евр. 7:26). В-третьих, от величия Его чина: Мелхиседека (Евр. 5:6). В-четвертых, по торжественности рукоположения: «с клятвой» (Евр. 7:20, 21) – никто другой не был. В-пятых, от превосходства Его жертвы: «Сам непорочный» (Евр. 9:14). В-шестых, от совершенства Своего управления (Евр. 7:11, 25): Он удовлетворил божественное правосудие, добился Божественного благоволения, получил доступ к Престолу Благодати, обеспечил вечное искупление. В-седьмых, от вечности Его служения: оно непередаваемо и вечно (Евр. 7:24). Из них мы можем лучше понять кощунственное высокомерие итальянского папы, называющего себя «Pontifex maximus» — величайшим первосвященником.
«Ни одна часть Моисеевой экономики не овладела воображением и привязанностями евреев сильнее, чем Аароново Первосвященство и та система ритуального поклонения, которой руководили ее обитатели. Великолепные одежды, торжественное облачение, таинственная святость первосвященника, величие храма, в котором он служил, и впечатляющее великолепие религиозных обрядов, которые он совершал, — все это действовало, как чары, приковывая привязанность евреев к уже устаревшей экономике и возбуждая В противовес этим предрассудкам апостол показывает, что христианская экономия не имеет недостатка ни в чем превосходном, что можно найти в Моисее. более достойного Первосвященника, более величественного храма, более священного алтаря, более действенной жертвы; и что для духовно просвещенного ума все временное великолепие типичных Моисеевых церемоний тускнеет и исчезает среди ошеломляющей славы постоянного реалии христианского учреждения» (Д-р. Джон Браун).
Но мы могли бы еще раз остановиться и восхититься непревзойденной мудростью Духа Божьего, проявленной в методе представления истины в этом Послании. Если бы оно началось с заявления о превосходстве Христа над Моисеем и Аароном, предубеждения иудеев сразу же пробудились бы. Напротив, личное достоинство Посреднического Искупителя было показано (из их собственных Писаний) столь великим, что слава ангелов была настолько ниже Его. смертные Земли тоже должны быть такими. Более того, в конце 4-й главы Первосвященство Христово представлено таким образом, что каждое обновленное сердце должно быть завоевано им и для него. Там апостол возвестил не только о том, что наш Первосвященник Божественен (стих 14), свят (стих 15) и перешел на небеса, но также и о том, что Он исполнен нежного сострадания к нашим немощам, Сам подвергнувшись искушению. во всем такие, как мы (за исключением греха); и, более того, что через Него мы получили свободный доступ к Божьему престолу благодати, чтобы там мы могли получить милость (отпускание того, что нам причитается) и обрести благодать (получение того, на что мы не имеем права), чтобы помочь во время нужды. Как нам следует приветствовать такого Священника! Как мы должны быть Ему благодарны!
Утешив таким образом сердца детей Божиих, заверив их в нежном сострадании Христа как залоге Его действенного ходатайства за них на небесах, апостол теперь переходит к более точному изложению природы и славы священства Воплотившегося Сына. Он придерживается того же метода, что и в предыдущих разделах. Как в 1-й и 2-й главах Послания к Евреям Его сравнивали и противопоставляли ангелам, а в 3-й и 4-й главах Послания к Евреям — с Моисеем и Иисусом Навином, так и теперь в настоящей и последующих главах исследуются порядок и функции священства Ааронова, что может быть проложен путь к установлению более превосходного порядка, к которому принадлежит наш Первосвященник. «В ходе этого раздела он ясно показывает, что все необходимое для служения первосвященника можно было найти во Христе Иисусе, что все несовершенства, принадлежавшие аароновому первосвященнику, нельзя было найти в Нем и что В Нем можно было найти множество достоинств, которыми не обладал ни один из священников Ааронова» (д-р Дж. Браун).
«Ибо всякий первосвященник, взятый из среды человеков, предназначен для людей в делах Божиих, чтобы приносить и дары, и жертвы за грехи: кто может пожалеть невежественных и заблудших, за это и сам он окружен немощью, и по этой причине он должен, как за народ, так и за себя, приносить жертву за грехи. И никто не принимает сей чести к себе, но призванный Богом, как и Аарон (стихи 1-4). Здесь мы определили внутреннюю природу священнического служения.
Только что процитированные выше стихи содержат общее описание первосвященников-левитов. Здесь о них сказано пять вещей. Во-первых, он должен быть «взят из среды людей», то есть он должен принять природу тех, от имени которых он действует. Во-вторых, он действовал не как частное лицо, а как должностное лицо: «предназначен для мужчин». В-третьих, он пришёл к Богу не с пустыми руками, а с «дарами и жертвами за грехи». В-четвертых, ибо и сам он не был свободен от немощи, чтобы с большей готовностью помогать страждущим (стихи 2, 3). В-пятых, он не бросился самонадеянно на свою должность, а был избран и одобрен Богом (стих 4). Давайте посмотрим на каждый из них более внимательно.
«Для каждого первосвященника, взятого из людей». Итак, во-первых, настаивают на его человечности. Ангел не был бы подходящим священником, который мог бы действовать от имени людей, поскольку он не обладает их природой, не подвержен их искушениям и не имеет экспериментального знакомства с их страданиями; поэтому он не способен действовать от их имени: поэтому он не способен иметь к ним «сострадание», ибо движущей силой всякого настоящего ходатайства является сердечное сочувствие. Таким образом, основная квалификация священника состоит в том, что он должен быть лично связан и обладать той же природой, что и те, в чьем благополучии он участвует.
«Для каждого первосвященника, взятого из людей». Принимая во внимание, кому впервые было адресовано это Послание, нам нетрудно понять, почему наш нынешний раздел начинается в такой несколько резкой манере. Как часто указывалось в наших статьях по 2-й главе Послания к Евреям, то, что так сильно озадачивало иудеев, заключалось в том, что Тот, Кто явился и обитал в их умах в человеческом образе, должен был претендовать на божественные почести (Иоанна 5:23 и т. д.). .). Но если бы Сын Божий никогда не стал человеком, Он никогда не смог бы исполнять обязанности священника, Он никогда не смог бы принести ту жертву за грехи Своего народа, которой требовало Божественное правосудие. Божественное Воплощение было насущной необходимостью для обеспечения спасения избранных Божиих. «Христу необходимо было стать настоящим человеком, ибо, поскольку мы очень далеки от Бога, мы стоим пред Ним в лице нашего Священника таким образом, чего не могло бы быть, если бы Он не был одним из нас. Следовательно, Сын Божий имеет общую с нами природу, что не умаляет Его достоинства, но еще больше подчеркивает его для нас, ибо Он способен примирить нас с Богом, потому что Он человек» (Джон Кальвин).
«Предназначено для мужчин». Это говорит нам о причине и цели, для которой первосвященник был взят «из людей»: он мог действовать от имени других, или, точнее, вместо других. На эту должность и на эту работу он был «рукоположен» или назначен Богом. Таким образом, в рамках Моисеевой экономики евреи учили, что люди не могут напрямую и лично приближаться к Богу. Они были грешны, Он был свят; следовательно, существовала пропасть между ними, которую они не могли преодолеть. Одновременно торжественно и поразительно наблюдать, как в самом начале, когда грех впервые вошел в мир, Бог внушил эту ужасную истину нашим падшим родителям. «Древо жизни», свойством которого было даровать бессмертие (Быт. 3:22), было тогда эмблемой и символом Самого Бога. Поэтому, когда Адам согрешил, нам сказано: «И изгнал Он человека и поставил на востоке от сада Эдемского херувимов и пламенный меч, обращающийся во все стороны, чтобы охранять путь дерева жизни» ( Быт. 3:24). Тем самым человека научили тому ужасному факту, что он «отчужден от жизни Божией». (Еф. 4:18).
Та же самая ужасная истина была доведена до израильтян. Когда Сам Господь сошел на Синай, народ был отгорожен от Него: «И ты наложишь ограничения на народ вокруг, говоря: смотрите сами за собой, чтобы вы не взбирались на гору и не прикасались к краю ее. : всякий, кто прикоснется к горе, предан будет смерти» (Исх. 19:12). Был Господь на вершине, были люди у подножия: отделили Одного от другого. То же самое произошло и с установлением Скинии. Им не разрешили выйти за пределы внешнего двора; в святилище разрешалось входить только священникам. А в святая святых, где обитал Бог между херувимами, не проникал никто, кроме первосвященника, и то только в день искупления. Так евреям с самого начала была показана ужасная истина Исаии 59:2: «Беззакония ваши разделили вас с Богом вашим».
Но в лице своего первосвященника, представляя их перед Богом, Израиль мог войти внутрь священной ограды. Прекрасно то, что показано в 28-й главе Исхода, той книге, темой которой является искупление. Там мы читаем: «И возьми два камня оникса и вырежь на них имена сынов Израилевых... и положи два камня на нарамники ефода, как камни памяти сынам Израилевым: и провозгласит Аарон имена их пред Господом... И сделай наперсник суда и поставь в него камни... и на камнях будут имена сынов Израилевых... И Аарон будет носить имена сынов Израилевых в нагруднике суда на сердце своем, когда он войдет во святилище, для постоянной памяти пред Господом» (стихи 9, 12, 15, 17, 21, 29). О том, что первосвященник был «рукоположен для людей», нам сказано: «Аарон возложит обе руки свои на голову живого козла и исповедует над ним все беззакония сынов Израилевых и все преступления их, во всех грехах их». и возложит их на голову козла, и отпустят его за руку человека достойного в пустыню» (Лев. 16:21).
«Предназначено для мужчин». Применение этих слов к личности и делу Христа очевидно. Он не только стал Человеком, но и получил назначение от Бога действовать от имени людей, вместо них: «Се, прииду творить волю Твою, Боже» (Евр. 10:9), провозглашают оба поручения. Он получил от Бога и Его собственную готовность исполнить это. Что это было за поручение, мы узнаем из следующего стиха: «Какой волей мы освящены посредством принесения тела Иисуса Христа раз и навсегда». Он пришел, чтобы сделать то, что люди не могли сделать: удовлетворить требования Божественной справедливости, добиться Божественной благосклонности. Заметьте, мимоходом «предназначен для людей» не человечество в целом, а тот народ, который дал Ему Бог – точно так же, как Аарон, типичный первосвященник, исповедовал не грехи хананеев или амаликитян над головой козла, но только израильтяне.
«В делах, относящихся к Богу», то есть в исполнении требований Его святости. Целью деятельности священников является Бог: речь идет о Его характере, Его притязаниях, Его славе. В применении ко Христу эти слова «в делах Божиих» отличают священство нашего Господа от других Его служений. Как Пророк Он открывает нам разум и волю Божию. Как Царь, Он подчиняет нас Себе, правит и защищает нас. Но объект Его священства – не мы, а Бог.
«Чтобы Он мог принести и дары, и жертвы за грехи». «Приносить» — главная функция первосвященника. Он предлагает Богу за людей. Он предлагает и дары, и жертвы; то есть евхаристические или благодарственные жертвы, а также жертвенные или умилостивительные жертвы. «Первое слово включает в себя, как я думаю, различные виды жертв и, следовательно, является общим термином; но второе обозначает в особенности жертвы искупления. Однако смысл таков, что священник без жертвы не является миротворцем между Богом и человека, ибо без жертвы грехи не искупаются, и гнев Божий не умиротворяется. Следовательно, всякий раз, когда происходит примирение между Богом и человеком, этот залог всегда обязательно должен предшествовать. Таким образом, мы видим, что ангелы никоим образом не способны получить для нас благоволение Божие, потому что у них нет жертвы» (Жан Кальвин).
«Чтобы Он мог принести и дары, и жертву за грехи». Применение этих слов к Господу Иисусу, нашему великому Первосвященнику, привлекает внимание к выдающемуся и жизненно важному аспекту Его смерти, который сегодня по большей части упущен из виду. Жертвенная смерть Христа была священническим деянием. На Кресте Христос не только пострадал от рук людей и претерпел карательный гнев Божий, но Он действительно кое-что «совершил» (Лк. 9:31): Он принес Себя в жертву Богу. На Голгофе Господь Иисус был не только Агнцем Божьим, несущим суд, но также Его Священником, исполняющим обязанности у жертвенника. «Ибо всякому первосвященнику положено приносить дары и жертвы; посему необходимо, чтобы и этому Человеку было что приносить» (Евр. 8:3). Как также говорится в Послании к Евреям 9:14, Он «предал Себя непорочного Богу».
Христос на Кресте был гораздо большим, чем просто добровольной жертвой, пассивно перенесшей удар Божественного суда. Он совершал там работу и не прекращал ее, пока не воскликнул с триумфом: «Совершилось». Он «возлюбил Церковь и отдал Себя за нее» (Еф. 5:25). Он «отдал Свою жизнь» за овец (Иоанна 10:11, 18), что является предикатом активного действия. Он «излил душу Свою на смерть» (Ис. 53:12). Он «опустил дух Свой» (Иоанна 19:30). «Самая большая сила и ярость ада собрались против Него: небесный меч пожирал Его, и небесный Бог оставил Его: земля, и ад, и небо, таким образом, замышляя действия против Него, до предела крайней справедливости небес и земных и рубящих крайнюю несправедливость «В чем слава Креста, если не в том, что благодаря такому действию, направленному на подавление Его действия, Его действие пережило и пережило их всех, и Он не умер покоренным и подавленным в умирании, Он не умер до тех пор, пока Он отдал Себя в смерти» (Х. Мартин о «Искуплении»).
«Кто может пожалеть невежественных и заблудших, ибо за то и сам окружен немощью» (стих 2). Отойдя от сути левитского священства, мы должны сказать несколько слов об их качествах, первое из которых — сострадание к тем, ради кого оно должно действовать. «Слово, переведенное здесь как «сострадать», на полях переведено как «разумно терпеть». Нельзя ожидать, что человек будет правильно исполнять обязанности первосвященника, если он не сможет проникнуться чувствами тех, кого он представляет. Если их ошибки не вызывали в его уме никаких чувств, кроме неодобрения — если бы они не вызывали у него никаких чувств, кроме гнева, он был бы не в состоянии вступиться за них перед Богом — он не был бы склонен сделать для них то, что было необходимо для искупления грехов. их грехи и совершение служения. Но иудейский первосвященник был тем, кто был способен сострадать и терпеть невежественных и заблуждающихся, ибо «он и сам был окружен немощью». «Немощь» здесь явно имеет большое значение. греховной слабости, а также, вероятно, неприятных последствий, вытекающих из нее. Иудейский первосвященник сам был грешником. Он имел личный опыт искушения и склонности человека поддаваться ему - греха и последствий греха. так что он имел естественную способность и должен был иметь моральную способность жалеть своих собратьев-грешников» (Д-р. Дж. Браун).
И каков был замысел Духа здесь, когда он упомянул об этой личной квалификации левитского первосвященника? Мы верим, что Его цель была, по крайней мере, четырехсторонней. Во-первых, косвенно, чтобы привлечь внимание к неудачам первосвященников Израиля. Очень важно отметить, что последний из них потерпел неудачу, причем весьма знаменательную, именно на этом этапе. Когда бедная Анна была «в горечи души», и пока она была в молитве, плача пред Господом, Илий, потому что губы ее шевелились, не думал, что она пьяна, и грубо говорил с ней (1 Цар. 1:9-14). ). Таким образом, вместо того, чтобы сочувствовать ее скорбям, вместо того, чтобы заступиться за нее, он жестоко осудил ее. Правда, «человеку свойственно ошибаться»; столь же очевидно и то, что идеального священника никогда не найти среди сынов человеческих. Во-вторых, разве Дух Божий не проложил здесь путь к контрасту превосходства нашего великого Первосвященника над Аароновым? В-третьих, не показывает ли это утверждение стиха 2 еще раз, что ценность и эффективность его работы были неразрывно связаны с личными качествами самого священника, а именно с его нравственными совершенствами, его человеческим сочувствием? В-четвертых, тем самым еще раз подчеркивалась необходимость того, чтобы Сын Божий стал человеком, только так Он мог приобрести необходимое человеческое сострадание.
«Это сострадательное, любящее, кроткое, всевнимательное и нежное отношение к грешнику может существовать в совершенстве только у безгрешного. Это кажется на первый взгляд парадоксальным, ибо мы ожидаем, что совершенный человек будет самым суровым судьей. грех, это, несомненно, правда. Бог обвиняет даже Своих ангелов в безумии. Он видит грех там, где мы не обнаруживаем его. И Иисус, Святой Израилев, как Отец, имеет очи, как пламень огненный, и видит все, что противоречит замыслу и воле Божией. Но по отношению к грешнику Иисус, в силу Своей совершенной святости, является самым милостивым, сострадательным и внимательным Судьей. Ибо мы, не имея глубокого и острого взгляда на грех, этот центральный Сущностное зло, существующее во всех людях и проявляющееся в различных формах и степенях, не способно составить справедливую оценку сравнительной вины и порицаемости человека. Более того, сами наши грехи делают нас более нетерпеливыми и суровыми по отношению к грехам других. Наше тщеславие находит тщеславие других невыносимым, наша гордость находит гордость других чрезмерной. Слепые к вине наших собственных грехов, мы потрясены грехами других, действительно отличающимися от наших, но не менее оскорбительными для Бога и пагубными по своим наклонностям. Опять же, чем больше познание Божественной любви и прощения, чем крепче вера в Божественное милосердие и обновляющую благодать, тем более обнадеживающим и снисходительным будет наш взгляд на грешников. И, наконец, чем больше мы будем обладать духом и сердцем Пастыря, Врача, Отца, тем глубже будет наше сострадание к невежественным и своенравным.
«Поэтому Господь Иисус был самым сострадательным, внимательным, снисходительным и полным надежды в Своих чувствах к грешникам и в Своих отношениях с ними. Он был бесконечно свят и совершенно ясен в Своей ненависти и осуждении греха; но Он был нежным и милостивым к грешникам. Видя во всем греховное сердце, оценивая грех по Божественному стандарту, по его истинному внутреннему характеру, а не по человеческой, условной и внешней мере, Иисус, каким бы бесконечно святым и чувствительным Он ни был, часто видел меньше того, что могло бы шокировать. и причинял Ему боль в пьяницах и распутниках, чем в респектабельных, эгоистичных и безбожных религиозных деятелях. Он смотрел на грех как на величайшее и самое страшное зло, а на грешника - как на бедного, потерянного и беспомощного. Таким образом, в то время как Иисус, в совершенстве святость, самым искренним, любящим и нежным судьей нас, Он опытным путем знает немощь плоти, трудность и болезненность борьбы. Какое чудесное исполнение требования Священника, чтобы Он был взят от людей! тот, на кого мы можем смотреть с полным и спокойным доверием, наш Представитель, Человек Христос Иисус, обладающий совершенной Божественной любовью и состраданием» (сокращенно от Адольфа Сапфира).
Те, ради кого было поручено действовать первосвященнику, здесь описаны как «невежественные и сбившиеся с пути». Это не два разных класса людей, напротив, эти слова дают двоякое описание грешников. Справедливо сказано, что «в Библии всякий грех представлен как результат невежества, но невежества, заслуживающего порицания». «Путь нечестивых – как тьма: они не знают, о чем спотыкаются» (Притч. 4:19). «Нет разумеющего, нет ищущего Бога» (Рим. 3:11). Каждый грешник – глупец. «Совратились с пути» означает, что люди совратились с пути, по которому Слово Божие указало им идти: «Все мы блуждали, как овцы, совратились каждый на свою дорогу» (Ис. 53:6). «И по этой причине он должен как за народ, так и за себя приносить жертву за грехи» (стих 3). «Не было никого, кто мог бы принести жертву за грехи первосвященника; поэтому он должен был сделать это за себя. Он должен был принести за себя таким же образом и по тем причинам, которые он принес за народ, и это было необходимо. , ибо он был охвачен теми же немощами и был противен греху, и поэтому нуждался в искуплении или искуплении не меньше, чем люди» (доктор Джон Оуэн). Чтобы узнать о местах Писания, в которых первосвященнику было приказано принести жертву за свой грех, читатель может обратиться к Левит 4:3, 9:7, 16:6, 24.
«И по этой причине он должен как за народ, так и за себя приносить жертву за грехи» (стих 3). Здесь мы снова можем наблюдать, как Дух Божий обращает внимание на несовершенства священников-левитов, чтобы подготовить путь для представления бесконечно превосходящих совершенств Христа. Но это еще не все, что мы имеем в этом стихе. Сейчас перед нами находятся личные качества того, кто исполняет свою должность. Прежде чем Аарон сможет принести жертву от имени Израиля, он должен сначала принести жертву за свои грехи, чтобы очиститься и быть принятым перед Иеговой. Другими словами, тот, кто должен был встать между святым Богом и грешным народом, сам не должен иметь никакой вины и должен быть объектом Божественного благоволения. Таким образом, личная пригодность была важнейшим качеством священника: в случае левита – церемониальная пригодность; со Христом личное и неотъемлемое.
«И никто не присваивает себе этой чести, но призванный Богом, как и Аарон» (стих 4). «Вышеизложенные стихи объявляют личные функции первосвященника, но одних этих недостаточно, чтобы наделить кого-либо этой должностью, поскольку требуется, чтобы он был законно призван к ней. Аарон был призван Богом немедленно, и необычным образом. ...Он был призван по повелению Бога, данному Моисею, и вверен ему для исполнения; он фактически был отделен и посвящен на должность первосвященника, и это было достигнуто посредством особых жертв, принесенных за него другим; и все это были необходимы Аарону, потому что Бог в его лице установил новый порядок священства» (д-р Джон Оуэн).
«И ни один человек не присвоит себе этой чести». Выражение «эта честь» относится к чину первосвященника: для человека приближаться к Всевышнему, иметь с Ним личные дела, действовать от имени других перед Ним, добиваться Его благосклонности по отношению к ним является выдающейся привилегией и великим действительно благосклонность. Чтобы отметить эту выдающуюся честь, Аарон был облачен в самые роскошные и величественные одежды (Исх. 28). Глядя за пределы прообраза и обратившись к Прообразу, мы можем увидеть, как Дух снова представляет евреям то, что было предназначено для устранения оскорбления Креста. Для плотского разума смерть Христа была унизительным зрелищем; но духовно просвещенный видит на Голгофе Один, исполняющий функции должности с приписанной ей высокой «честью».
«Но призванный Богом, как и Аарон». Это было последнее и самое важное требование: ни один человек не мог законно выступать в качестве первосвященника, если он не был призван на эту должность Богом. «Принцип, на котором покоится необходимость Божественного призвания к законному осуществлению священства, очевиден. От воли Божией полностью зависит, примет ли Он службы и простит грехи людей; и предположим опять же, что это Бог не обязан принимать каждого или любого, кто по своей собственной воле или по выбору своих ближних, берет на себя обязанность приносить жертвы или дары за себя или за других; и ни один человек в этих обстоятельствах не может иметь основания ожидать, что Бог примет его приношения, если только Он не дал ему поручения предложить им и дать обещание, что Он будет умилостивлен ими. Это, следовательно, по самой сути дела было необходимо для законного выполнения функций первосвященника» (д-р Дж. Браун). Здесь апостол приводит к доказательству того, что Бог был Автором Священства Христа. Поскольку об этом речь пойдет в последующих стихах, сейчас мы оставим это в стороне.
«Но призванный Богом, как и Аарон». То, что делает должность законной, — это личное призвание Бога. Это самый важный принцип, который необходимо признать, но в наши дни повсеместного беззакония он сейчас грубо игнорируется. Воля человека должна быть полностью подчинена воле Божией. Все, что связано с Его работой, должно регулироваться Божественными установлениями. Целесообразность, удобство, народные обычаи исключаются во внесудебном порядке. Никто не имеет права торопиться с выполнением святого служения, не призванного Богом. Избрать себя или не иметь более высокой власти, чем избрание собратьев-грешников, значит узурпировать власть Бога.
Все служение находится в руке Христа (Откр. 2:1). Он поручил выйти двенадцати апостолам, а затем семидесяти ученикам. Он велит нам: «Итак молитесь Господину жатвы, чтобы Он выслал делателей на жатву Свою» (Матфея 9:38). Когда Он вознесся на высоту, Он «поставил одних Апостолами, других пророками, иных Евангелистами, иных пастырями и учителями» (Еф. 4:11). Во дни Павла было сказано: «Как будут проповедовать, если не будут посланы?» (Рим. 10:15). Но сколько в наши дни бегут, не будучи «посланными!» Люди взяли на себя роль евангелистов, пасторов, учителей, не получивших призвания от Бога к такой работе. Об отсутствии Его призвания свидетельствует отсутствие соответствующего дара. Когда Бог призывает, Он всегда вооружает.
Возвращаясь к призванию Аарона, мы можем заметить, что пришло время, когда его официальной власти был брошен вызов (Числ. 16:2). То, как Бог оправдал Своего слугу, заслуживает нашего самого внимательного внимания. Запись об этом можно найти в Числах 17: Жезл Аарона распустился и произвел миндаль. Сверхъестественный плод был знаком и залогом того, что он был призван Богом. Пусть это будет близко к сердцу. Если судить по этому стандарту, сколько людей сегодня считаются посланными слугами Бога? Когда Бог призывает человека, Он не посылает его с каким-то бесплодным поручением.
Для человека вторгаться в священную должность — это торжественное дело. Трагический случай с Озой (2 Лет. 26:16-21) является постоянным предостережением. Увы, как редко к этому прислушиваются; и как тяжко обесчещен Бог! Есть люди, которые порицают «единоличное служение» и отрезают себя от многих назидательных вестей от истинных слуг Божьих; но после двадцатилетнего опыта на трех континентах писатель гораздо предпочитает то, что некоторые так нехристианско осуждают, беззаконию и плотским проявлениям «каждого служения», которое является их альтернативой. Опять же: скольких людей призывают стать учителями воскресной школы и лекторами под открытым небом, но они не получили от Бога ни призвания, ни квалификации для такой работы! Опять же: сколько людей выходят в качестве миссионеров, максимум через несколько лет, чтобы оставить работу: какое доказательство того, что они не были «посланы» или «призваны Богом!» Пусть каждый читатель хорошо взвесит Евреям 5:4. Если Бог не призвал вас, не приступайте ни к какой работе для Него. Пусть беспокойные души ищут благодати, чтобы внять Божественному повелению: «Будьте скоры на слух, медлены на речь» (Иакова 1:19).
 



Евреям 5:5-7
Глава 20 - Христос, превосходящий Аарона
 
 
Центральный замысел Святого Духа в этом Послании необходимо постоянно держать в уме читателя: этот замысел заключался в том, чтобы доказать превосходство христианства над иудаизмом. Центром и славой иудаизма было назначенное Богом священство: что же тогда могло предложить христианство в этот момент? «Неверующие евреи были бы склонны сказать своим братьям-христианам: «Ваша новая религия лишена самого первого требования религии – у вас нет первосвященника. Как могут быть прощены ваши грехи, когда вам некому предложить искупительное Как восполнить ваши нужды, когда у вас нет никого, кто ходатайствовал бы за вас перед Богом?» Ответ на эту придирку можно найти в словах апостола: «Мы имеем Первосвященника» (Евр. 4:14). (доктор Дж. Браун).
То, что Бог предоставил Своему народу Первосвященника, является исполнением Его собственного обещания. О явном провале священства Ааронова во дни Илия и его сыновей (1 Цар. 1:14, 2; 12-17, 22) Господь провозгласил: «И воздвигну Себе Священника верного, который будет поступи по тому, что в сердце Моем и по мысли Моей: и построю Ему надежный дом» (1 Цар. 2:35). Исполнение этого можно найти в личности и делах Господа Иисуса Христа. Но, приступая к изучению священства Христа, крайне важно понимать, что как типичные личности Аарона и Мелхиседека должны были быть прообразами различных действий, так и превосходств великого Первосвященника, который является центром и сердцем. христианства. Именно неспособность признать это привело к появлению стольких неадекватных и ошибочных договоров по этому вопросу.
И Аарон, и Мелхиседек были необходимы, чтобы изложить различные этапы священнического служения Христа. Но прежде чем апостол смог приступить к последнему, он должен был сначала показать, что Христос исполнил все, что было намечено первым: прежде чем он сможет остановиться на пунктах, в которых Христово превосходило левитское священство, он должен сначала установить его параллели и сходства. Именно это делает апостол в 5-й главе Послания к Евреям. В первых четырех стихах мы имеем описание левитского первосвященника: во-первых, относительно его природы (стих 1), во-вторых, его занятий (стих 1), в-третьих, его качеств (стих 2), четвертый – его долг (стих 3), пятый – его призвание (стих 4). В последующих стихах это более непосредственно применяется ко Христу. При этом Святой Дух имел перед Собой двойной замысел:
Он первым показывает исполнение прообраза. Целью Бога при назначении первосвященников Израиля было прообразить личность и дело Господа Иисуса. Таким образом, между одним и другим должно быть некоторое сходство. Во-вторых, чтобы евреи знали, что служение левитского ордена прекратилось. Их цель была достигнута, и они больше не были нужны; теперь, когда пришла Субстанция, тени были излишними. Более того, само их сохранение противоречило бы замыслу их учреждения: они были прообразами, поэтому их увековечивание означало бы отрицание наступления Реальности. Чтобы левитское священство продолжало функционировать, нужно было бы утверждать, что оно имело ценность и полезность помимо Христа. Отсюда необходимость показать связь священства Аарона со священством Христа, чтобы яснее было видно, что продолжение первого не только бесполезно, но и пагубно.
То, что существовала тесная связь между священством Аарона и священством Христа, видно из первого стиха нашего нынешнего отрывка. Сказав: «Никто не принимает этой чести сам на себя, но призванный Богом, как Аарон», апостол теперь добавляет: «Так и Христос» (стих 5), или: «Так и Христос». Таким образом, здесь, несомненно, проводится параллель. Как было с левитскими первосвященниками во всем, что необходимо для этой должности, так было и с Христом. В стихах 5-10 те же пять вещей (за исключением личного греха), которые относятся к Аарону и его преемникам, были найдены и в нашем великом Первосвященнике. Наличие также различий было неизбежным из-за личных несовершенств, свойственных Аарону и его потомкам: если бы во Христе было что-то, что соответствовало бы их недостаткам и недостаткам, Он был бы дисквалифицирован.
«Так и Христос не прославил Себя, сделався Первосвященником» (стих 5). В 2:17, 3:1, 4:14 было подтверждено, что Христос является Первосвященником. Теперь трудность предвидится и преодолевается. Учитывая строгость закона Божьего и определенные требования к вступлению в священническую должность, а особенно учитывая, что Иисус не принадлежал к колену Левиину, как можно было назвать Его «Священником»? Преодолевая эту трудность, апостол подчеркивает тот факт, что главным требованием и условием было Божественное призвание: «Никто не принимает чести сей сам себе, но призванный Богом» (стих 4): применяя это правило, апостол теперь показывает , из самого Писания, право и титул нашего Господа на эту должность. Прежде чем взвесить доказательства этого, отметим, что Он здесь назван «Христом»: целью апостола было продемонстрировать, что обещанный Мессия, Надежда отцов, должен был быть Первосвященником навеки над домом Божьим. «Помазанник» означал Своё помазание на эту должность.
«Так и Христос не прославил Себя, сделався Первосвященником». Он не присвоил себе это достоинство; Он не навязывал Себя в офисе. Как Он заявил: «Если Я прославлю Себя, то честь Моя ничто: Отец Мой прославляет Меня». (Иоанна 8:54). Нет, Он не заслужил Себя никакой репутации; Он принял на себя образ раба (Флп. 2:7) и всегда действовал в совершенном подчинении Отцу. Ему также не было никакой необходимости превозносить Себя: Он вступил в завет или договор с Отцом, и Ему можно было с уверенностью доверять выполнение Своей части соглашения. «Кто смирит Себя, тот возвысится» (Матфея 23:12) было не менее верно в отношении Главы, чем в отношении Его членов.
«Так и Христос не прославил Себя, сделався Первосвященником». Тот, кому принадлежала власть, облек Христа почестями священства, как и Аарона. Необходимо добавить многоточие, чтобы завершить подразумеваемую антитезу: «Но Он прославил Его», или Он (Бог) сделал Его Первосвященником». Здесь явно подразумевается, что Христос был прославлен, будучи облечен первосвященником. честь оказана Его Посреднической Личности, то есть Его человечности (соединенной с Его Божеством). Священное Писание ясно учит, что Его Посредническая Личность была способна прославляться со степенями славы путем увеличения славы: см. Иоанна 17:1; 1 Петра 1:21. Эта честь становится более ясной, когда мы начинаем рассматривать характер работы, порученной Ему как Священнику: это было не что иное, как исцеление разрыва, который грех сделал между Богом и людьми, и это путем «возвеличивания закона и Это проявляется также, когда мы созерцаем результаты Его работы: это были оправдание и прославление трисвятого Бога, приведение многих сынов в славу и увенчание Самого Себя славой и честью. Своим трудом Христос завоевал для Себя любовь, благодарность и поклонение людей, которые еще будут полностью соответствовать Его образу и будут восхвалять Его во всем мире без конца.
Как чудесно и блаженно знать, что честь Христа и обеспечение нашего спасения так тесно связаны, что для Него было славой стать нашим Посредником! Есть три главных должности, которые Христос занимает как Посредник: Он пророк, священник и властитель. Но Его священническому служению свойственны важность, достоинство и блаженство (хотя плотской разум может это осознать), которые не принадлежат двум другим. Священное Писание предоставляет три доказательства этого. Во-первых, мы никогда не читаем о «нашем великом пророке» или «нашем великом Царе», но мы читаем о «нашем великом Первосвященнике» (Евр. 4:14)! Во-вторых, Святой Дух нигде не утверждает, что назначение Христа на пророческую или царскую должность «прославило» Его; но на этом настаивают в связи с Его призванием на священническое служение (Евр. 5:5)! В-третьих, мы не читаем об ужасающей торжественности какой-либо божественной «клятвы» в связи с Его вступлением в пророческую или царскую должность, но исполняем Его священническое служение: «Господь поклялся и не покается, ты священник навеки». ." (Пс. 110:4)! Таким образом, священство Христа облечено величайшей важностью.
«Так и Христос не Себя прославил, сделавшись Первосвященником, но сказавший Ему: Ты Сын Мой, ныне Я родил Тебя». (стих 5). Здесь апостол цитирует свидетельство 2-го псалма: но как эта цитата подтверждает священство Христа или доказывает Его «призвание» к этому служению? То, что приведенная здесь цитата приведена в качестве доказательства, ясно из следующего стиха: «Как и в другом псалме говорит», который дан как дальнейшее подтверждение Его призвания. Тщательно взвесив цель, ради которой здесь цитируется Псалом 2:7, обратите внимание: во-первых, апостол имеет перед собой не священство, а Его призвание к нему. Во-вторых, его целью было просто показать, что Христос получил всю Свою посредническую власть от Бога. В-третьих, в Псалме 2:7 Бог объявляет воплощенного Христа Своим Сыном. Провозглашение. «Ты Сын Мой» свидетельствовал о принятии Его Отцом в исполнении всей работы, которая была поручена Ему. Это торжественное одобрение Отца означало, что наш Искупитель не предпринял ничего, кроме того, что предназначил Бог. Признание Отцом Христа в человеческой природе как «Моего Сына» провозгласило Его Посредником и Священником для Своего народа. Другими словами, «призвание» Христа Богом заключалось в формальном и публичном признании Его как воплотившегося Сына. Псалом 2:7 описывает «призыв».
Следует отметить, что Псалом 2:7 открывается словами: «Я объявлю указ», что означает публичное провозглашение того, что было навеки предопределено и назначено в вечном завете. Бог дал понять, что Посредник получил Божественное поручение и, следовательно, обладал всей необходимой властью для Своей должности. В этой связи более глубокий смысл провозглашения: «Ты Сын Мой» говорит нам, что достаточность Христа как Священника заключается в Его Божественной природе. Именно достоинство Его личности придавало ценность тому, что Он сделал. Поскольку Он был Сыном, Бог назначил Его Первосвященником: Он не дал бы этой славы другому. Точно так же, поскольку Он есть Сын, Он сделал Его «Наследником всего». (Евр. 1:2.)
«Ты — Мой Сын». Применение этих слов к призванию, которое Христос получил на Свое священническое служение, исторически, мы не сомневаемся, относится к тому, что записано в Евангелии от Матфея 3:16, 17. Там мы видим тень на нижнем и видимом плане того, что должно было произойти несколько позже, в высшей и невидимой сфере. Здесь мы находим прообраз того, что произошло по случаю посвящения Аарона в священнический сан. В книге Левит 8 мы находим записанные три вещи этого типа: Во-первых, его призвание (стихи 1, 2). Во-вторых, его помазание (стих 12). В-третьих, Его посвящение (стих 22). Эти же три вещи, только снова в обратном порядке (ибо во всем Он имеет первенство), встречаются в случае крещения нашего Спасителя, которое было одним из величайших кризисов Его жизни. земная карьера. Тридцать лет Он жил уединенно в Назарете. Теперь пришло время Его публичного служения. Соответственно, Он посвящает, посвящает Себя Богу, представляя Себя для крещения из рук Божьего слуги. Во-вторых, именно у Иордана Он был помазан на Своё дело: «Бог помазал Иисуса Назорея Духом Святым» (Деяния 10:38). В-третьих, именно здесь и тогда Он принадлежал Богу. «Это Мой возлюбленный Сын, в котором Мое благоволение». Это было свидетельством Отца о том, что Он принял Христа для Его священнического служения и работы.
Выше мы указали на первое историческое исполнение пророческого слова, записанное в Псалме 2:7. Поскольку все пророчества имеют по крайней мере двойное исполнение, мы находим, соответственно, то же самое слово одобрения Отцом Сына, записанное во второй раз в евангельских повествованиях. В Евангелии от Матфея 17:5 мы снова слышим, как Отец говорит: «Ты Сын Мой» или «Это Сын Мой Возлюбленный». Здесь, на горе, Христос предстал перед Своими учениками в прославлении. Именно тогда Бог представил миниатюрную картину славного Царства Христа. Как говорит Петр: «Мы очевидцы величия Его» (2 Пет. 1:16). И, без сомнения, это более глубокая ссылка в Послании к Евреям 5:5, поскольку цитируемый там 2-й Псалом предсказывает возведение Христа в качестве «Царя». Однако не следует забывать, что священство Христа является основой Его царствования: «Он будет священником на престоле Своем». (Зах. 6:13). Именно как «Агнец» Он держит Свой титул на престоле (Откр. 22:1) – ср. «почему» в Филиппийцам 2:9. Он Священник с царской властью, Царь со Священнической нежностью.
«Как говорит и в другом: Ты священник вовек по чину Мелхиседека» (стих 6). Теперь дается еще одно доказательство Божьего призвания Христа к священническому служению: цитата из 110-го псалма, который евреи считали мессианским. Там Отец Духом пророчества сказал эти слова Своему воплотившемуся Сыну. Таким образом, здесь были приведены двойные показания. Тема была настолько важной, что Бог соизволил дать этим евреям подтверждение, добавленное к подтверждению. Как милостиво Он терпит нашу тупость: сравните «дважды» в Псалме 62:11, «снова» Господа Иисуса в Иоанна 8:12,21 и т. д., «многие» доказательства в Деяниях 1:3. «Как Он сказал» — еще одно свидетельство того, что Автором Ветхого Завета был Бог. Здесь слышно, как Отец говорит через Давида; в Псалме 22:1 — Сын; в Евреям 3:7 — Дух. «Как Он сказал», а именно Сыну. То, что Отец здесь говорил с Ним, было Его «призванием», точно так же, как в Евреям 7:21, это Его «клятва». «Ты священник» провозглашало Его вечный указ, вечный завет между Отцом и Сыном, в котором Он был назначен на эту должность. Таким образом, Христос был «призван Богом, как и Аарон».
«Который во дни плоти Своей, когда Он с сильным воплем и слезами вознес молитвы и прошения к Могущему спасти Его от смерти, и был услышан в страхе Его» (стих 7). При объяснении этого стиха необходимо обратить внимание на три вещи. Установить ее масштаб или тему, выявить ее связь с контекстом и ее собственный вклад в аргументацию апостола, а также определить ее торжественные термины. Ее тема – священническое служение Христа: это видно из выражения «принесенный в жертву». «Поскольку тема стихов 4–6 такова: «Иисус Христос был назначен Богом на священническое служение, то тема стихов 7–9 – Иисус Христос успешно исполнил священническое служение»» (д-р Дж. Браун). . Его связь с контекстом такова, что здесь апостол показывает, что «обременённые немощами» (стих 2) встречаются в Антитипии: «сильный плач и слезы» являются доказательством. Его условия будут рассмотрены ниже. Прежде чем представить наши собственные интерпретации, мы сначала присоединяем полезный анализ доктора Брауна.
«Основная часть предложения (стихи 7-10) делится на две части: 1. «Он» Христос в образе Священника, «страданиями, которые Он претерпел, научился послушанию». 2. «Он» в том же самом смысле. Положения «Во дни плоти Своей» и «Хотя Он был Сыном» уточняют общее заявление: «Он научился послушанию посредством дел» которые Он пострадал», и пункты «когда Он вознес», «молитвы и прошения с сильным воплем и слезами Тому, Кто мог спасти Его от смерти» и «когда Он услышал» – или будучи услышанные – «в том, что Он боялся», содержат в себе иллюстрации как природы, так и степени тех страданий, которыми Христос научился послушанию; в то время как придаточное «сделавшись совершенным» ограничивает вторую часть предложения, связывая ее с во-первых, и показывая, как Его «научение послушанию страданиями» привело к тому, что Он стал «Отправителем вечного спасения для всех, кто послушен Ему».
В этом 7-м стихе два других качества израильского первосвященника соответствуют Христу. Во-первых, он был «обложен немощами» (стих 2), чтобы быть готовым к состраданию к тем, ради кого он действовал. Подобным же образом и Сын, когда Он приступил к исполнению Своего служения, был окружен безгрешной немощью. Здесь это проиллюстрировано тройным образом. Во-первых, время, когда Он исполнил образ Ааронова, а именно «во дни плоти Своей», то есть до того, как Он был «увенчан славою и честью». Во-вторых, от Его состояния, «во дни плоти Его», что означает состояние слабости и уничижения. В-третьих, по манере держаться: «с сильным воплем и слезами», ибо они происходят от «немощи» нашего естества – ангелы не плачут. Во-вторых, первосвященник Израиля был назначен «приносить жертвы». (стихи 1, 2). Здесь показано, что делает Христос: принося жертву Богу, «Могущему Его спасти». Это был священнический акт, о чем ясно свидетельствует тот факт, что провозглашению в стихе 7 непосредственно предшествует (стих 6) и следует за ним (стих 10) упоминание о Его священстве. Давайте теперь рассмотрим наш стих по пунктам.
«Который во дни плоти Своей». «Плоть применительно к Христу означает еще не прославленную человеческую природу со всеми ее немощами, которым Он подвергался: голоду, жажде, усталости, труду, скорби, скорби, страху, боли, самой смерти. Этим апостол выражает то, что прежде он положил в лице первосвященника по закону — он был «обложен» немощью». (Д-р Джон Оуэн.) Слово «плоть» часто используется в Писании, описывая человека как бедное, хрупкое, смертное существо: Псалом 78:39, 65:2. «Дни Его плоти» противоположны «сделанным совершенным». Они охватывают весь период смирения Господа нашего, от яслей до гроба – ср. 2 Коринфянам 5:16. В то время Христос был «мужем скорбей», наполненным ими и никогда не освобождавшимся от них; «и познавший горе», как спутник, который никогда не отходил от Него. Несомненно, здесь имеется особое упоминание об окончании тех дней, когда Его скорби и испытания достигли апогея.
«Дни Его плоти» означают все время Его уничижения – тот период, когда Он приходил к людям как один из них, но все же как Сын Божий, чье величие было сокрыто. Применительно к Христу слово «плоть» подразумевает, что Он облечься в истинное человечество, но в человечество под бременем вмененной вины, с последовавшим за ним проклятием, - в безгрешное, но несущее грех человечество. Господь чувствовал слабость плоти во всей Своей заместительной работе, и Хотя лично он был незапятнан, но в силу того, что занял наше место, подчинился всему, что мы были наследниками. безгрешный заменитель, ибо Он никогда не был в завете с Адамом, но Сам был последним Адамом. пот чела Его, гонение и несправедливость, арест и страдания, раны и смерть». (Профессор Смитон об Искуплении.)
«Когда Он вознес молитвы и прошения». Греческое слово «предлагать» означает «подносить». Оно встречается в этом Послании шестнадцать раз, и всегда как священническое действие. См. Евреям 8:3, 9:7, 14, 10:11, 14, 18 и т. д. Молитвы и мольбы выражают слабость человеческой природы, поскольку мы никогда не читаем о молящихся ангелах. «Молитвы» бывают двух родов: прошения о добре, просьбы об избавлении от зла: сюда включены и те, и другие. Греческое слово «мольба» больше нигде в Новом Завете не встречается; в классическом использовании оно обозначает оливковую ветвь, поднятую теми, кто молил других о мире. Здесь имеется в виду Христос, «приносящий Себя» Богу (Евр. 9:14), Его приношение сопровождается священническими молитвами и молениями. Они упомянуты, чтобы продемонстрировать Его «немощь» и показать нам, насколько велика была работа по искуплению грехов. Эти молитвы и мольбы не должны ограничиваться агонией Гефсимании или часами пыток на Кресте; их надо рассматривать как приносимые Им во все время Его уничижения. «Давление человеческой вины привычно отягощало Его разум, и Он был в высшей степени Мужем молитвы, а также Мужем скорбей». (Доктор Браун.)
«С сильным плачем и слезами». Эти слова указывают не только на интенсивность страданий, перенесенных нашим Священником, но и на то, насколько Он их ощущал. Богочеловек не был стоиком, его не волновали страшные переживания, через которые Он прошел. Нет, Он сильно страдал не только телом, но и душой. Проклятие закона, под который Он спонтанно поставил Себя, поразило Его душу, а также Его тело, ибо мы согрешили и в том, и в другом, и Он искупил обоих. Этот плач и слезы были вызваны не тем, что Он получил от рук человека, а тем, что вмененная вина обрушилась на Него от руки Божией. Его охватывал напор ужаса и тоски, вызванный Божественным гневом на грех.
«С сильным плачем и слезами». Частично это было исполнением пророчества в Псалме 21:1: «слова рыканья Моего». Часть этих «сильных воплей» записана в Евангелиях. Своим ученикам Он сказал: «Душа Моя скорбит смертельно» (Матфея 26:38). Отцу Он молился: «Если хочешь, отними от Меня чашу сию» (Лк. 22:42). Там мы читаем о том, что Он «был в агонии», что «Он молился усерднее», что «пот Его был как большие капли крови, падающие на землю». Таковы были «труды Его души», что Он взывал об избавлении. Он добровольно вошел в то место, в которое нас завел грех: в место страдания и нищеты. Ни одно сердце не может постичь ужас того конфликта, через который прошел наш Благословенный Заместитель. «Иисус воскликнул громким голосом: Боже Мой, Боже Мой! Почему Ты оставил Меня?» (Матфея 27:46): здесь мы снова наблюдаем «сильный плач», сопровождавший Его жертву. И какое это имеет к нам применение? Если Его жертва была принесена Богу с «сильным воплем и слезами», пусть никто из нас не воображает, что мы в ней спасительно заинтересованы, если наши сердца не тронуты ужасом греха и находятся в холоде нераскаяния и лени неверия. Пусть тот, кто хочет приблизиться ко Христу, хорошо поразмыслит над тем, как Он приближался к Богу за грешников.
«Тому, кто мог спасти Его от смерти». Особый характер, в котором наш страждущий Поручитель рассматривал Бога, требует пристального внимания. Эти слова открывают нам, как Христос созерцал в то время Божество: «к Тому, Кто может». Способность или сила бывают естественными или моральными. Природная сила – это сила и активная эффективность; в Боге всемогущество. Моральная сила – это право и авторитет; в Боге абсолютный суверенитет. Христос посмотрел на обоих. Ввиду всемогущества Бога Он искал избавления; ввиду Своего владычества Он смиренно подчинился. Первое было предметом Его веры; последнее – от Его страха. Эти два атрибута Бога всегда должны быть перед нами, когда мы приближаемся к подножию Его ног. Вид Его всемогущества ободрит наши сердца и укрепит нашу веру: осознание Его высокого владычества смирит нас перед Ним и проверит нашу самонадеянность.
«Тому, кто мог спасти Его от смерти». Это также раскрывает причину Его «сильного плача и слез»: это было Его видение смерти. Какая «смерть»? Не просто отделение души от тела, но «возмездие за грех», то проклятие закона, которое Бог, как справедливый судья, налагает на виновных. Как Поручитель завета, как Тот, кто добровольно взял на Себя долги всего Своего народа, на Него должен был обрушиться гнев святого Бога. Об этом говорил Христос, когда говорил: «Стеснен я и готов умереть от юности; терплю ужасы Твои, отвлекаюсь» (Пс. 88:15). По мере приближения конца конфликт становился все ожесточеннее, и сильнее были Его крики об избавлении: «Печали смерти охватили Меня, и боли ада охватили Меня: Я нашел беду и печаль. Тогда призвал Я имя Господи, Господи, умоляю Тебя, избавь душу мою» (Пс. 116:34).
Но каково было «избавление», которого Он искал? Освобождение от страдания этой смертью? Нет, потому что Он получил повеление терпеть это (Иоанна 10:18, Филиппийцам 2:8). Что тогда? Обратите внимание, что Христос молился об избавлении не от умирания, а от «смерти». Мы считаем, что ответ двоякий. Во-первых, Он стремился поддержать его. Когда Его взору предстала смерть как наказание Божьего гнева, обрушившегося на Него за наши грехи, Он глубоко и ужасно осознал полную неспособность хрупкой человеческой природы выдержать ее и одолеть ее. Он осознавал Свою нужду в Божественной помощи и поддержке, чтобы дать Ему возможность вынести неисчислимое бремя, которое лежало на Нем. Поэтому Его долгом, как совершенного, но зависимого Человека, было молиться, чтобы Он не был побежден и подавлен. Его уверенность заключалась в «Тем, Кто может». Он провозгласил: «Ибо Господь Бог поможет Мне, и потому не посрамлюсь» (Ис. 50:17).
«И был услышан в том, что Он боялся». Лучшие комментаторы расходятся в понимании этих слов. Были даны две трактовки, которые, по нашему мнению, необходимо объединить, чтобы раскрыть полный смысл данного пункта. Кальвин имел в виду, что объектом «страха» Христа был ужасный суд Божий за наши грехи, поражение Его мечом правосудия, Его оставление Самим Богом. Аргументируя здесь «страх», имеющий отношение к собственному благочестию Христа, из-за которого Бог ответил Ему, этот глубокий экзегет указывает на отсутствие притяжательного «страха Его»; что греческий предлог «апо» (а не «гупер») означает «из», а не «из-за»; Его слова таковы: «Я не сомневаюсь, что Христос был «услышан» от того, чего Он боялся, так что Он не был побежден Своим злом и не поглощен смертью, ибо в этой борьбе пришлось участвовать Сыну Божию не потому, что Он был испытан неверием (источник всех наших страхов), но потому, что Он выдержал как человек в плоть — суд Божий, ужас которого не мог быть преодолен без тяжелого усилия» — и, можно добавить, без Божественного укрепления.
Страдания Христа сжимали Его душу, производя скорбь, недоумение, ужас, страх. Это показано Его упражнениями и агонией в Гефсимании. Терпя Божьи «ужасы», Он «отвлекся» (Пс. 88:15). «Я разлился, как вода, — воскликнул Он, — и все кости Мои расшатались; сердце Мое, как воск, растаяло посреди внутренностей Моих. Сила Моя высохла, как черепок; и язык Мой прилепится к челюстям Моим» (Пс. 22:14, 15). И снова Он воззвал: «Спаси Меня, Боже, ибо воды вошли в душу Мою. поглоти Меня» (Пс. 69:1, 2, 15). Страх, боль, мучения тела и души теперь были Его долей. Он тогда переживал то, что еще заставит проклятых плакать, рыдать и скрежетать зубами. Он был оставлен Богом. Утешающее влияние Его отношений с Богом было удалено. Его отношение к Богу как к Его Богу и Отцу было источником всего Его утешения и радости. Ощущение этого теперь исчезло. Поэтому Он исполнился тяжести и скорби неизреченной и «и с сильным воплем и слезами» молился об избавлении.
«И был услышан». Это означает, прежде всего, Божье одобрение или принятие самого просителя. На молитву Христа здесь был получен такой же ответ, как и на просьбу Павла удалить жало из его плоти – не освобождением, а Божественной помощью, которая дала возможность вынести испытание. В Гефсимании «явился Ему Ангел с неба, укрепляя Его» (Лк. 22:43). То же самое и на Кресте. «Его разум и сердце были укреплены и выдержаны против страха и ужаса, которые ощущало Его человечество, чтобы прийти к совершенному самообладанию в воле Божией. Он был услышан настолько, насколько Он желал быть услышанным; желал избавления от целого, поскольку Он был человеком, однако Он желал этого не абсолютно как Богочеловек, поскольку Он был полностью подчинен воле Отца» (д-р Джон Оуэн).
«И был услышан в том, что Он боялся». Другие комментаторы справедливо отмечали, что греческое слово «страх» здесь означает благочестие или благочестие: ср. Евреям 12:28, где оно встречается в форме существительного. От богобоязненности вознесши молитвы и прошения, Он был услышан. Его личное совершенство сделало Его прошение приемлемым. Такова была Его собственная уверенность при триумфальном завершении Его страданий: «Ты услышал Меня из рогов единорогов» (Пс. 22:21). Это подводит нас ко второму и конечному смыслу прошения Спасителя об избавлении «от смерти» и соответствующему второму ответу Отца. «Спасти от смерти» значит избавить от смерти после смерти. Бог проявил Себя как «Могущего спасти Его от смерти», когда как «Бог мира» – умиротворенное Божество – «Он принес воскрес из мертвых Господь наш Иисус, великий Пастырь овец, кровью вечного завета». Евреям 13:20» (д-р Дж. Браун).
Таким образом, подводя итог содержанию этого самого торжественного и чудесного стиха, мы узнаем следующее: Во-первых, наш благословенный Заместитель при исполнении Своей священнической работы столкнулся с тем ужасным гневом Божьим, который является возмездием за грех – «смертью». Во-вторых, Он столкнулся с этим в немощи человеческой природы, окруженной немощью, «во дни плоти Своей». В-третьих, Он почувствовал, в той степени, которую мы не способны осознать, наказание Божьего суда за грех, о чем свидетельствует Его «сильный вопль и слезы». В-четвертых, Он взывал об избавлении: о силе выстоять и об исходе из могилы. В-пятых, Бог ответил, даровав необходимую помощь и воскресив Его из мертвых.
Из всего, что было до нас, можно извлечь множество уроков. В какую безмерную глубину унижения сошел Сын Божий! Как невыразимо ужасны были Его страдания! Какой ужасной вещью должен быть грех, если для его искупления требовалась такая жертва! Насколько реален и ужасен гнев Божий! Какая любовь побудила Его так страдать за нас! Какова должна быть доля тех, кто презирает и отвергает такого Спасителя! Какой пример Он оставил нам, как обращаться к Богу в час нужды! Какого рвения требуется, чтобы наши молитвы были услышаны! Прежде всего, какой благодарности, любви, преданности и хвалы заслуживают Его от тех, за кого умер Сын Божий!
 



Евреям 5:8-10.
Глава 21 - Христос, превосходящий Аарона
 
 
Первые десять стихов 5-й главы Послания к Евреям представляют нам тему столь обширной и жизненно важной, что мы не осмеливаемся торопиться с их изложением. Они представляют нашему взору личность Господа Иисуса и Его официальную деятельность в качестве великого Первосвященника народа Божьего. Они подчеркивали Его внутреннюю достаточность для выполнения почетных, но трудных функций этой должности. Они показывают нам Его право и право на их исполнение. Они раскрывают Его полную квалификацию. Они раскрывают природу и цену Его жертвенного дела. Они объявляют о его победном исходе. Однако, как бы ни было ясно их свидетельство, предмет которого они рассматривают, сегодня так смутно воспринимается большинством христиан, что мы считаем необходимым посвятить пространное введение изложению основных черт, принадлежащих Священству Христову.
Давайте начнем с вопроса: почему Бог предопределил чин священства? В чем же заключалась в этом необходимость? Первый и самый очевидный ответ: «Из-за греха». Грех создал пропасть между святым Богом и Его грешными созданиями. Если бы Бог приблизился к ним в Своем сущностном характере, это могло бы произойти только в суде, влекущем за собой их неизбежное уничтожение; ибо Он «никоим образом не оправдает виновных» (Исх. 34:7). И грешник не был способен сделать ни малейшего продвижения к Богу, ибо он был «отчужден от жизни Божией» (Еф. 4:18) и, таким образом, «мертв в преступлениях и грехах» (Еф. 2:1); и как таковой не только бессилен совершить духовный поступок, но и совершенно лишен всяких духовных устремлений. Если посмотреть на него самого, случай падшего человека был совершенно безнадежным.
Но Бог имеет замыслы благодати для людей, не для всех людей, но для остатка, избранного из падшего рода. Если бы Бог явил благодать всем потомкам Адама, слава Его благодати была бы омрачена, ибо выглядело бы так, как будто дары благодати были чем-то, что должно было быть предоставлено людям от Бога, потому что Он не смог уберечь их от падения в грехи. грех. Но благодать – это незаслуженное расположение, нечто, на что ни одно творение не имеет права, нечто, чего оно никоим образом не может требовать от Бога. Поэтому Автор должен осуществлять ее суверенно (Исх. 33:19), чтобы благодать могла показаться благодатью (Рим. 11:6).
Но решая проявить благодать тому народу, который Он избрал во Христе прежде создания мира (Еф. 1:4, 2 Тим. 1:9), Бог должен действовать в гармонии со Своими совершенствами. Грех Его народа нельзя было игнорировать. Правосудие требовало наказания. Если бы они могли быть избавлены от его уголовных последствий, то это могло бы произойти только путем предоставления им адекватного удовлетворения. Без пролития крови не бывает отпущения грехов. Искупление было фундаментальной необходимостью. Благодать не могла быть проявлена в ущерб справедливости; нет, благодать должна «царить через праведность» (Рим. 5:21). Благодать могла быть проявлена только на основании совершенного искупления (Рим. 3:24).
И кто был способен в совершенстве удовлетворить закон Божий? Кто был способен удовлетворить все требования Божественной святости, если грешный народ должен был быть искуплен в соответствии с его требованиями? Кто был компетентен не только взять на себя обязанности этого народа, но и выполнить их к полному удовлетворению Всевышнего? Кто был способен одновременно чтить права Всемогущего и в то же время с сочувствием относиться к слабостям и нуждам тех, кто должен был быть спасен? Очевидно, что единственное решение этой проблемы и единственный ответ на эти вопросы заключался в Посреднике, который имел как способность, так и право действовать от имени Бога и от их имени. По этой причине Сын Божий был назначен сотвориться по подобию плоти греха, чтобы, как Богочеловек, Он мог быть «милосердным и верным Первосвященником» (Евр. 2:17); ибо посредничество есть главное в священстве.
Вот что представлено нам в первом стихе 5-й главы Послания к Евреям. Там нам показаны три стороны: с одной стороны Бог, с другой стороны люди и первосвященник как связующее звено между ними: «Ибо каждый первосвященник взятый из людей, предназначен человекам в отношении к Богу, чтобы приносить Ему и дары, и жертвы за грехи» (стих 1). Никакая правильная концепция священства не может существовать без осознания этого двойного отношения и этого двойного служения. Только во Христе это совершенно осуществимо. Он — единственное связующее звено между Небом и землей, единственный Посредник между Богом и «человеками» (1 Тим. 2:5). От Божества сверху Он является Посредником вниз к людям внизу; и из людей внизу Он является Главой к Богу. Священство – единственный канал живых отношений со святым Богом. Торжественное и ужасное доказательство этого можно найти в том факте, что сатана, а затем и Адам пали, потому что не было Посредника, который стоял бы между ними и Богом и поддерживал бы их положение перед Ним.
Выше мы сказали, что Христос является единственным связующим звеном между Небом и землей, что Он один переправляет пропасть между Богом и Его народом, считающимся падшими и замученными грешниками. Наше последнее предложение действительно подводит итог всем главам 1 и 2 Послания к Евреям. Там мы имеем пространный аргумент, излагающий соотношение между двумя природами во Христе, Божественной и человеческой, а также потребности обеих, чтобы приспособить Его для священническая должность. Он должен быть Сыном Божьим в человеческой природе. Он должен «во всем уподобиться братьям Своим», чтобы быть «милосердным и верным Первосвященником»; для того, чтобы Он мог «совершить умилостивление за грехи народа»; и для того, чтобы Он мог «помочь искушаемым». Евреям 2:17, 18 подводят нас к кульминации аргументов апостола в этих двух главах.
Священническая работа Христа заключалась в том, чтобы «совершить умилостивление за грехи народа». Это должно было принести полное удовлетворение Богу за все их обязательства. Это было сделано для того, чтобы «возвеличить закон и сделать его почетным». (Ис. 42:21). Для этого необходимо было соблюдать закон, полностью соблюдать его в мыслях, словах и делах. Соответственно, Сын Божий был «подчинён закону» (Гал. 4:4) и «исполнил» его требования (Мф. 5:17). И это совершенное послушание Христа, совершаемое заместительно и официально, теперь вменяется Его народу: как написано: «Послушанием одного сделаются (законно) праведными многие» (Рим. 5:19). Но «возвеличивание закона» также подразумевало, что Он претерпел его наказание за нарушение Его заповедей Его народом, и Он пострадал от этого, и таким образом «искупил нас от проклятия закона», «став проклятием для нас». (Гал. 3:13).
Подведем теперь итог пройденному. 1. Причиной священства Христа был грех: именно он оттолкнул тварь от Творца. 2. Источником священства Христа была благодать: мятежники не имели на нее права; такое дивное положение произошло исключительно по Божественному благоволению. 3. Связующим звеном священства Христова является посредничество, промежуточное служение людям в направлении Бога. 4. Квалификацией для совершенного священства является Богочеловек: никто, кроме Бога, не может удовлетворить Божьим требованиям; никто, кроме Человека, не мог удовлетворить потребности людей. 5. Работа священства заключается в умилостивлении за грех. К этому мы можем добавить: 6. Цель священства состоит в том, чтобы прославить требования Божьи, прославить личность Христа и искупить Его народ. 7. Результатом Его священства является поддержание Его народа в благосклонности Бога. Другие второстепенные вопросы будут представлены нам, Д.В., в последующих главах.
Стихи 8 и 9 из 5-й главы Послания к Евреям завершают отрывок, который был перед нами в предыдущей статье. Чтобы мы могли лучше понять их масштаб и значение, давайте повторим учение предыдущих стихов. В этом первом разделе 5-й главы Послания к Евреям цель апостола заключалась в том, чтобы показать, как Христос исполнил прообраз Ааронова. Во-первых, Он был призван Богом или назначен на священническую должность (стихи 4-6). Во-вторых, чтобы подготовить Его к состраданию к тем, за кого Он служил, Он был «обложен (безгрешной) немощью» (стихи 3, 7). В-третьих, Он «принёс» Богу, как Священнику, «как за народ, так и за себя» (стих 3), «сильный вопль и слезы» (стих 7). То, что теперь предстоит нам, выявляет и другие совершенства Христа, которые дали Ему право исполнять священническое служение, а также открывает счастливые последствия этого.
«Хотя Он и был Сын, но страданиями научился послушанию» (стих 8). Ввиду Его невыразимого уничижения, изображенного в предыдущем стихе, здесь упоминается Божественное достоинство нашего Первосвященника, чтобы охранять и приумножать Его славу. «То, о чем говорилось в предыдущем стихе, похоже, не соответствует рассказу, данному нам о личности Иисуса Христа в начале этого Послания. Ибо в нем Он объявлен Сыном Божьим, и это таким славным образом. как бы заслуженно превознесенный над всеми ангелами на небесах.Здесь Он представлен в униженном, скорбящем состоянии, как бы смиренно умоляющим о сохранении Ему жизни и умоляющим с «сильным воплем и слезами» пред Тем, Кто смог Избавьте Его. Евреям может показаться, что эти вещи имеют какое-то отвращение друг к другу. И действительно, они являются «камнем преткновения и скалой соблазна» для многих в наши дни; они не способны примирит их плотские помышления и рассуждения...
«Цель апостола в этом месте – не отразить возражения неверующих, но наставить веру тех, кто верит в истинность этих вещей. Ибо Он не только показывает, что все это возможно, на основании объяснение Его участия из плоти и крови, Который был в Себе вечным Сыном Божьим; но также и то, что все унижение и страдания, приписываемые Ему, были необходимы в отношении должности, которую Он взялся исполнять, и дело, которое было поручено Ему. И это Он делает в следующих и последующих стихах» (д-р Джон Оуэн).
«Хотя Он и был Сын, но страданиями научился послушанию» (стих 8). Во-первых, какое отношение это утверждение имеет к отрывку, частью которого оно является? Во-вторых, о каком именно «послушании» здесь идет речь? В-третьих, в каком смысле Сын «научился послушанию»? В-четвертых, как то, «что Он претерпел», научило Его послушанию? В-пятых, какие практические уроки здесь нам преподаются? Вот некоторые из вопросов, поднятых в нашем стихе и требующих ответа.
«Хотя Он был Сын» сразу же обращается к стиху 5, где цитируется часть Псалма 2:7. «Эта цитата также напомнила нам о Божественном достоинстве и превосходстве Христа как основы Его вечного священства. У Иисуса было Божественное поручение; Он был назначен Отцом, потому что Он был Сыном; и, таким образом, Он обладал всеми необходимыми качествами. для Своего служения. Тем не менее Сын должен был «научиться послушанию». Он должен был не только обладать властью и достоинством, но и уметь сочувствовать положению грешников. Вступив в круг человеческого опыта, Он стал милостивым и верным Первосвященником. и через страдания был способен с состраданием руководить нашими высшими интересами, а также вести наше дело. Узы братства, тождество страдания и печали сделали Его способным соприкоснуться с чувством наших немощей. Он был уподоблен Своим братьям (Евр. 2:17); Он пострадал, чтобы иметь возможность помочь искушаемым (Евр. 2:18); Он был сотворен во всем подобным нам, за единственным исключением личной греховности (Евр. 2:18). 4:15); и Он научился послушанию через страдания. Целью всего этого было то, чтобы Он мог быть сострадательным и сочувствующим Первосвященником» (профессор Смитон).
Вот и ответ на наш первый вопрос. В 8-м стихе Святой Дух все еще показывает, как то, что было найдено в прообразе (стих 3), можно увидеть и в Прообразе. Что могло бы более убедительно проиллюстрировать тот факт, что наш Первосвященник был «охвачен немощью», чем сообщить нам, что Он не только остро чувствовал переживания, через которые Он прошел, но также и то, что именно этими переживаниями Он «научился послушанию»? Нам также не следует медлить с тем, чтобы зайти так далеко, как зашел Дух истины; скорее мы должны искать благодати, чтобы поверить всему, что Он сказал. Никто не завидовал славе Сына больше, чем Он, и никто так хорошо не знал, как Его слава проявилась в Его добровольном нисхождении в такие непостижимые глубины позора. Твердо придерживаясь абсолютного божества Христа, мы не должны (из-за ложного представления о Его достоинстве) уклоняться от следования за Ним в мыслях и привязанностях в ту бездну уничижения, в которую Он ради нас пришел. Когда Писание говорит: «Он научился послушанию», мы не должны умалять значение этих слов, чтобы они значили что-то меньшее, чем они подтверждают.
«Однако научившись послушанию» очень убедительно выявляет реальность человечности, которую принял на себя Сын. Он стал настоящим Человеком. Если мы склоняемся перед вдохновенным утверждением о том, что «Иисус преуспевал в премудрости и возрасте и в любви у Бога и человеков» (Лк. 2:52), то зачем отказываться (как это делают многие) от того, что Он «научился послушанию»? Правда, блаженно верно, эти слова не означают, что в Нем была воля, которая противилась закону Божию и нуждалась в суровом наказании, чтобы подчинить ее. Как хорошо говорит Кальвин: «Не то, чтобы Он был принужден к этому силой или что Он нуждался в таком упражнении, как в случае с быками или лошадьми, когда их свирепость нужно укротить; ибо Он был в изобилии готов воздать должное Его Отцу — послушание, которому Он был обязан». Нет, Он заявил: «Я желаю творить волю Твою, Боже» (Пс. 40:8). И еще: «Моя пища есть творить волю Пославшего Меня» (Иоанна 4:34).
Но что такое «послушание»? Это подчинение воле другого: это владение властью другого; это доставление удовольствия другому. Это был совершенно новый опыт для Сына. До Своего воплощения Он Сам занимал место власти, высшей власти. Его местом был трон вселенной. Отсюда Он отдавал приказы и добивался послушания. Но теперь Он занял место слуги. Он принял природу существа. Он стал человеком. И в этом новом месте и роли Он вел Себя с подобающим подчинением Другому. Он был «создан под законом», и Его заповеди должны были чтиться Им. Более того: место, которое Он занял, было официальным. Он пришел сюда как Поручитель Своего народа. Он пришел, чтобы выполнить их обязательства. Он пришел, чтобы совершить для них совершенную праведность; и поэтому, как их Представитель, Он должен подчиняться Божьему закону. Как Тот, кто был здесь, чтобы поддержать требования Бога, Он должен «возвеличить закон и сделать его почтительным», предоставив ему добровольное, совершенное и радостное соблюдение.
Снова; «послушание» Христа составляло существенную часть Его священнического приношения. В древности это было прообразом — хотя очень немногие это осознавали — в животных, предназначенных для жертвоприношения: они должны были быть «без пятна и порока». Это означало их превосходительство; Богу были представлены только «избранные стада» (Иез. 24:5). Прообраз этого указывал на гораздо большее, чем просто безгрешность Христа – это было просто отрицательно. Оно имело в виду Его положительные совершенства, Его деятельное послушание, Его личное превосходство. Когда Христос «принёс Себя непорочного Богу» (Евр. 9:14), Он принес Жертву, которая уже исполнила все предписания закона. И именно как Священник Он таким образом принес Себя Богу, исполняя тем самым прообраз Ааронова. Но во всем Он имеет первенство, ибо на кресте Он был и Приносителем, и Приношением. Таким образом, существует самая тесная связь между содержанием стиха 8 и его контекстом, особенно со стихом 7.
«Однако Он научился послушанию». Воплощенный Сын фактически вошел в опыт того, чему нужно было подчиняться. Он отрекся от Себя, Он отрекся от Своей воли, Он «не угождал Себе» (Рим. 15:3). В Нем не было никакого неповиновения, ничего не склоняющегося к закону Божию; вместо этого Его послушание было добровольным и искренним. Но будучи «подчиненным закону» как Человек, Он «научился», чего требовала от Него Божественная праведность; получив повеление положить душу Свою (Иоанна 10:18), Он «научился» степени того послушания, которого требовала святость. Снова; как Богочеловек Христос «научился» послушанию опытным путем. Как мы познаем сладость или горечь пищи, фактически пробуя ее, так и Он узнал, что такое подчинение, подчинившись воле Отца. «Но, кроме того, было еще нечто особенное в том послушании, которому, как говорят, Сын Божий научился на Своих страданиях, а именно, что значит безгрешному страдать за грешников, «Праведному за неправедных». послушание здесь было свойственным Ему, и мы не знаем и не можем иметь опыта путей и путей этого» (д-р Джон Оуэн).
«Сами страданиями Он» раскрывает средства, посредством которых Он научился послушанию. Сюда включено все, что Христос претерпел от начала и до конца во дни Своей плоти. Весь Его путь был наполнен страданиями, и во всем этом Он имел опыт послушания. Каждая сцена, через которую Он проходил, давала возможность проявить те благодати, из которых состоит послушание. Кротость и смирение (Матфея 11:29), самоотречение (Рим. 15:3), терпение (Откр. 1:9), вера (Евр. 2:13) всегда были присущи Его святой природе, но они были способен действовать только по причине Его страданий. По мере того как Его страдания увеличивались, Его послушание росло в размерах и интенсивности, благодаря самому давлению, оказываемому на него; чем острее становился конфликт, тем больше Его внутреннее подчинение проявлялось внешне (ср. Исаия 50:6, 7). Было не только пассивно перенесенное страдание, но и послушание в страдании, и то самое удивительное и беспримерное.
Подведем теперь итог важным учениям этого замечательного стиха: Тот, Кто лично был выше всякого послушания, склонился так низко, чтобы войти в место послушания. Там Он посредством Своих страданий познал настоящий опыт послушания – Он повиновался. Таким образом, мы узнаем, что требовалось для правильного исполнения Поручительства: должно быть как активное, так и пассивное послушание, оказываемое опосредованно. Первое слово «хотя» намекает на то, что высокое достоинство Его личности не освобождало Его от унижения, которое повлекло за собой наше спасение. Слово «пока» — это восклицательная нота, призванная углубить наше чувство удивления Его бесконечным снисхождением к нам, ибо в Своем месте служения Он никогда не переставал быть Господом славы. «Он был не меньшим Богом, когда Он умер, чем когда Он был «провозглашен Сыном Божьим в силе через воскресение из мертвых», Римлянам 1:4» (д-р Джон Оуэн).
И какие практические уроки здесь нам преподаются? Во-первых, наш Искупитель оставил нам пример того, что мы должны следовать Его стопам. Он показал нам, как носить нашу тварную природу: от нас требуется полное и беспрекословное подчинение Богу. Во-вторых, этим Христос показал нам, до какой степени следует подчиняться Богу: Он был «послушен до смерти». В-третьих, послушание Богу чего-то стоит: «Да, и все, желающие жить благочестиво во Христе Иисусе, будут гонимы» (2 Тим. 3:12). В-четвертых, весьма поучительны страдания, претерпеваемые по воле Божией. Сам Христос научился страданиями, которые Он претерпел; тем более можем это сделать мы, которым так многому предстоит научиться (Евр. 12:10, 11). В-пятых, любовь Божия к нам не освобождает от страданий. Хотя Христос был Сыном Его любви, он не был избавлен от великих скорбей и испытаний: достаточных для того, чтобы ученик мог быть своим Учителем.
«И совершившись, Он сделался виновником спасения вечного для всех послушных Ему» (стих 9). «Апостол, объявив о страданиях Христа как нашего Первосвященника в Его принесении Себя в жертву, с необходимостью этого, переходит теперь к объяснению того, что было произведено посредством этого, и каков был особый замысел Божий в этом. И это в целом было что Господь Христос, учитывая наше потерянное состояние, может быть во всех отношениях подготовлен к тому, чтобы быть «совершенным причиной вечного спасения для всех, кто послушен Ему». Таким образом, в этих словах есть две вещи, обе из которых Бог стремился и совершил. в страданиях Христа. 1. Со своей стороны, чтобы Он мог «сделаться совершенным», не абсолютно, но в отношении исполнения Его служения ради грешников. 2. В отношении верующих, чтобы Он мог будь для них «Автором вечного спасения»» (д-р Джон Оуэн). Это хорошее изложение учения 9-го стиха, но ряд вещей в нем требуют более полного разъяснения.
«И стать совершенным». Слово «совершенный» часто встречается в этом Послании. Оно означает «завершить» или «завершить». Это также означает «посвятить» или «полностью посвятить». В нашем нынешнем отрывке встречается его второе появление, первое из которых встречается в Евреям 2:10, к которому мы должны отослать читателя. Там глагол активно употребляется по отношению к Отцу: Ему надлежало «совершить» Вождя нашего спасения. Здесь оно используется пассивно, рассказывая о влиянии этого действия Бога на личность Христа; Своими страданиями Он был «усовершенствован». Это относится к отделению Христа как Священника. «Законные первосвященники были посвящены страданиями и смертью животных, которые приносились в жертву при их посвящении (Исх. 29). Но к совершенству священства Христова было посвящение через Его собственные страдания» (Доктор Джон Оуэн). Очень важно отметить, что здесь имеется в виду то, что произошло во «дни Его плоти», а не при Его воскресении или вознесении – стихи 7–9 образуют одно законченное утверждение. Греческое слово еще более выразительно, чем А.В.: «И совершившись, сделался для послушных Ему всеми, Автор спасения вечного». Не на небесах Он был «совершен», но прежде, чем Он «стал Автором спасения» — ср. Евреям 10:14, где подтверждается наше единство с Ним в Его одобренном послушании и совершенной жертве.
Выражение «и достигнув совершенства» не предполагает каких-либо изменений, произошедших в Его личности, но говорит о том, что Он был полностью готов исполнять обязанности Священника, чтобы представить Себя Богу как совершенную жертву за грехи Своего народа. Его официальное «совершенствование» было совершено в Его страданиях и посредством них. Своим принесением Себя Он был посвящен на священническое служение и активным принесением Своей жертвы Богу Он выполнил ее основную функцию. Таким образом, вдохновенное заявление, которое мы сейчас рассматриваем, представляет собой еще одно явное противоречие (ср. Евреям 2:17) со стороны тех, кто утверждает, что Христос не был составлен и посвящен Первосвященником до Своего воскресения. Правда, еще предстояло совершить и другие действия и обязанности, относящиеся к Его священническому служению, но их эффективность зависит от Его предыдущих страданий; те, для которых Он теперь был создан. «Сделавшись совершенным» или «посвященным» в священническое служение на Кресте, находит параллель в собственных словах нашего Господа: «Ради них Я освящаю (посвящаю) Себя» (Иоанна 17:19). «Вот конечная цель, почему Христу было необходимо страдать: чтобы таким образом Он мог стать посвященным в Свое священство» (Джон Кальвин).
«Он стал Автором вечного спасения». «Сделавшись таким образом совершенным посредством таких напряженных, послушных, благочестивых страданий, получив таким образом все заслуги, всю силу и власть, все сочувствие, которые необходимы для исполнения первосвященнических функций Спасителя, Он стал творец вечного спасения». Это второе утверждение, которое апостол делает, иллюстрируя принцип, согласно которому наш Господь доказал, что Себя достоин того служения, на которое Он был назначен Богом, успешным исполнением своих функций, вспомогательное предложение. «Сделавшись совершенным», связывает это второе утверждение с первым, показывая, как наш Господь «научился послушанию через страдания, которые Он претерпел во дни плоти Своей» — Его смиренное состояние привело к тому, что Он теперь находится в Своем возвышенном состоянии, «Автор спасения всех, кто повинуется Ему»... «Быть совершенным» эквивалентно «получить таким образом» все необходимые качества для реального спасения» (д-р Дж. Браун).
«Автор спасения» выражает несколько иную мысль, чем «Вождь спасения» в Евреям 2:10. Здесь Христос действительно ведёт многих сыновей могущественным управлением Своего Слова и Духа к славе. Здесь речь идет о работе Христа как достойной и действенной причины их спасения. Это было совершенное удовлетворение, которое Он воздал Богу, умилостивительная жертва Себя, которая обеспечила вечное избавление Его народа от карательных последствий их грехов. Своим искуплением Он стал приобретателем и добытчиком нашего искупления. Его заступничество и Его дар Духа — это последствия и плоды Его совершенного жертвоприношения. «Он сделал все необходимое, чтобы спасение Его народа соответствовало и иллюстрировало совершенства Божественного характера и принципов Божественного правления; и Он действительно спасает Свой народ от вины, разврата и страданий — Он на самом деле делает их по-настоящему святыми и счастливыми в будущем» (доктор Дж. Браун).
Спасение, которое Христос обеспечил и теперь обеспечивает всему Своему народу, здесь названо «вечным». Во-первых, никто другой нам не подходил. В силу природы, которую мы получили от Бога, мы созданы для вечной жизни. Но грехом мы сделали себя неприятными для вечного осуждения, будучи по природе «сынами гнева, как и прочие» (Еф. 2:3). Поэтому вечное спасение было нашей глубокой и острой нуждой. Во-вторых, бесконечность заслуг нашего Спасителя требовала от руки Справедливости соответствующего спасения, бесконечного по ценности и продолжительности: ср. Евреям 9:12. В-третьих, спасение, полученное нашим великим Первосвященником, здесь противопоставляется спасению, полученному первосвященником-левитом: искупление, совершенное Аароном, длилось только один год (Лев. 16); но то, что совершил Христос, имеет вечную силу.
«Всем послушным Ему» описывает тех, кто является бенефициаром искупления нашего Первосвященника. «Выражение очень выразительное. Всем и каждому из тех, кто повинуется Ему; ни один из них не будет освобожден от доли и интереса в этом спасении; и никто другой не будет допущен к нему» (д-р Джон Оуэн). Это не все люди в целом, а только те, кто склоняется перед Его скипетром. Здесь говорится о получателях Его великого спасения в соответствии с условиями человеческой ответственности. Всем, кто слышит Евангелие, заповедано верить (1 Иоанна 3:23); такова их ответственность. «Послушание» в этом стихе является евангельским, а не юридическим: это «послушание веры» (Рим. 16:26). Так и в Деяниях 5:32 мы читаем о Святом Духе, «которого Бог дал покорным Ему». Но это «послушание» не должно ограничиваться начальным действием, оно охватывает всю жизнь веры. Христианин, в отличие от нехристианина, — это тот, кто повинуется Христу (Иоанна 14:23). Выражение «все послушные Ему» в Послании к Евреям 5:9 противоречит слову «Он еще научился послушанию» в предыдущем стихе: оно отождествляет члены с их Главой!
Прежде чем перейти к следующему стиху, давайте попытаемся указать на то, что отрывок, который был перед нами, не только показывает, что Христос обеспечил суть того, что было предзнаменовано священниками-левитами, но также и то, как Он превосходил их во всем, демонстрируя тем самым неизмеримое превосходство Христа над Аароном. Во-первых, Аарон был всего лишь человеком (стих 1); Христос, «Сын». Во-вторых, Аарон приносил «жертвы» (стих 1); Христос принес одну совершенную жертву раз и навсегда. В-третьих, Аарон был «объят немощью» (стих 2); Христос был «сильным» (Пс. 89:19). В-четвертых, Аарону нужно было принести жертву за свои грехи (стих 3); Христос был безгрешен. В-пятых, Аарон принес внешнюю по отношению к себе жертву; Христос предложил Себя. В-шестых, Аарон принес лишь временное спасение. Христос обеспечил вечное. В-седьмых, искупление Аарона предназначалось только Израилю; Христос для «всех послушных Ему».
«Назван Богом первосвященником по чину Мелхиседека» (стих 10). Этот стих образует переход между первым разделом 5-й главы Послания к Евреям и вторым, продолжающимся до конца 7-й главы, причем второй прерывается длинной скобкой. В первом разделе, посвященном священству нашего Господа, апостол расширил свое заявление в Евреям 2:17, 18 и представил доказательство того, что Христос соответствовал прообразу Ааронова. Во втором разделе, где он говорит о священническом служении нашего Господа, он развивает свое заявление в Евреям 4:15 и показывает, что во Христе мы имеем не только Первосвященника, но и «великого Первосвященника». Различные аспекты его темы, рассматриваемые в этих двух разделах 5-й главы Послания к Евреям, подразумеваются вариациями, отмеченными в стихах 6,10. В первом он говорит: «Ты священник навеки по чину Мелхиседека», но в стихе 10 он добавляет: «Назван Богом Первосвященником по чину Мелхиседека».
Греческое слово «призванный» в стихе 10 полностью отличается от слова «призванный Богом» в стихе 4. Первое означает рукополагать или назначать; последний, чтобы отдать честь или поприветствовать. Для правильного понимания содержания стиха 10 важно внимательно следить за тем, в каком именно месте вводится это утверждение: только после того, как Христос «принес в жертву» (стих 7), «научился послушанию» (стих 7), был «совершен» и стал «автором спасения» (стих 9), нам сказано, что Бог приветствовал Христа как «Первосвященника по чину Мелхиседека». То, что содержится в стихе 6, ни в коей мере не ослабляет силу этого и тем более не противоречит ему. В стихах 5, 6 Дух не говорит о чине священства Христа, но представляет доказательство того, что Он был призван к этому служению Самим Богом.
Мы не собираемся в данном случае излагать содержание этого 10-го стиха, а довольствуемся тем, что обращаем внимание на тот важный факт, что он стал следствием того, что Он официально «сделался совершенным» и стал «Творцом вечного спасения». », что Христос был встречен Богом как «Первосвященник по чину Мелхиседека». Это деяние Божие последовало за смертью и воскресением Спасителя. Это было Божье приветствие славному Победителю греха и смерти. Отсюда уместность Его нового титула. Если читатель обратится к 14-й главе Бытия, он обнаружит, что исторический Мелхиседек впервые появляется на сцене, чтобы приветствовать Авраама после его заметного завоевания Кедорлаомера и его союзников. Именно по его «возвращению после избиения» царей явился Мелхиседек и благословил его. Таким образом, он владел триумфом Авраама. Подобным же образом Бог приветствовал могучего Победителя. Пусть Дух Божий наполнит наши сердца и умы более глубоким пониманием Его живых пророчеств.
 



Евреям 5:11-14.
Глава 22 - Христос, превосходящий Аарона
 
 
В конце нашей последней статьи мы отметили, что 10-й стих 5-й главы Послания к Евреям образует соединение двух разделов этой главы. В первом разделе, стихи 1-9, апостол показал, как Христос исполнил то, что прообразовали о Нем левитские первосвященники, а также как Он превосходит Аарона в Своей личности, Своем служении и Своей работе. Второй раздел, который начинается со стиха 10 и продолжается фактически до конца главы 10, продолжает демонстрировать превосходство Христа над Аароном, главным образом, показывая, что Господь Иисус осуществляет священство, относящееся к более превосходному чину, чем его. В подтверждение этого апостол в стихе 10 ссылается на Псалом 110:4. Его цель при этом была двоякой: во-первых, допустить, что Христос не был первосвященником согласно конституции, закону и порядку священства Ааронова; во-вторых, чтобы напомнить евреям, что существовало священство, предшествующее священству Аарона и отличающееся от него; который также был назначен Богом, и это было сделано для того, чтобы прообразовать личность нашего великого Первосвященника.
Но на этом этапе у многих студентов возникла трудность. Мы могли бы сформулировать это так: видя, что это Послание снова и снова ясно заявляет, что Христос является Священником «по чину Мелхиседека», как может быть правдой, что Аарон, принадлежавший к совершенно другому чину, мог прообразовать Его священническое служение и работа? Эта трудность во многом возникла из-за неспособности заметить, что Святой Дух не сказал, что Христос является «Первосвященником чина Мелхиседека», но «изменить чин» и т. д. Разница между этими двумя выражениями реальна и радикальна. . Слово «из» обязательно ограничило бы Его священство определенным порядком. Ибо когда мы говорим, как и должно быть, что Финеас и Илий были «первосвященниками чина Аарона», мы имеем в виду, что у них было то же самое священство, что и у Аарона. Но не так со Христом. Его священство не ограничивается каким-либо человеческим сословием, поскольку ни один простой человек не может поддерживать или выполнять работу, относящуюся к священству Христа.
Как мы уже отмечали ранее, для ясного понимания священства Сына Божьего чрезвычайно важно осознать, что и Аарон, и Мелхиседек были необходимы, чтобы предвещать Его священническое служение. Причина этого заключалась в том, что священническое дело Христа должно было совершаться в два отдельных этапа: один в дни Его уничижения, другой во время Его возвышения. Аарон был прообразом первого, Мелхиседек – второго. В полном соответствии с этим фактом в Послании к Евреям 2:17 не говорится, что Христос является Первосвященником «по чину Мелхиседека»; 3:1 или 4:15. Лишь после того, как апостол показал в Послании к Евреям 5:5-9, что Христос исполнил то, что прообразовал Аарон (Евр. 5:1-4), Он «приветствуется Богом» как Первосвященник по чину Мелхиседека. . И здесь мы хотели бы еще раз отметить, что это было чудесным и благословенным образом описано в 14-й главе Бытия, где Мелхиседек идет навстречу и приветствует победоносного Авраама.
В личности Мелхиседека было много особенностей, превосходящих то, что принадлежало Аарону, что делало его прославленным прообразом нашего великого Первосвященника; и когда Христос назван Священником «по чину Мелхиседека», значение этого выражения соответствует тому, что открыто в Писании относительно этого ветхозаветного характера. «Из-за особого сходства между тем, чем был Мелхиседек, и тем, кем должен был быть Христос, Бог назвал Свое священство Мелхиседекецианским» (д-р Оуэн). «По чину Мелхиседека» не означает ограничение Его священства этим чином (иначе было бы сказано «по чину Мелхиседека»), но указывает на те особенности, в которых Его священство также прообразовало священство Христа. Различные детали, в которых заключалось это сходство, развиты в 7-й главе Послания к Евреям; все, на что мы сейчас хотели бы обратить внимание, это то, что нигде в Писании Мелхиседек никогда не упоминается приносящим жертву, вместо этого, как мы читаем, он «вынес хлеб и вино» (Быт. 14:18) – типично воспоминания великого Жертва уже предложена, раз и навсегда.
Именно смертью Христос исполнил образ Ааронова, совершив полное и совершенное искупление грехов Своего народа. Именно в воскресении Он принял образ, в котором Его предвосхищал Мелхиседек, — царственного Священника. Именно после того, как Он был официально «усовершенен» и стал «Началом вечного спасения для всех послушных Ему», Господь Иисус провозгласил: «Дана Мне всякая власть на небе и на земле» (Матфея 28:18). ). Сначала был Крест, а потом Венец: сначала Он «принес Себя в жертву» (Евр. 7:27), затем вошел «в самое небо, чтобы предстать ныне за нас пред лице Божие» (Евр. 9:24). ); и там Он восседает «Священником на престоле Своем» (Зах. 6:13).
«Назван Богом первосвященником по чину Мелхиседека» (стих 10). Теперь в аргументации апостола был достигнут самый важный момент, основной целью которого было продемонстрировать неизмеримое превосходство христианства над иудаизмом. Самым центром еврейской экономики был храм и священство; так же выдающейся славой христианства является его Священник, который служит в небесном святилище, совершая там служение по образу Мелхиседека. Но хотя апостол теперь подошел к самому важному моменту этого трактата, он также требовал самого деликатного подхода из-за плотских предубеждений его читателей. Заявить, что после исхода из могилы Сам Бог приветствовал Христа как священника «по чину Мелхиседека», было равносильно утверждению, что чин Ааронова был таким образом Божественным образом отменен, а вместе с ним и все таинства и церемонии закон Моисея. Это было труднее всего поклониться евреям, даже обращенным; ибо это значило отвергнуть все видимое и прилепиться к тому, что совершенно невидимо. Это означало оставить то, что их отцы чтили на протяжении полутора тысяч лет, и следовать тому, что подавляющее большинство их братьев по плоти осуждало как сатанинское. Ввиду затруднений, создаваемых этим предубеждением, апостол прерывает ход своих рассуждений и делает длинную паузу, чтобы сделать длинную скобку.
«Едва апостол приступил к центральной и самой важной части своего послания, как он болезненно ощущает трудность объяснения учения о небесном и вечном священстве Сына, и это не только из-за величия и глубины Он представил им Господа Иисуса, который после Своих страданий стал совершенным в Своем возвышении, чтобы стать Первосвященником на небесах. 110-й псалом: «Ты еси священник навеки по чину Мелхиседека», торжественные и всеобъемлющие слова, обращенные Отцом к Сыну, он имеет такое живое и глубокое ощущение необыкновенного богатства этого небесного познания, о сокровищах мудрости и утешения, сокрытых в небесном Священстве нашего вознесенного Господа, что Он жаждет раскрыть евреям свое знание славной тайны, особенно потому, что это была истина, в которой они больше всего нуждались. Здесь и только здесь они могли увидеть свое истинное положение поклоняющихся в истинной скинии, небесном святилище. Здесь и только здесь было для них утешение в испытании, которое они испытывали по причине своего отлучения от храма и земного служения в Иерусалиме; а от познания небесного священства Христа они черпали бы также свет, чтобы избежать коварных заблуждений, и силу для преодоления трудностей, которые преследовали их путь» (Адольф Сапфир).
В своем выступлении, которое мы сейчас собираемся начать, апостол делает две отдельные ноты: сначала он произносит торжественное предостережение, а затем милостивое ободрение. Предупреждение содержится в Евреям 5:11–6:8, ободрение содержится в 6:9–20. Пока в христианах есть плоть и они подвергаются нападкам Дьявола, они нуждаются в постоянном предупреждении; и пока их преследует внутренний грех и они остаются во враждебном мире, они нуждаются в небесном ободрении. Всякое эффективное служение святым происходит по этим двум направлениям, чередуя одно с другим. Проповедникам следует внимательно обратить внимание на этот факт, который полностью проиллюстрирован во всех посланиях апостолов; и каждому читателю-христианину будет полезно принять близко к сердцу тот торжественный и глубокий отрывок, который нам предстоит сейчас рассмотреть.
«О котором мы можем многое сказать» (стих 11). «О ком»: относительно Христа как исполнителя типа Мелхиседека апостол имел в виду многое, многое из того, что он желал донести до своих братьев. Было много вещей, относящихся к этому чину священства, которые имели глубокую важность, огромную ценность и которые крайне необходимо было знать; вещи, которые касались славы Христа, вещи, которые касались радости и утешения Его народа. Но эти вещи были «трудны для произнесения» или, как сказано в Пересмотренной версии, «трудны для истолкования». он старался найти язык, чтобы ясно выражать свои мысли. Нет, именно потому, что сами вещи были неприятны евреям, дух апостола был стеснен. Это видно из следующего пункта.
«И трудно произнести, потому что вы туги на слух» (стих 11). «Тупость на слух» характеризует такое состояние ума, при котором высказывания могут быть сделаны, не производя соответствующего впечатления, не привлекая внимания, не будучи понятыми и не ощущаемыми. Одним словом, это характеризует умственную апатию. ...Человеку в этом состоянии очень трудно что-либо объяснить, ибо ничто, даже простое само по себе, не может быть понято, если к этому не уделять внимания» (доктор Дж. Браун). Пересмотренная версия здесь снова предпочтительнее; «Вы стали глухи к слуху». Они не всегда были такими. Было время, когда эти евреи с рвением слушали Слово и усердно применяли его. «Когда им впервые было проповедано Евангелие, оно возбудило их внимание, оно упражняло их мысли; но теперь для многих из них оно стало обычным делом. Они льстили себе, что знают о нем все. Оно стало для них как звук, к которому ухо давно привыкло, — человек не осознает его, не обращает на него внимания» (д-р Дж. Браун).
Греческое слово «тупой» в Евреям 6:12 переведено как «ленивый». Это означает состояние тяжести или инерции. Эти евреи умственно и духовно стали тем, чем являются бездельники в естественном мире: слишком ленивыми, чтобы шевелиться, слишком ленивыми, чтобы предпринимать какие-либо усилия к улучшению. Они были духовными ленивцами; ленивый. Пусть читатель обратится к Притчам 12:27, 19:24, 21:25, 24:30-34, 26:13-16 и запомнит, что все эти отрывки имеют духовное применение. Стать «притупленным на слух» или «ленивым» — это противоположность «прилежанию» во 2 Петра 1:5, 10. В таком состоянии души апостолу было трудно привести евреев к пониманию высшей истины. Он мог многое им сказать, но их холодность, вялость, предубеждения сдерживали его. И это записано для нашего обучения; у него есть голос для нас; пусть Дух дарует нам слышащее ухо.
«Вы стали глухими к слуху». Для скольких христиан это верно сегодня! «Вы хорошо бежали; кто вам помешал?» (Гал. 5:7). Это повод для скорби всем истинным служителям Божьим. Из-за умножения беззакония во многих охладевает любовь. Привязанности направлены на то, что внизу, а не на то, что наверху. Многие из тех, кто заблуждается, полагая, что их вечное спасение гарантировано, не проявляют никакого беспокойства по поводу своих нынешних отношений с Богом. И христиане, которые общаются с этими безжизненными профессорами, страдают от этого, потому что «злое общение портит хорошие манеры» (1 Кор. 15:33). Мало «достигается прежнее» (Флп. 3:13) и, следовательно, мало возрастает в благодати и познании Господа. По самому закону нашей конституции, если мы не двигаемся вперед, мы откатываемся назад.
Лишь немногие понимают, что истину нужно «купить» (Притч. 23:23), купить ценой подчинения мирских интересов духовным. Если христианин хочет «возрастать в познании Бога» (Кол. 1:10), он должен всем сердцем отдать себя делам Божьим. Невозможно служить Богу и маммоне. Если сердце исповедующего христианина, как и сердце номинального профессора, настроено на земные удобства, мирское процветание, временные богатства, то «истинное богатство» будет упущено и продано за «похлебку» (Евр. 12:16). Но если по Божественной благодати, через обладание новой природой, есть стремление и жажда духовных вещей, то это стремление может быть достигнуто и этот голод удовлетворен только тем, что всецело отдаемся их непрестанному поиску. «Чресла ума нашего» (1 Пет. 1:13) должны быть препоясаны, Слово должно быть «изучено» (2 Тим. 2:15), средства благодати должны использоваться со «всем усердием». (2 Пет. 1:5). Именно прилежная душа «ожиреет» (Притч. 13:4).
Сколько из тех, кто находится под служением истинного слуги Божьего, «тупы на слух!» Перед служением мало ожидания от Бога, мало настоящего упражнения сердца, чтобы подготовить их к принятию Его вести. Вместо этого среднестатистический слушатель приходит в дом Божий с умом, полным мирских забот. Нам нужно «отложить всякую нечистоту и избыток нечестия», если мы хотим «в кротости принять насаждаемое Слово» (Иакова 1:21). Мы должны слушать Слово Божье с правильными мотивами; не из праздного любопытства, не только для того, чтобы исполнить долг, и еще менее с целью критиковать; но чтобы мы «возрастали через это» (1 Пет. 2:2) – возрастали в практическом благочестии. И чтобы то, что мы услышали, не было забыто, если это действительно принесет пользу душе, над этим необходимо размышлять (Пс. 1:2) и сопровождать искренней молитвой о благодати, которая позволит нам «внимать» тому, что мы услышали. было услышано.
«Ибо, когда на время вам надлежит быть учителями, то имеете нужду снова учить вас первым началам слова Божия, и вы делаетеся нуждающимися в молоке, а не в твердой пище» (стих 12). ). Начало «за» подразумевает, что здесь апостол обосновывает обвинение, которое он выдвинул против верующих евреев в конце предыдущего стиха. Его упрек имел целью подчеркнуть печальное состояние, в которое их завела инертность. Их состояние заслуживало сожаления по трем соображениям. Во-первых, они были обращены достаточно долго, чтобы помогать другим. Во-вторых, вместо того, чтобы быть полезными, они были бесполезны, и их нужно было заново основывать на азбуке Истины Божией. В-третьих, их состояние не только не позволяло пережевывать твердую пищу, но и требовало того, что подходило только для детей с задержкой роста.
«Ибо на какое-то время вам надлежит быть учителями». Нам кажется, что это всего лишь еще один способ сказать: подумайте, как долго вы были христианами, как долго вы знали Истину и какое улучшение ее следовало бы сделать! Это был упрек за то, что они не смогли «выиграть время» (Еф. 5:16). Вероятнее всего, среди этих евреев были некоторые, призванные во дни публичного служения Христа, другие, несомненно, были среди трех тысяч, спасенных в день Пятидесятницы, с которой прошло около тридцати лет. В то время у них были Священные Писания Ветхого Завета, которые ясно свидетельствовали обо всем, чему их учили о Христе. Им было проповедано и «утверждено» Евангелие (Евр. 2:1-3). Более того, как показывает книга Деяний, апостолы усердно и долго трудились среди них, и большая часть Нового Завета теперь находилась в их руках. Следовательно, в Евреям 6:7 они сравниваются с землей, пьющей дождь, «часто сходящий на нее». Таким образом, все привилегии и возможности принадлежали им.
«Вы должны быть учителями». Это говорит нам о том, какое усовершенствование должно было быть сделано и какое применение они должны были применить к полученному учению. Евангелие дано Богом христианину не только для его личного назидания и радости, но как «фунт», который можно обменять во славу Христа (Лк. 19:13), как «свет» для просвещения других. (Матфея 5:15, 16). «Вам следует быть учителями» показывает, что от них требовалась эта обязанность. Как мало это воспринимается сегодня христианами! Как немногие слушают служение Священного Писания не только ради пользы своей души, но и с целью подготовиться к помощи другим. Вместо этого, сколько людей посещают проповедь Слова просто по привычке или для удовлетворения своей совести. Каждый христианский слушатель должен молитвенно искать две цели: собственное назидание и полезность другим.
«Вы должны быть учителями». Пусть не затуманивается суть этого вопроса, говоря: Бог не хочет, чтобы весь Его народ был публичными проповедниками. Новый Завет не ограничивает «обучение» кафедрой. Одной из важнейших сфер является дом, и им должна быть христианская семинария. По закону Бог повелел израильтянину передавать Его слова членам своего дома: «И учи им прилежно детей твоих, и будешь говорить о них, когда сидишь в доме твоем, и когда идешь дорогой, и когда ляжешь и когда встанешь» (Втор. 6:7). Требует ли Бог от нас меньшего сейчас, в этом устроении полного света? Нет, действительно. Обратите еще раз внимание на то, как в Титу 2:3-5 старшим сестрам предлагается «учить молодых женщин»: никогда не было в этом большей необходимости, чем сейчас. Итак, во 2 Тимофею 2:2 братья должны «учить и других». Да, каждый христианин «должен быть» учителем.
«Вам нужно, чтобы этот человек научил вас снова». Апостол продолжает свое упрек в адрес вялых евреев и навязывает им неизбежное последствие «притупления слуха». Духовная леность не только препятствует практическому прогрессу в жизни христианина, но и приводит к регрессу. Дело не в том, что они полностью утратили свое знание Божественной истины, но они не смогли принять ее близко к сердцу и жить в ее силе. Во 2 Петра 1 христиане призываются прибавлять к своей вере «добродетель, добродетель — познание, к знанию — воздержание, к воздержанию — терпение, к терпению — благочестие, к благочестию — братолюбие, и к благочестию — братолюбие. братская доброта, любовь»; и затем апостол добавляет: «Ибо, если все это будет в вас и изобилует, то они сделают вас ни бесплодными, ни бесплодными в познании Господа нашего Иисуса Христа». С другой стороны, нас торжественно предупреждают: «А кто лишен всего этого, тот слеп, и не видит вдаль, и забыл, что он очищен от своих старых грехов». Таково было состояние евреев.
«Каковы первые принципы пророчеств Божиих». Из-за своего невосприимчивости сердца они зашли так далеко, что их можно было отнести только к низшей категории учеников; их нужно было заново учить азбуке. Это было явным доказательством их тупости и неопытности. «Первые принципы пророчества Божия» означают зачатки нашей веры, первые уроки, данные нашему познанию, элементарные истины Священного Писания. Пока они не будут постигнуты верой и пока они не окажут влияние на сердце и жизнь, ученик не готов к дальнейшим наставлениям в делах Божьих. В случае с евреями эти «первопринципы» или элементарные доктрины сводились к тому, что ветхозаветное домостроительство было строго типичным, что его постановления и церемонии предвещали личность и дело Сына Божьего, который должен был прийти сюда и совершить искупление грехов Своего народа. Он пришел таким образом: типы уступили место великому Прообразу, и потому тени были заменены самой Субстанцией. Правда, он покинул эту сцену и отправился на небеса, чтобы предстать там в присутствии Бога за Его народ. Туда их вера и привязанности должны были последовать за Ним. Но вместо этого они хотели снова вернуться на храмовые службы в Иерусалим. Они сосредоточили свои сердца на уже изнеможенных образах и образах, которые апостол без колебаний называл «немощными и нищими элементами» (Гал. 4:9).
Вместо того, чтобы ходить верой, евреи находились под влиянием видимого. Вместо того, чтобы ожидать вознесенного и прославленного Спасителя, они были заняты системой, которая предвещала Его работу во дни Его уничижения. Таким образом, их нужно было заново обучать «основным принципам оракула Божьего». Им нужно было напомнить, что то, что совершенно, пришло, и поэтому то, что было отчасти, ушло. И каково сегодняшнее применение этого выражения к христианам? Вот что: основы нашей веры в том, что Христос Иисус пришел в этот мир спасти грешников; что Его спасение совершенно и завершено, и нам нечего к нему добавить; что единственное соответствие, которое Он требует от грешников, — это открытие Духом им их нужды в Нем. Чем большим грешником я себя осознаю, тем больше я нуждаюсь во Христе и тем больше я подхожу Ему, ибо Он умер за «нечестивых» (Рим. 5:6). Именно осознание своего разорения и несчастья впервые привлекло меня к Нему. Если я при всей своей нужде и бедности отдаюсь Ему, тогда Он принял меня, ибо Его заявление таково: «Приходящего ко Мне Я никоим образом не изгоню вон». Веря в это, я иду дальше, радуясь, благодаря Его, восхваляя Его, живя Им и для Него.
Но вместо того, чтобы жить в радостной уверенности в своем принятии в Возлюбленном, многие поддаются сомнению. Они ставят под сомнение свой «интерес во Христе»; они задаются вопросом: «Его ли я или нет?» Они постоянно заняты собой, будь то хорошим или плохим. И, таким образом, их миру пришел конец. Вместо привязанности к Христу их внимание обращено внутрь себя, занято своей верой или ее отсутствием. Вместо того, чтобы идти под славным светом сознательного благоволения Бога, они обитают в «Замке Сомнений» или барахтаются в «Тряпи Уныния». Таким образом, вместо того, чтобы самим быть учителями других, они нуждаются в том, чтобы их снова научили «что является первыми принципами пророчества Божия». Они подходят только для детского сада. Им нужно еще раз сказать, что вера отводит взгляд от себя и полностью занята Другим. Им нужно сказать, что Христос, а не вера, является Спасителем грешника; эта вера — это просто пустая рука, протянутая, чтобы получить от Него.
Этот пункт допускает различные законные применения. Давайте рассмотрим ее влияние на другой класс христиан, среди которых может быть немало наших читателей. Было время, когда в «далекой стране» вы стремились насытиться шелухой, которой питались свиньи (Лк. 15). Но вы обнаружили, что ваши поиски были напрасны. Чтобы изменить эту цифру, вы пробовали один за другим из мировых водоемов только для того, чтобы обнаружить, что «всякий, кто будет пить эту воду, снова возжаждет» (Иоанна 4:13). Вы обнаружили, что мирские вещи не могут удовлетворить ваши глубокие потребности. Затем, утомленные и обремененные, вы были приведены ко Христу и нашли в Нем того «совершенно прекрасного» Человека. О радость, которая теперь была твоей! «Ты, Христос, — все, чего я хочу», — было твое признание. Но является ли это языком вашего сердца сегодня? Увы, «ты оставил первую любовь твою» (Откр. 2:4), а вместе с ней мир и довольство также во многом уходят в прошлое. Подобно свинье, которая возвращается в болото, многие возвращаются в мир сначала для отдыха, а затем для удовлетворения. Ах, разве вам, мой читатель, не нужно еще раз научить, «каковы основные принципы оракула Божия?» Не нужно ли вам напоминать, что ничто в этой сцене не может служить новой природе, природе, сотворенной для неба? Разве вам не нужно заново узнать, что только Христос может удовлетворить ваше сердце?
«Оракулы Божии» — одно из многих названий Священного Писания. Стефан называл их «живыми оракулами» (Деяния 7:38). «Они таковы по отношению к своему Автору — они являются оракулами «живого Бога», тогда как оракулы, которыми сатана очаровал мир, большей частью находились в святилищах и могилах мертвых людей. их использование и эффективность: они «живые», потому что являются животворящими пророчествами для тех, кто им повинуется (Второзаконие 32:47).Поскольку они являются «словами Божиими», они имеют высшую власть над душами и совестью всех нас. ... Следовательно, они также являются непогрешимой истиной» (доктор Джон Оуэн).
«И стали нуждающимися в молоке, а не в твердом мясе». Здесь апостол продолжает упрекать евреев в их распущенности и изображает их ухудшенное положение под видом, призванным смирить их: он уподобляет их младенцам. То же самое сравнение используется в 1 Коринфянам 3:1,2. «Молоко» здесь означает то же самое, что и «первоначала пророчества Божия». «Крепкая пища» относилась к служению Христа, особенно к Его священству, которое соответствовало нашим нуждам и привязанностям. «Молоко» подходит младенцам, но христианам следует возрастать и укрепляться в Господе. Их призывают «не быть детьми разумными» (1 Кор. 14:20). Им приказано «оставьте вас, как человеки» (1 Кор. 15:13).
«Ибо всякий, употребляющий молоко, неумел в слове праведном, ибо он младенец» (стих 13). «Усет молоко» означает, что он не живет ни на чем другом. Под «словом праведности» подразумевается Евангелие благодати Божией. В 1 Коринфянам 1:18 оно названо «Словом о кресте», потому что это его основной предмет. В Послании к Римлянам 10:8 оно названо «Словом веры», потому что это главное требование от всех, кто его слышит. Здесь Слово Праведности, в силу его природы, использования и цели. В Евангелии «открывается правда Божия» (Рим. 1:16, 17), ибо Христос есть «конец закона, к праведности всякому верующему» (Рим. 10:4). Здесь не сказано, что евреи не знают Слова Праведности или совершенно лишены его, но «неумелы» или «неопытны» в его использовании. Им не удалось довести его до должного конца. Ясно ли они постигали Евангелие, они осознавали ненужность увековечивания левитского священства с его жертвами.
Тот, кто не знает Слова Праведности, — «младенец». Здесь этот термин используется в качестве упрека. «Малыш» слабый, невежественный. Духовный «младенец» — это тот, кто имеет недостаточное познание Христа, т. е. экспериментальное познание и сердечное знакомство с Ним. Пусть читатель заметит, что состояние младенчества было тем, что характеризовало народ Божий в древности в иудаизме (Гал. 4:1-6). Они с нетерпением ждали грядущего Христа, личность и дела которого были представлены их глазам в типичных образах и личностях. Такова была почва, на которую эти евреи почти соскользнули. Земные дела поглощали их внимание. Так что это до сих пор. Человек может быть христианином двадцать или тридцать лет, но если он не забывает о том, что позади, и постоянно стремится к тому, что было раньше, то по фактическому опыту и духовному состоянию он всего лишь «младенец».
«А крепкая пища принадлежит совершеннолетним, у которых по употреблению приучены чувства к различению добра и зла» (стих 14). Здесь апостол завершает антитезу, начатую в предыдущем стихе, и описывает характер тех, кому подходит острая пища. Его заявление, по необходимости, объясняет нам, почему евреи стали «тупыми на слух». Здесь многое имеет глубокое практическое значение. «Крепкое мясо» контрастирует с «молоком» или «первыми принципами» Слова Божьего, которые мы определили выше. Это «крепкое мясо» является подходящей долей для тех, кто оставил младенчество позади, кто настолько усвоил «молоко» детства, что «вырос» благодаря ему, вырос в вере и любви. Этот рост производится и поддерживается использованием наших духовных «чувств» или способностей. У младенцев есть «чувства», но они не знают, как их использовать с пользой. Правильное использование наших духовных способностей позволяет нам различать «добро и зло». Именно здесь евреи потерпели сокрушительное поражение.
«Ребенка легко обмануть в отношении его еды. Кормилица может легко заставить его проглотить даже вкусный яд. Но человек, «по причине употребления», научился так использовать свои чувства, чтобы различать между вредным и что питает» (доктор Дж. Браун). То же самое справедливо и в духовной сфере. В новом человеке есть то, что естественным образом соответствует нашим «пяти чувствам», а именно: понимание, совесть, чувства. Но их нужно обучать и развивать. Только постоянным и усердным упражнением ума в духовных вещах, усердным изучением Слова, ежедневным размышлением над ним, проявлением веры в него, искренними мольбами Духа о свете мы обретаем важнейшее знание. способность различать добро и зло, истину и заблуждение. «Развитые чувства» означают приобретенные способности или приспособленность, как дисциплинированный солдат экипирован для выполнения своих обязанностей, так и тренированный спортсмен для своей работы. Такая способность достигается христианином только через постоянное и усердное применение себя к делам Божиим. «По причине использования» относится не к спазматическим усилиям, а к регулярной практике, устоявшейся привычке. Результатом является духовная способность правильно судить обо всем, что представлено его вниманию.
Именно здесь евреи потерпели неудачу, как, увы, делают сейчас многие христиане. «Их чувства не были упражнены; то есть они не ходили близко с Богом, они не следовали за Учителем, искренне слушая Его голос и доказывая, что такое хорошая, приемлемая и совершенная воля Божия. не применяли добросовестно те знания, которые у них были, но позволяли им оставаться мертвыми и неиспользованными. Если бы они действительно и по-настоящему вкушали молоко, они бы не остались младенцами» (Адольф Сапфир). По своей лености они не могли различить «добро и зло», т. е. между Истиной и заблуждением, побуждениями Духа и домогательствами сатаны, желаниями новой природы и похотями старой. Они были подобны младенцам в естественном мире, неспособным отличить, что полезно, а что вредно; поэтому они были неспособны увидеть разницу между тем, что было правильным в рамках иудейской экономики, и тем, что теперь подходило для христианства.
«Чувства, натренированные различать добро и зло» относятся к тому, что предлагается верующему как пища для его души. «Добро» — это то, что питательно и подходит для его питания, «зло» — это то, что имеет тенденцию не к его созиданию, а к его разрушению. Само Писание является «злом», если его неправильно разделить и неправильно применить. Это видно по тому, как сатана неправильно использовал Священное Писание по отношению к Христу (Матфея 4:6). Истина становится «злой», когда она не представлена в должных и Божественных пропорциях. Враги евреев апеллировали к Священным Писаниям Ветхого Завета, как это делают сегодня католики, отдавая предпочтение своей сложной форме поклонения и священства. Сегодня сатана активно действует многими другими способами, представляя перед народом Божьим как «добро, так и зло», и, если их духовные способности не будут усердно тренироваться, через долгое ожидание Бога, они станут легкой жертвой его полулжи.
«Если бы люди действительно любили и лелеяли то, что они так нежно называли «простым Евангелием», их знания и христианский характер углубились бы, и все истины, в центре которых находится распятый Христос, стали бы объектом их исследования и восхищения, обогатили бы и возвысили бы их. их опыт Нет доктрин более глубоких, чем те, которые провозглашаются, когда провозглашается спасение Христа. Весь наш прогресс состоит в том, чтобы более полно изучить учение, которое сначала проповедуется нам» (Адольф Сапфир). Это использование уже имеющегося у нас света, применение на практике уже полученной истины, которая подходит нам для большего. Если этого не сделать, мы отступим, и свет, который в нас, станет тьмой. Неупотребление манны порождает червей (Исх. 16:20)! Непереваренное молоко, не попадающее в наш организм, ферментирует. Отступившее государство лишает нас здравого суждения. Тайна «чувств, обученных различать добро и зло» раскрыта в Осии 6:3: «Тогда узнаем, если будем стремиться познать Господа». Пусть Его благодать побудит нас сделать это.
 



Евреям 6:1-3.
Глава 23 - Младенчество и зрелость
 
 
Толкование, которое мы дадим приведенным выше стихам, совершенно не соответствует тому, которое предлагали древние авторы. Оно существенно отличается от того, что встречается в комментариях доктора. Кальвин, Оуэн и Гуж, а в последнее время — А. Сафир и доктор Дж. Браун. Как бы мы ни чтили их труды и как бы мы ни были глубоко обязаны многим полезным из них, тем не менее мы не осмеливаемся следовать им слепо. «Испытывать все» (1 Фес. 5:21) всегда является нашей обязанностью. Хотя это противоречит нашей естественной склонности отходить от предложенного ими изложения (некоторые из них с некоторой робостью), тем не менее мы благодарны Богу за то, что в последующие годы Он даровал некоторым из Своих слуг увеличенный свет от Своего чудесного и неисчерпаемого Слова. Пусть Ему будет угодно еще больше удостоить нас.
Упомянутые выше авторы понимали выражение «принципы учения Христа», или, как точнее переводится на полях «Пересмотренной версии», «слово начала Христа», как относящееся к элементарным истинам христианства, краткому изложению которое дано в шести пунктах, следующих во второй половине стиха 1 и во всем стихе 2; а слова «пойдем к совершенству» они считали призывом к более глубоким и высшим вещам христианского откровения. Но по причинам, которые нам кажутся убедительными, такая точка зрения на наш переход совершенно несостоятельна. Он не принимает во внимание центральную тему этого Послания и цель, ради которой оно было написано. Это совершенно не отражает непосредственный контекст. Он полностью ломается при детальном тестировании.
Как мы неоднократно повторяли в этой серии статей, темой нашего Послания является неизмеримое превосходство христианства над иудаизмом. Если переводчик не будет постоянно помнить об этом, переходя от главы к главе и от отрывка к отрывку, он обязательно ошибется. Это ключ, который открывает каждую секцию, и если попытаться открыть какую-либо часть без него, эффект можно только усилить и усилить. Важность этого соображения невозможно переоценить, и несколько ярких его примеров уже были перед нами в обзоре предыдущих глав. И здесь оно снова сослужит нам добрую службу, если мы воспользуемся им. Апостол не противопоставляет две разные стадии христианства — инфантильную и зрелую; скорее, он еще раз противопоставляет субстанцию теням. Он продолжает настаивать на том, что евреям необходимо отказаться от видимого ради невидимого, от типичного к антитипическому.
То, что при рассмотрении настоящего отрывка также первостепенно важно изучить его связь с непосредственным контекстом, видно уже из самого первого его слова: «Поэтому». Здесь апостол делает вывод из сказанного ранее. Это возвращает нас к тому, что записано в Послании к Евреям 5:11-14, от правильного понимания которого зависит правильное объяснение того, что следует непосредственно за этим. В этих стихах апостол упрекает евреев в их духовной лености и сравнивает их с маленькими детьми, способными получать только молоко. Он говорит им, что им нужно, чтобы кто-то снова научил их, «что является первыми принципами пророчества Божия», что означало, что они еще не осознали ясно тот факт, что иудаизм был всего лишь временным домостроительством, потому что он типичен, его постановления и церемонии, предвещающие Того, Кто должен был прийти сюда и совершить искупление грехов Своего народа. Теперь, когда Он пришел и завершил Свою работу, прообразы выполнили свою задачу, и тени были заменены Субстанцией.
Духовное состояние, в котором находились еврейские святые в то время, когда Святой Дух побудил апостола обратиться к ним с этим Посланием, является еще одним важным ключом к открытию его назидательных разделов. Как мы показали в нашей последней статье, слова Евреям 5:11-14 ясно подразумевают, что они пошли назад. Причина этого раскрыта в 10-й главе, часть которой возвращает нас к моменту времени, предшествующему тому, что записано в главе 5. Сначала в Евреям 10:32 мы читаем: «Но вспомните прежние дни, в котором, после того как вы были просветлены, вы претерпели великое бегство страданий». Это «великое бегство скорбей» они пережили, как говорит нам стих 34, «с радостью». Это было очень примечательно и редко. Как можно было объяснить такой опыт? Оставшаяся часть стиха 34 говорит нам: «Зная в себе, что вы имеете на небесах лучшее и вечное вещество».
Но это благословенное и духовное состояние, которое характеризовало евреев в сиянии «первой любви», не сохранилось. В то время как привязанность была сосредоточена на горнем, где Христос восседает по правую руку Бога, пока действовала вера, они осознавали, что их настоящая доля была на Вышнем. Но вера должна быть испытана, терпение должно быть испытано, и если вера не будет сохранена, «надежда, медлительная, томит сердце» (Прит. 13:12). Увы, их вера пошатнулась, и в результате они стали недовольны тем, что здесь, внизу, ничего не осталось; им не терпелось дождаться невидимого и будущего наследства. По этой причине апостол сказал им: «Итак, не оставляйте упования вашего, которому предстоит великая награда. Ибо терпение нужно вам, чтобы, исполнив волю Божию, получить обетование». (Евр. 10:35, 36).
Именно в это недовольное и нетерпеливое состояние души они впали, что и объясняет то состояние, в котором мы находим их в Евреям 5:11, 12. Точно так же оно объясняет различные вещи, упомянутые в главе 6. Вот почему апостол был побужден предложить им самое торжественное предостережение, содержащееся в стихах 4-6. Вот почему в дальнейшем мы видим столь важную роль «надежды»: см. стихи 11, 18, 19. Вот почему в стихе 12 упоминается «терпение». Вот почему упоминается Авраам и почему его «терпение» выделен для упоминания в стихе 15. И именно поэтому в нашем нынешнем отрывке евреям предлагается «идти к совершенству», и почему апостол вносит сомнение в этот вопрос: «Сие сделаем, если позволит Бог». (стих 3), поскольку были веские основания полагать, что их прошлое поведение прогневило Его. Таким образом, мы снова видим, как чудесно и как совершенно толкует Писание и насколько нам нужно «сравнивать духовное с духовным» (1 Кор. 2:13).
Шестая глава Послания к Евреям не начинает новую часть Послания, а продолжает отступление, в которое вошел апостол в Послании к Евреям 5:11. Ввиду неспособности тех, кому он писал, принять в назидание высокие и славные тайны, которые он желал разъяснить, апостол продолжает предлагать им различные причины и аргументы, чтобы возбудить к ним прилежное внимание. Во-первых, он заявляет о своем намерении положительно: «приходить к совершенству» (стих 1). Во-вторых, он называет то, что намеревался «оставить», а именно «слово начала Христова» (стихи 1-3). В-третьих, он предупреждает о неизбежной гибели отступников (стихи 4-8). В-четвертых, он смягчает это предупреждение в отношении обращенных евреев (стихи 9-14). В-пятых, он дает вдохновляющее ободрение вере, взятое из жизни Авраама (стихи 15-21).
«Поэтому оставив начала учения Христова» (стих 1). Как уже указывалось, первое слово этого стиха означает, что существует тесная связь между тем, что непосредственно предшествовало, и тем, что следует теперь. Это станет еще яснее, если мы будем внимательно следить за используемыми здесь терминами. Слово «принципы» в этом стихе переводится как «первые» в Евреям 5:12. Слово «учение» встречается во множественном числе и в Послании к Евреям 5:12 переводится как «оракулы». Слово «совершенство» дано в Послании к Евреям 5:14 как «совершеннолетний». Таким образом, совершенно очевидно, что здесь апостол продолжает ту же тему, которую он начал в предыдущей главе.
«Поэтому оставляя начала учения Христова». Рендеринг А.В. данного пункта является весьма ошибочным и вводящим в заблуждение. Глагол стоит в прошедшем времени, а не в настоящем. Подстрочник Бэгстера правильно пишет: «Почему ушёл». Это различие в интерпретации является важным, поскольку оно позволяет нам легче понять значение дальнейшего. Апостол констатировал положительный факт, а не ссылался на возможность. Он не просил евреев сделать определенный шаг, но напоминал им о том, что они уже сделали. Они оставили «начала учения Христа», и он не хотел, чтобы они к ним возвращались.
«Поэтому оставляя начала учения Христова». Точнее: «Посему, оставив слово начала Христова». Подстрочник Бэгстера, дающий буквальный дословный перевод греческого языка, передает его: «Поэтому, оставив начало речи о Христе». Это выражение соответствует «первым принципам слова Божия» в Евреям 5:12. Это относится к тому, что Бог открыл о Своем Сыне в иудаизме. В Ветхом Завете в связи с Христом особенно выделяются две вещи: во-первых, пророчества о Его пришествии в мир; во-вторых, виды и цифры работы, которую Он должен совершить. Эти предсказания теперь получили свое исполнение, эти тени теперь обрели свою сущность в воплощении, жизни, смерти, воскресении и вознесении Сына Божия. Это признали «святые братья» (Евр. 3:1) среди иудеев. Таким образом, они «оставили» азбуку Самому Слову, картины Реальности.
«Давайте пойдём к совершенству». В греческом языке есть определенный артикль, и «Совершенство», очевидно, поставлено в дополнение к «Слову о начале Христа», заметьте, не о «Господе Иисусе», но о «Христе», т. е. Мессии. . Это еще раз контраст между иудаизмом и христианством. То, что здесь называется «Совершенством», представляет собой полное откровение, которое Бог теперь сделал о Себе в личности Своего воплощенного Сына. Он больше не скрыт прообразами и тенями, Его слава полностью видна в лице Иисуса Христа (2 Кор. 4:6). Единородный Сын «возвестил» Его здесь, на земле (Иоанна 1:18); но, триумфально окончив дело, которое было поручено Ему совершить, Он «был принят в славу» (1 Тим. 3:16), и теперь любовь верующего должна быть воздвигнута на превознесенном и восседающем на престоле Христе (Кол. 3:1).
«Итак, оставив... пойдем к совершенству». Первое слово восходит ко всему, что сказал апостол. Это вывод, сделанный на основе содержания всех предыдущих пяти глав. Его сила такова: Ввиду того факта, что Бог теперь говорил с нами в Своем Сыне; ввиду того, кем Он является, а именно, назначенным Наследником всего сущего, Творцом миров, Яркостью славы Божьей и самим Отпечатком Его сущности, Тем, кто поддерживает все сущее словом Своей силы; ввиду того, что Он Сам «очистил грехи наши» и, вследствие этого, воссел одесную Величия на высоте, став настолько лучше ангелов, что по наследству получил более превосходное имя, чем они; ввиду дальнейшего факта, что Он был сотворен во всем подобным братьям Своим, чтобы быть милостивым и верным Первосвященником в делах, направленных к Богу, чтобы умилостивить грехи людей и иметь, вследствие Его успешное выполнение этой колоссальной работы было «увенчано славой и честью»; и, видя, что Он неизмеримо превосходит Моисея, Иисуса Навина и Аарона, – давайте отдадим Ему должное место в наших мыслях, сердцах и жизни.
«Пойдем к совершенству» относится к постижению Божественного откровения полной славы Христа в Его личности, совершенствах и положении. С практической стороны это «совершенство» познания, духовно сообщаемое Святым Духом разумению и сердцу. Оно относится к тайнам и возвышенному учению Евангелия. Это совершенство знания в открытой истине. Однако, конечно, это лишь относительное «совершенство», поскольку абсолютное постижение вещей Божьих недостижимо в этой жизни. Теперь «мы знаем отчасти» (1 Кор. 13:9). «Если кто думает, что знает что-нибудь, тот еще ничего не знает так, как должно знать» (1 Кор. 8:2). Даже апостолу Павлу пришлось сказать: «Братья, я не считаю себя постигшим; но одно делаю, забывая то, что позади, и простираясь к тому, что впереди, стремлюсь к цели для награда вышнего звания Божия во Христе Иисусе» (Флп. 3:13, 14).
«Давайте пойдём к совершенству». Студенты не пришли к единому мнению относительно точной силы местоимения во множественном числе. Некоторые считают, что апостол связывает евреев с самим собой в задаче, стоящей непосредственно перед ним; другие считают «нас» апостолом, милостиво присоединившимся к ним в их долге. Лично мы считаем, что обе эти идеи следует объединить. Во-первых, «продолжим»: это было его решение сделать так, как показывают остальные главы Послания; тогда пусть они следуют за ним. Если рассматривать это таким образом, то видно, что апостол не считал положение евреев совершенно безнадежным, несмотря на их «тупость» (Евр. 5:11). Поэтому я продолжу излагать вам самые высокие и славные вещи, касающиеся Христа. . Во-вторых, апостол снисходит до того, что объединяется с ними в их ответственности продвигаться вперед. «Поэтому:» ввиду продолжительности нашего пребывания в христианстве, будем стараться возрастать в благодати и познании Господа нашего Иисуса Христа. Таким образом, это был призыв их расшевелить.
«Давайте продолжим» пассивно, «продолжайтесь». Это слово взято из названия хода корабля на ветру под парусом. Давайте, под полным напряжением нашей воли и чувств, побуждаемые максимальными усилиями всей нашей души, нестись вперед. Мы достаточно долго пробыли у берега, давайте поднимем паруса, помолимся Духу, чтобы Его могущественная сила действовала внутри нас, и отправимся в пучину. Это обязанность рабов Божиих – возбуждать своих слушателей-христиан к преуспеванию в познании Божественной истины, побуждать их пройти притвор и войти во святилище, чтобы там созерцать Божественную славу Дома Божия. Хотя этот глагол является пассивным и обозначает эффект — «Давайте продолжать», — тем не менее, он включает в себя активное использование средств для производства этого эффекта. От христианина требуется «всякое усердие» (2 Пет. 1:5). Истину нужно «купить» (Прит. 23:23). То, что дал нам Бог, должно быть претворено в жизнь (Луки 8:18).
«Давайте пойдём к совершенству». Мы можем спросить, как это применимо к сегодняшним христианам? Для евреев это означало отказ от подготовительной и земной системы иудаизма (которая занимала все их внимание до уверования во Христа как посланного Спасителя) и верой ухватиться за Божественное откровение, которое теперь было сотворено в Нем и через Него: возложите свою привязанность на вознесенного, хотя и невидимого Христа, который ныне служит в Небесном Святилище за вас. Для христиан это означает: отвернитесь от тех объектов, которые поглощали вас во времена вашего невозрождения, и медитируйте сейчас и найдите свою радость и удовлетворение в горнем. Сбросьте с себя всякое бремя и грех, который так легко одолевает, и с упорством пробегайте предлежащее нам поприще, «взирая на Иисуса» — Того, Кто, находясь здесь, оставил нам пример для подражания, Того, Кто сейчас восседает на троне Высокий из-за триумфального завершения Своего рода.
Для евреев это часто неправильно понимаемое увещевание из Послания к Евреям 6:1 было в точности параллельным слову, которое Христос обратился к одиннадцати непосредственно перед Своей смертью: «Веруйте в Бога, веруйте и в Меня» (Иоанна 14:1): Вы уже давно признали свою веру в «Бога», которому, хотя и невидимо, вы доверяете; теперь «верьте и в Меня», как в Того, кто быстро выйдет за пределы вашего естественного видения. Я собираюсь вернуться к Отцу, но ваши интересы по-прежнему будут у меня в сердце, да, я собираюсь «приготовить вам место»; поэтому доверьтесь Мне безоговорочно: пусть ваши сердца следуют за Мной на высоту: ходите верой: занимайтесь вознесенным Спасителем. Для нас сегодня применение этого важного слова означает: «Объединяйтесь с великим Первосвященником вашим на небесах, ежедневно пребывайте в своей части в Нем» (Еф. 1:3). Верой узрите Христа, находящегося сейчас в небесном святилище, как вашу праведность, жизнь и силу. Увидьте в том, что Бог принял Его, Он усыновил вас, что вы примирились с Ним, стали близки драгоценной кровью. Осознавая это, поклоняйтесь в духе и истине; воспользоваться своими священническими привилегиями.
Таким образом, «совершенство» в Послании к Евреям 6:1, строго говоря, вряд ли является доктринальным или экспериментальным, но при этом имеет и то, и другое. «Закон ничего не сделал совершенным, но введение лучшей надежды» (Евр. 7:19). Именно Христос открыл то, что является «совершенным». Именно в Нем мы теперь имеем полное откровение и проявление вечного замысла и благодати Божией. Он полностью явил Свой разум (Евр. 1:2). И Своим единственным вседостаточным приношением Себя Он «совершил навеки» (Евр. 10:14) тех, кого Бог отделил в Своих вечных замыслах. Христос пришел сюда, чтобы исполнить волю Божию (Евр. 10:9). Это завещание было исполнено; дело, порученное Ему совершить, Он совершил (Иоанна 17:4). В результате Он был славно вознагражден, и Его награду разделяют все Его люди. Все это дано нам для «слушания веры».
«Не положить вновь основания покаяния от мертвых дел» (стих 1). Очень важно увидеть, что содержание второй половины стиха 1 и всего стиха 2 заключено в круглые скобки. Слова «Да будем стремиться к совершенству» завершаются словами «это сделаем, если позволит Бог» в стихе 3. То, что находится между ними, является определением или объяснением того, что имел в виду апостол, говоря: «Оставив слово начало Христа». Перечисленные шесть пунктов — «покаяние в мертвых делах» и т. д. — не имеют ничего общего с «основаниями христианства» и не описывают те вещи, которые относятся к элементарному опыту христианина. Вместо этого они говорят о том, что принадлежало иудаизму, рассматриваемому как рудиментарная система, прокладывающая путь к более полному и окончательному откровению, которое Бог теперь дал через Своего возлюбленного Сына. Если не ясно осознать вводный характер этих стихов, толкователи наверняка ошибутся в изложении деталей.
«не положить снова основания» и т. д. Следует отметить, что здесь нет определенного артикля в греческом языке, поэтому следует читать «основание», что является одним из нескольких намеков на то, что это не «основания». христианства», которые здесь имеются в виду. Если бы в этих стихах были названы основные черты нового и высшего откровения Бога, Святой Дух наверняка сказал бы: «основание»; то, что Он этого не сделал, показывает, что перед Ним было что-то менее важное. Как сказано выше, этот «фонд» уважает иудаизм. У «фундамента» есть два свойства, а именно: это то, что впервые закладывается в здание; это то, что поддерживает всю надстройку. К этому мы можем добавить, что после возведения первого этажа его обычно теряют из виду. Таково было отношение иудаизма к христианству. Как «фундамент» предшествует зданию, так и иудаизм и христианство. Как «фундамент» несет здание, так и истина христианства покоится на обетованиях и пророчествах Ветхого Завета, исполнение которых зафиксировано в откровении Нового Завета. Как «фундамент» теряется из виду, когда на нем возводится здание, так и образы и тени предыдущего откровения вытесняются сущностью и реальностью.
«Не положить снова основания» и т. д. Это именно то, что евреи испытывали сильное искушение сделать. «Снова заложить» это основание означало оставить субстанцию ради теней; это означало отвернуться от христианства и снова вернуться к иудаизму. Как писал Павел галатам, подвергавшимся преследованиям со стороны иудействующих: «Итак закон был нашим учителем Христу, чтобы нам оправдаться верою» (Евр. 3:24). На что он тут же добавил: «Но после того, как эта вера пришла, мы больше не подчиняемся школьному учителю». Таким образом, под другим именем он здесь, в Евреям 6:1, просто говорит: «Давайте дорастём до зрелости и не будем снова возвращаться к тому, что характеризовало дни нашего детства».
«не положить снова основания» и т. д. Следует отметить, что апостол здесь перечисляет всего шесть вещей, что всегда является числом человека во плоти. Вот что отличало иудаизм. Это была система, которая принадлежала исключительно человеку во плоти. Ее обряды и церемонии посвящены лишь очищению плоти (Евр. 9:13). Если бы здесь имелись в виду основы христианства, апостол наверняка дал бы семь, как в Ефесянам 4:3-6. Первое, на что он указывает, — это «покаяние в мертвых делах». Заметьте, что это не «покаяние в грехах». Это совсем не то, что имеется в виду. Выражение «мертвые дела» снова встречается в Послании к Евреям 9:14 (и больше нигде в Новом Завете), где противопоставляется тому, что сказано в стихе 13: кровь тельцов и козлов, освященная для очищения плоти. , то тем более кровь Христа должна очистить их совесть от мертвых дел. Когда речь идет о грехах, Новый Завет говорит о них как о «злых делах» (Титу 1:16) и «мерзких делах» (Кол. 1:21). Здесь имеется в виду бесполезная и неэффективная работа левитского служения: ср. Евреям 10:1, 4. Эти дела церемониального закона называются «мертвыми делами», потому что они были совершены людьми во плоти, не были оживлены Святым Духом и не удовлетворяли требованиям живого Бога.
«И веры в Бога». Из шести перечисленных здесь отличительных черт иудаизма эту труднее всего определить с какой-либо степенью уверенности. Тем не менее мы считаем, что если уделить должное внимание конкретным людям, которым писал апостол, все трудности сразу исчезнут. Положение иудеев сильно отличалось от положения язычников. Язычникам единый истинный Бог был совершенно «неизвестен» (Деяния 17:23). Они поклонялись множеству ложных богов. Но не так было с Израилем. Иегова открыл Себя их отцам и дал им письменное откровение Своей воли. Таким образом, «вера в Бога» была у них национальной вещью, и хотя в своей ранней истории они снова и снова впадали в идолопоклонство, тем не менее, они были очищены от этого греха вавилонским пленением. И все же их вера была скорее формой, чем реальностью, традицией, полученной от их отцов, а не жизненно важным знакомством с Ним: см. Матфея 15:8, 9 и т. д.
Национальная вера Израиля «к Богу» под христианским откровением уступила место вере в Господа Иисуса Христа. Несколько ссылок из посланий Нового Завета убедительно подтвердят это. Мы читаем о «вере Иисуса Христа» и «вере Сына Божия» (Гал. 2:16, 20); «ваша вера в Господа Иисуса» (Еф. 1:15); «верою в Иисуса Христа» (Флп. 3:9); «ваша вера во Христа» (Кол. 2:5); «вера во Христа Иисуса» (1 Тим. 3:13). Как сказал другой: «Все благословения Евангелия связаны с «верой», но именно вера покоится во Христе. Об оправдании, жизни воскресения, обетованиях, назначении сыновей, спасении и т. д. говорится в тексте. «Послание к евреям» раскрывает Христа как «единого Посредника между Богом и людьми». Оно раскрывает Христа как «Священника навеки по чину Мелхиседека» и подчеркивает божественное требование Сын Божий. Апостол призывает своих читателей отвести взгляд от себя и обратить взгляд на Христа, Центр, Сумма всех благословений. Это не просто «вера к Богу», но это вера, которая приходит к Богу путем посредничество и заслуги Его Сына».
«Об учении о крещении» (стих 2). Если бы переводчики поняли объем и значение этого отрывка, более чем сомнительно, чтобы они перевели именно этот отрывок так, как они это сделали.
Следует отметить, что слово «крещение» употребляется во множественном числе, и если Священному Писанию будет разрешено истолковывать Священное Писание, то не составит труда выяснить, о чем здесь идет речь. Здесь имеется в виду не христианское крещение (Мф. 28:19), крещение Духом (Деян. 1:5) и не крещение страданиями (Мф. 20:23), а плотские омовения, совершаемые под Мозаичная экономика. Греческое слово — «крещение». На страницах Нового Завета оно встречается всего четыре раза: в Марка 7:4, 5 и Евреям 6:2; 9:10. В каждом из трех других случаев слово переводится как «омовение». В 7-й главе Евангелия от Марка это «омовение чашек и сковородок». В Послании к Евреям 9:10 речь идет о «еще и питии, и различных омовениях и плотских (плотских) таинствах», о которых сказано, что они «были установлены до времени исправления».
Следует отметить, что в нашем стихе говорится об «учении о крещении». В иудаизме существовало определенное учение, связанное с церемониальными омовениями. Их цель заключалась в том, чтобы внушить израильтянам, что Иегова — святой Бог и что никто из оскверненных не может войти в Его присутствие. Эти ссылки в Евреям 6:2 и Евреям 9:10 восходят к таким отрывкам, как Исход 30:18, 19; Левит 16:4; Числа 19:19 и т. д. Обычно эти «омовения» означали, что все оскверняющие последствия греха должны быть удалены, прежде чем поклоняющийся сможет приблизиться к Господу. Они предвещали то совершенное и вечное очищение от греха, которое искупительная кровь Христа должна была обеспечить Его народу. Сами по себе они не обладали внутренней эффективностью; они были всего лишь образами, поэтому нам сказано, что они были посвящены только «к очищению плоти» (Евр. 9:13). Эти «омовения» не дали ничего, кроме внешнего и церемониального очищения; они «не могли сделать совершившего служение совершенным в отношении совести» (Евр. 9:9).
«И возложения рук». Комментаторы постарше совершенно упустили из виду эту ссылку. Предположим, что предыдущий пункт касался христианских крещений, записанных в Деяниях, и они апеллировали к таким отрывкам, как Деяния 8:17; 19:6 и т. д. Но эти отрывки не имеют никакого отношения к рассматриваемому нами стиху. Это были исключительные случаи, когда сверхъестественные «дары» Духа передавались через общение апостолов. Отсутствие этого «возложения рук» в Деяниях 2:41; 8:38; 16:33 и т. д. ясно показывает, что обычно Святой Дух был дан Богом совершенно независимо от помощи Его слуг. «Возложение рук» не является и никогда не было особым христианским обрядом. В таких отрывках, как Деяния 6:6; 9:17; 13:3, действие было просто знаком идентификации, как достаточно ясно из последнего упоминания.
«И возложения рук». Ключ, раскрывающий истинное значение этого выражения, можно найти в Ветхом Завете, к которому обращены все без исключения шесть вещей, упомянутых здесь апостолом. Это неизбежно, поскольку здесь апостол упоминает те черты, которые характеризовали иудаизм, который евреи, исповедуя свою личную веру во Христа, «оставили». «Возложение рук», о котором говорит апостол, описано в книге Левит 16:21: «И возложит Аарон обе руки свои на голову живого козла, и исповедует над ним все беззакония сынов Израилевых, и все преступления их и все грехи их, возложив их на голову козла, и отпустят его за руку человека достойного в пустыню». Это была неотъемлемая часть ритуала ежегодного Дня искупления. Об этом, естественно, подумали бы евреи, когда апостол упоминает здесь «учение (учение)… о возложении рук».
«И о воскресении мертвых». На первый взгляд, а может быть и на второй, может показаться, что то, что находится перед нами, потребует отказа от той линии интерпретации, которой мы следуем. Конечно, может воскликнуть читатель, вы не будете просить нас поверить в то, что эти евреи «оставили» учение о воскресении мертвых! Однако мы утверждаем именно это. Трудность, которая, по-видимому, здесь возникает, скорее воображаемая, чем реальная, из-за отсутствия различения и неспособности «правильно разделить Слово Истины». Воскресение мертвых было ясно раскрытой доктриной в иудаизме; но оно заменяется чем-то гораздо более утешительным и благословенным под более полным откровением, данным Богом в христианстве. Если читатель внимательно рассмотрит предлог, который мы выделили курсивом, он найдет в нем ценный ключ ко многим отрывкам. «Мы совершаем большую ошибку, когда предполагаем, что воскресение, как учили фарисеи, которого придерживались иудеи, в которое верили ученики и которое провозглашали апостолы, было одним и тем же» (C.H.W.). Большую разницу между первым и вторым можно увидеть, сравнив следующие места Писания.
«По тому, как они называют ересью, так я покланяюсь Богу отцов моих, веря всему, что написано в законе и в пророках, и имею надежду на Бога, что и они допускают, что будет воскресение из мертвых, праведных и неправедных» (Деяния 24:14, 15). В этом заключалась еврейская надежда: «Марфа говорит Ему: знаю, что воскреснет в воскресение, в последний день» (Иоанна 11:24). А теперь, напротив, обратите внимание: «Он повелел им никому не рассказывать никому о том, что они видели, доколе Сын Человеческий не воскреснет из мертвых. И они сохранили это слово при себе, спрашивая друг друга, что такое воскресение из мертвых. «мертвый» должен означать» (Марка 9:9, 10). Именно этот аспект воскресения подчеркивают послания Нового Завета: выборное воскресение, воскресение искупленных раньше воскресения нечестивых: см. Откровение 20:5, 6; 1 Коринфянам 15:22, 23; 1 Фессалоникийцам 4:16.
«И суда вечного». В свете всего того, что было до нас, это не должно вызвать никаких затруднений. Еврейская церковь, а теперь и большая часть христианского мира, верили в Общий суд, великую сессию в конце времен, когда Бог будет проверять жизнь каждого человека: «Ибо всякое дело Бог приведет на суд, и все тайное, хорошо ли оно, или худо ли это» (Екклесиаст 12:14). Наиболее подробно это описано в заключительных стихах 20-й главы Откровения. Это суд Великого Белого Престола.
Давайте теперь очень кратко подведем итог тому, что только что привлекло наше внимание. Евреи исповедовали свою веру во Христа и тем самым оставили тени ради Субстанции. Но надежда была отложена, вера ослабла, гонения охладили их ревность. У них возникло искушение отказаться от своей христианской профессии и вернуться в иудаизм. Апостол показывает, что, поступая так, они снова заложат «основание» того, что осталось позади. Вместо этого он призывает их продвигаться вперед к «совершенствованию» или «полному росту». Это означало замену «покаяния в жизни» (Деяния 11:18) «покаянием в мертвых делах»; доверие к прославленному Спасителю для национальной «веры к Богу»; всеочищающая кровь Агнца для неэффективных «омовений» закона; Бог возложил на Христа все наши беззакония за «возложение рук» иудейского первосвященника; воскресение «из мертвых», ибо «воскресение мертвых»; Судилище Христово, для «вечного суда» Великого Белого Престола. Таким образом, шесть вещей, упомянутых здесь, принадлежали состоянию вещей до явления Христа.
«И это сделаем, если Бог позволит» (стих 3). Здесь мы узнаем о решении апостола относительно стоящего перед ним случая и об ограничении его решения явным подчинением его благоволению Бога. «Мы сделаем это» имеет отношение к «Давайте пойдем к совершенству». Использование местоимения во множественном числе очень удачно. Хотя апостол Павел был духовным гигантом по сравнению со своими собратьями-христианами, он никогда не предполагал, что он «достиг» (Флп. 3:12). «Это мы сделаем» означает: я учу, вы учитесь. В последующих главах мы увидим, как было выполнено решение апостола. В Послании к Евреям 5:10 он сказал: «Первосвященник по чину Мелхиседека, о котором нам есть что сказать». Сравнивая Послание к Евреям 6:3 с Послание к Евреям 5:11,12, мы узнаем, что никакое уныние не должно удерживать раба Божьего от проповедования тайны Христа, даже тупость его слушателей.
«И это мы сделаем, если Бог позволит». Это уточняющее слово может иметь отношение к неизвестному верховному благоволению Бога, которому должны подчиняться все наши решения: «Надеюсь задержаться у вас на некоторое время, если Господь позволит» (1 Кор. 16:7 и ср. Иак. 4: 13-15). Вероятно, апостол имел перед собой и то печальное состояние, в которое впали евреи (Евр. 5:11-14), ввиду чего это было торжественное и испытующее слово для их совести: из-за их лени и нерадения был разум бояться, что они прогневали Бога, и Он не дал им дальнейшего света (Лк. 8:18). Наконец, мы верим, что апостол рассчитывал на свои Божественные возможности; если бы Он прекратил Свою помощь, учитель был бы беспомощен: см. 2 Коринфянам 3:5. Подводя итог: во всем мы должны искать славы Божией, склоняться перед Его волей и признавать, что всякий прогресс в Истине — это особый дар от Него (Иоанна 3:27).
 



Евреям 6:4-6.
Глава 24 - Отступничество
 
 
Отрывок, который сейчас должен привлечь наше внимание, является одним из самых торжественных в послании к евреям, да и вообще, который можно встретить где-либо в Новом Завете. Вероятно, немногие возрожденные души прочитали ее вдумчиво, не испытав при этом страха и трепета. Беспечные профессора часто испытывали беспокойство совести, когда они слышали внушающие трепет слова. Здесь говорится о классе людей, которые пользовались большими привилегиями, пользовались особым благоприятствованием, но которые не только не улучшили свои возможности, но и ужасно извратили их; который навлек позор и позор на дело Христа; и которые находились в таком безнадежном состоянии, что «невозможно было снова обновить их покаянием». Хорошо ли каждому из нас искренне вознести свое сердце к Богу, умоляя Его не допустить такого кораблекрушения веры.
Как, возможно, известно большинству наших читателей, рассматриваемые нами стихи оказались одним из самых ожесточенных богословских сражений за последние столетия. Именно в этот момент развернулись самые жаркие бои между кальвинистами и арминианами. Те, кто верят, что настоящий христианин может настолько согрешить и отступить, что отпадет от благодати и погибнет навеки, с уверенностью обратились к этим стихам за доказательством своей теории. Можно опасаться, что их теория настолько предвзято относилась к ним, что они были неспособны беспристрастно рассматривать и тщательно взвешивать различные ее положения. Поскольку их умы настолько предвзяты их взглядами на отступничество, они скорее приняли как должное, что этот отрывок описывает истинное дитя Божье, которое, отвернувшись от Христа, в конечном итоге погибнет. Но Писание призывает нас «все испытывайте» (1 Фес. 5:21), а это требует чего-то большего, чем поверхностное и поспешное исследование того, что, по общему признанию, является трудным отрывком.
Если, с одной стороны, арминиане были слишком готовы прочитать в этом отрывке свою небиблейскую догму об отступничестве христианина, следует признать, что многим кальвинистам не удалось успешно разобраться и удовлетворительно истолковать самые запутанные моменты в этих стихах. Они правы, утверждая, что Писание самым решительным и недвусмысленным образом учит о Божественном сохранении и человеческом упорстве святых, поскольку они также мудро указали, что Слово Божие не противоречит и не может противоречить самому себе. Если наш Господь утверждал, что Его овцы «никогда не погибнут» (Иоанна 10:28), то, конечно, в Послании к Евреям 6 не будет сказано, что некоторые из них погибают. Если через апостола Павла Дух Святой уверяет нас, что ничто не может отлучить детей от любви их Отца (Рим. 8:35-39), то, без сомнения, та часть, которая сейчас перед нами, не заявляет, что что-то сможет. Возможно, не всегда легко обнаружить полное соответствие одного Священного Писания другому, однако мы должны твердо придерживаться безошибочной гармонии и целостности Божьей Истины.
Главная трудность, связанная с нашим переходом, состоит в том, чтобы удостовериться в том, какой класс лиц там имеется в виду. Описывает ли здесь Святой Дух возрожденные или невозрожденные души? Следующее, что нужно выяснить, что имеется в виду под словами «если они отпадут». Последнее, что обозначается словами «невозможно снова обновить их покаянием». Предваряя наше изложение, мы вполне уверены, что «отпадение», о котором здесь говорится, означает сознательное, полное и окончательное отречение от Христа — грех, которому нет прощения. Так и мы понимаем «невозможность» снова обновить их покаянием, объявляя, что их состояние и дело безнадежны на выздоровление. По этой причине кальвинисты обычно утверждали, что этот отрывок говорит о простых профессорах. Но против этого есть два непреодолимых возражения: во-первых, простым профессорам не от чего «отпасть»; во-вторых, простые профессора никогда не «обновлялись» к покаянию.
Помимо споров, которые вызвали эти стихи, многие использовали их необоснованно. «Я полагаю, что неправильное понимание этого отрывка также во многих случаях вызывало крайнее душевное расстройство у двух классов людей: у номинальных профессоров, которые после впадения в грубый грех пробудились к серьезным размышлениям; и у настоящих христиан, о том, что они подпали под власть душевной болезни, впали в состояние духовного истощения или были преданы таким преступлениям Божественного закона, в которых были виновны Давид и Петр: и это поставило почти непреодолимые препятствия на пути обоих» бегут в поисках убежища, чтобы ухватиться за надежду, представленную перед ними в Евангелии. Все это делает тем более необходимым, чтобы мы тщательно вникали в смысл этого отрывка. Если его правильно понять, окажется, что он не дает никакого одобрения любые ложные выводы, которые были сделаны из него, но быть, как и любая другая часть богодухновенного Писания, «полезной для учения, для обличения, для исправления, для наставления в праведности» — хорошо приспособленной для того, чтобы вызвать предостережение, никоим образом рассчитан на то, чтобы вызвать отчаяние» (д-р. Дж. Браун).
Прежде чем попытаться прояснить вышеупомянутые трудности и подготовить почву для изложения этих стихов, содержание которых многих так озадачило, давайте еще раз вспомним состояние души, в котором находились эти еврейские христиане. упал. Они «притупились слухом» (Евр. 5:11), «неумелы в слове праведности» (Евр. 5:13), неспособны жевать «твердую пищу» (Евр. 5:14). Это состояние было чревато самыми опасными последствиями. «Евреи стали теплыми, небрежными и инертными; Евангелие, которое они когда-то хорошо видели и горячо любили, стало для них скучным и смутным; гонения и презрение их соотечественников — тяжелым бременем, под которым они стенали и под которым они не наслаждались общением с Господом Иисусом. Мрак, сомнение, уныние, нерешительность и, следовательно, хождение, в котором не проявлялась сила любви Христовой, характеризовали их. Теперь, если бы они продолжали оставаться в этом состоянии, что еще могло бы быть Результатом является отступничество?
«Такова была их опасность. И если бы они поддались ей, их положение было бы безнадежным. Никакого другого Евангелия, которое можно было бы проповедовать, не осталось иной силы, которая могла бы спасти и воскресить их. Они услышали и узнали голос, который сказал: «Придите ко Мне и Я дам тебе покой». Они заявляли, что верят в Господа, умершего за грешников, и избрали Его своим Спасителем и Учителем. А теперь они забыли и оставили Скалу своего спасения. Если они сознательно и намеренно продолжали в таком состоянии им грозила окончательная нераскаянность и жестокосердие.
«Увещевание следует рассматривать в связи с особыми обстоятельствами жизни евреев. После отвержения Мессии Израилем Евангелие было проповедано евреям апостолами, и дары и сила Святого Духа были явлены среди Евреи приняли Евангелие некогда распятого, а ныне прославленного Искупителя, ниспославшего с небес Духа, знак Своего возвышения и залог будущего наследия, войдя таким образом в сферу проявления Нового Завета. любой, кто умышленно отказался от него, мог лишь вновь впасть в ту фазу иудаизма, которая распяла Господа Иисуса. У них не было другой альтернативы, кроме как идти дальше к полному познанию небесного священства Христа, а также к принятию и поклоняться через Посредника в святилище наверху или вернуться в положение не благочестивых израильтян до Пятидесятницы, таких как Иоанн Креститель и те, кто ждал обещанного искупления, и даже не в состояние тех, за кого молился Спаситель. , «ибо они не знают, что делают»; но в состояние умышленной сознательной вражды против Христа и греха отвержения Его и открытого позора» (Адольф Сапфир).
«Опасность, которой подвергала евреев эта духовная инертность, была такова, что оправдывала самые резкие увещевания и обличения. Отступничество от Христа было шагом более легким и естественным для еврея, чем для верующего язычника, потому что путь всегда был открыт и приглашая их, как людей, вернуться к тем обществам, которые когда-то несли с собой внешнее освящение имени Иеговы и от которых только сила благодати позволила им отказаться.Когда небесные реальности перестали действовать в их душах, перед ними появился видимый образ. если бы не было привычного упражнения их духовных чувств, сила различения не могла бы сохраниться: они называли бы зло добром, а добро злом. которая возникает из-за духовного пренебрежения, начинает свое собственное наказание апатической тупостью некогда ясного ума и лишает дух его способности обнаруживать коварные методы Дьявола. Только в присутствии Бога христианин может проявить свою духовную энергию. с эффектом. Пребывание во Христе поддерживает нас в этом присутствии. Не может быть более прискорбной ошибки верующего, чем отделение по привычке своего ума приобретенного знания от живого Христа. Вера умирает сразу, отделившись от своего объекта. Знание действительно драгоценно, но познание Бога — вещь прогрессивная (Кол. 1:10), цель которой не достигается по эту сторону славы (1 Кор. 8:2). Крайним опытом прогрессирующего христианина является опыт постоянного посвящения. С постоянно расширяющейся перспективой он с каждым днем все глубже осознает благодать, в которой он стоит и в которой он все более и более утверждается словом праведности. . .
«Ясная и растущая вера в небесные вещи была необходима, чтобы уберечь евреев-христиан от рецидива. Вернуться в иудаизм означало отказаться от Христа, который оставил их дом «пустынным» (Матфея 23:38). Это означало отпасть от благодати. и подвергнуть себя не только общему проклятию закона, но и конкретному проклятию, которое навлекло вину за кровь Иисуса на нечестивый и ослепленный народ Его убийц» (А. Придэм). Однако следует отметить, что христианину из язычника так же легко вернуться в тот мир, из которого призвал его Господь, и влечение столь же реально, как и христианину из иудея. снова вернемся к иудаизму. И ровно в той мере, в какой христианину не удается ежедневно ходить с Богом, настолько мир получает власть над его сердцем, разумом и жизнью; а продолжение мирской жизни чревато самыми ужасными и фатальными последствиями.
«Ибо это невозможно однажды просветленным» и т. д. (стих 4). Здесь апостол продолжает отступление, начатое им в Евреям 5:11. В скобках есть два подразделения: первое, Евреям 5:11-14, заслуживает осуждения; второе, Евреям 6:1-20, носит назидательный характер. В главе 6 он призывает евреев к двум обязанностям: прогрессировать на христианском пути (стихи 1-11); упорствовать в этом (стихи 12-20). Первое увещевание предлагается в стихах 1,2 и уточняется в стихе 3. Мотив послушания проистекает из опасности отступничества (стихи 4-6). Вступительное слово «За» в стихе 4 указывает на тесную связь нашего нынешнего отрывка с тем, что непосредственно предшествует. Он делает вывод из того, что сказал апостол в Евреям 5:11-14. Оно усиливает слово «если» в стихе 3. Оно указывает на самое торжественное предостережение против продолжения их нынешней лени. Это представляет собой ужасающий контраст с возможностью стиха 3. «Апостол с тревогой смотрит на отступление евреев. Он видит в этом опасность полного, подтвержденного, умышленного и безвозвратного отступничества от истины. на краю пропасти, и поэтому он возвышает свой голос и с пылкой, но любящей искренностью предостерегает их от столь ужасного зла» (Адольф Сапфир).
Три вещи требуют нашего пристального внимания, когда мы приближаемся к нашему отрывку: люди, о которых здесь говорится, грех, который они совершают, и приговор, вынесенный им. Рассматривая лиц, о которых идет речь, прежде всего важно отметить, что апостол не говорит ни «нас, некогда просвещенных», ни даже «вы», а говорит «те». В отличие от них, он говорит евреям: «Возлюбленные, мы убеждены в лучшем отношении к вам».
«Впоследствии, когда апостол приходит заявить о своей надежде и убеждении относительно этих евреев, что они не такие, как те, которых он прежде описал, и не такие, которые отпадут в погибель, он делает это на трех основаниях, по которым они отличались от них. как: 1. Что у них было то, что «сопутствовало спасению», то есть то, от чего спасение неотделимо. Поэтому ничего из этого он не приписывал тем, кого описывает в этом месте (стихи 4-6), ибо если бы он сделал это, то они не были бы для него аргументом и доказательством противоположной цели, чтобы они не отпали и не погибли так же, как и те. Поэтому он не приписывает им здесь в тексте ничего, что особенно «сопутствует» 2. Он описывает их по их обязанностям послушания и плодам веры. Это был их «дел и подвиг любви» ко имени Божьему, стих 10. И этим он также отличает их от тех, кто в текст, в отношении которых он предполагает, что они могут погибнуть навечно, чего не могут сделать эти плоды спасительной веры и искренней любви. 3. Он добавляет, что в сохранении тех, о ком там упомянуто, речь шла о верности Бога: «Бог не является неправедным, чтобы забыть». Ибо, по его замыслу, они были теми, кто был заинтересован в завете благодати, в отношении которого только и существует какое-либо обязательство о верности и праведности Божией, чтобы сохранить людей от отступничества и гибели; и это происходит с равным уважением ко всем, кто таким образом вступил в завет. Но о тех, кто упоминается в тексте, он не предполагает ничего подобного; и в этой связи не подразумевается, что праведность или верность Бога в любом случае были задействованы для их сохранения, а скорее наоборот» (д-р Джон Оуэн).
Едва ли правильно называть «простыми профессорами» тех, кто описан в стихах 4,5. Это был класс, пользовавшийся большими привилегиями, превосходящими все те, которые сейчас сопровождают проповедь Евангелия. Говорят, что изображенные здесь имели пять преимуществ, что контрастирует с шестью вещами, перечисленными в стихах 1 и 2, которые в иудаизме принадлежат человеку во плоти. Пять — это число благодати, и упомянутые здесь благословения относятся к христианскому устроению. Однако они не были истинными христианами. Это видно из того, что не сказано. Заметьте, о них не говорилось как об избранных Божиих, как о тех, за кого умер Христос, как о тех, кто родился от Духа. О них не говорится, что они оправданы, прощены, приняты в Возлюбленном. Ничего не говорится об их вере, любви и послушании. Однако именно это отличает настоящего дитя Божье. Во-первых, они были «просвещены». Солнце правды воссияло исцелением в Своих крыльях, и, как сказано в Евангелии от Матфея 4:16: «Народ, сидевший во тьме, увидел свет великий, и к сидящим в стране и тени смертной воссиял свет». В отличие от язычников, которых Христос во дни Своей плоти не посетил, те, кто приходил под звук Его голоса, были чудесно и славно просветлены.
Греческое слово «просвещенный» здесь означает «давать свет или знание посредством обучения». Так это передано в Септуагинте в Судей 13:8, 4 Царств 12:2, 17:27. Апостол Павел использует это слово для «выявить» или «вывести на свет» в 1 Коринфянам 4:5, 2 Тимофею 1:10. Сатана ослепляет умы тех, кто не верит, чтобы «свет благовествования не воссиял им» (2 Кор. 4:4), то есть не дал познания о нем. Таким образом, «просвещенный» здесь означает быть наставленным в учении Евангелия, чтобы иметь ясное представление о нем. В параллельном отрывке в Евреям 10:26 говорится, что те же самые люди «приняли познание истины», ср. также 2 Петра 2:20, 21. Однако это лишь естественное познание духовных вещей, приобретаемое внешним слушанием или чтением; точно так же можно просветиться, занявшись специальным изучением одной из наук. Оно далеко от того духовного просвещения, которое преобразует (2 Кор. 3:18). Пример «просвещения» невозрожденного человека можно найти в случае с Валаамом; Числа 24:4.
Во-вторых, они «вкусили» небесный дар. «Вкусить» — значит иметь личный опыт, в отличие от простого отчета. «Дегустация не включает в себя поедание, а тем более переваривание и превращение в пищу того, что таким образом вкушается; поскольку его природа только таким образом распознается, от него можно отказаться, да, хотя нам нравится его вкус и аромат, по каким-то другим соображениям. Описанные здесь люди Итак, это те, кто в определенной степени понял и насладился откровением милости; подобно слушателям на каменистой почве, они приняли Слово с мимолетной радостью» (Джон Оуэн). «Вкус» отличается от «вкушения» Иоанна 6:50-56.
Мнения разделились относительно того, относится ли «небесный дар» к Господу Иисусу или к личности Святого Духа. Возможно, мы не можем быть догматичными в этом вопросе. На самом деле, разница безразлична, потому что Дух здесь, чтобы прославить Христа, поскольку Он пришел от Отца через Христа как «Дар» Своего вознесения Своему народу. Если ссылка будет на Господа Иисуса, то ссылки будут уместными, Иоанна 3:16, 4:10 и т. д.; если на Святого Духа, то Деяния 2:38, 8:20, 10:45, 11:17. Лично мы скорее склоняемся ко второму. Этот Божественный Дар назван здесь «небесным», потому что он с Небес и ведет на Небеса, в отличие от иудаизма – ср. Деяния 2:2, 1 Петра 1:12. Этот «Дар» эти отступники «вкусили» или пережили: сравните Матфея 27:34, где «вкус» противопоставляется фактическому питью. Те, о ком здесь идет речь, познакомились с Евангелием, чтобы обрести такую меру его блаженства, которая значительно усугубила их грех и обреченность. Иллюстрацию этому можно найти в Евангелии от Матфея 13:20, 21.
В-третьих, они «сделались причастниками Святого Духа». Во-первых, следует отметить, что греческое слово «участники» здесь отличается от того, которое используется в Колоссянам 1:12 и 2 Петра 1:4, где имеются в виду настоящие христиане. Слово здесь просто означает «товарищи», имея в виду то, что является внешним, а не внутренним. Следует отметить, что этот элемент помещен в центр пяти, потому что он описывает оживляющий принцип остальных четырех, которые все являются эффектами. Эти отступники никогда не были «рождены от Духа» (Иоанна 3:6), и тем более их тела не были Его «храмами» (1 Кор. 6:19). Мы также не верим, что этот стих учит, что Святой Дух когда-либо действовал внутри них, иначе это будет противоречить Филиппийцам 1:6. Это означает, что они получили пользу от Его сверхъестественных действий и проявлений: «Место поколебалось» (Деяния 4:31) иллюстрирует это. Ниже мы цитируем доктора Дж. Брауна:
«Весьма вероятно, что богодухновенный писатель имеет в виду прежде всего чудесные дары и действия Святого Духа, посредством которых осуществлялось первоначальное устроение христианства. Эти дары ни в коем случае не ограничивались теми, кто «преобразовался обновлением своего разума». Слова нашего Господа в Евангелии от Матфея 7:22, 23 и Павла в 1 Коринфянам 13:1, 2, кажется, намекают на то, что обладание этими необновленными людьми не было чем-то необычным в том веке; во всяком случае, они ясно показывают что их обладание и невозрожденное состояние ни в коем случае не были несовместимы».
Четвертое: «И вкусили благое Слово Божие». «Под этим выражением я понимаю обещание Бога относительно Мессии, суммы и сущности всего. Заслуживает внимания то, что это обещание в порядке значимости названо Иеремией «этим добрым словом» (Иер. 33:14). «Вкусить», таким образом, это «доброе Слово Божье» — значит испытать, что Бог верен Своему обещанию, — насладиться, насколько может необращенный человек, благословениями и преимуществами, вытекающими из исполнения этого обещания. вкушайте доброе Слово Божье», кажется, просто для того, чтобы насладиться преимуществами нового устроения» (д-р Дж. Браун). Дальнейшее подтверждение того, что апостол здесь имеет в виду то, чему эти отступники стали свидетелями исполнения Божьего обещания, можно получить, сравнивая Иеремия 29:10: «После семидесяти лет пребывания в Вавилоне Я посещу тебя и исполню о тебе доброе слово Мое». , заставив вас вернуться в это место».
Обратите внимание, как старательно апостол все еще придерживается слова «вкус», чтобы мы могли лучше их идентифицировать. Они не могли сказать вместе с Иеремией: «Нашли слова твои, и я съел их» (Иер. 15:16). «Он как будто сказал: я говорю не о тех, кто получил питание, а о тех, кто уже вкусил его, как будто они должны были желать его как «искреннего молока» и расти благодаря ему» (доктор Джон Оуэн ). Торжественный пример того, кто просто «вкусил» доброе Слово Божие, можно найти в Евангелии от Марка 6:20: «ибо Ирод побоялся Иоанна, зная, что он человек праведный и святой, и наблюдал за ним; и, услышав его, он сделал многое и с радостью слушал его».
Пятое: «И силы будущего мира», или «грядущий век». Здесь имеется в виду новое устроение, которое согласно предсказаниям Ветхого Завета должно было начаться Мессией Израиля. Это соответствует «последним дням сих» из Евреям 1:2 и контрастирует с «прошедшим временем» или Моисеевой экономикой. Их Мессией был не кто иной, как «Бог крепкий» (Ис. 9), и дивны и славны, изумительны и неповторимы были Его чудесные дела. Эти «силы» нового века упоминаются в Послании к Евреям 2:4, к нашим комментариям мы отсылаем читателя. Эти могучие «силы» эти отступники «вкусили» или испытали на собственном опыте. Они были личными свидетелями чудес Христа, а также чудес, последовавших за Его вознесением, когда были даны такие славные проявления Духа. Таким образом, они были «без оправдания». Им были представлены убедительные и убедительные доказательства, но в их сердцах не было ответной веры. Торжественный пример этого можно найти в Иоанна 11:47, 48.
«Если они отпадут». Греческое слово здесь очень сильное и выразительное, даже сильнее, чем то, которое используется в Евангелии от Матфея 7:27, где говорится о доме, построенном на песке, «и велико было падение его». Здесь имеется в виду полное отпадение, полный отказ от христианства. Это умышленный поворот спиной к открытой Божьей истине, полное отвержение Евангелия. Это означает «кораблекрушение веры» (1 Тим. 1:19). Этот ужасный грех совершает не простой номинальный профессор, поскольку ему действительно не от чего отпасть, кроме пустого имени. Описываемый здесь класс — это те, чьи умы были просветлены, их совесть взволнована, их чувства в значительной степени затронуты, но которые, тем не менее, никогда не были возвращены из смерти в жизнь. Речь идет не об отступивших христианах. Это не просто «грехопадение», тот или иной грех. Величайший «грех», который может совершить возрожденный человек, — это личное отречение от Христа: Петр был виновен в этом, однако он «снова обновился к покаянию». Именно полное отречение от всех отличительных истин и принципов христианства, и это не тайно, а открыто, и составляет отступничество.
«Если они отпадут». «Это вряд ли точный перевод. Было сказано, что апостол здесь не утверждает, что такие люди «отпадали» или «отпадают»; но что если бы они это сделали — предположение, которое, однако, никогда не могло быть реализовано — тогда последствия было бы, если бы они не могли быть «снова обновлены к покаянию». Буквально переведенные слова звучат так: «И отпали» или «все же пали». Апостол явно намекает, что такие люди могли и что такие люди сделали: "Отпадение". Под "отпадением" мы, очевидно, должны понимать то, что обычно называют отступничеством. Оно состоит не в случайном впадении в действительный грех, каким бы грубым и отягчающим он ни был, ни в отречении от некоторых принципов христианства, ни в отречении от некоторых принципов христианства. хотя они должны иметь значительное значение, но в открытом, полном и решительном отказе от всех составляющих принципов христианства и возврате к ложной религии, такой как религия неверующих иудеев или язычников, или к открытому неверию и открытому безбожию. (доктор Дж. Браун).
«Невозможно... если они отпадут, снова обновить их покаянием». Четыре вопроса здесь требуют ответа. Что означает «обновленный к покаянию»? Что означает выражение «снова обновился к покаянию»? Почему такой опыт «невозможен»? Для кого это «невозможно»? Покаяние означает изменение ума: Матфея 21:29, Римлянам 11:29 подтверждают это. Это больше, чем умственный акт, совесть также активна, ведущая к раскаянию и самоосуждению (Иов 42:6). Для невозрожденного это просто работа природы; в детях Божиих это совершается Святым Духом. Последний является евангельским и является одним из вещей, которые «сопутствуют спасению». Первое не так, поскольку оно является «печалью мира», который «производит смерть» (2 Кор. 7:10). Этот вид «покаяния» или раскаяния получает наиболее торжественный пример в случае с Иудой: Матфея 27:3, 5. Таково было покаяние этих отступников. Греческий глагол «обновлять» здесь больше нигде в Новом Завете не встречается. Вероятно, лучше было бы «восстановить», поскольку то же самое слово используется в сентябрь для еврейского глагола, означающего обновлять в смысле восстановления: Псалом 102:5; 104:30; Плач 5:21. Иосиф Флавий применяет это к обновлению Храма!
Но что подразумевается под «обновлением к покаянию»? «Быть «обновленным» — это образное выражение, обозначающее перемену, большую перемену и перемену к лучшему. Быть «обновленным», чтобы изменить сознание человека, означает важное и выгодное изменение мнения, и И такое изменение лица, о которых идет речь, претерпели в прежний период. Когда-то они находились в состоянии невежества в отношении доктрин и свидетельств христианства, и они были «просвещены». Когда-то они не знали о превосходство и красоту христианской истины, и им было дано «вкусить небесный дар». Когда-то они неправильно поняли пророчества о Мессии, не подозревали об их исполнении и, конечно, были чужды того энергичного влияния, которое Новозаветное откровение дает им возможность увидеть, что это «доброе слово» исполнилось, и они стали участниками внешних привилегий и подвергнуты особым энергиям нового порядка вещей. и обстоятельства существенно изменились. Как велика разница между невежественным, фанатичным евреем и человеком, описанным в предыдущем отрывке! Он стал как бы другим человеком. В действительности Он не стал, в смысле апостола, «новым творением». но, тем не менее, произошла великая и, насколько это возможно, основательная перемена» (доктор Дж. Браун).
Теперь невозможно «обновить покаянием» тех, кто полностью отказался от христианского откровения. Некоторые вещи «невозможны» по отношению к природе Бога, например, Он не может лгать или прощать грехи без удовлетворения Своего правосудия. Другие вещи, которые возможны для Божьей природы, становятся «невозможными» в соответствии с Его постановлениями или намерениями: см. 1 Царств 15:28, 29. Другие вещи «возможны» или «невозможны» по отношению к правилу или порядку всего сущего Бога. назначил. Например, не может быть веры без слышания Слова (Рим. 10:13-17). «Когда в делах долга Бог не выразил ни повеления, ни назначил средств для его исполнения, тогда их следует рассматривать как невозможные [как, например, нет спасения без покаяния, Луки 13:3. (A.W.P.)]; и затем, по отношению к нам, они настолько абсолютны и поэтому заслуживают уважения. И это и есть «невозможность», которую здесь главным образом подразумевают. Это то, к чему Бог не повелел нам стремиться и не назначил Следовательно, это то, о чем у нас нет причин заботиться, пытаться или ожидать, поскольку это невозможно ни по какому закону, правилу или конституции Бога.
«Апостол не дает нам дальнейших указаний о природе будущих событий, кроме того, что касается нашего собственного долга. Нам не следует ни ждать, ни надеяться, ни молиться, ни стараться восстановить таких людей к покаянию. Бог дает закон для нас в этих вещах, а не для Него Самого. Это может быть возможно с Богом, насколько мы знаем, если бы в этом не было противоречия какому-либо из святых свойств Его природы; только Он не хочет, чтобы мы ожидали ничего подобного от Него, и Он не назначил нам никаких средств для достижения этого. То, что Он сделает, мы должны с доверием принять, но наш собственный долг по отношению к таким людям полностью исчерпан. И действительно, они полностью отказываются от наша досягаемость» (доктор Джон Оуэн).
Необходимо внимательно отметить, что во всем этом отрывке, начиная с Послания к Евреям 5:11, апостол говорит о своем собственном служении. В руках Бога Его слуги являются инструментами, с помощью которых Он действует и посредством которых Он осуществляет Свою евангельскую цель. Таким образом, Павел мог правильно сказать: «Я родил вас благовествованием» (1 Кор. 4:15). И еще: «Дети мои, которых я снова рожу, доколе не оформится в вас Христос» (Гал. 4:19). Таким образом, слуги Божьи проповедью Евангелия «обновили к покаянию» тех, о которых говорится в Послании к Евреям 6:4. Но они отступили; они полностью отвергли Евангелие. Поэтому для слуг Божьих было «невозможно» «снова обновить их покаянием» по той вполне достаточной причине, что у них не было другого вести, которое они могли бы провозгласить. У них не было в запасе другого Евангелия, никаких дальнейших мотивов для представления. Перед ними стоял распятый Христос. Его теперь объявили самозванцем. Не было «никакого другого имени», которым они могли бы спастись. Их публичное отречение от Христа сделало их положение безнадежным с точки зрения служителей Божьих. «Оставьте их» (Матфея 15:19) теперь было их приказом: сравните Иуды 22. Возможно ли было для Бога, в соответствии со Своей святостью, посрамить их, наш отрывок не решает.
«Видя, что они вновь распинают в себе Сына Божия» (стих 6). Это сделано для того, чтобы показать усугубление их ужасного преступления и невозможность их возобновления к покаянию. Отказавшись от своего христианского исповедания, они объявили Христа Самозванцем. Таким образом, они были необратимы. Пытаться рассуждать с ними дальше было бы всего лишь метать бисер перед свиньями. С этим стихом следует внимательно сравнить параллельный отрывок из Евреям 10:26-29. Эти отступники «получили познание истины», хотя и не спасительное знание о ней. После этого они согрешили «умышленно»: произошло сознательное и открытое отречение от истины. Природа их конкретного греха определяется как «попирание ногой Сына Божьего (чего никогда не делает ни один настоящий христианин) и почитание (почитание) крови завета несвятым делом», то есть взирание на Того, Кто повесил на Кресте как обычный злодей. Для таковых «не остается более жертвы за грехи». Их положение безнадежно, что касается человека; и писатель полагает, что и такие оставлены Богом.
«Видя, что они вновь распинают в себе Сына Божия и открыто посрамляют Его». «Таким образом, они отождествляют себя с Его распинателями — они развлекали и признавали чувства, которые, если бы Он был на земле и в их власти, могли бы побудить их распять Его. Христа, чем Его убийцы. Они никогда не заявляли о признании Его божественной миссии; но эти отступники сделали такое исповедание — они устроили своего рода испытание христианства и после испытания отвергли его» (д-р Дж. Браун) .
Такое предупреждение было необходимо и хорошо рассчитано, чтобы расшевелить ленивых евреев. В ветхозаветном домостроительстве посредством прообразов и пророчеств они получили проблески истины о Христе, называемые «словом начала Христова». Под этими тенями и мерцаниями они выросли, не осознавая всего своего значения, пока не были благословлены полным светом Евангелия, называемым здесь «совершенством». Опасность, которой они подвергались, заключалась в том, что они отступили от той почвы, на которую поставило их христианство, и вернулись к иудаизму. Поступить так означало бы вновь войти в тот Дом, который Христос оставил «пустынным» (Матфея 23:38), и значило бы объединить силы с Его убийцами и, таким образом, «снова распять в себе Сына Божьего», и их отступничество «поставило Его на открытый (публичный) позор». Мы можем добавить, что греческое слово «распять» здесь более сильное, чем обычно употребляемое: оно означает «распинать». Таким образом, внимание обращено на возведение креста, на котором Спаситель был подвергнут всеобщему презрению.
Рассматривая этот отрывок в целом, необходимо помнить, что все, кто заявлял, что принял Евангелие, не были рождены от Бога: это показывает притча о Сеятеле. Разум может быть проинформирован, совесть исследована, естественные привязанности взбудоражены, но в них, тем не менее, нет «корня». Не все то золото, что блестит. Народ Божий всегда сопровождало «смешанное множество» (Исх. 12:38). Более того, у настоящего христианина есть ветхое сердце, которое «лукаво более всего и крайне испорчено», и поэтому он постоянно нуждается в верном предостережении. Таких Бог давал в каждом устроении: Бытие 2:17; Левит 26:15, 16; Матфея 3:8; Римлянам 11:21; 1 Коринфянам 10:12.
Наконец, позвольте сказать, что, хотя Писание ясно и положительно говорит о стойкости святых, тем не менее, это стойкость святых, а не невозрожденных профессоров. Божественное сохранение заключается не только в безопасном состоянии, но и в святом образе мыслей и поведения. Мы «соблюдаемся силой Божией через веру». Дух, действующий в нас, сохраняет в нас дух полной зависимости, отказа от собственной мудрости и силы. Единственное место, откуда мы не можем упасть, — это пыль. Именно туда Господь приводит Свой народ, отучая его от всякого упования на плоть и давая ему испытать, что именно тогда, когда он слаб, он становится сильным. Такие и только такие спасены и безопасны навеки.
 



Евреям 6:4-6.
Глава 25 - Двойное действие Духа
 
 
В нашей последней статье мы попытались не более чем объяснить термины, используемые в Послании к Евреям 6:4-6. Недостаток места не позволил нам пролить на эти стихи тот свет, который дают другие части Слова Божьего, однако это необходимо, если мы хотим сформировать хоть что-то вроде истинного и адекватного представления об отдельных персонажах, которые там имеются в виду. Одна из главных причин, почему исследователи Священного Писания продолжают испытывать трудности с определением значения любого из стихов в нем, заключается в том, что они не могут молитвенно и терпеливо сравнивать «духовное с духовным» (1 Кор. 2:13). Все мы слишком спешим и по этой причине упускаем лучшее из того, что предусмотрел Бог, — как в мирских, так и в духовных вещах. Вероятно, немногие из наших читателей сочли, что нам удалось устранить все затруднения, возникшие в связи с этим торжественным отрывком, поэтому на эту тему необходима дополнительная статья.
В данном случае мы предлагаем рассмотреть наш отрывок скорее с актуальной точки зрения, чем с разъяснением, стремясь (по мере милостивого разрешения Бога) раскрыть более полно то, что вызвало в нем больше всего беспокойства, а именно, точную информацию. отношение Святого Духа к упомянутым там персонажам. О тех, кто «отпал» и кого «невозможно снова обновить покаянием», говорят, что они «стали причастниками Святого Духа». Теперь мы спрашиваем: что сотворил Дух? Каков был характер Его работы по отношению к ним? Как они стали «причастниками» Его? До какой степени? Это заставляет нас отметить, что Писание открывает двойное действие Духа Божьего с людьми: с избранными и с неизбранными. Именно о последнем мы здесь и поговорим.
Что касается работы Духа с неизбранными, мы начинаем с вопроса: Над чем Он работает? Мы отвечаем: «По способностям человеческой души». Во-первых, Он работает над пониманием. У всех людей есть естественные способности понимания, воли и привязанности. Человек не мог бы любить Бога, если бы в нем не было способности любить; камень никогда не мог бы любить Бога! Итак, человек никогда не сможет понять духовные вещи, если у него не будет способности понимать. У избранных Святой Дух «обновляет» разумение (Рим. 12:2 по сравнению с Титу 3:5); но неизбранного Он только просвещает или воспитывает. Разум падших и невозрожденных людей, просвещенный Духом, способен в некоторой мере познать и Божество, и части Его закона. Приведем этому подтверждение из Священного Писания.
В Послании к Римлянам 1:18 мы читаем о людях, которые «держат истину в неправде», и то, о чем там говорится, объясняется следующим образом: «Ибо то, что можно познать от Бога, открыто в них, ибо Бог явил им ...ибо невидимое Его от создания мира ясно видно, понимаемое тварями: вечная сила Его и Божество» (стихи 19, 20). Здесь речь идет, как показывают последующие стихи, о язычниках. Теперь мы хотели бы обратить внимание читателя на то, что, помимо бедной падшей природы, Бог даровал людям проявление Себя; то, что «можно узнать от Бога», что Он «показал им». Дело не только в том, что творение открывает Творца, но и в том, что Творец открыл Себя — «когда они познали Бога» (стих 21), и это должно было произойти благодаря просвещению Духом их естественного понимания.
Опять же, в Римлянам 2:14, 15 мы читаем: «Ибо, когда язычники, не имеющие закона, по природе делают то, что содержится в законе, то они, не имея закона, суть закон сами для себя. закона, написанного в их сердцах, о чем свидетельствует и их совесть». Святой Дух говорит здесь о людях по «природе», а не по благодати. В его природном сердце написано «дело закона» — кем, как не перстом Божьим! Если бы не это, человек был бы лишен нравственного света, ибо Падение лишило его всякого света.
Понимание в человеке, или принцип разума, может быть посредством образования и общения с другими людьми развито в значительной степени, так что человек может стать чрезвычайно мудрым; тем не менее, его знание и мудрость естественны, даже если его понимание применяется к сверхъестественным объектам. Но если теперь свет разума и свет совести будут принесены к Писанию для наставления, и познание человека еще больше увеличится, тем не менее, его свет остается всего лишь естественным, он не поднимается до уровня того, что производит благодать. Доказательство этому можно увидеть в случае с иудеями: «Вот, ты называешься Иудеем, и покоишься в законе, и хвалишься Богом, и знаешь волю Его, и одобряешь лучшее, будучи наученным вне закона и уверен, что Ты — путеводитель слепых, свет для находящихся во тьме» (Рим. 2:17-19). Как это похоже на тысячи невозрожденных душ в сегодняшнем христианском мире!
Из последнего процитированного отрывка мы узнаем, каков эффект приведения света природы (разума) к закону Божию: он увеличивается и совершенствуется. Как мы видели выше, человек имеет некоторый свет по природе, что есть Бог; пусть этот свет будет пролит на Писание, и он станет «уверенным», что оно существует. Человек по своей природе имеет некоторое представление об обязанностях, которых требует от него Бог; пусть он принесет этот свет на Священное Писание, и он будет иметь «вид (систематизированный) познания и истины в законе» (Рим. 2:20). Когда понимание естественного человека освещается Священными Писаниями, его свет одновременно укрепляется и прибавляется, но он по-прежнему остается естественным светом; это всего лишь воспитание его естественного разума.
Во-вторых, Святой Дух воздействует на чувства природного человека. В падшем человеке есть естественная преданность божеству. Об этом свидетельствует тот факт, что практически все язычники поклоняются тому или иному богу. В Деяниях 13:50 мы читаем о «благочестивых женщинах», восставших против Павла и Варнавы: в них была преданность, присущая человечеству. Теперь позвольте людям проявить свою естественную преданность Писанию, и они познают истинного Бога, а также научатся почитать Его; но это только природа улучшилась. Через Слово Святой Дух может (обычно так и есть) убедить своего читателя в том, что Создатель неба и земли — истинный Бог и поэтому достоин чести и почтения. Факт в том, что, хотя очень немногие это осознают, тот же самый принцип, который заставляет индуиста поклоняться Будде, заставляет англосаксов поклоняться Отцу Иисуса Христа.
Снова; В каждом грешнике есть естественное осознание того, что его грехи заслуживают вечной смерти и что Бог, если Он не будет умилостивлен, накажет его. Несомненно, многие из наших читателей почувствуют склонность подвергнуть сомнению это последнее утверждение; пусть мы снова обратимся к Слову Истины. Там мы читаем: «Кто, зная суд Божий, за такие дела достойны смерти» (Рим. 1:32). Следует отметить, что это говорится о язычниках. Не приведи имеющего такое знание к закону Божию, и что последует? Это: «Но мы уверены, что суд Божий по истине будет против делающих такие дела» (Рим. 2:2). Там говорят евреи. У естественного человека, просвещенного Словом, углубляется его убежденность.
Опять же, если человек сознает свои грехи и сознает, что справедливость Божия требует их наказания, то не естественно ли ему подумать затем о посреднике, пожелать, чтобы кто-нибудь ходатайствовал за него перед Богом? Такая концепция ни в коем случае не является верным свидетельством возрождения. Это тоже встречается в природе. Каждая языческая религия с умилостивительными жертвами, приносимыми их богам, является примером этого. Римство с его священниками-посредниками демонстрирует тот же факт в этой стране. Иллюстрацию можно найти и в Священном Писании. Когда фараон был признан виновным в своих грехах, он умолял Моисея заступиться за него (Исх. 10:16, 17). Так и нечестивый Симон Волхв хотел, чтобы Петр помолился за него (Деяния 8:24).
Еще раз; В сердце каждого естественного человека есть стремление к счастью, и к большему счастью, чем может обеспечить этот бедный мир. Совершенно очевидно, что человек здесь ни на чем не покоится, ибо, как пчела, перелетающая с одного цветка на другой, так и сердце человека не может насытиться никаким земным предметом. Когда Валаам увидел блаженство народа Божьего, он воскликнул: «Да умру я смертью праведника» (Числа 23:10). Самый брошенный негодяй не хочет идти в ад и до самого конца надеется, что его заберут в рай.
Точно так же обстоит дело и с верой в то, что человек действительно является чадом Божьим. В падшем сердце такое самолюбие и лесть к себе, что если невозрожденный человек услышит из Слова Божьего благую весть о том, что Христос Иисус пришел в мир спасти грешников, он сразу заключит, что он есть Человека Бог будет почтить, как нечестивый Аман воображал, что он был человеком, которого будет почтить царь Артаксеркс. Итак, когда Дух Святой устрашил совесть человека, дав ему увидеть грех перед святым Богом, когда он узнает о прощении грехов через Христа, он тотчас же с любовью воображает, что его собственные грехи прощены. Увы, в подавляющем большинстве случаев приходится говорить: «гордость сердца твоего обманула тебя» (Авд. 3).
Теперь давайте обратим внимание на то, как Святой Дух может воздействовать на естественные начала человеческой души, могущественно возвышая их, но не изменяя при этом человеческого сердца. Подобно тому, как лучи солнца, освещающие растения в саду, не придают им новой природы, а способствуют их лучшему развитию, так и Святой Дух, обращаясь к отверженным, не сообщает им ничего нового, но возвышает их природные способности до уровня. их высшая точка. На принципы или способности человеческой души можно воздействовать без передачи возрождающей благодати. Как мы видели, разум человека освещается светом совести, но пусть Дух Святой, не наделяя новым оком, еще больше просветит эту совесть, представит ей возвышенные требования трисвятого Бога, и познание ее будет сильно увеличилось. Тем не менее, эта образованная совесть находится гораздо ниже уровня духовной проницательности, которой обладает тот, кто был выведен из смерти в жизнь. Уточним:
1. Дух сдерживает развращение людей.
В Бытие 20:6 мы читаем о том, как Бог ограничил похоть Авимелека, когда Сарра была в его милости: «И Я удержал тебя от согрешения против Меня; поэтому Я не позволил тебе прикасаться к ней». Итак, во 2 Петра 2:20 мы читаем о некоторых, «избежавших осквернения мира через познание Господа и Спасителя нашего Иисуса Христа», однако из того, что следует в следующих двух стихах, становится ясно, что они никогда не возрождались. Здесь апостол использует подобие свиньи, которую моют от ее нечистоты и после того, как она вымыта, удерживают ее от того, чтобы она снова вернулась в грязь; однако нет никакого изменения или «обновления» природы свиньи.
Сравните теперь то, что сказано о народе Господнем во 2 Петра 1:3, 4: «По мере того, как Божественная сила Его даровала нам все необходимое для жизни и благочестия, через познание Того, Кто призвал нас к славе и добродетели». : Посредством чего даны нам весьма великие и драгоценные обетования, чтобы через них вы могли стать причастниками Божественного естества, избежав тления, которое есть в мире через похоть». Во 2 Петра 2:20 греческое слово, обозначающее «осквернение» мира, означает грубое и внешнее осквернение, в которое впадают неверующие; но во 2 Петра 1:4 говорится, что возрожденные избежали «растления», существующего в мире, через похоть или «желание», то есть внутреннюю склонность ко злу. Более того, народ Господень сделан «причастником Божеского естества», а значит, на нем запечатлен образ Божий: в нем видится «жизнь и благочестие».
Снова; По аналогии, использованной во 2 Петра 2:20, апостол уподобляет познавших «путь праведности» собаке, которая заболела, но которая снова обращается на свою блевотину. Фигура очень яркая и сильная. Когда Святой Дух приносит Слово Божье на совесть невозрожденного человека, его сердце заболевает. О христианах сказано: «Ибо вы не снова приняли Духа рабства для страха» (Рим. 8:15), но для неизбранных Он часто становится Духом «рабства», связывая их грехи на их совести. . Если раньше у них был мерцающий свет того, что суд Божий направлен против грешников, то теперь их совесть воспламеняется, и временным последствием является то, что грехи отвергаются с отвращением и извергаются. Однако, подобно собаке, такой человек все еще любит их и в конце концов возвращается к ним.
2. Дух побуждает людей естественным образом обращаться к Искупителю.
Когда на совесть воздействует несколько искр Божьего гнева, падающих на нее, что говорит душа дальше? Вот это, о врач! Как мы уже указывали выше, в людях существует естественный принцип, который заставляет их прибегать к помощи посредника перед Богом — знахаря, священника или проповедника, в зависимости от обстоятельств. Теперь человек, живший под звуки Евангелия, узнает, что Христос — единственный Посредник. Библейское образование научило его этому, точно так же, как языческое образование учит турка тому, что Магомет является единственным посредником. И по тому же принципу, по которому Агриппа верил Моисею и пророкам, невозрожденный «христианин» (?) верит во Христа. Более того, свет Духа, сияющий на него, как солнце на растения, развивает его естественное понимание и заставляет его вспомнить о том Искупителе, которого он прежде игнорировал.
Священным Писанием, ясно соответствующим тому, что мы только что сказали выше, является Псалом 78:34, 35: «Когда Он убил их, тогда они искали Его; и они вернулись и рано вопрошали о Боге. И они вспомнили, что Бог был их Скалой, и высший Бог, их Искупитель». Но что следует сразу за этим? Это: «Однако они льстили Ему устами своими». И что означает это «лесть»? Ведь они искали Его просто из себялюбия, просто потому, что чувствовали, что их жизнь находится в непосредственной опасности. Есть поиск из дружбы, из любви к объекту. Но если кто-то ищет врага, потому что он нуждается в нем, то это не что иное, как «лесть» или себялюбие. Итак, если грешный человек почувствует, что он в крайней нужде, если его совесть по-прежнему больна, то сама природа позовет Врача.
Самолюбие — преобладающий принцип в природном человеке: он любит себя больше, чем Бога; именно это лежит в основе развращенности и греха. Теперь, когда совесть человека обличается и он осознает свою нужду во враче и признает, что счастье исходит от Христа, такие хорошие новости взывают к его самолюбию. Сатана, который так хорошо знает человеческую природу, был прав, когда сказал: «кожа за кожу, все, что есть у человека, он отдаст за душу свою» (Иов 2:4). Заставьте себялюбие естественного человека осознать гнев Божий, и он будет готов «принять Христа» или сделать что-нибудь еще, что прикажет ему проповедник; однако это всего лишь действие природы, он все еще не возрожден.
Когда поднялась буря и грозила потопить корабль, на котором спал Иона, мы читаем: «Тогда устрашились моряки и воззвали каждый к своему богу»; тогда капитан разбудил Иону и сказал. «Встань, призови Бога твоего, если так будет, Бог подумает о нас, чтобы мы не погибли» (Евр. 1:5,6). Так и совесть, напуганная перспективой ада, побудит человека искать Христа естественным путем. Это всего лишь действующий инстинкт самосохранения. Добавьте к этому жажду счастья, которого всегда ищет себялюбие, и услышав, что такое счастье можно найти только во Христе, неудивительно, что массы людей ищут Его сейчас ради того, что они могут получить от Него, как в древности они искали Его для ради хлебов и рыб.
В Евангелии от Иоанна 6:33 нам сказано, что Христос объявил: «Ибо хлеб Божий есть сходящий с небес и животворящий миру». Каков был их ответ? Это: «Тогда сказали Ему: Господи! давай всегда нам этот хлеб». Однако их настойчивая просьба исходила не из обновленного сердца, а из испорченного источника себялюбия. Доказательство этому можно найти в ближайшем продолжении. В стихе 36 Господь прямо говорит им: «не верьте». В стихе 41 нам сказано, что они «роптали на Него». Но тот же самый народ сказал Господу: «Впредь давай нам этот Хлеб»! Эх, не все то золото, что блестит.
Просвещенное понимание, движимое себялюбием, готово взять на себя никогда ранее не практиковавшиеся Божественные обязанности, более того, жить в заповедях Божиих. Это было ясно продемонстрировано на Синае. Когда Иегова предстал перед Израилем в Своем грозном величии, и их совесть была поражена Его проявленной святостью, они сказали Моисею: «Подойди и выслушай все, что скажет Господь, Бог наш, и скажи нам все, что Господь Бог наш будет говорить с тобою, и мы услышим и сделаем». Они были готовы принять и соблюдать постановления Господа. Однако обратите внимание на то, что сказал о них Бог: «О, если бы было у них такое сердце, чтобы они боялись Меня и всегда соблюдали все Мои заповеди». У них еще не было принципа регенерации!
3. Дух возвышает естественные способности человека.
Подобно тому, как сияние солнца заставляет растения расти выше, а плоды — слаще, чем было бы, если бы небо оставалось пасмурным и пасмурным, так и Дух воздействует на способности невозрожденных и заставляет их порождать то, что осталось. для себя они не производили бы. Или, подобно тому, как огонь повышает температуру и уровень воды, заставляя ее пузыриться и подниматься в виде пара, хотя принцип тепла находится в огне, а не в воде, ибо, когда огонь угасает, вода возвращается в свое снова естественная холодность; так Дух просвещает понимание неизбранных, возбуждает их чувства и побуждает их волю к действию, не сообщая им нового принципа, не возрождая их.
Он возвышает понимание. В Числах 24:2 мы читаем, что Дух Божий сошел на Валаама, о последствиях чего он рассказал нам: «Человек, у которого были закрыты глаза, но теперь открылись, сказал: он сказал, который слышал слова Бог, видевший видение Вседержителя, падающий, но с открытыми глазами: как хороши шатры твои, Иаков, скинии твои, Израиль!» (стихи 3-5). Так Валааму было видение Вседержителя, и он осознал блаженное состояние Его народа; но он все еще не возродился!
Он возвышает привязанности. В 1 Царств 11:1—3 мы читаем о том, как враги Иеговы оскорбляли Его народ. Затем нам сказано: «И сошел Дух Божий на Саула, когда он услышал эту весть, и сильно воспламенился гнев его» (стих 6). Это было святое негодование, но оно исходило от отверженного! Как ветры, дующие на море, временами поднимают его воды на большую высоту, так и Дух под верной проповедью будет дуть на чувства невозрожденных и возвышать их до более благородных целей и занятий. Однако Он не делает их новыми творениями во Христе Иисусе.
Снова; как мы видели, в человеке имеется естественное стремление к настоящему счастью, поэтому, когда в Евангелии представлен Христос, многие принимают Его «с радостью»; тем не менее, по большей части они являются лишь слушателями с каменистой почвой, лишенными всякого корня жизненного благочестия (Матфея 13:20, 21). Природа может быть настолько возвышена светом, который приносит ей Святой Дух, что невозрожденные люди смогут вкусить небесного дара, Христа, см. Иоанна 4:10. Таким образом, они также получают возможность вкусить «силы будущего мира». Как и в своей совести, они ощущают вкус ада и поэтому точно знают, что ад существует, тот же самый естественный принцип, который желает счастья, которое находится за пределами этого мира, утверждается и утешается, когда они «вкусивают» что принадлежит миру грядущему.
Он возвышает волю и направляет ее на путь послушания Богу. Святой Дух является Автором всей нравственной и гражданской праведности, которая есть в мире. Господь побудил Кира издать провозглашение о строительстве Его дома (Ездра 1:1, 2); и Он также побудил Каиафу пророчествовать о Христе (Иоанна 11:51). О нечестивом Ироде мы читаем, что, услышав Иоанна, он «много сделал и с радостью слушал его» (Марка 6:20). И Бог не будет никому должником: каждый акт послушания, совершенный Им в соответствии с Его Словом, будет вознагражден: уделом такого будет временная радость. Трагично то, что многие из такого опыта приходят к выводу, что они находятся в состоянии благодати, и поэтому громко заявляют о своей уверенности, будучи полностью убежденными в том, что они действительно рождены свыше.
Теперь мы надеемся, что сказанное поможет некоторым из наших читателей лучше понять то, что находится в Послании к Евреям 6:4-6. Один выдающийся комментатор предположил, что эти стихи описывают не возрожденного и не возрожденного, а третье состояние, находящееся посередине между ними; потому что должно быть третье состояние между состоянием простой природы и состоянием сверхъестественной благодати. Мы ничуть не удивлены тем, что он пришел к такому выводу. Действительно, немногие осознали силу 1 Коринфянам 12:6: «Действия различны, но один и тот же Бог производит все во всем».
В сердцах людей совершаются действия Духа, превосходящие природу, которые являются делами Божественной силы, которая производит в невозрожденных людях и из них то, что заставляет множество из них наивно воображать, что они действительно рождены свыше, и тем не менее, эта работа Дух далеко не соответствует тому «превосходному величию силы Своей для нас, верующих» (Еф. 1:19). Послание к Евреям 6:4-6 представляет собой наиболее яркий пример этого, поскольку там мы видим людей, ставших «причастниками Святого Духа». Там мы видим произведения, которые выше природы, ибо вкусят «дара небесного». Это работа силы, поскольку они вкусят «силы будущего мира». Как сказано в 1 Коринфянам 12:4: «Дары различны, но Дух один и тот же». И почему это? 1 Коринфянам 12:11 отвечает: «Но все это производит один и тот же Дух, разделяя каждому по отдельности, как Ему угодно»: Он соразмеряет Свою силу, как Ему угодно, к низшему или высшему делу. Обратите внимание, что существуют «дары добрые» свыше, а также «дары совершенные» (Иакова 1:17)!
В древности Иегова сказал: «Дух Мой не будет всегда бороться с человеком» (Быт. 6:3). Там мы видим, как Дух дает силу человеку, ибо Он «борется» с ним; тем не менее, не в полноте Его силы, или ей не оказали сопротивления. В других случаях Он излучает силу, и люди поддаются ей (как это сделал Валаам), но эта сила просто направлена на то, чтобы довести естественные способности человека до их наибольшего уровня, и далека от их возрождения. Это ясно показано в притче о сеятеле. Есть слушатель на каменистой почве, который принял Слово с радостью, но отпал во время гонений. Есть также слушатель на тернистой почве, который противостоит гонениям и приносит плод, но не «в совершенстве». И оба они представляют собой невозрожденные души.
И почему Бог проливает Свою силу на отверженных, но не «чрезмерное величие» Своей силы? Бог позаботился о том, чтобы испытывать людей разными способами. Во-первых, Он дал им свет природы, дело закона, написанное в их сердцах, дополненное светом совести — светом, который позволил людям узнать, что существует Бог и их обязанности по отношению к Нему. А Сократ, ничего не знавший о Священном Писании, дошел до того, что умер за истину о существовании Единого Бога. Но этот свет природы не возродил людей и не дал им возможности приносить плоды Духа.
Снова; Он испытал евреев Своим Законом. Он хотел показать, как далеко зайдет свет природы, улучшенный светом Его Закона. И пусть не забывается, что сказано об Израиле под Законом. «И Ты дал Духа Твоего благого, чтобы наставлять их» (Неемия 9:20). Тем не менее, закон был «немощен плотью» (Рим. 8:3): он не мог произвести то, что было истинно духовным. И так же, как Бог дал Сократа как высшее произведение того, что мог произвести свет природы, так Он дал Савла из Тарса – человека, который поступал непорочно (Флп. 3:6) – как высшее произведение под Законом.
Но теперь Он испытывает людей Евангелием, чтобы показать, как далеко может зайти человеческая природа как таковая. Это Евангелие сопровождается Духом, и Евреям 6:4-6 показывает нам высшую точку, которой может достичь человек во плоти. Он может быть просвещен, обновлен к покаянию, наслаждаться Словом Божьим, стать причастником Святого Духа, и все же отступить и погибнуть навеки. Точно так же о тех же людях говорится, что они «поступали против Духа благодати» (Евр. 10:26). Трагично то, что подавляющее большинство в христианском мире смотрят на эти низшие действия Духа как на свидетельство Его вновь творящей благодати.
И какова, мы можем спросить, цель Бога в этих второстепенных действиях Его Духа? Это многообразно. Мы едва можем упомянуть ведущие разработки. Во-первых, это проявление превосходства Благодати. Каждая вещь в природе имеет либо свою подделку, либо корешок. Если есть неподвижные звезды, то есть и падающие звезды. Если есть драгоценные камни, то есть и галька, которая очень похожа на них, но сильно отличается от них. Одно служит для того, чтобы оттенить другое. Итак, существует естественная вера: «Многие уверовали во имя Его, видя чудеса, которые Он творил. Но Иисус не вверял Себя им» (Иоанна 2:23, 24); «Бесы верят» (Иакова 2:19) – и есть сверхъестественная вера, «вера избранных Божиих» (Титу 1:1), называемая «драгоценной верой» (2 Пет. 1:1)! Итак, существуют обычные действия Духа и особые действия; низшие действия над плотью и высшие действия, порождающие «дух» (Иоанна 3:6). В силу этого контраста Бог говорит каждому из Своих избранных: «Смотрите, как много Я нарушил природу нечестивца!» однако это не была благодать; Возможно, Я больше ничего не сделал бы для вас, но Я показал по отношению к вам «превосходное величие силы Моей» (Еф. 1:19).
Во-вторых, чтобы показать испорченность человеческой природы. Независимо от того, какому испытанию Бог подвергает человека, рожденное от плоти остается не чем иным, как плотью. Закон был слаб во плоти; так же и Евангелие, несмотря на сияние Духа Божьего на людей. Совесть может быть обличена, разум просветлен, чувства подняты, а воля тронута, но все же остается верным, что «всякий человек в своем лучшем состоянии совершенно суетен» (Пс. 39:5). Люди могут быть наставлены в истине, верить в живого Бога, «принимать Христа как своего личного Спасителя», бороться за веру, однажды переданную святым, и прослыть среди людей благочестивыми христианами, но при этом быть не лучше, чем «побеленные гробы, полный костей мертвецов».
В-третьих, установить границы греху. Общее воздействие Духа Божьего на отверженных служит сдерживанию восстаний развращенной природы человека. Подобно тому, как именно Его присутствие здесь, на земле, препятствует полному проявлению тайны беззакония в явлении антихриста (2 Фес. 2), так и Его действия над неизбранными предотвращают многие вспышки зла. Во времена отступничества Израиля Святой Дух («слава») уходил постепенно, этап за этапом (Иез. 11), поэтому по мере того, как отступничество христианского мира увеличивается, сдерживающие действия Духа уменьшаются, и, следовательно, растет волна беззакония. .
В-четвертых, обеспечить защиту избранным. Божье стадо всего лишь «маленькое» (Лк. 12:32), оно очень, очень меньше, чем обычно полагают. Сам Христос заявил, что лишь «НЕМНОГИЕ» идут по узкому пути, ведущему «к жизни» (Матфея 7:14). Откровение 7:9 также не должно противоречить этим ясным отрывкам; вместо этого, «великое множество, которое никто не мог пересчитать», следует сравнивать и истолковывать с помощью выражений, встречающихся в Судей 6:5, 7:12; 2 Паралипоменон 12:3; Иоиль 1:6. Теперь предположим, что только избранные были преобразованы Евангелием, а весь остальной мир остался в полнейшей вражде против него, тогда плоды Евангелия были бы слишком голыми, будучи без листьев. Листья дерева, хотя и не пригодны для стола, но полезны для плодов и украшают дерево, так как без них плоды могли бы созревать на голых ветвях.
Признание учения Евангелия, если оно не сопровождается возрождением сердца, действительно можно сравнить с листьями дерева, которые укрывают и защищают плод. Таким образом, они полезны, хотя и не ценны в глазах Бога. Лист виноградной лозы приносит винограду больше пользы от палящего солнца, чем лист любого другого фруктового дерева — как многому мы можем научиться у творений Божиих, если только у нас есть глаза, чтобы видеть! Таким образом, избранные Божии внешне были затенены окружающим их множеством номинальных христиан. За это мы вполне можем поблагодарить доброе провидение нашего Господа. Более того, Бог вознаградил доктринальную веру огромной толпы невозрожденных профессоров, сохранив наши общественные свободы, которыми маленькая горстка возрожденных никогда не могла бы, с человеческой точки зрения, пользоваться без других.
Снова; Действия Духа над отверженными пристыдили нечестивцев, увеличили трезвость, повысили нравственность и побудили номинальных профессоров поддерживать проповедь Евангелия извне, ведение служения и, таким образом, приносить пользу обычным слушателям. Все это полезно в свое время, но не принесет никакой награды в вечности. Автор самым серьезным образом сомневается, что сегодня на земле найдется хоть одна церковь, в которой было бы достаточно избранных Божиих, чтобы поддержать проповедника, если бы из нее были исключены все невозрожденные. Да, скорее всего, большинство посланных Божьих служителей были бы настолько встревожены, если бы они могли заглянуть в сердца тех, у кого есть имя жить, но которые умерли, что они были бы в отчаянии. И хотя мы не можем заглянуть в сердца профессоров, мы можем составить точное представление о том, что в них, ибо «от избытка сердца говорят уста». И обмирщенность и пустота обычной речи большинства ясно показывают, Кого нет в их сердцах.
Мы искренне верим и искренне молимся, чтобы нашему Богу было угодно вселить ужас в души многих, кто читает эту статью, чтобы их ложный мир был нарушен и их бесполезная профессия была разоблачена. Должны ли некоторые из наиболее вдумчивых воскликнуть вместе с апостолами: «Кто же может спастись?» мы отвечаем словами нашего Господа: «Человекам это невозможно» (Матфея 19:26). Убедительным доказательством является, мой читатель, что ни один грешник не может быть спасен каким-либо собственным поступком; и верность требует, чтобы мы откровенно сказали вам, что если ваша надежда на Небеса основана на вашем акте «принятия Христа», тогда ваш дом построен на песке. Но благословенно Его имя, Искупитель продолжил: «Но с Богом все возможно». «Спасение от Господа» (Иоанна 2:9), а не от твари (Рим. 9:16). Тогда не удивляйтесь тому, что Христос сказал: «Если кто не родится свыше, не может увидеть Царствия Божия» (Иоанна 3:3).
 



Евреям 6:7,8
Глава 26. Два класса профессоров
 
 
Наша предыдущая статья называлась «Двойное действие духа». На это указывает содержание первых шести стихов 6-й главы Послания к Евреям. В них мы находим, что говорится о людях, принадлежащих к двум совершенно различным классам. Первый, тот, в ком было произведено дело Божественной благодати, действенно применившей к ним «великое спасение» Божие. Последний, на которого также было совершено действие Божественной благодати, в значительной степени преобразовавший свои предметы, но не успевший действительно возродить их. «Господь благ ко всем, и милость Его над всеми делами Его» (Пс. 144:9), но богатство Его «милости» сохраняется для предметов Его великой любви (Еф. 2:4). . Точно так же и Бог проявляет Свою силу в различной степени, пропорционально работе, которую Он имеет перед Ним. Таким образом, Христос говорил об изгнании бесов «перстом Божиим» (Лк. 11:20). Обращаясь к Израилю, Моисей сказал: «Рукой сильной вывел тебя Господь из Египта» (Исх. 13:9). Говоря об удивительном чуде Божественного воплощения, Мария сказала: «Он показал силу в мышце Своей» (Лк. 1:51). Но когда Павел молился, чтобы Бог просветил Своих святых, чтобы они постигли Его ошеломляющее чудо благодати в спасении, это было для того, чтобы они могли познать «чрезвычайное величие Его силы для нас».
Божья сила была проявлена и проявлена в естественном творении (Рим. 1:20). Это будет известно в аду, на сосудах гнева, готовых к уничтожению (Рим. 9:22). Оно применяется к отверженным в этой жизни (в некоторых в большей степени, чем в других, по Его суверенному усмотрению) для покорения их развращенности, обуздания их грехов, изменения их характера, побуждая их принять учение Евангелия. Но величайшее превосходство и действенность Его силы принадлежат Его возлюбленному народу. Его сила по отношению к ним такова, что превосходит все наши помыслы: «А Тому, Кто может сделать несравненно больше всего, о чем мы просим или о чем помышляем, по силе, действующей в нас» (Еф. 3:20).
Признание только одного из двух различных действий Духа Божьего над людьми разделило богословов на два противоположных лагеря. С одной стороны, это арминиане, которые настаивают на том, что Писание учит общей благодати Божией ко всем людям, благодати, которой можно пренебрегать. В каком-то смысле они правы, поскольку в 4-й главе Иуды прямо говорится о классе людей, которые «благодать Бога нашего превращают в распутство». Но они заблуждаются, когда учат, что не существует особой благодати, которая всегда действовала бы на тех, в ком она действует. С другой стороны, большинство современных кальвинистов (старшие этого не отрицали) отрицают общую благодать Божию для всех людей и настаивают на том, чтобы различать благодать только для избранных. В этом они неправы, отсюда и их неудовлетворительные толкования Евреям 6:4-6 и 10:26.
Как мы показали в нашей последней статье, Иакова 1:17 говорит нам: «Всякий дар хороший и всякий дар совершенный — свыше» и т. д. Здесь упоминаются два различных «дара». Писание проводит четкую линию различия между тем, что Бог называет «добрым», и тем, что Он называет «совершенным». Основное различие между ними в том, что обычно слово «добро» применяется к чему-то временному, а «совершенное» — к тому, что духовно. Действия Духа над неизбранными производят то, что является «добрым», то, что достигает полезной цели во времени, то, что полезно избранным Божьим. Но Его действия над детьми Божьими производят то, что является «совершенным», то есть духовным, сверхъестественным, вечным. Разница между этими двумя классами и их отношением к Богу во времени ясно предвещалась в Ветхом Завете. Государство Израиль было типом христианского мира в целом; «остаток по избранию благодати» в Израиле (Рим. 11:5) представлял ныне возрожденный народ Божий. Следовательно, и в Скинии, и в Храме существовало два различных класса поклоняющихся; так есть и сегодня. Те, кто являются лишь номинальными христианами, являются поклонниками внешнего двора; возрожденные христиане, ставшие «царями и священниками Божиими» (Откр. 1:6), поклоняются в святом месте (Евр. 10:19). Оба класса рассматриваются в Евреям 6.
В коротком отрывке, который будет перед нами в данном случае, апостол подводит итог и тщательно применяет все, о чем он писал в предыдущих стихах, и все это в форме притчи или сравнения. В контексте рассматриваются два разных класса людей, хотя поначалу отличить их отнюдь не легко, поскольку у них так много общего. Оба они пользовались одинаковыми внешними привилегиями, были просвещены в рамках одного и того же евангельского служения, одинаково стали «причастниками Святого Духа» и все сделали хорошее исповедание. Тем не менее, о втором классе нужно было сказать, как Христос сказал молодому правителю: «Одного тебе не хватает», а именно, изливания Божьей любви в их сердцах, о чем свидетельствует то, что они оставили все и последовали за Христом.
К первому классу обращаются в первых стихах нашей главы, где апостол призывает истинно возрожденный народ Божий «идите к совершенству», то есть, оставив временные тени, стремитесь постичь то, ради чего они были захвачены, – жить в сила и наслаждение духовным, сверхъестественным и вечным. Это, сказал апостол, «сделаем, если позволит Бог» (стих 3). Божественное содействие было необходимо, если они хотели «овладеть своим имуществом» (Авд. 1:17), поскольку возрожденные так же зависят от Бога, как и невозрожденные. Второй класс находится перед нами в стихах 4-6, где мы описали основные эффекты, которые обычные действия Духа производят на естественные способности человеческой души. Хотя эти способности и развиты до высочайшего уровня, тем не менее, музыка, которую они производят, земная, а не небесная, человеческая, а не Божественная, плотская, а не духовная, временная, а не вечная. Следовательно, они по-прежнему склонны к отступничеству, и даже если они этого не сделают, они наверняка погибнут навечно.
Замысел апостола в этой 6-й главе заключался в том, чтобы побудить евреев прогрессировать на христианском пути (стихи 1-3) и упорствовать в нем (стихи 12-20). Первое увещевание представлено в стихе 1 и уточнено в стихе 3. Мотив послушания проистекает из опасности отступничества: (стихи 4-6, обратите внимание на начало «за»). Целью его обращения к этому второму классу (невозрожденных профессоров, отступников) было предостеречь от последствий пребывания в состоянии лени. Здесь, в подобии, найденном в стихах 6,7, он продолжает и завершает ту же торжественную линию мысли, показывая, какова несомненная и страшная гибель всех, на кого не совершено возрождающее действие благодати. Однако сначала он описывает блаженство истинного народа Божьего.
«Ибо земля, пьющая часто сходящий на нее дождь и произращающая траву, подходящую для тех, для кого она возделана, получает благословение от Бога; а рождающая тернии и волчцы отвергается и близка к проклятию; конец ее должно быть сожжено» (стихи 7,8). Рассматривая эти стихи, мы постараемся, во-первых, дать им истолкование; во-вторых, применить их содержание. Толкование уважает в своей прямой и местной ссылке евреев, или, скорее, два класса среди евреев; Приложение принадлежит всем, кто слышит Евангелие.
Два приведенных выше стиха призваны проиллюстрировать и подтвердить торжественное наставление, содержащееся в шести предыдущих стихах, поэтому они начинаются со слова «ибо». В данном контексте имеются в виду два класса людей, оба из которых были по плоти евреями. Это мы пытались установить в наших предыдущих изложениях. К первому классу апостол отождествлял себя, обратите внимание на слово «мы» в стихе 3; от второго класса Павел отмежевывается, обратите внимание на слова «те» в 4-м стихе и «они» в 6-м стихе. Так и теперь описываются две разные земли: первая — плодородная земля, изображающая тех, кто истинно был возродились и, как следствие, приняли Слово в добрые и честные сердца. Во-вторых, бесплодная почва, которая представляет тот класс, от греха и гибели которого апостол предупреждал евреев; а именно те, кто, какими бы великими ни были их привилегии и справедливые их профессии, приносят только тернии и волчцы, которых, будучи отвергнутыми Богом, настигает быстрое и ужасное разрушение.
«Для земли, пьющей дождь». Основная ссылка на еврейскую нацию. Они были Божьим виноградником (см. Исаия 5:7,8; Иеремия 2:21 и т. д.). Именно к ним Бог послал всех Своих слуг, пророков и последним из всех Своего Сына (см. от Матфея 21:35-37). «Дождь» здесь означает Слово или Учение, которое Господь послал Израилю: «Учение Мое прольется, как дождь» (Второзаконие 32:2 и ср. Исайя 55:10, 11). Обратите внимание, что, когда Иезекииль должен был пророчествовать или проповедовать, его послание «падало», как дождь (Иезекииля 21:2 и ср. Амос 7:16). Фигурка очень красивая. Дождь — это нечто, чего не может создать ни один человек, и Слово не имеет человеческого происхождения. Дождь нисходит сверху, поэтому Евангелие является небесным даром. Дождь освежает растительность и заставляет ее расти, так и Учение Бога оживляет Его народ и делает его плодотворным. Дождь оживляет в земле живые семена, но не оживляет мертвые; поэтому Слово является инструментом Духа для оживления избранных Божьих (Иоанна 3:5; Иакова 1:18), которые ранее имели (общую) жизнь во Христе.
В природе нет ничего, что Бог в большей мере отдавал бы в Свою прерогативу, чем дарование дождя. Первое упоминание об этом в Писании следующее: «Ибо Господь Бог не посылал дождя на землю» (Быт. 2:5). Любой дождь исходит от Бога, который дает или удерживает его по Своему усмотрению. К ниспосланию дождя Он обращается как к великому залогу Своих обетований и благости: «Но Он не оставил Себя без свидетельства, сотворив добро и даровав нам дождь с неба» и т. д. (Деяния 14:17). Какие бы выводы люди ни делали из его обыкновенности и как бы они ни воображали, что знают его причины, тем не менее Бог отличает Себя от всех идолов мира тем, что ни один из них не может дать дождь: «Есть ли среди суетных из язычников, которые могут вызывать дождь?» (Иер. 14:22). Поэтому пророк сказал: «Будем бояться Господа Бога нашего, дающего дождь» (Иер. 5:24).
Высокое владычество Бога также проявляется в том, как Он дарует и не дает дождь: «И удержал Я от вас дождь, когда до жатвы оставалось еще три месяца, и пролил его на один город и не проливал дождя на другой город: на один кусок пролился дождь, и тот кусок, на который лился дождь, не засох» (Амос 4:7). Таким образом, это абсолютно связано с Его провиденциальным посланием Евангелия народам, городам и отдельным людям: оно находится в распоряжении только Бога, и Он обладает особой властью в этом отношении. «Когда они обошли Фригию и область Галатию и им было запрещено Духом Святым проповедовать Слово в Асии, то, придя в Мисию, они пытались войти в Вифинию, но Дух не позволил им» ( Деяния 16:6, 7). Бог посылает Свое Евангелие одной нации, а не другой, в один город, а не в другой – в Англии и Соединенных Штатах есть много крупных городов, где сегодня не проповедуется настоящее Евангелие – причем в одно время, а не в другое.
Естественное — это лишь тень духовного. Какой контраст был между Египтом (образом мира) и Ханааном (прообразом Церкви)! «Ибо земля, в которую ты вступаешь, чтобы овладеть ею, не подобна земле Египетской, из которой ты вышел, где ты сеял семя твое и поливал ногой твоей, как сад трав. вы пойдете овладеть ею, это земля холмов и долин, и пьет воду из дождя небесного; земля, о которой Господь, Бог твой, заботится; очи Господа, Бога твоего, всегда на ней, от начала года до конца года... дам тебе дождь на земле твоей в свое время, дождь первый и поздний» (Втор. 11:11, 12, 14). Таким образом, было два особых сезона дождей: первый в октябре (начало года Израиля), когда их семя было брошено в землю, другой в марте, когда их зерно почти выросло. Поэтому мы читаем: «Иордан выходит из всех берегов своих во время жатвы» (Нав. 3:15 и ср. 1 Паралипоменон 12:15). Кроме того, было много «ливней» (Пс. 65:10).
«Дождь, который часто сходит на него». Речь идет о повторяющихся и частых ливнях служения, которыми Бог посещал Израиль. К ним Он обратился: «О земля, земля, земля, услышь Слово Господне!» (Иер. 22:29). Именно оглядываясь назад на этих многочисленных слуг, которых Иегова послал к Своему древнему народу, Христос сказал: «О Иерусалим, Иерусалим, убивающий пророков и побивающий камнями посланных к тебе, как часто Я собирал бы детей твоих вместе» (Матфея 23:37). Тогда это была «земля», на которой росли растения Божьего хозяйства.
Далее до конца отрывка апостол распределяет растения на два класса: «травы» (стих 7), «колючки и волчцы» (стих 8). Первые представляют собой тех, кто, уверовав и повинуясь Евангелию, принёс плоды практического благочестия. Они составляли тот «остаток по избранию благодати» (Рим. 11:5), который получил милость, когда остальные их братья по плоти были ослеплены. Они по-прежнему оставались виноградником Господа, полем, о котором Он заботился. Они образовали первую евангельскую церковь, собранную из евреев, которая принесла плод во славу Божию и была благословлена Им. Последние, состояли из упорных неверующих, с одной стороны, упорно отвергавших Христа и Его Евангелие; и с другой стороны, из тех, кто принял исповедание Евангелия, но через некоторое время снова вернулся в иудаизм. Они были отвергнуты Богом, попали под Его проклятие и погибли.
«И производит травы». Некоторые отметили близкое сходство нашего нынешнего отрывка с притчей о сеятеле, записанной в Евангелиях. Между ними есть некоторые заметные параллели; Самое важное состоит в том, чтобы заметить, что в обоих случаях на людей смотрят не с точки зрения вечных замыслов Божиих (как, например, Ефесянам 1:3-11), а с точки зрения человеческой ответственности. Земля, принимающая дождь, является образом сердец и умов евреев, которым было послано Слово Божие и которым во дни Христа и Его апостолов было проповедано Евангелие. Поэтому наш Господь сравнил Своих слушателей с несколькими видами почвы, в которую брошено семя — обратите внимание, как слова «одевать» или «возделывать» подразумевают семя. Как же тогда отреагирует земля на повторяющиеся дожди? или, если интерпретировать этот образ: «Какой плод приносят слышавшие Евангелие?» Это особый аспект истины, который Святой Дух здесь имеет перед Собой.
«И производит травы». Здесь этот глагол собственно означает рождение женщины, зачавшей ребенка, ср. Луки 1:31. Итак, здесь сказано, что земля рождает, как из чрева, оплодотворенного, дожди заставляют семена давать плоды. Греческое слово «травы» больше нигде в Новом Завете не встречается. Похоже, это общий термин для овощей и круп. Оно часто встречается в сентябре как эквивалент еврейского слова «эсеб», имеющего такое же обширное значение. Подобно тому, как земледелец имеет право ожидать, что под провиденциальными благословениями Божьими его труды будут вознаграждены, что семя, которое он посеял, и земля, которую он возделывал, принесут урожай, так и Иегова имел право ожидать плода от Израиля: «И Он ожидал, что он (Виноградник Его) принесет виноград» (Ис. 5:4).
«Встретьтесь с теми, кто одет». Греческое слово можно правильно перевести так: в равной степени, как и на полях, «для кого» оно одето: любое из этих слов имеет здравый смысл. «Кем» будет смотреть на настоящего земледельца; «для кого», собственника. Целью апостола здесь является показать важность правильного использования Божьего Слова: должна быть получена «встреча» или подходящий ответ. Служение Евангелия испытывает состояние сердец тех, к кому оно приходит, так же, как выпавший дождь проверяет принимающую его землю; проверяет его, демонстрируя его характер из того, что оно порождает. Как в природе, так и в благодати; чем чаще выпадает дождь и чем больше обрабатывается земля, тем лучше и тяжелее должен быть урожай. Так бывает и с избранными Божиими. Чем больше они занимаются служением Слова и чем больше они ищут благодати, чтобы улучшить то, что они слышат, тем больше плода они принесут Богу. Так было с благочестивыми в Израиле.
«Получает благословение от Бога». «Благословение» здесь не является предшествующим сообщением о милостях, о котором мы говорим в начале стиха; скорее, это следствие появления «трав» или плодов. Здесь мы имеем принятие и одобрение Бога, заверяющее Его заботу о дальнейшем улучшении: «Виноградник красного вина: Я, Господь, храню его; Я буду поливать его каждое мгновение; чтобы кто-нибудь не причинил ему вреда, Я буду хранить его ночью и день» (Ис. 27:2, 3). Таким образом, в Божье благословение этого плодородного поля входят три вещи: во-первых, Его владение им: Он не стыдится признать его Своим. Во-вторых, Его забота о нем, Его обрезка ветвей, чтобы они принесли больше плода (Иоанна 15:2). В-третьих, Его окончательное сохранение ее от зла, в отличие от разрушения бесплодной земли. Все это справедливо в отношении той части Израиля, о которой говорится в Римлянам 11:5.
«А переносящее терния и волчцы отвергается» (стих 8). Важно отметить, что в подобии имеется общий предмет целого, который затем разделяется на две части, причем каждой из них приписываются совершенно разные события. Общим субъектом является «Земля», природа которой в равной степени участвует обе части. Первоначально и естественно они ничем не отличаются. На этот общий предмет, на обе его части или ветви, одинаково падает «дождь». И тоже оба одинаково «одеты». Разница между ними заключается, во-первых, в том, что произвела каждая часть «земли» (Израиль); и, во-вторых, отношения Бога с каждой частью. Как мы видели, одна часть приносила «травы», необходимые комоду или владельцу: был дан соответствующий ответ на пролитый дождь и затраченную на него заботу. Другой, который мы сейчас рассмотрим, представляет собой прямо противоположную ситуацию.
«Но то, что несет тернии и волчцы, отвергается». Все здесь находится в резком противоречии с положениями предыдущего стиха. Там добрая почва «рождает», греческое слово, обозначающее естественное зачатие и производство чего-либо в должном порядке и во время. Но злая земля «родит» тернии и волчцы, греческий глагол, обозначающий неестественное и чудовищное произведение, извержение в изобилии того, что происходит не только без использования средств, но фактически против него. Как сказал Бог о Своем израильском винограднике: «Он ожидал, что он принесет виноград, и он принес дикий виноград» (Ис. 5:2). Греческое слово «колючки и волчцы» идентично сентябрьскому переводу Бытия 3:18, которое в нашей Библии переведено как «тернии и волчцы». Термин, данный здесь продукту этой злой земли, кажется, предполагает три мысли. Во-первых, оно принесло то, что не приносило пользы его владельцу, то, что не способствовало славе Божией. Во-вторых, «колючки и волчцы» имеют вредную и вредоносную природу: см. Иезекииль 28:24 и т. д. В-третьих, эти термины говорят нам, что все, что рождено естественным человеком, находится под проклятием Бога: Бытие 3:18. , 4:11, 12.
«Но то, что несет тернии и волчцы, отвергается». Земля, которая после обработки дает только такие продукты, оставлена фермером как бесполезная. Греческое слово, переведенное здесь как «отвергнутый», означает отложение как бесполезное после того, как вещь была подвергнута испытанию. Здесь это применимо к большей части еврейского народа. Во-первых, Христос предупредил их: «Царство Божие будет отнято у вас и дано народу, приносящему плоды его» (Матфея 21:43). Во-вторых, после того, как они полностью и открыто отвергли Его и Его Евангелие, Христос сказал им: «Вот, дом ваш остался у вас пуст» (Матфея 23:38). В-третьих, доказательство того, что народ в целом был «отвергнут» Богом, можно найти в Деяниях 2:40, когда в день Пятидесятницы Петр приказал верующему остатку: «Спасите себя от этого нечестивого поколения».
«И близок к проклятию». Это резко контрастирует с тем, что было сказано о доброй земле: «принимает благословение от Бога». Слово «проклинающий» здесь означает «преданный проклятию» или «преданный разрушению». Он был отдан на «сожжение», что, по аналогии с верой, означает, что его посетит Божий суд. Израиль стал бесплодным деревом, опустошившим землю, и прозвучало слово: «Срубите его» (Луки 12:7, 9). Еще одним доказательством того, что Израиль как нация был предан «проклятию», является торжественный случай проклятия Христом «смоковницы» (Матфея 21:19), образа евреев, см. Матфея 24:32. Правда, была дана короткая передышка – еще один «год» (Лк. 13:8), отсюда и «близость к проклятию».
«Чей конец сожжен». В восточных странах, когда земледелец обнаруживает, что кусок земли ничего не стоит, он пренебрегает им, бросает его. Затем он ломает его заборы, чтобы было известно, что он находится за пределами его владения. Наконец, он поджигает сорняки, чтобы предотвратить попадание их семян на его добрую землю. Так было и с Израилем. В последней главе Деяний мы видим, как апостол Павел предупреждал иудеев о том, что Бог отстранил их (Деяния 28:25-28), и вскоре после этого исполнились торжественные слова Христа в Евангелии от Матфея 22:7: «Он послал Свои войска и уничтожил тех убийц, и сжег их город».
Содержание Послания к Евреям 6:7, 8 не должно ограничиваться возрожденными и невозрожденными евреями, ибо «как в воде лицо соответствует лицу, так и сердце человека человеку» (Притчи 27:19). «Это сравнение наиболее подходит для того, чтобы пробудить желание добиться прогресса в свое время; ибо, как земля не может принести хороший урожай, если она не заставит семя, как только оно посеяно, прорасти, так и если мы хотим принести принося добрый плод, как только Господь посеет Свое Слово, оно должно пустить корни в нас без промедления, ибо нельзя ожидать, что оно принесет плоды, если оно либо задохнется, либо погибнет. мудро применить к замыслу апостола.
«Земля, — говорит он, — которая, впитывая дождь, производит стебель, подходящий для посеянного семени, в конце концов, по благословению Божию, производит зрелый урожай; так и те, кто принимает семя Евангелия в свои сердца и дает настоящие ростки, Напротив, земля, которая после возделывания и орошения не приносит ничего, кроме шипов, не дает никакой надежды на урожай; более того, чем больше вырастает того, что является ее естественным продуктом, тем больше Это безнадежно. Следовательно, единственное средство, которое есть у земледельца, - это сжигать вредные и бесполезные сорняки. Так и те, кто уничтожает семя Евангелия, либо своим безразличием, либо из-за развращенных привязанностей, чтобы не проявлять никаких признаков хорошего прогресса. в своей жизни явно показывают себя нечестивыми, от которых нельзя ожидать урожая. Итак, апостол не только говорит здесь о плоде Евангелия, но и увещевает нас немедленно принять его, и далее он говорит нам, что лезвие появляется вскоре после того, как семя посеяно, и это зерно следует за ежедневным поливом». (Доктор Джон Кальвин).
Господь Иисус завершил Свою притчу о сеятеле словами: «Итак смотрите, как вы слышите» (Лк. 8:18): какую пользу вы получаете от этого, какую пользу вы от этого делаете; убедитесь, что вы хороший слушатель. Таковы те, в кого прежде всего попадает Слово, как в «честное и доброе сердце» (Лк. 8:15), т. е. они преклоняются перед его авторитетом, судят по нему себя, беспристрастны и верны в применении его к свои собственные неудачи. Во-вторых, они «принимают» Слово (Марка 4:20): они присваивают его себе, берут его домой, применяют для своих нужд. В-третьих, они «понимают» его (Мф. 13:23): вступают с ним в духовное и экспериментальное знакомство. В-четвертых, они «соблюдают» это (Лк. 8:15): они сохраняют, внимают, повинуются, практикуют это. В-пятых, они «приносят плод в терпении» (Лк. 8:15), они настойчивы, преодолевают все разочарования, торжествуют над искушениями и идут путями послушания. На таких покоится «благословение» Божие.
В отличие от слушателя с доброй почвой, существуют слушатели на обочине, на каменистой и тернистой почве. Мы полагаем, что это те, кто подвергается обычному или низшему действию Святого Духа, о котором говорилось в нашей последней статье. Следует внимательно отметить: во-первых, что даже о придорожном слушателе (самом низком уровне) Христос сказал, что Семя было «посеяно в сердце его» (Матфея 13:19). Во-вторых, о слушателях на каменистой почве сказано: «Тот же, кто слушает Слово, и тотчас с радостью принимает его» (Мф. 13:20), и «некоторое время верует, и во время искушения падает». прочь» (Луки 8:13). В-третьих, о слушателе на каменистой почве, сказал Христос: «Которые, услышав, выходят, и задыхаются заботами, богатством и наслаждениями житейскими и не приносят плода в совершенстве» (Лк. 8:14). Однако никто из них не был рожден от Духа. Все, что они произвели благодаря Его милостивым действиям, было лишь делами плоти – «терниями и волчцами».
Выше, в нашем толковании, мы обратили внимание на разницу между «произведением» трав в стихе 7 и «родлением» шипов в стихе 8. Произведение происходит одинаково, но разными способами и мерами. Первые «производят в своей жизни то, что прежде было задумано и лелеяно в их сердцах. Они имели в себе корень того, что они производят. Поэтому слово, использованное здесь, означает, а именно, приносить плод внутреннего зачатия». ...Учение Евангелия, брошенное в их сердца, - это не только дождь, но и семя. Оно лелеется благодатью, как драгоценное семя, и как духовный корень или принцип в их сердцах приносит драгоценные плоды. И в этом состоит Разница между плодоношением истинно верующих и делами лицемеров или лжепрофессоров: последние приносят плоды, как грибы, появляются внезапно, имеют зачастую большую массу и красивый вид, но представляют собой лишь вынужденный нарост, они не имеют естественного семени или корня в земле. Они не происходят из живого принципа в сердце». (Доктор Джон Оуэн).
Таким образом, следует самым тщательным образом иметь в виду, что «тернии и волчцы» в стихе 8 относятся не к грехам и нечестию с точки зрения людей, а к лучшим продуктам плоти, возделываемым «религией», и что , как наставлено из Священного Писания и «просвещено» Святым Духом. Это очевидно из того факта, что тернии и волчцы, как и «травы», возникают из-за того же «дождя», который часто шел на землю и из которого они произошли. Какими бы справедливыми ни казались исповедания невозрожденных в глазах их собратьев, какого бы мастерства они ни достигли в понимании буквы Священного Писания, какова бы ни была их ревность в борьбе за веру, преданность своей церкви, самопожертвование. в их службе; однако в глазах Того, Кто исследует сердце и замечает корень, из которого все происходит, все бесполезно. Эти продукты или работы являются лишь плодами природы, находящейся под проклятием святого Бога.
«Но то, что несет тернии и волчцы, отвергается», то есть от Бога. Иудеи едва ли поверили этому, когда Павел написал эти слова. Их великой гордостью было то, что они были народом Божьим, что Он предпочитал их всем остальным. Тем не менее, хотя Он и сдержал Свой гнев на некоторое время, Он отрекся от них. Печальная аналогия с этим сегодня встречается повсюду в христианском мире. Бесчисленные тысячи людей, носящих имя Христа и не сомневающихся в том, что они принадлежат к истинному народу Божьему, все же «отвергнуты» Им. Ты, мой читатель, среди них?
Какая нужда каждому исповедующему христианину прислушиваться к словам из 2 Петра 1:10: «Прилагайте усердие, чтобы утвердить свое призвание и избрание»! Те, кто находится в служении Слова Божьего, подвергаются испытанию, и настало время, чтобы многие из нас, кто так долго пользовался привилегиями, должны призвать себя к строгому отчету в отношении нашего улучшения этого слова. Что мы приносим? Приносим ли мы «плоды праведности Иисусом Христом в славу и похвалу Божию» (Флп. 1:11)? Если так, то вся хвала Тому, Кто сделал нас плодоносными. Или мы, хотя и не заведомо нечестивцы, но в том, что касается плодов для Бога, являемся обременителями земли? Если после исследования мы не можем быть уверены в том, к какой почве мы принадлежим, и это из-за нашего бесплодия и скудости, то если мы не ожесточимся обманчивостью греха, мы не дадим себе покоя, пока не обретем лучшего свидетельства того, что мы приносим духовные плоды.
О, пусть эти торжественные слова проникнут в наши сердца: «И близок к проклятию, конец которого — сожжение». Такова ужасная судьба, постигающая сегодня множество исповедующих христианство в церквях, которые сопротивляются всем увещеваниям приносить плоды благочестивой жизни. Развращенные желания, гордость, мирское, алчность так же ясно видны в их жизни, как тернии и волчцы на заброшенной земле. О, что за мысль! исповедующие христианство, «близкие к проклятию»! Скоро услышим их последнюю проповедь. Скоро будет отрезан от земли живых. После этого услышать из уст Христа страшный приговор: «Отойдите от Меня, проклятые, в огонь вечный, уготованный Дьяволу и ангелам его» (Мф. 25:41).
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Отрывок, который предстоит нам увидеть, сильно и благословенно отличается от того, что мы нашли в стихах 4-6. Там мы увидели класс людей, пользующихся большим благосклонностью, благословленных великими внешними привилегиями, богато одаренных и испытываемых Святым Духом. Там мы видим, как способности души естественного человека достигают высшей точки: совесть исследуется, понимание просветляется, чувства выявляются, а воля движется к действию. Там мы описали характер класса, который составляет очень большую часть исповедующих имя Христа. И все же, хотя они никогда не рождались свыше, хотя они и неспасены, хотя их конец – разрушение, тем не менее, настоящему чаду Божьему далеко не легко идентифицировать их. Часто их головознание истины, их религиозное рвение, их нравственные качества посрамляли его. Тем не менее, если он взвесит их на весах святилища, они окажутся недостающими.
Внимательный читатель четырех Евангелий обнаружит, что во дни Своей плоти Господь Иисус исцелял тех, о вере которых ничего не записано. Благословения, которые Он даровал, не ограничивались Его учениками. Мирские милости были дарованы как природным людям, так и духовным. И, следует внимательно отметить, это было нечто большее, нечто дополнение к провиденциальной благости Творца, которая простирается на весь род Адамов: «Он повелевает солнцу Своему восходить над злыми и над добрыми, и посылает дождь на праведных и неправедных» (Матфея 5:45). Напротив, эти милостивые действия Христа по отношению к неверующим предвещали то, что мы обозначили в предыдущей статье, — низшие действия Его Духа. Некоторым Христос даровал духовные благословения, спасительные милости; другим Он даровал временные благословения, милости, которые не смогли спасти их получателей.
В нашей последней статье мы сослались на Иакова 1:17: «Всякий дар добрый и всякий дар совершенный исходит свыше». Мы считаем, что, в соответствии с характером, темой и целью этого послания, эти слова относятся к двум различным классам даров для двух разных классов людей: «добро» относится к тем, которые дарованы во время евангельского служения на неизбранный; «совершенное», переданное Божьему народу. Священное Писание, которое, по нашему мнению, дает убедительное подтверждение этому, находится в Псалме 68:18. Там, в мессианском пророчестве о вознесении Христа, мы читаем: «Ты принял дары для человеков, да и для непокорных»: дары дарованы Христом двум различным классам. Следует особо отметить, что часть этого стиха цитируется Духом в Ефесянам 4:8; часть его, как мы говорим, в заключительных словах: «и мятежники» там опущены. И почему? Потому что в Послании к Ефесянам речь идет об избранных Божиих (см. Евреям 1:3, 4 и т. д.). Однако, помимо них, Христос получил «дары» и для «непокорных»; то есть и для неизбранных тоже.
Действительно, немногие осознали, что в служении Евангелия совершается двойная работа БОГА. Яркий намек на это можно найти в словах Христа в Евангелии от Матфея 22:14: «Ибо много званых, но мало избранных». Половина человечества никогда не слышала Евангелия; те, у кого есть, делятся на четыре класса, как научил нас Христос в Своей притче о Сеятеле. «Придорожные» слушатели – это те, на кого проповедь Евангелия не оказывает никакого воздействия. Слушатели «каменистой» и «тернистой» почвы составляют очень большой процент «членов церкви» или тех, кто «в общении» с теми, кого называют «Братьями». О них сказано, что они «на время веруют» (Лк. 8:13); они не бесплодны, но «не приносят плода в совершенстве» (Лк. 8:14). В них «вражда» плотского ума в значительной степени подавлена; однако оно не побеждено. Над ними совершается работа Духа, но она не соответствует новому творению. Они «призваны», но не «избраны».
Только если уделить должное внимание только что отмеченному различию, мы действительно сможем оценить суть и значение уточняющих слов, которые Дух Божий использовал, говоря о спасительном призыве избранных Божиих. Например, в Послании к Римлянам 8:28 они названы призванными «по Его изволению», что отмечает отличие от других, которые получают низшее «призвание» согласно Его провидению, при общем провозглашении Евангелия. Точно так же и во 2 Тимофею 1:9 мы читаем о тех, кто «призван святым званием… по Его изволению и благодати», что является языком различения, означающим, что есть и другие, призванные, но не «святым призванием». . Итак, снова в 1 Петра 5:10: «Бог всякой благодати, призвавший нас к вечной славе Своей», находится в противоположности многим, кто призван только к временной праведности в этом мире.
Следует очень внимательно отметить, что «мы» в Посланиях часто употребляются с гораздо более узким пониманием, чем во всем остальном мире: очень часто «мы» контрастируют с огромной толпой безжизненных профессоров, которые когда-либо окружает небольшую горстку истинных Божьих людей — профессоров, которых, хотя и духовно безжизненных, еще предстоит отличить от огромного множества непрофессоров; отличающиеся реальной работой Святого Духа над ними, но все же бесплодной работой. Об этом классе Послание Иакова может многое сказать. О них Иоанн в своем Первом послании заявляет: «Они вышли от нас, но не были от нас; ибо, если бы они были от нас, то остались бы с нами» (Евр. 2:19). Над ними, должно быть, была совершена работа «призвания», поскольку однажды они отделились от мира и соединились с истинным народом Божьим. Более того, эта работа «призвания» должна была произвести в них такую перемену, что их считали настоящими христианами, или иначе они не были допущены к таковым.
Повод для произнесения Христом слов: «Ибо много званых, но мало избранных» (Мф. 22:14) чрезвычайно торжественен и испытывающ. В контексте зафиксирована притча о свадьбе Царского Сына. Во-первых, приглашение на него было дано евреям, но они презрели его, плохо обращались с Божьими слугами, в результате чего их город был разрушен. Затем Божьи слуги отправляются на пути язычников, чтобы привести других. Но когда король осматривает гостей, он видит человека, «на котором не было свадебного платья». Далее звучит ужасный приговор: «Свяжите ему руки и ноги, возьмите его и бросьте во тьму внешнюю». Сразу после этого Христос сказал: «Ибо много званых, но мало избранных».
Теперь это резкий и благословенный контраст со многими исповедующими имя Христа, которые получили лишь низший призыв Божий через Евангелие – призыв, который, тем не менее, приводит их к согласию с учением Его слова, которое побуждает их поддерживать внешнее дело Христа в этом мире, которое производит настоящую реформацию в их жизни, чтобы они стали уважаемыми и полезными членами своего сообщества, а также обеспечили определенную защиту немногим из «избранных» Божьих от открыто враждебного мира. - наш нынешний отрывок говорит об «остатке по избранию благодати» (Рим. 11:5). Это ясно из первых слов: «Но, возлюбленные, мы убеждены в лучшем отношении к вам». «Но» противопоставляет этих «возлюбленных» тем, кто упомянут в стихе 8. «Лучшие вещи» также указывают на антитезу. «Лучше» — это прилагательное в сравнительной степени, противопоставляемое чему-то просто «хорошему». У тех, кто описан в стихах 4, 5, были хорошие вещи, но у этих было нечто гораздо лучшее. Обратите внимание, как это подтверждает то, что мы сказали в Иакова 1:17!
В стихах 9-12 мы видим, как апостол делает три вещи: во-первых, он выражает свою добрую волю по отношению к еврейским святым; во-вторых, он объявляет свое суждение об их состоянии; в-третьих, он приводит основания, на которых основывалось его суждение. Его цель заключалась в том, чтобы они правильно использовали то, что он предложил им в первых восьми стихах, чтобы, с одной стороны, они не пали духом, а с другой стороны, не стали беспечными. Мы присоединяем краткое изложение нашего отрывка д-ром Дж. Брауном. «Общий смысл этого параграфа, все части которого тесно связаны друг с другом, очевидно, заключается в следующем: Причина, по которой я сделал эти ужасные заявления об отступниках, не в том, что я считаю вас, к которым обращаюсь, отступниками, ибо ваше поведение доказывает, что это не ваш характер, и обетование Божье гарантирует, что эта участь не будет вашей, но что вы сможете быть побуждены к стойкой стойкости в вере, надежде и послушании истине постоянным продолжением, в котором только вы можете, подобно тем, кто был до вас, во всем своем совершенстве получить обещанные благословения христианского спасения».
«Но, возлюбленные» (стих 9). Этот термин свидетельствовал о доброжелательности и привязанности апостола к еврейским святым. Такое выражение было чем-то большим, чем формальный язык вежливости; оно раскрыло теплоту сердца Павла к народу Божьему. Хотя он и сурово говорил с ними в Послании к Евреям 5:11-14, это произошло не потому, что он был к ним недоброжелателен. Любовь верна и, поскольку она ищет высшего блага от своих объектов, будет обличать, упрекать, увещевать, когда того требуют обстоятельства. Духовная любовь регулируется не импульсом, а принципом. Этим он отличается от бесхребетной любезности и приветливости плоти и от сентиментальной сентиментальности того времени. «Отсюда мы заключаем, что не только нечестивцы должны быть обличены, строго и с острой серьезностью, но и сами избранные, даже те, кого мы считаем детьми Божьими» (Джон Кальвин).
«Апостол спешит утешить и ободрить, чтобы евреи не были охвачены страхом и печалью или чтобы они не подумали, что их положение рассматривается им как безнадежное. Любовь писателя теперь стремится вселить надежду и привлечь Слово «возлюбленный» введено здесь весьма уместно, выражение нежности, которое часто встречается в других посланиях, но только один раз в нашем; это не значит, что апостол не был исполнен истинной и пылкой любви к еврейскому Но здесь прорывается выражение, как в минуту великой опасности или тревожного ожидания сердце заговорит нежным языком ( Адольф Сапфир).
«Но, возлюбленные, мы убеждены в лучшем отношении к вам». В этих словах апостол излагает свое суждение о духовном состоянии евреев (ср.: Евреям 3:1). «Убеждение» здесь не означало безошибочной уверенности, а было твердой уверенностью, основанной на веских основаниях. Это похоже на то, что мы находим в Римлянам 15:14: «И я уверен о вас, братья мои, что и вы полны благости, исполнены всякого познания, способны и наставлять друг друга». То же самое и во 2 Тимофею 1:5: «Когда я напомню нелицемерную веру, которая в тебе, которая прежде обитала в бабке твоей Лоиде и матери твоей Евнике, и уверен, что и в тебе». Каким бы низким ни было духовное состояние этих евреев (Евр. 5:11-14), в них были и все еще находили плоды, показывающие, что они являются истинно возрожденными душами. Всегда справедливо, что дерево познаётся по его плодам, поэтому о подлинности моего христианского исповедания свидетельствует то, что я приношу, а о его бесполезности — то, что я не могу произвести. Может быть «вид благочестия» (2 Тим. 3:5), но если сила его будет «отвергнута» моими делами (Титу 1:16), тогда оно бесполезно и напрасно.
«Но, возлюбленные, мы убеждены в лучшем отношении к вам». Непреложная обязанность каждого пастыря — проверять духовное состояние своего народа: «Прилежно узнавай состояние стада твоего» (Притч. 27:23). Это очень необходимо, если слуга Божий хочет служить надлежащим и своевременным образом. Не зная об их состоянии, он не знает, когда и как упрекнуть или утешить, предостеречь или ободрить. Общая проповедь наугад — это не более чем бесполезная формальность. Телесный врач должен знакомиться с состоянием своих пациентов, иначе он не сможет назначать лекарства разумно и эффективно. То же самое и с врачом душ. Тот же принцип действует и в общении христиан друг с другом. Я не могу по-настоящему любить брата той евангельской любовью, которая от меня требуется, если у меня нет твердого убеждения, что он брат.
«И все, что сопутствует спасению» (стих 9). Слово «сопровождать» означает «связанный или неотделимый от того, что имеет надежную связь со «спасением». Главное, что «сопутствует спасению», — это скорбь и ненависть к греху, смирение или самоотречение, мир Божий, утешающий совесть, благочестивый страх или принцип послушания, усердное упорство в использовании назначенных средств благодати и настойчивость. вперед в предстоящем нам поприще, дух молитвы и радостное ожидание сообразоваться с образом Христа и провести вечность с Ним. Истинная евангельская вера и искреннее послушание — гораздо «лучшие вещи», чем самые блестящие дары, когда-либо дарованные невозрожденным профессорам.
Верить во Христа – это нечто гораздо большее, чем просто согласие моего понимания и моей воли с тем фактом, что Он является Спасителем грешников и готов принять всех, кто придет к Нему. Чтобы быть принятым Христом, я должен прийти к Нему, отрекшись от всей моей праведности (Рим. 10:3), как нищий с пустыми руками (Мф. 19:21). Но больше; чтобы быть принятым Христом, я должен прийти к Нему, оставив своё своеволие и бунт против Него (Пс. 2:11, 12; Притчи 28:13). Если восставший и крамольный придет к земному царю с просьбой о его государевом расположении и прощении, то, очевидно, самый закон прихода к нему за прощением требует, чтобы он стал на колени, отложив свою враждебность. Так бывает с грешником, приходящим ко Христу за прощением; поступать иначе противоречит закону веры.
«Нелицемерная вера» (2 Тим. 1:5) во Христа — это та, которая покоряется Его игу и склоняется перед Его властью. В Писании нет такого понятия, как принять Христа как Спасителя, не приняв Его также как Господа: «Итак, как вы приняли Христа Иисуса Господа, так и поступайте в Нем» (Кол. 2:6). Если это будет честная и искренняя вера, то она неразрывно связана с духом послушания, желанием угодить Ему, решимостью жить впредь не для себя, но для Умершего за меня (2 Кор. 5:15). Человек, который действительно думает, что имеет спасительную веру во Христа, но при этом не заботится о Его славе и не желает слушать Его заповеди, ослеплен сатаной. Есть вещи, которые «сопутствуют спасению», имеют с ним определенную связь. Как свет неотделим от сияния солнечного, как тепло неотделимо от огня, так добрые дела неотделимы от спасительной веры.
«Хотя мы так говорим» (стих 9). Имеется в виду то, что апостол сказал об отступниках в стихах 6, 8 и что было написано этим евреям как торжественное и внимательное предостережение, которое они должны принять близко к сердцу. «В видимой исповедующей церкви внешне все казалось равным. Для всех совершаются одни и те же таинства, все исповедуют одну и ту же веру, соблюдают одни и те же внешние обязанности и все избегают скандальных преступлений. Но все же внутренне не равны. В большом доме есть сосуды из дерева и камня, а также из золота и серебра. Все, кто внешне питается хлебом жизни, не питаются скрытой манной. Все, кто имеет их имена занесены в церковную книгу, но, возможно, еще не записаны в книге Агнца. Есть еще лучшие вещи, чем дары, исповедание, участие в таинствах и все тому подобное. И использование этого одним словом должно предостерегать всякого рода людей, в которых они не отдыхают, которых они не принимают с интересом или участием в привилегиях церкви, с общей профессией, которая может дать им имя для жизни, поскольку они могут быть мертвы или тем временем в погибающем состоянии» (д-р. Джон Оуэн).
«Ибо Бог не праведен, если забудет дело ваше» (стих 10). Здесь апостол раскрывает основу, на которой основывалось его «убеждение», а именно неизменную верность Бога Своим заветным обетованиям Своему народу, а также то, почему он верил, что эти евреи были причислены к ним. Основанием, на котором должна основываться уверенность в моей безопасности в вечной славе, как и в безопасности моих собратьев-христиан, является ничто в творении. «По милости Господней мы не истреблены» (Плач. 3:22). Настойчивость верующего является не причиной, а следствием Божьего сохранения.
«Ибо Бог не неправеден, если забудет дело твое». Священное Писание, которое позволяет нам понять силу этих слов, находится в 1 Иоанна 1:9: «Если исповедуем грехи наши, Он, будучи верен и справедлив, простит нам грехи наши». Бог «верен» Своим заветным обязательствам с нами в лице Своего Сына; «справедливо», к полному удовлетворению, которое Он воздал Ему. Сама справедливость Божия осуществляется от имени тех, кого искупил Христос. Его правдивость по отношению к нам обещана: «В надежде на жизнь вечную, которую обещал Бог, не умеющий лгать, прежде создания мира» (Титу 1:2). А поскольку Бог неизменен, без перемены и тени изменения, Он не может отступить от Своей клятвы: «Ибо Я Господь, Я не изменяюсь, посему вы, сыны Иакова, не погибните» (Мал. 3:6). Поэтому мы имеем абсолютную уверенность в том, что «Начавший в вас доброе дело, совершит его» (Флп. 1:6).
«Ибо Бог не неправеден, если забудет дело твое». Некоторые столкнулись с этим затруднением, поскольку эти слова, похоже, учат, что небеса — это награда, заработанная за добрые дела. Но трудность скорее кажущаяся, чем реальная. Бог вознаграждает только то, что Он Сам произвел в нас: это признание Отцом плода Духа. «Действие благодетеля по заключению обязательств со своим бенефициаром может быть совершенно безвозмездным, и тем не менее в результате его действия к бенефициару могут вырасти права. Полученные таким образом преимущества не становятся менее милостивыми, потому что они стали правами; ибо они произошли по свободной благодати» (д-р Сэмпсон, 1857). Сейчас может показаться, что Бог мало ценит искреннее послушание Ему, что в этом мире человек, живущий для себя, приобретает больше, чем тот, кто живет для Христа; однако в ближайшем будущем все окажется совсем иначе.
«Ибо Бог не неправеден, чтобы забыть дела ваши». «Бог не платит нам долга, но исполняет то, что Он от Себя добровольно обещал, и не столько на наши дела, сколько на Свою благодать в наших делах; более того, Он смотрит не столько на наши дела, сколько на Свои собственная благодать в наших делах. И это значит быть «праведным», ибо Он не может отречься от Себя... Бог праведен в делах воздаяния, потому что Он истинен и верен, и Он сделал Себя должником нам, не приняв от нас ничего, но, как говорит Августин, добровольно обещая все» (Жан Кальвин). Тем, кто воображает, что существует противоречие между тем, как Бог всякой благодати «награждает» Свой народ, следует внимательно вдуматься в слова реформатора.
"Твоя работа". Мы считаем, что здесь имеется в виду их вера. Во-первых, потому, что здесь он говорит о «вещах, сопровождающих спасение», а вера неотделима от этого. Во-вторых, потому что вера «действует любовью» (Гал. 5:6), и следующее, что упоминается в нашем стихе, — это их «труд любви». В-третьих, потому что в 1 Фессалоникийцам 1:3 мы читаем о «деле веры, и труде любви, и терпении надежды», а в Евреям 6:11 упоминается их «надежда». Следует задаться вопросом: почему апостол опустил здесь прямое упоминание о «вере»? Мы отвечаем: потому что их вера была такой маленькой и слабой. Прямая похвала их веры ослабила бы силу его неоднократных увещеваний в Евреям 3:12, 4:1, 2, 6:12, 12:1 и т. д. «Ваше дело» относится не к какому-то отдельному делу, а к весь путь послушания Богу, принципом которого является вера. Таким образом, евангельское послушание называется «вашим делом», потому что это то, к чему они были возрождены (см. Ефесянам 2:10), и потому что такой образ действий требует деятельности, усилий, тяжелого труда; ср. «всякое усердие» (2 Пет. 1:5).
Живая вера – это действующая вера (Иакова 2:17). В Новом Завете ясно и единообразно преподаются две вещи. Оправдание осуществляется верой, а не делами (Рим. 4 и др.). Однако такая оправдывающая вера — это живая, действующая, плодотворная вера, проявляющаяся в послушании заповедям Божьим (1 Иоанна 2:4 и т. д.). Христос отдал Себя за нас, чтобы «искушить нас от всякого беззакония и очистить Себе народ особый, ревностный к добрым делам» (Титу 2:14). Сегодня это необходимо подчеркивать и неоднократно настойчиво оказывать давление на тех, кто называет себя верующими в Господа Иисуса, поскольку многие из них имеют имя для жизни, но «уже мертвы» (Откр. 3:1). Их вера не является верой избранных Божиих (Титу 1:1), но не лучше и не отличается от той, которую имеют бесы (Иакова 2:19).
«Ваша вера и труд любви», ибо так читается по-гречески. Это были доказательства, на которых апостол основывал свою уверенность в отношении еврейских святых. Следует отметить пять вещей. Сначала об этой отличительной благодати, их «труде любви»: пусть читатель обратится и внимательно вдумается в 1 Иоанна 3:16-19; 4:7-12. «Взаимная любовь верующих есть плод Духа святости и действие веры, посредством которой они соединяются узами всеобщей духовной привязанности благодаря их общему интересу во Христе и участию одного и того же, нового, божественную, духовную природу от Бога, они ценят, радуются и радуются друг другу и взаимно помогают в постоянном выполнении всех тех обязанностей, посредством которых может способствовать их вечному, духовному и временному благу» (доктор Джон Оуэн). Обратите внимание на «труд любви»: ленивая любовь, как в Иак. 2:15, 16, не является свидетельством спасительной веры. Настоящая любовь активна, старательна, неутомима.
«Которое вы показали». Это дает нам вторую особенность их любви. Это была не тайная и непроявленная любовь, а любовь, явно проявленная на практике. В Иакова 2:18 профессору предлагается «показать» свою веру, сегодня также было бы уместно попросить многих из тех, кто носит имя Христа, «показать» свою любовь, особенно по линии 1 Иоанна 5:2. . «Что вы проявили к имени Его» определяет, в-третьих, цель, стоящую перед ними в проявлении их пылкой любви в служении святым. Последние процитированные слова имеют тройную силу. Объективно, потому что имя Божие на Его народе (Еф. 3:15). И благословенно, и торжественно знать, что все, что делается народу Божьему, будь то добро или зло, делается во имя Христа: Матфея 25:34-45. Формально: они служили святым как народ Божий. Именно это придает духовной любви ее особый характер: когда она применяется к душам, потому что на них имя Божие. Фактически: «имя Божие» означает Его власть. Бог требует, чтобы Его народ любил друг друга, и когда они делают это из послушания Ему, это обязательно делается «во имя Его», уважая Его волю.
«Тем вы служили святым и служите». В-четвертых, это говорит нам о том, каким образом проявлялась их любовь: в неутомимом служении. В-пятых, оно объявляет объектами их любви «святых» Бога. Многие из народа Божьего находятся в различных временных трудностях, и одна из причин, почему их любящий Отец допускает это, заключается в том, что их братья и сестры во Христе могут иметь святую привилегию служить им: см. Римлянам 15:25-27, 2 Коринфянам. 8:21, 9:11-15. Но пусть такое служение совершается не из сентиментальных соображений и не для удовлетворения беспокойной совести, а тем более с целью тщеславия, для приобретения репутации благожелателя; лучше пусть это будет «показано имени Его». Только обладание Его властью, сознательное исполнение Его воли дает жизнь, духовность и принятие всех тех обязанностей любви, которые мы способны выполнять по отношению к другим.
Подводя итог учению стихов 9, 10, давайте посмотрим, как апостол оправдал евреев согласно правилу своего Учителя в Евангелии от Матфея 7:15-20. Истинные христиане ясно доказывают, что их исповедание Евангелия сопровождается преображающей благодатью. Послушание веры и труд любви к святым – не по человеческим инстинктам, а по подчинению открытой воле Божией – как в прошлом, так и в настоящем, были видимым основанием доброго убеждения Павла о них. Важно отметить, какие именно благодати были выделены для упоминания. Апостол ничего не говорит об их ясных взглядах на истину, их миссионерской деятельности, рвении к «своей церкви» — то, чем хвастаются многие формальные профессора.
«И желаем, чтобы каждый из вас проявлял такое же усердие к полному утверждению надежды до конца» (стих 11). Апостол обращается к увещеванию из ст. 1, а также к торжественному предупреждению, указанному в стихах 4-8. Его целью было побудить их к усердному и настойчивому пребыванию в вере и любви с плодами этого. Все, что он сказал, было именно для этого. Более тесная связь этого стиха с предыдущим такова: выразив свою убежденность в их духовном состоянии и заверив их в благословенном исходе их веры от верности Божией, он теперь возлагает на них ответственность ответить на суд. он сформировал их путем усердного продвижения до конца.
В этом стихе (11) апостол с небесной мудростью раскрывает правильное использование и конец евангельских угроз (стихи 6-8) и евангельских обещаний (стихи 9, 10): либо можно, и часто злоупотребляют. Многие считали, что угрозы не служат никакой другой цели, кроме запугивания умов людей, доводя их до отчаяния; как будто вещи, которым грозит опасность, неизбежно должны быть их долей. Лишь немногие знали, как правильно применить их к своей совести. С другой стороны, многие злоупотребляли обетованиями Божьими: те, кто не имел на это права, позволили себя обмануть и получить от них ложное утешение, ложась в плотскую безопасность, воображая, что никакое зло не может их постичь. . Но здесь апостол открывает истинный конец каждого, как верующим, так и неверующим: угрозы должны побудить к серьезному исследованию основания нашей надежды; обещания должны побуждать к постоянному и терпеливому усердию во всех обязанностях послушания. Какая мудрость нужна служителю Евангелия, чтобы правильно и должным образом использовать и то, и другое для своих слушателей!
«И», точнее (греч.) «Но мы желаем». В стихах 9,10 апостол сказал им, чего не было его целью, когда он делал им утверждения стихов 4-8; теперь он рассказывает им, что это было. Слово «желание» здесь означает сильное стремление; без этого проповедь холодна, формальна, безжизнена. «Чтобы каждый из вас»: любовная забота и неустанные усилия служителя должны быть распространены на всех членов его паствы. Старший, как и младший, нуждается в постоянном наставлении. «Проявите такое же усердие... до конца». Если этого не будет сделано, наша профессия не будет сохранена, а Бог не прославится. Павел ничего не знал о той половинчатости и вялом пренебрежении средствами благодати, которые сегодня удовлетворяют большинство носящих имя Христа. «Отдай себя им целиком» (1 Тим. 4–15).
Многие очень «прилежны» в своих мирских делах, еще больше — наиболее пунктуальны в достижении своих удовольствий и плотских наслаждений; но на самом деле очень немногие проявляют благочестивую заботу о своей душе. Серьезное стремление к личной святости, делу веры и труду любви подавляющее большинство профессоров чужды, и их нельзя убедить в том, что от них требуются или ожидаются какие-либо подобные вещи. Они могут быть постоянными посетителями «церкови» в силу обычая; они могут совершать определенные благотворительные действия ради своей репутации; но чтобы действительно упражняться сердцем в том, как они могут угодить и прославить Бога в деталях своей жизни, они ничего не знают и заботятся еще меньше. Такие люди лишены того, что «сопутствует спасению»; это заблудшие и потерянные души. Не заблуждайся, мой читатель, если нет в тебе дела веры в соблюдении заповедей Божиих и труда любви к святым Его как таковых, то «корень дела» (Иов 19:28) не в тебе. . Это проверка профессии и правило, по которому следует оценивать каждого из нас.
Невозможно продолжать эту работу веры и любви без прилежного усердия и серьезных усилий. Это требует ежедневного исследования Священного Писания, и это не ради интеллектуального удовлетворения, а для того, чтобы узнать Божью волю для моего хождения. Оно призывает к бдительности и молитве против всякого искушения, которое могло бы отвратить меня от следования за Христом. Оно требует, чтобы я справедливо воздерживался от «плоских похотей, враждующих против души» (1 Пет. 2:11), отдавая себя Богу, как перешедшего от смерти в жизнь, и члены мои «как орудия праведности Богу». (Рим. 6:13). Это требует, чтобы я «сложил с себя всякое бремя» (все, что препятствует жизненно важному благочестию) и грех, который так легко одолевает (любовь к себе), и пробежал (что требует приложения всей нашей энергии) поприще, которое установлено перед нами» (Евр. 12:1, 2), и этот поступок представляет собой бегство от вещей этого обреченного мира, с непоколебимым лицом, обращенным к Богу. Те, кто презирает или даже продолжает пренебрегать такими вещами, являются лишь номинальными. Христиане.
Это «усердие» следует проявлять «до полной уверенности в надежде». Полная уверенность здесь означает твердую убежденность или позитивное убеждение. «Надежда» в Новом Завете означает горячее желание и сильное ожидание достижения своей цели. Вера смотрит на Обещающего, надежда — на обещанное. Вера рождает надежду. Бог обещал Своему народу совершенное избавление от греха и всех его бед, а также полное наслаждение вечной славой с Собой. Вера опирается на силу и правдивость Бога, чтобы исполнить Его слово. Сердце размышляет об этих благословениях и видит их еще в будущем. Надежда ценит и предвидит их реализацию. Как и вера, «надежда» имеет свои степени. «Полная уверенность в надежде» означает устойчивое преобладающее убеждение, убеждение, которое исходит из веры в обещания, данные относительно «будущих благ». Упомянутое выше «усердие» — это назначенное Богом средство для достижения этой полной уверенности: сравните 2 Петра 1:10, 11. Лелеять надежду на Небеса, пока я живу, чтобы угождать себе, — это порочное самонадеяние. «До конца»: никакие отпуска не предоставляются тем, кто призван «подвизаться добрым подвигом веры» (1 Тим. 6:12); нет освобождения от этой войны, пока мы остаемся на поле битвы. Никакое духовное состояние не достижимо в этой жизни, где «достижение прежнего» (Флп. 3:13) становится ненужным.
 



Евреям 6:12-15.
Глава 28 - Христианское упорство
 
 
В 6-й главе этого послания христианам-евреям были даны два увещевания. Во-первых, им было предложено отвернуться от иудаизма и перейти к полному принятию христианства (стих 1). Принцип, содержащийся в этом увещевании, можно применить сегодня к народу Божьему: Оставьте все, что пленяло ваши сердца в дни вашего невозрождения, и найдите свой мир, радость и удовлетворение во Христе. Размышляя о своеобразном искушении евреев оставить христианскую позицию. и путь возвращения к иудаизму, давайте не будем упускать из виду тот факт, что столь же реальная опасность угрожает верующему сегодня. Плоть все еще остается в нем, и все, что сатана использовал в прошлом, чтобы занять его сердце, все еще существует в настоящем. Хотя Израиль вышел из Дома рабства, прошел через Красное море и радостно двинулся в путь (Исх. 15). :1) в землю обетованную, однако вскоре их сердца вернулись в Египет, жаждая его котлов с мясом (Исх. 16:3).
Хуже, чем бесполезно отвечать на то, что было указано выше, словами: «Настоящие христиане не находятся в «опасности», поскольку Бог обещал сохранить их». Это правда, но Бог обещал сохранить Свой народ на пути святости, а не на пути греховного своеволия и самоудовлетворения. Те, о ком заявил Христос, «никогда не погибнут», — это те, кто «слышат Его голос и следуют за Ним» (Иоанна 10:27, 28). Апостолы не были фаталистами и не верили в механическое спасение, а в то, которое нужно совершать «со страхом и трепетом» (Флп. 2:12). Поэтому Павел, движимый Святым Духом, не колеблясь сослался на израильтян, которые были «повержены» в пустыне, и сказал: «Все это было нам примером в том, что мы не должны желать зла, как и они». вожделенные · Не будьте идолопоклонниками, как некоторые из них;... И не станем искушать Христа, как некоторые из них искушали, и истреблялись змеями... Всё это происходило с ними для примера: и они написано для нашего наставления... Итак, кто думает, что он стоит, берегись, чтобы не упасть» (1 Кор. 10:6-12).
Второе наставление из 6-й главы Послания к Евреям находится в стихах 11, 12, первая часть которых была перед нами в конце последней главы. Там апостол говорит: «И желаем, чтобы каждый из вас проявлял такое же усердие». Вместе с последующими стихами это призыв к стойкости на пути благочестия. Церкви, оставившей свою «первую любовь», Христос сказал: «Покайтесь и творите прежние дела» (Откр. 2:4, 5). Что это за «первые произведения»? Подчинение себя Богу, смирение перед Ним, сбрасывание оружия нашей вражды против Него. Обращение ко Христу как к нашей единственной надежде, вверение себя Ему, доверие заслугам Его драгоценной крови. Мы принимаем на себя Его иго, склоняемся перед Его Господством, признаем Его власть, искренне ищем благодати для исполнения Его заповедей.
Теперь христианин должен продолжать то, что начал. Он должен ежедневно признавать свои грехи перед Богом. Он должен ежедневно возобновлять те же действия веры и доверия ко Христу, которые он проявлял вначале. Вместо того, чтобы рассчитывать на какой-то опыт прошлого, ему следует поддерживать нынешнюю жизнь во Христе. Если он продолжит полагаться на Искупителя, полностью отдав свое спасение в Его руки, тогда Он не подведет, не сможет его подвести. Но чтобы положиться на Христа, я должен быть рядом с Ним; Я не могу сделать этого, следуя за Ним издалека. Чтобы быть рядом с Ним, я должен быть в отделении от всего, что противоречит Ему. Общение основано на послушном хождении: одно не может быть без другого. Для поддержания этого я должен «проявить то же усердие», которое я проявил, когда впервые был осужден за свое потерянное имущество, увидел ад, зияющий у моих ног, готовый принять меня, и обратился ко Христу за убежищем.
То самое усердие, которое отмечало состояние моего сердца и направляло мои действия, когда я впервые искал Христа, должно продолжаться «до конца». Это означает настойчивость в святой жизни, и к этому слуги Божьи должны постоянно призывать своих слушателей. «Служительское увещевание к исполнению долга необходимо даже тем, кто искренне исполняет его, чтобы они могли оставаться в нем и продолжать следовать ему. Нелегко понять, как одни презирают Божьи установления, пренебрегают другие и как Некоторые из них, будучи глубоко невежественными, все же готовы сказать, что они знают столько, сколько может научить их служитель, и поэтому нет смысла Целью заниматься проповедью. Таковы мысли, и слишком часто это язык, людей нечестивых и распутных, которые мало знают и ничего не практикуют в христианстве. Некоторые думают, что увещевания к долгу принадлежат только тем, кто небрежен и небрежен. небрежны в своих действиях, и они действительно принадлежат им, но не только им, как свидетельствует все Писание. как их мало (то же самое было и тогда! A.W.P.), которые смотрят на него как на Божье средство, благодаря которому они получают возможность выполнять свой долг и в котором, собственно, и состоят их польза и польза. Они не только указывают на долг, но и по назначению Бога являются средством передачи нам благодати для надлежащего исполнения обязанностей» (доктор Джон Оуэн, 1680).
«Проявите такое же усердие для полного обеспечения надежды до конца». Надежда – это духовная благодать, совершенно отличная от веры или любви. Вера обращает меня к Богу. Любовь заставляет меня прилепляться к Нему и наслаждаться угождением Ему. Надежда сохраняется, несмотря на трудности и разочарования на пути. Оно поддерживает душу, когда на нее накатывают волны бед или когда мы поддаемся искушению отчаяться и отказаться от борьбы. Вот почему в вооружении христианина Надежда названа «шлемом» (1 Фес. 5:8), потому что она отводит резкие удары или выдерживает тяжесть тех ударов, которые постигают святого в испытаниях и скорбях. Надежда ценит обещанные вещи, ожидает их реализации и поэтому настроена на новые усилия. Надежда смотрит на Землю Обетованную, и это дает утомленному паломнику желание продолжать идти вперед. Надежда предвосхищает прием и славную трапезу, ожидающую нас в Небесной гавани, и это придает смелости продолжать борьбу с враждебными ветрами и волнами. Есть тест.
Многие претендуют на добрую надежду, но не имеют веры. Другие исповедуют веру, но не имеют настоящей надежды. Но настоящая вера и настоящая надежда неразделимы. Духовная вера смотрит на Обещающего и уверена, что Он не может лгать. Духовная надежда объемлет обетования, ценит их выше всякого серебра и золота и уверенно ожидает их исполнения. Но между настоящим моментом и фактической реализацией нашей надежды лежит трудный путь испытаний, на котором мы сталкиваемся со многим, что нас утомляет, разочаровывает и тормозит. Если мы действительно идем по пути Божьего назначения, нам придется столкнуться с противодействием, жестокими гонениями, которые придется пережить, и тяжелыми бедами. Тем не менее, если наша оценка Божьих обетований реальна, если наше ожидание их исполнения искренне, то утешение и радость, которые они приносят, более чем компенсируют и перевешивают последствия наших испытаний. Только проявление надежды избавит от обморока и уныния при продолжающихся страданиях.
Теперь, чтобы наслаждаться «полной уверенностью надежды до конца», христианин должен продолжать уделять «то же самое усердие» делам Божьим и нуждам своей души, как он это делал вначале. Когда ужасы Божьи впервые пробудили его от смертного сна, когда он почувствовал собственную ужасную опасность быть брошенным в вечное пламя, когда он узнал, что Христос был единственным Прибежищем, он не был половинчатым искателем. Как усердно он исследовал Слово! Как искренне он взывал к Богу! Насколько искренним было его раскаяние! С какой радостью он принял Евангелие! Насколько радикальной была перемена в его жизни! Какими реальными казались ему Небеса и как он жаждал попасть туда! Насколько яркой была тогда его «надежда»! Увы, чистое золото потускнело; манна потеряла большую часть своей сладости, и он стал как тот, кто «не видит издалека» (2 Пет. 1:9). Почему? Ах, не может ли читатель дать ответ на основе собственного опыта?
Но мы не смеем останавливаться на том, чего достигли в конце предыдущего абзаца. Отступление опасно, настолько опасно, что, если оно будет продолжаться, оно наверняка окажется фатальным. Если я продолжу пренебрегать Божественными средствами благодати для духовной силы и поддержки, если я снова вернусь в мир и найду удовольствие в его удовольствиях и заботах, и если я не выздоровлю от этого печального состояния, то это продемонстрирует, что Я был лишь объектом низших действий Святого Духа, но на самом деле я не был возрожден Им. Разница между слушателями на тернистой почве и слушателями на доброй почве состоит в том, что один не приносит плода «в совершенстве» (Лк. 8:14), тогда как другой приносит плод «в терпении» или настойчивости (Лк. 8:15). . Именно постоянство в слове Христа доказывает, что мы действительно Его ученики (Иоанна 8:31). Это пребывание в вере, утвержденной и устойчивой, и «не отступающее от надежды Евангельской» (Кол. 1:23), что демонстрирует реальность нашего исповедания.
«Он сказал до конца, что они, возможно, знают, что еще не достигли цели, и поэтому должны думать о дальнейшем прогрессе. Он упомянул об усердии, чтобы они знали, что им не следует сидеть сложа руки, а стараться всерьез. немалое дело подняться выше небес, особенно для тех, кто с трудом ползет по земле и когда на пути стоят бесчисленные препятствия: нет, действительно, ничего труднее, как удерживать мысли свои на небесных вещах, когда вся сила нашей природы склоняется к тому, и когда сатана бесчисленными способами тянет нас обратно на землю» (Джон Кальвин).
Мы хотели бы еще раз убедить наши сердца в том, что только при постоянном проявлении «усердности» в делах Божьих библейская «надежда» сохраняется и достигается полная уверенность в ней. Во-первых, потому что между ними существует неразрывная связь, которая имеет Божественное установление: Сам Бог определил «прилежание» как средство и путь, посредством которого Его народ достигнет этой уверенности: ср. 2 Петра 1:10, 11. Во-вторых, потому что такое «усердие» имеет надлежащую и необходимую направленность к этой цели. Усердием укрепляются наши духовные способности, возрастает в нас благодать, и тем самым мы получаем более полное доказательство нашего интереса к обетованиям Евангелия. В-третьих, преданное внимание к обязанностям веры и любви предохраняет нас от греха, который является главным злом, ослабляющим или ослабляющим нашу надежду.
«Чтобы вы не были ленивыми, но подражали тем, которые верою и терпением наследуют обетования» (стих 12). Эти слова подтверждают то, что мы сказали выше о силе увещевания, содержащегося в стихе 11. Здесь апостол призывает к стойкости на пути практической святости. Но есть множество исповедующих христиан, которые лелеют надежду на небеса, но, тем не менее, продолжают идти путем своеволия и самоугождения. «Есть поколение чистое в глазах своих, но не омытое от нечистоты своей» (Притч. 30:12). Христос пришел сюда, чтобы спасти Свой народ «от грехов их» (Матфея 1:21), а не в них. Нет ничего хуже, чем думать, что я направляюсь в рай, в то время как живу как дитя ада.
«Чтобы вы не были ленивыми, но следовали тем, которые верой и терпением наследуют обетования». Этот стих образует связующее звено между предыдущим разделом и заключительным разделом этой главы. Апостол здесь предостерегает от всякого зла, праздности и косности, противостоящих приданию «прилежания»: они суть противоположные добродетель и порок. Продолжающаяся лень фактически помешала бы исполнению только что предписанного долга. В Послании к Евреям 5:11 Павел обвинял евреев в том, что они «тупы (ленивы — то же греческое слово) на слух», не абсолютно, а относительно; они не были столь усердны в внимании «слову праведности» (Евр. 5:13), как следовало бы. Здесь он призывает их не лениться в добрых делах, а подражать предыдущим святым.
«Чтобы вы не были ленивы». «Он знал, что для полезного продолжения нашего исповедания и послушания требуются величайшее намерение нашего духа, величайшее усердие нашего разума и усилия всей нашей души. Этого требует от нас Бог; такова природа вещей. Если мы ослабим или пренебрегаем своим долгом, если мы небрежны или ленивы, мы никогда не продержимся до конца; Продолжая идти таким формальным курсом, который будет заключаться в этой лени, мы никогда не придем к благословенному концу, которого мы ожидаем или ожидаем. Противодействия и трудности, с которыми мы обязательно встретимся изнутри и снаружи, не уступят место слабым и вялые усилия. И святой Бог не будет предавать вечные награды тем, кто больше не обращает на них внимания, но предается лени в своих занятиях. Наш образ послушания называется бегом наперегонки и сражением, как в битве. , и те, кто ленив в таком случае, никогда не увенчаются победой. Поэтому от должного соблюдения этого предостережения зависит наша нынешняя настойчивость и наше будущее спасение» (доктор Джон Оуэн).
Леность, против которой предостерегает апостол, заложена в каждом из нас по природе. Желания «ветхого человека» направлены не к вещам Божьим, а от них. Только «новый человек» способен любить и служить Господу. Но помимо двух природ в христианине есть сам человек, обладатель этих природ, «Я» из Римлянам 7:25, и на него возлагается ответственность «не заботиться о плоти» (Рим. 13:14), с одной стороны, и «желать» чистого молока Слова, чтобы он мог возрасти от него» (1 Пет. 2:2), с другой. Это сознание этой природной лени, это нерасположение к практическая святость, которая заставляет настоящего святого восклицать: «Нарисуй меня, мы побежим за Тобой» (Песнь 1:4); «Составь меня на путь заповедей Твоих, ибо в этом я нахожу удовольствие»; «Повеление шаги мои в Слове Твоем, и да не владычествует надо мною никакое беззаконие» (Пс. 118:35, 133). Именно это отличает истинного чада Божия от пустого проповедника – его тайная борьба с Богом за благодать, чтобы позвольте ему продвигаться вперед по дороге святости.
«Но последователи тех, кто верой и терпением наследуют обетования». Здесь имеется в виду верующие предки евреев, которые, сохраняя стойкость в вере и сохраняя надежду среди всех испытаний, которым они подвергались, теперь вошли в обещанные благословения – Небеса. Доктор Дж. Браун отметил, что между этим заявлением и тем, что сказано в Послании к Евреям 11:13, нет противоречия. Хотя при жизни они «не получили обещанного», однако после смерти они вошли в покой и находятся среди «духов праведников, достигших совершенства» (Евр. 12:23). Слово «наследовать» обозначает их право на это.
Пример, который апостол здесь подает евреям, — это пример ветхозаветных патриархов. Подобно тому, как в 3-й главе он ссылался на одну часть истории их отцов в качестве предостережения, так и теперь он ссылается на другую ее часть, чтобы ободрить. Здесь следует принять близко к сердцу две вещи: счастливую цель, достигнутую патриархами, и путь испытаний, который к ней привел. От них требовалось две вещи: вера и терпение. Их вера была чем-то большим, чем просто вера в Бога и непогрешимость Его Слова (Иакова 2:19); это была особая вера, которая держалась за Божественные обетования о завете благодати во Христе Иисусе. И это не была просто умозрительная вера или голое мысленное согласие с Истиной: оно было отмечено практическим и влиятельным признанием того, что они были «пришельцами и странниками на земле», см. Евреям 11:13. Такова вера, которую Бог требует от нас сегодня.
Вторая благодать, приписываемая патриархам, — это их «терпение» или «долготерпение», как обычно переводится это слово. Другое слово используется в Евреям 10:36 и Евреям 12:1, где имеется в виду активная благодать. Здесь это скорее пассивная добродетель, поэтому она используется для обозначения «долготерпения» Бога в Римлянам 9:22, 1 Петра 3:20 и т. д. «Это благодатное уравновешенное состояние души, спокойствие ума на святой земле». с верой, не поддаваясь провокациям, не утомляясь сопротивлением» (доктор Джон Оуэн). Это дух, который отказывается устрашаться трудностями пути, который не раздражается встречающимися испытаниями и препятствиями, чтобы свернуть с курса или сбежать с пути долга. Несмотря на человеческую ненависть и кажущуюся медлительность Божьего избавления, душа сохраняется в тихом ожидании Его.
«Вот каким образом они унаследовали обетования. Язычники древности воображали, что их герои или патриархи своими великими и, как их называли, героическими действиями, доблестью, отвагой, убийствами и победами своих врагов Путь героев Божиих к покою и славе, к наслаждению Божественными обетованиями, был через веру, долготерпение, смирение, терпение гонений, самоотречение, и духовные добродетели, обычно считающиеся в мире малодушными и поэтому презираемые. Столь противоположны суждения и пути Бога и людей даже в отношении того, что хорошо и достойно похвалы» (доктор Джон Оуэн).
В качестве причин, побудивших апостола показать евреям благородный пример их предшественников, мы можем предположить следующее. Во-первых, чтобы они знали, что он призывал их только к тому, что было найдено в тех, кто был до них, и кого они так уважали и восхищались. С той же целью он более полно подтверждает это в главе 11. Во-вторых, он призывал их только к тому, что необходимо всем, кто унаследует обетования. Если бы «вера и терпение» требовались от патриархов, людей, столь высоких в любви и благосклонности Божией, то как можно было себе представить, чтобы без них можно было обойтись в качестве их соблюдения! В-третьих, он не навязывал им ничего, кроме того, что было осуществимо, что сделали другие, и что, следовательно, было возможно и легко для них по благодати Христовой.
Прежде чем отойти от этого важнейшего стиха, мы постараемся предвидеть и устранить трудности. Некоторые из наших читателей, внимательно следившие за тем, что было сказано в последних нескольких абзацах, возможно, будут готовы возразить, но это учение о спасении делами; вы просите нас поверить, что Небеса — это плата, которую мы должны зарабатывать своей настойчивостью и верностью. Обратите внимание, как тщательно Святой Дух в самом рассматриваемом нами стихе оберегает от такого извращения Евангелия благодати Божией. Во-первых, в предлоге Он употребил: не «кто за веру и терпение наследует обетования», а «через». Спасение дается не за веру и терпение, а за них; тем не менее, оно проникает «через» их как назначенный Богом канал, точно так же, как солнце светит в комнату через ее окна. Окна ни в каком смысле не являются причиной сияния солнца; они не придают этому никакого значения; однако они необходимы как средство, с помощью которого оно проникает.
Другое слово, которое исключает всякую основу человеческих достижений и полностью исключает идею заслужить спасение чем-либо нашим, — это употребленный глагол. Апостол говорит не «покупка» или «заслуга», а «наследство». И как мы можем «наследовать»? Тем же путем, как и любой человек, получающий наследство, а именно, будучи его истинными наследниками. И как нам стать «наследниками» этого наследства? По безвозмездному усыновлению Бога. «Вы получили Духа усыновления, которым мы взываем: Авва Отче. Сам Дух свидетельствует духу нашему, что мы — дети Божии: а если дети, то и наследники»
(Рим. 8:15-17). Бог действием Своей суверенной воли сделал нас Своими детьми (Еф. 1:4, 5). Эта Божественная благодать, это свободное поручение есть основа всего; и Божья верность обещает сохранить нас для нашего наследия (стих 10). Тем не менее, мы являемся такими наследниками, у которых есть средства, предназначенные для получения нашего наследства, и мы должны приложить все усилия для этого.
«Ибо, когда Бог дал обещание Аврааму, поскольку он не мог клясться ничем большим, Он клялся Самим Собой» (стих 13). Начало «Ибо» означает, что здесь апостол объясняет, почему он ссылался на пример патриархов, как тех, кто «верою и терпением наследуют обетования»: что они действительно так поступали, он теперь доказывает самым убедительным образом. блестящий экземпляр. Здесь Павел приводит случай с человеком, который, как он знал, будет самым заметным и убедительным. Бог дал Аврааму обещание, но он не получил его исполнения до тех пор, пока не «терпел долго» (стих 15).
Тем, кому Бог дал обещание, был Авраам. Первоначально его звали «Аврам», что означает «возвышенный отец». После возобновления Иеговой завета с ним его имя было изменено на Авраам, Бог объяснил это тем, что «отцом многих народов Я сделал тебя» (Быт. 17:5). Речь шла не только о тех народах, которые должны были произойти естественным образом от него — потомках Измаила (Быт. 17:20) и сыновей Хеттуры (Быт. 25:1-4), — но и об избранных Божиих, рассеянных по всему миру. , который должен принять свою веру и подражать его делам. Поэтому он назван «отцом всех верующих» и «отцом всех нас» (Рим. 4:11, 16).
«Поскольку Он не мог поклясться никем большим, Он поклялся Самим Собой». Заверение, данное Аврааму, было величайшим из того, что могли себе позволить Небеса: обещание и клятва. Мы говорим «величайший», поскольку в стихе 16 апостол заявляет, что среди людей «клятва» означает конец раздоров; тем более, когда сам великий Бог забирает одного! Более того, обратите внимание, что Он поклялся «Самым Собою»: Он заколол Себя; Он словно сказал: «Я перестану быть Богом, если не сделаю этого». Господь пообещал Свою правдивость, заявил, что событие должно быть таким же несомненным, как и Его существование, и что оно должно быть обеспечено всеми совершенствами Его природы. Доктор Дж. Браун справедливо отметил: «На самом деле это заявление не было более достоверным за счет добавления клятвы, но столь торжественная форма утверждения была рассчитана на то, чтобы дать более глубокое впечатление о его достоверности».
«Сказав: благословляя, благословлю тебя, и умножая, умножу тебя» (стих 14). Кажется странным, что почти все комментаторы совершенно упустили из виду ссылку в предыдущем стихе. Там мы читаем: «Бог дал обещание Аврааму». Некоторые считают, что это указывает на первое обещание, данное Иеговой патриарху в Бытие 12:2, возобновленное в Бытие 15:5; другие цитировали Бытие 17:2, 6; третьи — обетование, записанное в Бытие 17:15,16; и таким образом они ограничивают «терпеливо перенесенное» (Евр. 6:15) сроком в двадцать пять лет и считают, что «получил обетование» нашло свое исполнение при рождении Исаака. Но эти догадки полностью опровергаются словами нашего нынешнего стиха, которые представляют собой прямую цитату из Бытия 22:17 и были произнесены после рождения Исаака.
Бог поклялся благословить Авраама всеми благами, и то до конца: «Истинно, благословляя, благословлю тебя». Эта фраза представляет собой еврейский способ выражения, обозначающий акцент и уверенность. Такое дублирование является яростным утверждением, имеющим характер клятвы: там, где оно используется, оно делается для того, чтобы люди могли знать, что Бог искренен в том, что Он выразил. Оно также уважает и продлевает то, что обещано или угрожает: Я сделаю непременно, без меры и вечно, без конца. Действительно торжественно отметить первое появление такого способа выражения в Писании. Мы находим это в ужасной угрозе, которую Господь Бог дал Адаму: «А от дерева познания добра и зла не ешь от него; ибо в день, в который ты вкусишь от него, смертью умрешь» (Быт. 2:17).
Именно Бытие 2:17 дает первый ключ, раскрывающий значение Бытия 22:17. Это первые два появления в Священном Писании этой необычной формы речи. Они стоят в прямой противоположности друг другу. Первое касалось проклятия, второе – благословения. Одно было приговором к безвозвратной гибели, другое — обещанием необратимого блаженства. Каждое из них было обращено к человеку, который был главой и представителем семьи, на членов которой пало проклятие и благословение. Каждая голова поддерживала двойные отношения. Адам был главой всей человеческой семьи, и осуждение за его грех было вменено всем его потомкам (Рим. 5:12, 18, 19). Но в более узком смысле Адам был главой неизбранных, которые не только разделяли его осуждение, разделяли его греховную природу, но и терпели его вечную обреченность. Подобным же образом Авраам был главой естественной семьи, то есть всех, кто произошел от него; и они разделяют временные благословения, которые Бог обещал их отцу. Но в более узком смысле Авраам (прообраз Христа как «Отца вечного» Исаия 9:6 и ср. Исаия 53:10, «Его семя» и Его «дети» в Евреям 2:13) был главой избранных Божиих. , которые сделаны причастниками Его веры, исполнителями Его дел и участниками Его духовных и вечных благ.
Именно из-за своей неспособности рассматривать Авраама как прообраз Христа как Главы и Отца избранных Божьих комментаторы упустили из виду более глубокое и духовное значение Божьего обещания и клятвы, данного ему в Бытие 22. В заключительных стихах книги Бытие В 6-й главе Послания к Евреям Святой Дух Сам разъяснил нам этот прообраз, и в нашей следующей статье (D.V.) мы постараемся представить читателю некоторые подтверждающие доказательства того, что мы здесь едва ли не утверждали. Временные благословения, которыми Бог благословил Авраама – «Бог благословил Авраама во всем» (Быт. 24:1 и ср. Евреям 5:35) – были типичными духовными благословениями, которыми Бог благословил Христа. Так и земное наследство, гарантированное семени Авраама, было прообразом и залогом небесного наследия, принадлежащего семени Христову. Пусть читатель внимательно вдумается в Луки 1:70-75, где мы видим, как прообраз сливается с прообразом.
«Истинно, благословением благословлю тебя» далее истолковывается для нас в Галатам 3:14, где мы читаем: «Чтобы благословение Авраамово пришло на язычников через Иисуса Христа». Таким образом, благословляя Авраама, Бог благословил всех обетованных наследников и обязуется даровать им то, что Он поклялся дать ему: «Если вы Христовы, то вы семя Авраамово и по обетованию наследники» (Гал. 3:29). То, что более глубокое и окончательное значение Бытия 22:17 имело отношение к духовному и будущему «благословению», не только недвусмысленно установлено Римлянам 9:7, 8, но также и тем фактом, что в остальном не было никакой значимости в установке Павла. перед евреями и нами — пример Авраама.
То, чем Бог обещал благословить Авраама и его семя, — это вера, святость, стойкость и, в конце концов, спасение (Гал. 3:14). Бог поклялся в том, что Его сила, Его долготерпение будут в полной мере задействованы в работе над сердцами Авраама и его духовных детей, чтобы они действительно достигли спасения. Аврааму предстояло жить на земле в течение многих долгих лет после того, как Бог явился ему в Бытие 22. Ему предстояло жить в неблагоприятном мире, где он встретит различные искушения, большое сопротивление, множество разочарований; но Бог обязался избавить, поддержать, помочь, поддержать его до конца, чтобы Его клятва была исполнена. Доказательство этого дается в нашем следующем стихе.
«Итак, терпеливо претерпев, он получил обещанное» (стих 15). Это означает, что, несмотря на все искушения и испытания, которым он подвергался, Авраам упорно продолжал верить и ожидать, что Бог исполнит Свое слово. Выразительным и самым важным словом здесь является «Итак», которое объединяет то, что было сказано в стихах 13, 14 и то, что следует за этим в стихе 15. Именно таким образом и в манере Бог поступил с ним; это было таким образом, как он себя вел. Он «терпеливо переносил», что охватывает все пространство со времени явления ему Бога в 22-й главе Бытия до его смерти, в возрасте ста семидесяти пяти лет (Быт. 25:7). Именно такое проявление надежды до конца навязывал Павел евреям. Они назвали себя детьми Авраама, поэтому пусть они проявят дух Авраама.
«Он получил обещанное»: в рассрочку. Во-первых, залог этого в этой жизни, имея благословение Божие в своей душе; наслаждаясь общением с Ним и всем, что включает в себя — миром, радостью, силой, победой. Верой в обетование он увидел день Христов и возрадовался (Иоанна 8:56). Во-вторых, более полное вхождение в благословение Божие, когда он оставил этот мир греха и печали и ушел, чтобы быть со Христом, что «гораздо лучше» (Флп. 1:23), чем самое близкое общение, какое только можно иметь. с Ним здесь. Авраам теперь вошел в мир и радость Рая, получив Небесную Страну (Евр. 11:16), всего лишь прообразом которой был Ханаан. В-третьих, после воскресения, когда цель Божья будет полностью реализована в совершенном и нескончаемом благословении и славе.
 



Евреям 6:16-20.
Глава 29 - Якорь души
 
 
В нашей последней статье мы увидели, что Святой Дух через Павла увещевал народ Божий «не быть ленивыми, но подражать тем, которые верою и терпением наследуют обетования» (стих 12). Это заявление было проиллюстрировано и проиллюстрировано историей человека, которого очень почитали как иудеи, так и верующие язычники, а именно Авраама, о котором здесь говорится: «После долготерпения он получил обещанное» (стих 16). . Мы не можем не восхищаться еще раз небесной мудростью, данной апостолу, вдохновившей его привести Авраама именно в этом месте его послания. В главе 3 мы видели, как, прежде чем доказать превосходство Христа над Моисеем, он сначала конкретно упомянул о типичной верности посредника (стих 5); поэтому здесь, прежде чем доказать превосходство Христа над Авраамом (что и сделано в Евреям 7:4), он сначала описывает его триумфальное терпение. Как это показывает, что мы должны использовать все возможные законные средства, стремясь устранить предубеждения людей против истины Божией!
Упоминание Авраама в 6-й главе Послания к Евреям должно побудить всех, кто называет себя христианами, по-настоящему исследовать сердца перед Богом. Авраам — «отец всех верующих» (Рим. 4:11), но, как так решительно заявил Христос тем в Его дни, которые хвалились тем, что Авраам был их отцом: «Если бы вы были дети Авраама, то делали бы (а не просто «должно вам творить»!) дела Авраама» (Иоанна 8:39), и, как говорит нам Римлянам 4:12, Авраам является «отцом обрезания (т. е. духовного обрезания: Колоссянам 2:11) для тех, кто которые не только принадлежат к (естественному) обрезанию, но и ходят по стопам веры отца своего Авраама». В свое время (1680 г.) Джон Оуэн сказал: «Печально думать о том, каким путем и какими средствами некоторые люди думают попасть на Небеса или ведут себя так, как будто они так думают. быть необходимыми для этого, но, живя во всевозможных грехах, они все же полагают, что унаследуют обетования Божии. Не так поступали святые мужи древности, пример которых предлагается нам. Правда, некоторые думают, что вера в по крайней мере, это необходимо, но под верой они понимают не более чем простое исповедание истинной религии».
Если мы ценим свои души, нам надлежит внимательно изучить библейское описание природы и характера веры Авраама. Это было гораздо больше, чем простое согласие с правдивостью Слова Божьего. Именно действующая вера заставила его отделить себя от мира (Евр. 11:8,9), которая побудила его занять здесь место странника и странника (Евр. 11:13), что позволило ему терпеливо переносить суровые испытания и испытания. В свете других Священных Писаний слова «терпеливо переносить» (Евр. 6:15) позволяют нам заполнить многие пробелы в истории Книги Бытия. Терпеливо «перетерпел» что? Таинственные провидения, кажущаяся медлительность Бога в исполнении Своих обетований, то, что на взгляд и чувство казалось отвергающим саму Его любовь (Быт. 22:2). Терпеливо «перетерпел» что? Нападки сатаны на его веру, инсинуации Змея о том, что Бог перестал быть милостивым, искушение Дьявола обогатиться царем Содомским (Быт. 14:21). Терпеливо «перетерпел» что? Жестокие насмешки, едкие насмешки, преследование своих собратьев, которые ненавидели его, потому что его благочестивое поведение осуждало их нечестивые пути. Да, как и его Искупитель впоследствии, и как каждый из его верующих детей сегодня, «он претерпел противоречие грешников против себя».
Но у Святого Духа был другой замысел в отношении случая Авраама. Так верно предупредив нас об опасности отступничества, так искренне поставив перед нами настоятельную необходимость верной настойчивости, Он теперь завершает эту длинную скобку самым славным посланием утешения, которое призвано привести сердца детей Божьих в совершенное состояние. отдохнуть, развеять их страхи перед неуверенностью в отношении их конечного результата, укрепить их веру, углубить их уверенность и заставить их смотреть в будущее с самой безоговорочной уверенностью. Это всегда Божий способ ранить прежде, чем Он исцелит, тревожить совесть, прежде чем Он скажет ей мир, возлагать на нас нашу ответственность, прежде чем Он заверит нас в Своей сохраняющей силе. «Ибо Бог производит в вас и хотение, и делание по Своему благоволению» предшествует «со страхом и трепетом совершайте свое спасение» (Флп. 2:12, 13).
И что здесь использует Святой Дух, чтобы утешить сердца искушенных, обеспокоенных и трепещущих людей Божьих? Да ведь дивное и славное Евангелие Его благодати. Он делает это, раскрывая теперь более глубокий замысел и значение Своего упоминания об Аврааме. Он показывает, что обещание, которое Бог дал «отцу всех верующих», к которому Он намеревался добавить Свою клятву, касалось не только Авраама, но непременно должно быть сделано благом для всего его духовного семени. Да, Он показывает, что отношения Бога с Авраамом во времени были лишь тенью на этом земном плане Его заветных сделок с Христом и Его семенем на Небесах до начала времен. Пусть Господь дарует столь необходимую мудрость, руководство и благодать, чтобы и писатель, и читатель могли быть приведены к борьбе и ясному пониманию этой благословеннейшей темы.
Прежде чем обратиться к стиху 16, попытаемся показать связь нашего нынешнего отрывка с его контекстом, дав краткий анализ стихов, которые были перед нами в предыдущей статье. 1. Авраам представлен нам в качестве примера: стих 12 и вступительное слово «За» стиха 13. 2. Бог дал обещание Аврааму: стих 13. 3. Это обещание имело непосредственное отношение ко Христу и преимуществам Его посредничества: Галатам 3:16. 4. В дополнение к Своему обещанию Бог принес Себя к клятве Аврааму: стих 13. 5. Особый характер этой клятвы: Бог поклялся Самим Собой: стих 13. 6. Бог поклялся Собою, потому что не было никого большего, кому Он может понравиться: стих 13. 7. Вера Авраама, опиравшаяся на Божье обетование и клятву, терпеливо переносила и получила обещанное: стих 15.
Выразительными и важными словами стиха 15 являются его вступительные слова «И так» или «И таким образом», где имеется в виду абсолютная верность божественного обетования, за которым следует божественная клятва, а именно: «Истинно, благословляя, благословлю тебя». (стих 14). Иными словами, клятва Бога Аврааму была гарантией того, что Он будет продолжать эффективно действовать в нем и непобедимо сохранит его до конца его земного пути, чтобы он безошибочно вошел в обещанное благословение. Хотя Аврааму предстояло оставить место испытания и испытания еще на семьдесят пять лет, его появление не зависело от его собственной изменчивой воли. Хотя только через «веру и терпение» кто-либо унаследует обетования (стих 12), тем не менее, Бог торжественно поклялся поддерживать эти благодати в Своей собственной до конца их путешествия по пустыне и прямо через сам Иордан, пока не будет достигнут вход в Ханаан. обеспечено: «Все они умерли в вере» (Евр. 11:13).
«Ибо люди клянутся большим, и клятва подтверждения есть для них конец всякой вражды» (стих 16). Цель этого стиха – дать нам объяснение того, почему великий Бог принес Себя к клятве. Когда мы задумываемся о том, кто Он и что Он такое, мы вполне можем удивиться Его действиям. Когда мы вспоминаем Его превознесенное величие, что Он «смиряет» Себя до того, что «видит» то, что на небесах (Пс. 112:6), то, несомненно, есть повод для удивления обнаружить, что Он «клянется» Самим Собой. Когда мы помним, что Он — Бог Истины, Который не может лгать, у нас есть причина задаться вопросом, почему Он не счел Своего одного слова достаточным.
«Ибо люди воистину клянутся большим, и клятва подтверждения есть для них конец всякой борьбы». Начало «ибо» отсылает к Богу, «клявшемуся Самим Собой» в стихе 13. Здесь апостол апеллирует к обычаю, который существовал среди людей во все времена. Когда одна сторона отвергает одно, а другая — другое, и каждая твердо стоит на том, что говорит, то возникает не только взаимное противоречие, но и бесконечная борьба. Когда вопросы интереса и важности затрагиваются между двумя или более людьми, разногласия между ними могут быть урегулированы только путем принесения ими присяги. В таких случаях клятва необходима для управления и мира человечества, поскольку без нее борьба должна быть вечной или же прекращаться насилием. Таким образом, цель или цель клятв между людьми состоит в том, чтобы ограничить их противоречия и положить конец их раздорам.
Поразительно, что д-р Джон Оуэн отметил в своих комментариях к стиху 16: «Поскольку эти слова применяются или используются для иллюстрации состояния вещей между Богом и нашими душами, мы можем заметить из них: Во-первых, существует, как мы находимся в естественном состоянии (глядя на избранных как на потомков падшего Адама — А.В.П.), между Богом и нами существует различие и борьба.Во-вторых, обетования Божии — это милостивые предложения единственного пути и средства для прекращения В-третьих, клятва Божия, поставленная для подтверждения этих обетований (лучше «в дополнение» к обетованиям — А.В.П.), всячески достаточна для того, чтобы обезопасить верующих от всех возражений и искушений во всех лишениях и испытаниях, о мире с Бога через Иисуса Христа».
«При этом Бог, желая с избытком показать наследникам обетования непреложность совета Своего, подтвердил его клятвою» (стих 17). Относительное «откуда» или «почему», мы полагаем, имеет как непосредственную связь со стихом 16, так и более отдаленную связь с тем, что было заявлено в стихе 13. Рассматривая его, во-первых, как вывод, сделанный из провозглашенного общего принципа в предыдущем стихе ее сила такова: поскольку клятва служит для утверждения слов человека среди его собратьев, великий Бог снизошел до использования этого средства и метода для подтверждения веры Своего народа. Поскольку клятва дает людям уверенность в той степени, в которой они клялись, Бог милостиво соизволил, чтобы наследники обетования имели утешение Божественной двойной уверенности. Более отдаленные связи со стихом 13 проявятся в ходе нашего изложения: здесь он призван дать уверенность в том, что то, что Бог так торжественно обещал сделать для Авраама и дать Аврааму, одинаково верно и несомненно для всех его детей – «где» означает «в которой» клятва.
Замысел Бога в клятве Самим Собою заключался не только в том, чтобы Авраам мог быть полностью убежден в абсолютной уверенности в Его благословении, но и в том, чтобы «наследники обетования» также имели залог и доказательство неизменности Его совета относительно них; ибо разум и воля Божия были одни и те же по отношению ко всем избранным, как и по отношению к самому патриарху. Хотя в этих заключительных стихах 6-й главы Послания к Евреям мы поднимаемся на гораздо большую высоту, тем не менее, применение, которое здесь приводит апостол к отношениям Бога с Авраамом, в принципе идентично тому, что мы находим в 4-й главе Послания к Римлянам. Авраам поверил Богу и что это было вменено ему в праведность (лучше «к»), и в стихе 16 делается вывод: «Итак по вере, чтобы было по благодати; до конца обетование может быть верным». всему семени»; в то время как в стихах 23, 24 нам сказано: «Не только для него написано, что зачтено ему, но и для нас, которым зачтется, если веруем в Того, Кто воскресил Иисуса нашего». Господь из мертвых» — ср. Галатам 3:29.
Теперь мы приходим к вопросу: в чем заключается «неизменность Его совета», который Бог решил показать с избытком наследникам обетования? Чтобы убедиться в этом, нам нужно сначала рассмотреть «совет» Бога. Подобно выражению «воля Божья», Его «совет» имеет двойное упоминание и употребление в Новом Завете. Есть открытая «воля» Божия, изложенная в Писании, которая определяет и измеряет человеческую ответственность (например, 1 Фес. 4:3), но эта «воля» никем из нас не исполняется в совершенстве; есть еще тайная и непобедимая воля Божия (Рим. 9:19 и др.), действующая через каждого из нас. Итак, мы читаем, с одной стороны, что «фарисеи и законники отвергли волю Божию против себя» (Лк. 7:30); а с другой стороны, о распинателях Христа сказано, что они «собраны были вместе, чтобы сделать все, что рука Твоя и совет Твой определили прежде сделать» (Деян. 4:27, 28). «Неизменность Его совета» ясно показывает, в каком из двух смыслов следует понимать этот термин в 6-й главе Послания к Евреям.
«Совет» Божий в Евреям 6:17 означает Его вечный указ или вечную цель. Таким образом, оно используется в отношении смерти Христа в Деяниях 2:23: «Он, избавившись по определенному совету и предведению Божию». Тот же смысл оно имеет и в 1-й главе Послания к Ефесянам, что совершенно ясно, если сравнить стих 9 со стихом 11: в первом мы читаем: «Открыв нам тайну воли Своей, по благоволению Своему, которое Он изволил в Сам"; в последнем сказано: «будучи предопределены по изволению Того, Кто творит все по изволению воли Своей». Оба этих стиха возвращают нас к Божественному определению до сотворения этого мира; одинаково ясно и то, что оба они говорят о вечных решениях Бога относительно спасения Его народа: ср. 1 Фессалоникийцам 2:13.
Еще более конкретно «совет» Божий в Послании к Евреям 6:17 касается святой и мудрой цели Его воли отдать Своего Сына Иисуса Христа от семени Авраамова для спасения всех избранных, и что в таком случае пути и сопровождались такими благословениями, которые безошибочно обеспечили бы их веру, настойчивость и вход в Славу. Другими словами, «совет» Бога уважает соглашение, которое Он заключил со Христом в Вечном Завете, о том, что при выполнении Им предусмотренных условий обещания, данные Ему относительно Его семени, наверняка будут выполнены. Доказательство этого можно найти в сравнении Луки 1:72, 73 с Галатам 3:16, 17. В первом мы читаем о пророчестве Захарии, что Бог должен был «помнить Свой святой завет, клятву, которую Он клялся отцу нашему Аврааму». . В последнем Дух Святой раскрывает скрытый смысл отношений Бога с патриархом: «И Аврааму и семени его были даны обетования. Не говорит: «и семени», как о многих, но как об одном: и к семя твое, которое есть Христос. И сие говорю, завет, утвержденный пред Богом во Христе».
Ссылаясь на заветы, заключенные Иеговой с патриархами, как на многие виды Вечного Завета (Евр. 13:20), заключенного с Христом, г-н Херви (1756 г.), опровергая ужасные ереси Джона Уэсли, писал: «Истинно , записано, что Бог заключил завет с Авраамом, с Исааком, с Иаковом и с Давидом: но были ли они в состоянии вступить в завет со своим Создателем? стоять за себя или быть поручителем за других? Я думаю, что нет Эти отрывки означают не что иное, как то, что Господь особым образом открыл им великий Завет, утвердив и подтвердив их личную заинтересованность в нем, а также заверив их в том, что Христос, великий Глава Завета, должен произойти из их семени. Этим объясняется тот замечательный и необычный способ выражения, который часто встречается в Писании: «Я заключу с ними завет». Однако за этим не следует никаких упоминаний о каких-либо условиях, а только обещание безусловных благословений».
Здесь особенно важно отметить, что Бог «пожелал более полно показать наследникам обетования неизменность Своего замысла» и, следовательно, «подтвердил его (или, как гораздо точнее это передает текст на полях)» вмешался «клятвой». Это заставляет нас обратить внимание на различие между Божьим «советом» и Его «обещанием». Его «совет» — это то, что изначально было в Нем Самом глубокой и непроницаемой тайной; Его «обещание» — это открытое и провозглашенное откровение Его воли. Самое блаженное осознавать, что Божьи обетования — это всего лишь копии Его вечных постановлений; Его обещания теперь раскрывают нам в словах до сих пор тайные намерения Его сердца. Таким образом, «неизменность Его совета» — это то, из чего исходят Его верные обетования и через что они выражаются.
Но в дополнение к Своему обещанию Бог желал «более полно» «показать», или раскрыть, или сделать известным Своему народу неизменность Своего совета. Все исходит из воли Божией. Он добровольно намеревался дать избранным, пока они находятся в этом мире, не только обильные, но и «более обильные» доказательства Его вечной любви (Иер. 31:3), Его милостивой заботы об их уверенности, мире и радости. Он сделал это, «предложив Себя клятвой». Греческое слово, которое А.В. в тексте переведено как «подтверждено», имеет основное значение «посредничать» или «вмешиваться». Это сразу же направляет наши мысли к Посреднику, прообразом которого был Авраам. Первоначальное Обещание и Клятва были даны Христу. Следовательно, в Титу 1:2 мы читаем: «В надежде на жизнь вечную, которую обещал Бог, который не может лгать, прежде создания мира»: поскольку избранных тогда еще не существовало, обещание должно было быть дано их Главе. О клятве Божией Христу мы читаем: «Клялся Господь и не покается: Ты священник вовек по чину Мелхиседека» (Пс. 110:4).
Но это относится не ко всему человечеству, а только к определенному числу людей, которым Бог намеревается явить неизменность Своего замысла и сообщить о его результатах. Здесь они названы «наследниками обетования», что включает в себя всех святых Божиих как в Ветхом, так и в Новом Завете. Их называют «наследниками обетования» по двоякой причине: в отношении самого обетования и в отношении обещанного. Они еще не являются действительными обладателями, но ждут (ср. Евреям 1:14): доказательство этого можно получить, сравнивая Евреям 11:13, 17, 19. В этом члены сообразуются со своим Главой, ибо хотя Христос является «Наследником всего» (Евр. 1:2), однако Он также «ожидает» (см. Евреям 10:13). «Наследники обетования» здесь те же, что и «дети обетования» в Римлянам 9:8.
«Чтобы двумя непреложными вещами, в которых невозможно было Богу солгать, иметь сильное утешение мы, прибежавшие за убежищем, чтобы ухватиться за предлежащую нам надежду» (стих 18). Чтобы упростить изложение этого стиха, мы предлагаем рассмотреть его содержание в обратном порядке и сделать это под рядом вопросов. Во-первых, что такое «надежда, стоящая перед нами»? Где оно, таким образом, «представлено перед нами». Что означает «бежать в поисках убежища, чтобы ухватиться за надежду»? Что такое «сильное утешение»? Как «две неизменные вещи» служат таким сильным утешением?
Пытаясь выяснить характер «надежды» в стихе 18, ее необходимо тщательно отличать от «сильного утешения», которое сразу намекает на то, что это не благодать надежды в сердце верующего. Дальнейшее подтверждение этому находится в словах «представлено перед нами», которые ясно говорят о том, что является скорее объективным, чем субъективным; и кроме того, его нужно «схватить». Более того, то, что сказано об этой «надежде» в стихе 19, исключает идею внутреннего ожидания. Необходимая помощь находится в 7-19 главах, где о «лучшей надежде» говорится, «через которую мы приближаемся к Богу»: Иоанна 14:6, Ефесянам 2:18 и т. д. В 1 Тимофею 1:1: Господь Иисус Христос ясно обозначен как «Наша Надежда», и разве Он не Тот, Кого Бог «поставил пред» Своим народом? Разве «та блаженная надежда», которую нам следует «ожидать» (Титу 2:13), не является Самим Христом?
Где именно Христос «представлен перед нами» как «надежда»? Конечно, в Евангелии Божией благодати. Именно там раскрывается единственная надежда для заблудших грешников. Евангелие Божие — это «Евангелие Христово» (Рим. 1:16), ибо оно демонстрирует превосходство Его славной личности и провозглашает эффективность Его завершенной работы. Поэтому в Послании к Римлянам 3:25 о Христе Иисусе сказано: «Которому Бог предложил умилостивление через веру в Крови Его»; в то время как галатам Павел утверждал: «пред очами которых среди вас явно (открыто) был представлен Иисус Христос – распят». В Евангелии Христос представлен и как Объект веры, и как Объект надежды. Как объект веры, это то, что Он сделал для избранных, обеспечив им совершенную правовую позицию перед Богом: это в основном развито в Послании к Римлянам. В качестве объекта надежды это то, что Христос еще сделает для Своего народа: выведет его из этой пустыни в Землю Обетованную. В Послании к Евреям мы видимся еще в месте испытания, идущим к Наследству.
Что означает «бежать в поисках убежища, чтобы ухватиться за надежду, стоящую перед нами»? Оно выражает то, чего Евангелие требует от слушающих его, — присвоение его себе. Спасительная вера объясняется различными цифрами. Иногда как «верующие», что означает сердце, покоившееся на Христе и Его законченной работе. Иногда как «пришествие ко Христу», что означает обращение от всякого другого прибежища и замыкание с Ним, как Он изложен в Евангелии. Иногда как «постановка нашей печати, что Бог истинен» (Иоанна 3:33, ср. Исаия 44:5), что означает подтверждение Его свидетельства тем, что мы его принимаем. Иногда как предание нашей души и ее вечных интересов в руки Господа (2 Тим. 1:12). Иногда как «подчинение себя праведности Божией» (Рим. 10:3), что означает отказ от своих собственных дел и полагание на заместительное послушание и жертву Христа. Здесь он изображен как «бегущий в поисках убежища», фигура взята из ветхозаветного типа.
Согласно Закону, Бог оказал милостивое обеспечение человеку, который непреднамеренно убил другого: этим обеспечением были определенные города, назначенные для убежища для таких людей. Об этих городах говорится в Числах 35, Второзаконии 19, Иисусе Навине 20. Эти города были построены на высоких холмах или горах (Нав. 20:7), чтобы искателям убежища там было легко держать их в поле зрения. Так и слуги Христовы, поддерживающие Его, уподобляются «городу, стоящему на холме» (Мф. 5:14). Они были убежищем от «мстителя за кровь» (Нав. 20:3): ср.: «убегайте от будущего гнева» (Мф. 3:7). У них была каменная дорога, ведущая к ним, как путь к ним (Втор. 19:3): так и в Евангелии открывается путь приближения ко Христу. Те, кому удалось войти в эти города, получили защиту и безопасность (Числа 35:15): так и Христос заявил: «приходящего ко Мне Я никоим образом не изгоню вон» (Иоанна 6:37).
Особенно следует отметить в приведенном выше типе то, что тот, кто желал убежища от мстителя за кровь, должен был лично бежать в город-убежище. Цифра очень впечатляющая. Вот человек, живущий в мире и комфорте, ничего не боящийся; но теперь, когда он врасплох убил еще одного, все внезапно изменилось. Страх внутри и опасность снаружи окружают с обеих сторон. Мститель за кровь угрожает, и ничего не остается, как бежать в назначенное место убежища, ибо только там можно найти мир и безопасность. Так бывает и с грешником. В естественном состоянии он обладает ложным спокойствием и комфортом. Затем, незаметно для него, Святой Дух обличает его во грехе, и он наполняется тревогой и тревогой, пока не восклицает: «Что мне делать, чтобы спастись»? Божественный ответ таков: «Бегите за убежищем и держитесь надежды, стоящей перед нами».
Но давайте не преминем отметить здесь неизмеримое превосходство христианства над иудаизмом, проявляющееся в огромной разнице между «убежищем» по Закону и тем, что известно в Евангелии. Города-убежища были доступны только тем, кто непреднамеренно убил человека. Но мы всю жизнь были сознательными, целенаправленными бунтовщиками против Бога; тем не менее Христос говорит: «Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас». Опять же, человекоубийца в городе был в безопасности, но само его убежище было тюрьмой: с верующим все наоборот — Христос открыл ему дверь темницы и освободил его (Ис. 61:2), Христос» освобождает» (Иоанна 8:36). И снова, войдя в город-убежище, он отвернулся от своего наследства, своей земли и скота; а кто держится за Христа, тот получает наследство (1 Пет. 1:4). Для убийцы возвращение к своему наследству означало смерть; для христианина смерть означает возвращение к своему наследству.
Те, кто прибежал ко Христу, чтобы «ухватить жизнь вечную» (1 Тим. 6:12), имеют право наслаждаться «сильным утешением». По этому поводу пуританин Мантон сказал: «Есть три слова, которыми выражаются плоды и последствия уверенности и уверенности, которые подразумевают множество ее степеней: мир, утешение и радость. Мир означает покой от обвинений совести. Утешение , умеренная и привычная уверенность. Радость, настоящее чувство или прилив утешения, возвышение святых». Сильным утешением является твердое и твердое убеждение в любви Божией к нам и уверенность в том, что «легкая скорбь наша, кратковременная, производит нам гораздо более преизбыток вечной славы» (2 Кор. 4: 17). «Давид утешался Господом Богом своим» (1 Царств 30:6).
Теперь нам остается рассмотреть, что же дает и поддерживает «сильное утешение» верующего. Об этом сказано в начале нашего стиха: «То, что двумя непреложными вещами невозможно солгать Богу». Это Его обещание и Его клятва. Уверенность верующего основывается на неизменной правдивости Бога. Если бы Он находился под влиянием Своих творений, Бог постоянно менял бы Свои планы (как и мы), желая одного сегодня, а другого завтра; в таком случае кто мог довериться Ему? Никакого, потому что никто не знал бы, чего ожидать; таким образом, всякой уверенности придет конец. Но, да будет благословенно Его имя, наш Бог «неизменен и ни тени перемены» (Иакова 1:17), и поэтому неизменность Его совета является самой жизнью нашей уверенности.
Для укрепления наших сердец и полной уверенности в нашей вере Бог милостиво дал нам безотзывный акт урегулирования, а именно, Его обещание, за которым следует Его клятва, посредством которой все наследство безошибочно закрепляется за каждым наследником обетования. Небо и земля пройдут, но слова Божьи никогда не прейдут (Луки 21:33). Все обетования, записанные в Священном Писании, являются лишь копиями Божьих заверений, данных Христу за нас от века, так что Божественные клятвы и заветы, упомянутые в Священном Писании, являются лишь копиями первоначального Завета и Клятвы между Богом и Христом прежде основания мира. . Обратите внимание, как слова «невозможно Богу солгать» связаны с «в надежде на жизнь вечную, которую обещал Бог, не могущий лгать, прежде вековых времен» (Титу 1:2)!
Ближе к концу предыдущей статьи мы указали, что более глубокое и духовное значение Божьего обещания и клятвы Аврааму в 22-й главе книги Бытия было упущено большинством комментаторов из-за их неспособности увидеть в нем прообраз Христа как Главы. и Отец избранных Божиих. Там мы видим, как Бог клянется патриарху: «Благословляю, Я благословлю тебя». Применение этих слов ко Христу как Представителю Его народа ясно видно в Псалме 44:2, где Бог говорит Тому, Кто Прекраснее детей человеческих: «Благословил Тебя Бог во веки веков». Следует также отметить, что Божье обещание и клятва, данная Давиду в Псалме 89, также дает представление о Его отношениях с Посредником до начала мира: «Завет Моего Я не нарушу... Семя Его пребудет вовек» (стихи 34). -36). Таким образом, наше «сильное утешение» проистекает из неявной уверенности в том, что Бог связал Себя во Христе, чтобы «благословить» Свой народ. «Ибо все обетования Божии в Нем (Христе) да, и в Нем аминь» (2 Кор. 1:20)!
«Которую (надежду) мы имеем как якорь души, надежный и непоколебимый, и который входит в то, что за завесу» (стих 19). Мы глубоко сожалеем, что чувствуем себя обязанными расстаться с каждым комментатором, с которым мы консультировались по поводу этого стиха. Из-за общей ошибки, заключающейся в том, что «надежду» из 18-го стиха делают субъективной, вряд ли кто-то из двоих может прийти к согласию относительно значения «якоря» здесь. Некоторые считают это Божьим обещанием; другие – Его клятва; другие — священство Христа; другие — уверенность верующего; и так далее. Единственный момент, по которому существует общее согласие, это то, что фигура опущена в самом следующем предложении! — «входит в то, что за завесу». Ниже мы даем дословный перевод подстрочного письма Бэгстера.
«Который мы имеем как якорь души, надежный и прочный, и входящий в нее за завесу». Сейчас якорь используется для закрепления корабля, особенно во время шторма, чтобы предотвратить его дрейф. Это невидимое существо, погружающееся под воду и крепко ухватившееся за землю. Ветры могут реветь и волны хлестать корабль, но он движется устойчиво, удерживаемый чем-то внешним. Конечно, фигура проста. «Якорем» является Сам Христос, поддерживающий Свой народ здесь, в этом мире, среди нечестивцев, которые уподоблены «морю взволнованному, когда оно не может успокоиться» (Ис. 57:20). Разве Он не заявил: «И никто не похитит их из руки Моей» (Иоанна 10:28)? Конечно, в нас нет ничего «надежного и стойкого»: речь идет о любви (Иоанна 13:1), силе (Матфея 28:18, 20) и верности (Евреям 7:25).
«Куда за нас вошел Предтеча, Иисус поставлен Первосвященником навеки по чину Мелхиседека» (стих 20). Несомненно, это объясняет нам предыдущий стих: именно вход Христа на Небеса прочно закрепляет «Якорь» за завесой! Это ради нас Христос взошел на высоту! «Предтеча» — это тот, кто уже прошел все ступени предлежащего нам побега (Евр. 12:1,2) и вошел во владение тем, к чему бежал. Поскольку Христос был там, где мы сейчас находимся, мы скоро будем там, где Он сейчас. Таким образом, сила этого образного титула нашего Искупителя призвана не только дать уверенность в нашей безопасности, но и показать нам, где эта безопасность находится полностью вне нас самих: крепко удерживается торжествующим и вознесшимся Христом. Отсюда сила Его имени здесь: «Иисус», который «спасет народ Свой от грехов их» (Матфея 1:21).
Вкратце из превосходных замечаний доктора Оуэна: Христос является для нас «Предтечой». Во-первых, в качестве декларации. Предвестнику принадлежит обязанность нести вести и объявлять, какой успех был достигнут в деле, о котором он должен дать отчет. Итак, когда Господь Христос вошел на Небеса, Он открыто провозгласил Свою победу, ограбив начальства и уведя в плен пленников: см. Псалом 45:4-6, 68:18, 24-26. Во-вторых, в порядке подготовки. Это Он сделал, открыв путь для наших молитв и поклонения: 10:19-22 и приготовив место для нас, Иоанна 14:2, 3. В-третьих, посредством занятия. Он взошел на Небеса во имя наше, чтобы завладеть им и сохранить его для нас: Деяния 26:18, 1 Петра 1:4.
«Сделан первосвященником навеки по повелению Мелхиседека». Предупредив нас об опасности (Евр. 5:11–6:8), увещев продолжать двигаться вперед (Евр. 6:11–15), заверив наши сердца в непогрешимой сохранности (Евр. 6:16–19) , апостол теперь возвращается к тому самому вопросу, который он опустил в Евреям 5:10. Это заключительное предложение 6-й главы Послания к Евреям образует уместный и совершенный переход между отступлением апостола в Послании к Евреям 5:11 и далее и описанием священства Христа, которое следует в главе 7 и т. д. Теперь он объявляет, кем и чем был этот «Предтеча»: ради нас вознесся на небо, Иисус, наш великий Первосвященник. Апостол привел нас к «совершенству», о котором он упомянул в начале этой главы (Евр. 6:1, 3) – Христу за завесой!
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В Послании к Евреям 2:17 апостол объявил, что Господь Иисус — «милостивый и верный Первосвященник в делах Божиих», а в Послании к Евреям 3:1 он призывает тех, кто участвует в небесном призвании: «Подумайте об Апостоле и Первосвященник нашей профессии». Показав в главах 3 и 4 Послания к Евреям превосходство апостола христианства над апостолом иудаизма, а именно. Моисея, работу которого завершил Иисус Навин, Павел тогда заявил, что «Мы имеем великого Первосвященника, прошедшего через небеса, Иисуса, Сына Божия», Первосвященника, которого можно коснуться чувством наших немощей, видя что Он также был искушен во всем, как и мы (в Своем духе, Своей душе и Своем теле), за исключением греха; по этой причине нам призвано: «Приступайте с дерзновением к престолу благодати, чтобы получить милость и обрести благодать для помощи во время нужды» (Евр. 4:14-16).
В первых стихах 5-й главы Послания к Евреям нам показано, как Христос исполнил образ Ааронова и как Он обладал всеми необходимыми совершенствами, необходимыми для выполнения Его священнического служения, см. статьи с 19 по 21. Но хотя там Святой Дух показывает, как Христос обеспечил суть того, что было предсказано священниками-левитами, Он также особенно хотел показать, как Христос превосходил их во всем. Наконец, он заявляет, что Господь Иисус был «призван Богом Первосвященником по чину Мелхиседека» (стих 10). Мы уже раньше обращали на это внимание, но так как эта подробность так важна и так мало понятна, то повторяем: весьма существенно заметить, что о Христе там говорится не как о "Первосвященнике чина Мелхиседека", а как о "альтернативном чине Мелхиседека". порядок» и т. д. Разница между этими двумя выражениями реальна и радикальна: «из» ограничило бы Его священство этим конкретным порядком; «после» просто показывает, что между ними существует сходство, как оно было между Аароном и Христом.
В Послании к Евреям 5:11 апостол заявил: «О которых нам есть что сказать, но трудно высказать, так как вы тупы на слух». Трудность заключалась в сильном нежелании человека отказываться от того, что издавна лелеяли, что нигде не проявляется так очевидно, как в связи с религиозными вещами. Сказать, что Христос был Первосвященником «по чину Мелхиседека», было равносильно утверждению, что чин Ааронова был отменен Богом, а вместе с ним и все таинства и церемонии закона Моисеева. «Это», как мы говорили в предыдущей статье, «было труднее всего поклониться евреям, даже обращенным, ибо это означало отречься от всего видимого и прилепиться к тому, что было совершенно невидимым. Это означало оставить то, что их отцы почитали на протяжении полутора тысяч лет, и принять то, что подавляющее большинство их братьев по плоти осуждало как сатанинское.
Евреи «притупились на слух». Они были слишком ленивы, чтобы приложить усилия, необходимые для правильного понимания природы священнического служения и дела Христа. В Послании к Евреям 3:1 апостол призывал их: «Подумайте об Апостоле и Первосвященнике нашего исповедания», а в Послании к Евреям 7:4 он снова говорит: «Теперь подумайте». Греческое слово означает «напряженно размышлять», «прилежно созерцать», «тщательно взвешивать» предлагаемое нам. Именно на этом этапе многие терпят неудачу: они воображают, что все, что от них требуется, — это услышать изложение Слова Божьего, и если что-то кажется им трудным для понимания, они заключают, что это не для них; следовательно, они мало преуспевают в Божественных делах и не могут «умножаться в познании Бога» (Кол. 1:10). И это не просто «немощь», это обнаруживает печальное состояние души; это показывает отсутствие интереса к духовным вещам. Таково было положение евреев: они вернулись назад.
Состояние души, в котором находится христианин, во многом зависит от его духовной восприимчивости. Он может слышать лучшие проповеди и читать самые здравые книги, но если его сердце неправо перед Богом, он не получит никакой пользы. Его головное познание Истины может увеличиться, а его гордость возгордиться, но его душа не питается, и его походка не влияет на Бога. Так было и с коринфянами, поэтому мы видим, как апостол пишет им: «И я не мог говорить с вами, братия, как с духовными, но как с плотскими, как с младенцами во Христе» (1 Кор. 3:1). Так было и с евреями: дух апостола был стеснен. Ему хотелось разъяснить им величие славы священства Христова, но ему пришлось остановиться и обратиться к их скорбному состоянию сердца. В этом он оставил пример, который всем учителям полезно взвешивать и подражать.
Как мы видели, в Евреям 5:11 апостол делает отступление, которое продолжается до конца 6-й главы. Весьма поучительно наблюдать порядок, которому он следовал. Чтобы лучше это оценить, давайте рассмотрим содержание этого раздела в скобках в обратном порядке. В главе 7 он излагает официальную славу Христа. Но что непосредственно предшествует? Вот что: в конце 6-й главы Послания к Евреям (стихи 16-20) он представляет надежную основу, которую занимают истинные христиане для получения «сильного утешения». Таким образом, только когда сердце обретает совершенный покой перед Богом, полностью уверенное в Его благосклонности, в Его неизменной благодати, душа находится в любом состоянии, чтобы размышлять, ценить и наслаждаться славой Христа. Это осознание верой непрестанного и действенного ходатайства нашего великого Первосвященника за завесой, которая сохраняет сердце в мире. Созерцание сущностной святости Божией наполнило бы душу отчаянием, но оно превращается в надежду и радость, когда мы видим Иисуса по правую руку от Него «за нас». Секрет победы в том, чтобы духом быть там, где наш Предтеча.
А что предшествует благословенной уверенности, которую заключительные стихи 6-й главы Послания к Евреям призваны передать верующему? Это: призыв к верной настойчивости в предстоящем нам поприще; нам повеление «не лениться, но подражать тем, которые верою и терпением наследуют обетования» (стихи 9-15). Мы не имеем права на утешение, которое приходит от того, что мы полагаемся на неизменность Божественных советов, пока следуем путем своеволия и своеволия. Только те, кто действительно ходит с Богом, имеют право на радость Его спасения. Говорить о нашей уверенности в том, что мы достигнем Небес, находясь вне пути послушания, — это не что иное, как плотское самонадеяние.
А что, в свою очередь, предшествует призыву к постоянному продолжению добрых дел, к проявлению веры и любви? Это: торжественное предупреждение об опасности отступничества (стихи 4-7). Ленивцев из Евреям 5:11-14 необходимо пробудить, небрежным ясно рассказать о том, каким будет окончательный результат, если будет сохраняться безразличие к праведным требованиям Бога. Есть некоторые, кто отказывается признать, что стихи 4-7 содержат предупреждение. дается настоящим христианам против опасности отступничества. Они говорят, что было бы совершенно непоследовательно, если бы Святой Дух предупреждал их об этом, тогда как в стихах 16-20 Он дает самую абсолютную уверенность в их безопасности. Ах, но заметьте, заверения в стихах 16-20 предназначены для «наследников обетования», а не для всех, исповедующих веру. Предупреждение состоит в том, чтобы заставить нас проверить себя и убедиться, что мы «наследники». Это сделает истинно возрожденный человек; тогда как самодовольные и самонадеянные будут игнорировать это, к своей собственной вечной гибели.
В подтверждение сказанного выше приведем следующее высказывание Джона Оуэна: «Как умы людей должны быть тщательно подготовлены к сообщению им духовных тайн, так и лучшая подготовка – это исцеление их греховных и бесполезно, да, это всего лишь переливание молодого вина в старые мехи, к потере всего, быть ежедневными руководящими людьми. в познание высших тайн, в то время как они живут, пренебрегая практикой того, чему их уже научили».
В конце своего наставительного отступления апостол возвращается именно к тому моменту, на котором его стройная аргументация была прервана, как это сразу видно при сравнении Евреям 5:10 и Евреям 6:20. Иисус был и остается Первосвященником навеки. Это было совершенно новое учение для евреев. Сам наш Господь не упоминал об этом конкретно во дни Своего земного служения, и нет никаких упоминаний об этом в проповедях апостолов. Однако учение как Одного, так и других основывалось на этом фундаментальном факте и предполагало его. Но теперь Святому Духу было угодно ясно раскрыть эту драгоценную истину. Это было «трудно» принять даже обращенным евреям. Их главным возражением было бы то, что утверждать, что Христос был Первосвященником, более того, единственным Первосвященником Своей Церкви, означало бы утверждать нечто несовместимое с Законом и противоречащее ему, поскольку Он не принадлежал (по плоти) к левитскому колену. , Он не принадлежал к линии священников.
Для нас наиболее важно принять во внимание эту трудность, которая возникла в умах евреев, поскольку, если мы не признаем, что одной из главных целей перед апостолом в главе 7 было устранение этой самой трудности, мы наверняка ошибемся. в нашем понимании деталей его аргументации. В намерения апостола не входило учить, что природа и функции священства Христа не имеют сходства со священством Аароновым. Отнюдь не. Теперь он не мог противоречить всему, что так ясно изложил в Послании к Евреям 5:1-9. Там он ясно показал, что Господь Иисус исполнил образ Ааронова, Сам принеся Богу совершенную и окончательную Жертву за грехи Своего народа. К этому он снова возвращается в главе 9, где заявляет, что Христос (как предсказал Аарон) «кровью Своей вошел во Святое место, получив вечное искупление» (стих 12). Давайте не будем забывать, что искупительное служение первосвященника Израиля завершилось за завесой, Левит 16:12-14.
В 7-й главе Послания к Евреям апостол доказывает, что священническое служение и работа Господа Иисуса не противоречат тому, что Бог установил через Моисея, а являются исполнением Его собственных замыслов, изложенных в Священных Писаниях Ветхого Завета. В то же время он пользуется случаем, чтобы представить доказательства того, что священство Христа было гораздо более славным, чем священство Аарона. Это он делает, обращаясь к древнему оракулу, мистический смысл которого был сокрыт от иудеев, да и сама буква которого, по-видимому, была ими совершенно забыта. Мы имеем в виду 110-й псалом, который окажется перед нами при изучении настоящей главы.
«Ибо сего Мелхиседек, царь Салимский, священник Бога Всевышнего» (стих 1). В конце шестой главы Дух Святой направляет наш взор в Святое, куда за нас вошел Предтеча, Иисус, великий Первосвященник наш. Теперь Он продолжает подчеркивать достоинство Своего священства, показывая, что оно сопровождается царственным величием, что оно непередаваемо и что оно пребывает вечно. Таким образом, наша уверенность в Нем должна быть полной и полной, непоколебимой и непрерывной. Таким образом, мы также можем снова осознать неизмеримое превосходство христианства над иудаизмом благодаря сверхпревосходству его Священника.
«За этого Мелхиседек, царь Салимский, священник Бога Всевышнего». Начало «За» имеет, по нашему мнению, двойную связь. Более того, оно образует теснейшую возможную связь между тем, что заявлено в Послании к Евреям 6:20, и тем, что должно последовать непосредственно за этим. Там было утверждено, что «Иисус сделан Первосвященником навеки, по повелению Мелхиседека»; здесь будет показано, что так же мистически произошло и с самим Мелхиседеком. Это станет тем более очевидным, если вторую половину стиха 2 и весь стих 3, за исключением его заключительного предложения, поместить в скобки, прочитав его так: «Ибо сего Мелхиседека, царя Салима, священника Бога Всевышнего , пребывает священником постоянно». В более отдаленном смысле начало этого стиха «За» восходит к Евреям 5:10, 11: теперь он раскрывает «многое», что должен был сказать ему.
«За этого Мелхиседек, царь Салимский, священник Бога Всевышнего». Здесь подтверждаются две вещи о Мелхиседеке: он был царем и он был священником. Относительно личности Мелхиседека выдвигалось почти бесконечное количество предположений. Были подняты вопросы относительно того, к какому отряду существ он принадлежал. Некоторые настаивали на том, что он был Божественной личностью, другие — на том, что он был ангелом, третьи — на том, что он был Самим Христом в теофанском проявлении — как, когда Он явился Иисусу Навину (Нав. 5:14) или в вавилонской печи (Дан. 3). :25) и т. д. Другие, допуская, что он был всего лишь мужчиной, размышляли о его национальности, семейных связях и т. д. Но поскольку Святой Дух не счел нужным дать нам какую-либо информацию по этим вопросам, мы считаем непочтительным (Втор. 29:29) предаваться любым предположениям по этому поводу.
Впервые Мелхиседек предстает перед нами на страницах Священного Писания в 14-й главе Бытия. Там он без всякого представления противостоял Аврааму в земле Ханаанской. В то время весь мир впал в самое грубое идолопоклонство и самую ужасную безнравственность: Римлянам 1:19-31. Даже прародители Авраама поклонялись ложным богам: Иисус Навин 24:2. В то время Ханаан был населен преимущественно содомлянами, с одной стороны (Быт. 13), и амореями (Быт. 15:16) — с другой. Однако среди этих людей, которые были грешнее других, Богу было угодно воздвигнуть человека, который был прославленным прообразом Христа! Ярким примером абсолютного суверенитета Бога был этот случай. Он может поднять орудия для Своего служения и во славу Его, когда, где и как Ему угодно. Он может воздвигнуть величайший свет среди величайшей тьмы: Матфея 4:16.
Мелхиседек был «царем Салима»: в свете Псалма 75:2 не может быть никаких сомнений относительно того, каким было более раннее или первоначальное название Иерусалима: «В Салиме также скиния Его и жилище Его в Сионе». Здесь может подразумеваться только Иерусалим. Далее, Мелхиседек был «священником Бога Всевышнего», и это во дни Авраама! Таким образом, в Иерусалиме был царь за много столетий до Давида, а у Бога был священник, которым Он владел задолго до того, как был призван Аарон! Было справедливо отмечено, что «аргументация апостола, выводящая и иллюстрирующая превосходство священства Христа над священством Аароновым, исходя из отношения Мелхиседека к левитскому священству, в некотором отношении аналогична аргументу апостола Что касается закона, его вступительного и низшего положения по сравнению с Евангелием... Иудеи были потрясены, когда апостол Павел учил, что язычникам не обязательно соблюдать закон; что для новозаветной церкви Закон Моисея больше не был правилом и формой жизни.И поэтому апостол в своем послании к Галатам говорит им, что закон был дан через четыреста лет после того, как обетование было дано Аврааму, и что поэтому не было никакого несправедливости и никакой непоследовательности в установлении нового домостроительства, которое на самом деле было лишь более полным и совершенным возвращением к тому, что было с самого начала в замысле Божием» (Адольф Сапфир).
Действительно, между аргументами Павла в 7-й главе Послания к Евреям и тем, что он использовал в отношении Галатам, существует еще более близкая аналогия, чем указал г-н Сапфир. Мелхиседек был царем-священником Иерусалима. В Послании к Галатам 4:26 нам сказано, что «Иерусалим, который горний, свободен, и который есть мать всем нам». Слово «выше» там ввело в заблуждение почти всех комментаторов. Первичная ссылка не на место, а на время, оно противоположно «сейчас есть», а не «снизу»! В ближайшем контексте апостол противопоставляет два завета, каждый из которых был связан с городом. Павел обращает внимание на тот факт, что «обещание», данное Богом Аврааму, предшествовало закону и пережило его! то же самое происходит и с «Иерусалимом» обетования. Мелхиседек был связан с Иерусалимом еще до того, как был дан Закон, и это был прообраз Неба: Евреям 11:10 и т. д.
Действительно поразительно обнаружить, что первым Божьим священником был царь Салима, что означает «мир», а Иерусалим означает «основание мира». Иерусалим должен был стать местом, где воплощенный Сын Божий должен был начать осуществлять Свою священническую должность; более того, он должен был быть резиденцией Его поместной церкви (Деяния 1–15) до тех пор, пока не будет реализовано значение этого прообраза. В истории этого уникального города мы видим снова проявление и проявление высшей воли Бога, ибо Он назначает местам различные периоды благословения. Иерусалиму впервые была предоставлена привилегия присутствия этого священника Бога Всевышнего. Впоследствии, на долгое время, он был отдан идолопоклонникам-иевусеям: см. Иисус Навин 15:63, 2 Царств 5:6 и т. д. Затем, с течением времени, его снова посетило Божественное благоволение, и он стал штаб-квартирой торжественное поклонение Иегове. Сейчас, как и в прошлые века, она «попирается язычниками» (Лк. 21:24). Но в будущем оно снова станет центром Божественного благословения на земле: Исайя 2:1-4. Подобным же образом Бог поступил со многими другими местами и городами.
«Который встретил Авраама, возвращающегося от избиения царей, и благословил его» (стих 1). Историческая ссылка на Бытие 14:18,19. «Имело ли место какое-либо общение ранее между этими двумя почтенными людьми, или же они впоследствии продолжали время от времени иметь общение, мы не можем сказать; хотя кажется вероятным, что Мелхиседек не был чужаком для Авраама, когда он вышел навстречу ему. и что в эпоху, когда поклонников истинного Бога было сравнительно немного, два таких человека, как Авраам и Мелхиседек, не жили в одном и том же районе и стране, не образуя при этом близких отношений» (д-р Дж. Браун).
«И благословил его». Это было частью священнического служения, как мы узнаем из Второзакония 21:5: «И приступят священники, сыны Левиины, ибо Господь, Бог твой, избрал его, чтобы служить Ему и благословлять во имя Господне». . «Благословение», которое получил Авраам, записано в Бытие 14:19: «Благословен Авраам от Бога Всевышнего, Владыка неба и земли». Абсолютно точно, только Бог может благословлять или проклинать, ибо только Он имеет верховную власть над всем добром и злом. Эту власть Он осуществляет непосредственно (Быт. 12:3), однако по милостивой уступке и Своему установлению Бог также позволяет людям призывать благословения на других. В Ветхом Завете мы видим, как родители благословляют своих детей (Быт. 9:26, 27:27, 48:20 и т. д.), а священники благословляют людей (Числ. 6:24-26).
В обоих случаях обычно имелся в виду Христос. «В благословении Авраама через Мелхиседека все верующие фактически благословлены Иисусом Христом, — Мелхиседек был прообразом Христа и представлял Его в том, чем Он был и что делал, как заявляет наш апостол. является лицом или представителем всего своего потомства в соответствии с верой. Поэтому наш апостол в предыдущей главе дает право всем верующим на данные ему обетования и на наследство. Следовательно, это больше, чем просто история в В этом вопросе благословение передается всем верующим в виде таинства навечно» (Джон Оуэн). Следует отметить, что последним действием Христа перед тем, как покинуть эту землю, было то, что «Он вывел их даже в Вифанию, и, воздев руки Свои, благословил их» (Лк. 24:50).
«Кому и Авраам дал десятую часть всего» (стих 2). «Благословение» Авраама Мелхиседеком было проявлением его священства; Тот факт, что Авраам платил ему десятину, был признанием этого. Авраам только что одержал самую памятную победу над царями Ханаана, и теперь, принося жертву Мелхиседеку, он признал, что именно Бог дал ему победу, и признал, что Мелхиседек был Его слугой. Мы видим, что в эпоху Моисея священники-левиты содержались за счет десятины народа: Числа 18:24. Подобным же образом следует поддерживать и сегодняшних Божьих слуг: 1 Коринфянам 9:9, 10. Получение Мелхиседеком десятины Авраама было священническим актом: она была дана Богу и получена Его служащим в этом мире. Это ясно видно из рассуждений апостола по этому поводу в последующих стихах.
«Сначала по толкованию царь праведности, а после него и царь Салима, который есть царь мира» (стих 2). Дух Святой дает теперь нам мистическое значение имен собственных, использованных в предыдущем стихе, что передает нам больше, чем просто намек на то, что в совершенном Слове Божием нет ничего бессмысленного или лишнего. У всего есть «интерпретация». «В Писании все важно; мы не можем читать и толковать Писание, как какую-либо другую книгу, поскольку Писание не похоже ни на одну другую книгу, как и ни одна другая книга не похожа на Писание. Писание находится среди книг, что человек Христос Иисус среди людей... Эти цитаты и толкования Священного Писания в Священном Писании являются «гроздьями Эшкола», примерами, а не исключениями, плодотворной Кармили, откуда они происходят. Таким образом, кто может не видеть значения имени Сиф, кто был дан вместо Авеля, «твердого и стойкого» вместо «исчезнувшего»? или имени Иисуса Навина (Спасителя Божьего), который привел Израиль в землю обетованную»? (Адольф Сапфир).
Этот 2-й стих 7-й главы Послания к Евреям представляет собой ясное и убедительное доказательство словесной богодухновенности Священного Писания. Откровение, данное нам Богом, не было сообщено в общих чертах и затем предоставлено людям, чтобы они могли выразить его своими словами. Нет; Напротив, каждая «нить и черта» оригиналов была дана под непосредственным наблюдением Святого Духа. «Отсюда имена людей и мест, упущение обстоятельств, употребление единственного или множественного числа, применение титула — все находится под контролем премудрого и милостивого Духа Божия. Сравните комментарий Павла на слово «все» в Псалме 8:7 и важные выводы из него в Евреям 2:8 и 1 Коринфянам 15:27; слово «новый» Иеремия 31, Евреям 8:13; единственное число «семя» Галатам 3 :16. Какая замечательная надстройка построена на Псалме 110:4! Каждое слово наполнено самым важным и благословенным смыслом. В Псалме 32:1, 2 не упоминаются дела, отсюда и Римлянам 4:6' (Адольф Сапфир) .
Давайте теперь рассмотрим «интерпретацию», данную нам здесь. Мелхиседек означает «царь праведности», а Салим – «царь мира». Но обратите внимание, что Святой Дух также подчеркнул порядок этих двоих: «сначала» царь праведности, «после того и» царь мира. Это обращает внимание на еще одну важную и благословенную деталь нашего типа. Несомненно, исторический Мелхиседек был и праведным, и миролюбивым царем, но здесь апостол рассматривает не личные характеристики этого человека, а то, как он представлял Христа в Его посредническом служении и работе. Ныне «Царь праведности» и «мира» — это Автор, Причина и Распространитель праведности и мира. Христос — Творец и Податель мира, потому что Он — «Господь праведность наша» (Иер. 23:6). Праведность должна идти первым, а затем последует мир. Это единый порядок Писания, где бы они ни упоминались вместе: мир никогда не предшествует праведности. Хорошо отметьте следующие отрывки:
«Истинно, спасение Его близко к боящимся Его, чтобы слава обитала на земле нашей. Милость и истина встретились вместе: правда и мир поцеловались» (Пс. 85:9, 10). «И делом правды будет мир, и действием правды — спокойствие и уверенность вовеки» (Ис. 32:17). «Во дни Его будут процветать праведники и обилие мира, доколе существует луна» (Пс. 72:7). Иисус Христос – «Праведник» (1 Иоанна 2:1). Он пришел сюда, чтобы «исполнить всякую правду» (Мф. 3:15), «возвеличить закон и прославить его» (Ис. 42:21). Он пришел сюда как заместитель Своего народа, будучи подчинён закону для них (Гал. 4:4), подчиняясь закону для них (Матфея 5:17) и таким образом совершая для них совершенное послушание (Рим. 5:19). Поэтому они стали «праведностью Божией в Нем» (2 Кор. 5:21). Он также пришел сюда, чтобы усмирить гнев Божий против грехов Своего народа (Еф. 2:3), умилостивить (Рим. 3:25), «умиротворить кровью креста Его» (Кол. 1:20). ). Поэтому нам сказано: «Итак, оправдавшись верою, мы имеем мир с Богом через Господа нашего Иисуса Христа» (Рим. 5:1).
Каким же точным и божественно совершенным был этот прообраз! Само слово Мелхиседек означает «Царь праведности», а название его столицы означает «мир». Хорошо заметил Джон Оуэн: «Я убежден, что Сам Бог, по какому-то Своему провидению или по другому намеку Своего разума, сначала дал это имя «мир» этому городу, потому что там Он намеревался не только покоиться в Своем типичном образе жизни. поклонение на время, но и в полноту времени, чтобы совершить великую работу по установлению мира между Ним и человечеством... Поэтому наш апостол справедливо рассуждает, исходя из значения тех имен, которые были даны как человек и место, божественной властью и водительством, чтобы они могли учить и предвидеть то, для чего им они применяются».
Христос не только Творец праведности, Творец и Податель мира, но Он также Царь того и другого. Ему дана всякая власть на небе и на земле (Матфея 28:18). Он и ныне держит все словом силы Своей (Евр. 1:3). Он прямо объявлен «благословенным и единственным Владыкой, Царем царей и Господом господствующих» (1 Тим. 6:15). В Тысячелетнем Царстве это будет открыто продемонстрировано здесь, на Земле. Тогда всем откроется, что Он — праведная Отрасль, ибо как Царь Он «будет царствовать и процветать, и будет производить суд и правосудие на земле» (Иер. 23:5), и, как говорит нам Исайя 9:7, «Увеличению Его правления и мира не будет конца». Между тем, вера сегодня рассматривает Его как Царя, Царя праведности и Царя мира.
«Без отца, без матери, без родословия, не имеющий ни начала дней, ни конца жизни, но уподобленный Сыну Божию» (стих 3). До сих пор все было ясно и просто, но здесь, судя по кропотливым усилиям большинства толкователей, мы входим в глубокую воду. Однако на самом деле это не так. Мужчины, как обычно, сами создали себе трудности; и, как это обычно бывает, они сделали это, игнорируя непосредственный контекст. Если бы эти утверждения в стихе 3 относились к нему как к человеку, их было бы совершенно невозможно понять. Но о нем говорят не как о человеке, а как о священнике. Как только это ясно видно и твердо усвоено, практически не остается никаких трудностей.
То, что Мелхиседек не был сверхчеловеческим существом, божественным или ангельским существом, однозначно установлено в Послании к Евреям 5:1, где нам прямо сказано: «Ибо всякий первосвященник, взятый из среды человеков, предназначен для человеков в делах, относящихся к Богу». Обладание человеческой природой является важнейшим условием для того, чтобы занимать и исполнять священническую должность. Сын Божий не мог служить Священником, пока не воплотился. Обратите внимание, что в стихе 4 Мелхиседек прямо назван «человеком». В чем же тогда смысл странных утверждений о нем в стихе 3? Отвечаем: смысл их следует объяснить, исходя из темы апостола в этом отрывке.
«Без отца, без матери, без происхождения». Что касается священства Ааронова, то личная генеалогия была жизненно важной предпосылкой, отсюда и большая забота, с которой они сохраняли свою родословную: см. Ездра 2:61,62. Но, в отличие от них, Мелхиседек был священником ордена, в котором не рассматривалось естественное происхождение, ордена, свободного от ограничений Левита, Числа 3:10 и т. д.; поэтому он был точным прообразом Христа, не принадлежавшего к колену Левия. Ни в книге Бытия, ни в каком-либо из более поздних писаний не говорится ни слова о происхождении Мелхиседека, и это молчание было частью этого прообраза.
«Не имея ни начала дней, ни конца жизни» следует объяснить по тому же принципу. Иудейские священники «начали» свои «дни» в качестве священников в возрасте двадцати пяти лет, когда им было разрешено прислуживать своим братьям: Числа 8:24 и ср. 1 Паралипоменон 23:27, 28. В возрасте тридцати лет они приступили к своим обычным священническим обязанностям: Числа 4:3. В пятидесятилетнем возрасте их священническая «жизнь» оканчивалась: «с пятидесяти лет перестанут ожидать службы и уже не будут служить» (Числ. 8:25). Но на священническое служение Мелхиседека не было наложено никаких подобных ограничений: так что и в этом он был выдающимся прообразом Христа.
«Но уподобился Сыну Божию», или, более буквально, «но уподобился Сыну Божию». Очень поразительно отметить, что не Сын Божий был «уподоблен Мелхиседеку», а наоборот. В порядке времени Христос существовал до Мелхиседека; по естественному порядку Мелхиседек был священником до появления Христа. Священство Сына Божьего, посвященное и назначенное Вечными Тремя, было оригиналом, а священство Мелхиседека предоставило копию, а копия, данная заранее, есть то же самое, что и прообраз. Мелхиседек был «уподоблен Сыну Божию» как прообраз. Во-первых, как священник Бога Всевышнего. Во-вторых, как царственный священник, обладающий личным величием и властью. В-третьих, как царь праведности. В-четвертых, как царь мира. В-пятых, как тот, кто «благословил Авраама». В-шестых, как тот, кто получил благодарные дары народа Божьего, представленного Авраамом. В-седьмых, поскольку он не обязан своим священством естественной генеалогии. В-восьмых, как пребывающий священник за пределами левитских ограничений.
«Священник пребывает постоянно» (стих 3). Обратите внимание, что дело не в том, что естественная жизнь Мелхиседека не имела конца, а в том, что его священническая жизнь не прекратилась в возрасте пятидесяти лет; другими словами, он оставался священником до самого конца своего земного существования, что показывает, что у него не было наместника или преемника, унаследовавшего от него священство. «Выражение «пребывает священником постоянно», следовательно, равносильно утверждению, что он имел вечное священство в отличие от тех, чья должность прекратилась в определенный период или чья должность перешла в руки других» (А. Барнс ). В последующих стихах апостол рассуждает на основе этих фактов и показывает превосходство Мелхиседека как священника над Аароном и его сыновьями. Это, Д.В. пойдет перед нами в нашей следующей статье.
 



Евреям 7:4-10.
Глава 31. Мелхиседек, продолжение.
 
 
Главной целью апостола в этой главе было не раскрыть природу священства Христа или описать его применение; вместо этого он останавливается на его превосходстве. О природе священнического служения Христа говорилось в первой половине 5-й главы Послания к Евреям, а затем оно подробно рассматривается в 9-й главе Послания к Евреям. Но здесь Он демонстрирует нам ее великое достоинство. Причина его поступка заключалась в том, чтобы продемонстрировать неизмеримое превосходство Первосвященника христианства над первосвященником иудаизма, а также для того, чтобы вера евреев могла утвердиться, а их сердца проникнуться любовью и поклонением Ему. До тех пор, пока не будут четко поняты масштабы темы апостола в этой главе, практически невозможно оценить и понять детали его аргументации.
Доказательство превосходства священства Христа взято из Ветхого Завета. В Своем письменном Слове Бог намекнул на замену левитского священства и введение другого, более эффективного и славного. Правда, эти намеки носили такой характер, что их значение в то время не могло быть воспринято, ибо «слава Божия — сокрыть нечто» (Притч. 25:2), и это (частично) Его творения могут быть научены своей полной зависимости от Него и чтобы Он мог удостоиться чести открыть то, чего они не могут обнаружить простым исследованием. Он решил раскрывать Свои намерения постепенно, чтобы «стезя праведных была как светило сияющее, которое более и более светит до совершенного дня» (Притч. 4:18).
Как «жизнь и бессмертие», так и всякая духовная истина была раскрыта Евангелием (2 Тим. 1:10). Много истины было заключено в пророчествах, обетованиях и установлениях Ветхого Завета, но в такой степени, что она оставалась в значительной степени непостижимой, пока не пришло время Бога раскрыть их (1 Пет. 1:10,11). Великая тайна многообразной мудрости Божией была сокрыта в Нем Самом от начала мира (Еф. 3:9, 10), но не настолько совершенно, чтобы не было дано никакого намека на это. Но в Священном Писании оно было дано таким образом, что многое было неясно для понимания святых всех поколений, пока оно не было истолковано и раскрыто в Евангелии. Не раз мы читаем, как главный провидец и певец Израиля говорил о том, что он склонил свое ухо к «притче» и открыл свое «темное слово» на арфе (Пс. 49:4, 78:2). В отличие от этого, в устроении Нового Завета «тьма прошла, и свет истинный теперь светит» (1 Иоанна 2:8).
Вследствие более полного откровения, которое Бог дал нам через Евангелие, все славные доказательства Его благодати, которые теперь являются нам в Ветхозаветных Писаниях, являются следствием отражения на них света из Нового Завета. Именно это дает ключ к нашему нынешнему Посланию. В Луки 24:27 мы читаем о том, как Христос начал с Моисея и пророков, разъясняя двум ученикам, шедшим в Эммаус, «то, что касается Него», а в стихе 45 нам сказано, что Он «открыл разум». из одиннадцати, «чтобы они могли понять Писание». Некоторые полагали (и мы считаем это вполне вероятным), что именно в этом Послании к Евреям Дух Святой записал для нашего наставления и радости именно то, что воскресший Спаситель сообщил этим двум избранным ученикам. Так это или нет, но несомненно, что главная цель Духа в этом Послании – пролить нам свет на многие тайны Ветхого Завета посредством более полного откровения, которое Бог теперь сделал через Иисуса Христа.
Яркой иллюстрацией и примером этого принципа является случай с Мелхиседеком, царем-священником. Этот странный и поразительный человек впервые представлен нам в священном повествовании в 14-й главе Бытия. Затем о нем снова делается единственное словесное упоминание в 110-м Псалме, и больше ничего о нем не говорится в Ветхом Завете. Поэтому нам не следует удивляться тому, что евреи, по-видимому, мало или вообще не обращали на него внимания. Только когда он будет рассмотрен в свете Нового Завета, мы сможем различить в нем выдающийся прообраз Христа. Это мы пытались рассмотреть в нашей последней статье, а сейчас мы подчеркиваем лишь то, что главные моменты, на которых останавливается апостол, заключаются в том, что у Мелхиседека не было ни предшественника, ни преемника в его священном служении. Мелхиседек не принадлежал к линии священников, как Елеазар, Илий и т. д. Именно в этом отношении, особенно, он был «уподоблен Сыну Божьему», нашему великому Первосвященнику.
Различные наименования, под которыми наш Господь упоминается в этом Послании, требуют должного внимания. Они используются не случайно, а аккуратно и продуманно. В Послании к Евреям 2:9 вера видит «Иисуса» — униженного, но теперь прославленного Спасителя. В Послании к Евреям 3:6 это «Христос», Помазанник, стоящий над домом Божьим. Но в Евреям 7:3 это «Сын Божий», как Первосвященник, которому Мелхиседек был сделан подобием. Здесь Дух ревностно охраняет честь Того, Кого Его обязанность и радость прославлять. Этим он намекает евреям, что хотя Мелхиседек и был таким замечательным человеком, тем не менее он был бесконечно ниже Того, Кого он представлял. Типичный человек был всего лишь мужчиной; антитип, Божественный! Более того, для исполнения того, что предвещал Мелхиседек, требовался тот, кто был больше, чем смертный: тот, кто должен был быть способен исполнять всегда живое, постоянно пребывающее, непрерывное священство, должен быть «Сыном Божьим»!
В первых трех стихах 7-й главы Послания к Евреям апостол упоминает те детали, в которых Мелхиседек походил на великого и славного Священника христианства; в стихах 4-10 он применяет этот прообраз к своей непосредственной цели и замыслу. Подтвердив, что Христос, обещанный Мессия, был Священником по чину Мелхиседека (Евр. 6:20), и дав описание личности и служения этого типичного персонажа из вдохновенного повествования Моисея (Быт. 14: ), он теперь останавливается на различных деталях этого типа, чтобы установить аргумент, который он имеет в виду. Апостол особенно стремился доказать, что более превосходное священство, чем священство Аарона, было введено согласно цели и обетованию Бога, а из этого с необходимостью следовало, что связанные с ним церемонии и учреждения теперь были упразднены.
«Теперь подумайте, как велик был этот человек, которому даже патриарх Авраам дал десятую часть добычи» (стих 4). Апостол здесь призывает евреев внимательно отметить и серьезно задуматься над служебным достоинством этого древнего раба Божия. Слово «человек» было предоставлено переводчиками и должно было быть выделено курсивом. По-гречески это просто «теперь посмотри, как это велико», т. е. царственный священник. Подумайте о том, каким великим он «должно быть», кажется предпочтительнее «был». Его высокое положение проявляется в том факте, что никто иной, как Авраам, отец и глава Израиля, не оказал ему почтения.
Сила рассуждений апостола здесь легко воспринимается. Отдавать десятину другому, кто является слугой Божьим, — это знак официального уважения, это признание и подтверждение его высшего статуса. Ценность таких официальных жетонов измеряется достоинством и рангом человека, их изготавливающего. Авраам был человеком очень высокого достоинства, как по природе, так и духовно. Естественно, он был основателем еврейской нации; духовно он был «отцом» всех верующих (Рим. 4). В его лице было сосредоточено все священное достоинство, принадлежавшее народу Божию. Насколько «великим» должен быть Мелхиседек, учитывая, что Авраам сам обладал своим официальным превосходством! И поэтому насколько «великим» должен быть тот чин священства, к которому он принадлежал!
То, на чем евреи настаивали как на своей главной и фундаментальной привилегии и от чего они не желали отказываться, было величием их предков, считавшихся высшими любимцами Бога. Они так прославляли Авраама и то, что они были его детьми, что противопоставляли это личности и учению Самого Христа (Иоанна 8:33, 53). Что касается официального достоинства, они считали Аарона и его преемников более предпочтительными, чем весь мир. Пока они цеплялись за такие плотские почести, Евангелие Христово, обращавшееся к ним как к заблудшим грешникам, не могло не быть им неприятным. Чтобы развенчать их умы, показать, что те, кому они доверяли, далеко отстояли в достоинстве, чести и величии от истинного Первосвященника, апостол навязывает им величие Того, Кто был прообразом Христа, и показывает, что величайший из всех их предков поклонялся ему.
В рассматриваемом нами стихе можно найти три доказательства величия Мелхиседека. Во-первых, в назначении подвластного ему человека: «даже Авраама». Во-вторых, в достоинстве Авраама; «патриарх». В-третьих, Авраам отдал ему десятую часть добычи. Авраам был не только корнем и потомком израильского народа, но и тем, кто первым получил обетование завета (Быт. 15:18); поэтому они почитали его выше Самого Бога. «Патриарх» — это отец, принц или правитель семьи. Так называются сыновья Иакова (Деяния 7:8,9), поскольку от них произошли двенадцать колен. Никто другой не назван «патриархом», кроме Давида (Деяния 2:29), и его самого, потому что царский род произошел из его чресл. Но все сыновья Давида и Иакова произошли от Авраама, поэтому он был преимущественно «патриархом». Однако каким бы великим ни был Авраам, Мелхиседек был еще более великим, поскольку он был «священником Бога Всевышнего», и как таковой отец верных владел им.
Давайте не упустим практический урок, которому нас преподносят приведенные выше факты. Там мы узнаем, в чем состоит истинное «величие». Христианин должен оценивать вещи по другим меркам, отличным от тех, которые используют мирские люди. Они смотрят на тех, кто занимает выдающиеся социальные и политические позиции, как на выдающихся людей на земле. Обычный ум считает богатых и богатых людьми теми, кому больше всего можно завидовать. Но помазанный глаз видит вещи в ином свете: образ мира сего проходит. Смерть нивелирует все различия. Президенты и миллионеры, короли и королевы — не более чем беднейшие нищие, когда их тела превращаются в безжизненную глину. А что насчет их душ? Ах, какое дело у таких после вечных интересов? Узнай, мой читатель, что истинное «величие» состоит в благоволении Божием и нашей близости к Нему. Самые скромные из Его святых были сделаны «царями и священниками Божиими» (Откр. 1:6).
Прежде чем завершить этот стих, необходимо сказать несколько слов о десятине. Есть несколько вещей, в которых многие из народа Господня заблудились бы больше, чем вопрос отдачи на Его дело и работу. Наши пожертвования должны регулироваться чувствами и импульсами или принципами и совестью? Это всего лишь еще один способ задать вопрос: оставляет ли Бог нас на побуждениям благодарности и щедрости, или же Он определенно определил Свой разум и заявил, какая часть Своих даров нам причитается Ему взамен? Конечно, Он не оставил этот важный момент неопределенным. Он дал нам Свое Слово, чтобы оно было светильником для ног наших, и поэтому Он не мог оставить нас во тьме относительно каких-либо обязательств или привилегий, касающихся наших отношений с Ним.
Очень рано Господь дал понять, что определенная часть доходов святых должна быть посвящена Тому, Кто является Даятелем всего. От Адама до того момента, как Бог дал закон Израилю на Синае, прошел период в двадцать пять столетий, но было бы большой ошибкой предполагать, что Его народ в то время не имел определенного сообщения от Него о своих нескольких обязанности. Тщательное изучение книги Бытия обнаруживает явные следы примитивного откровения, которое, по-видимому, было сосредоточено на следующих вещах: приношении жертв Богу, соблюдении субботы и раздаче десятины. Хотя сегодня мы не можем указать на какое-либо положительное постановление или повеление Бога относительно какой-либо из этих трех вещей в те ранние дни, тем не менее, на основании того, что записано, мы вынуждены предположить, что таковое должно было быть дано.
Никто не может указать на фразу «так говорит Господь», требующую от Ноя принести Ему жертву, и мы не можем указать главу и стих, дающие повеление святым приносить десятину до того, как был дан закон; однако невозможно объяснить ни то, ни другое, не предполагая откровения Божьего замысла по этим вопросам. Тот факт, что Авраам действительно отдал десятину или десятую часть Мелхиседеку, подразумевает, что он действовал в соответствии с волей Бога. То же самое можно сказать и о словах Иакова в Бытие 28:22. Этот принцип признания собственности Бога и признания Его благости позже был включен в закон Моисея: Левит 27:30. Наконец, это отмечено здесь, в 7-й главе Послания к Евреям, и, по скромному мнению автора, отрывок, который находится перед нами, представляет собой аргумент, который не подлежит опровержению. Авраам платил десятину Мелхиседеку, и Авраам является отцом всех верующих (Рим. 4; Гал. 3). Он — образец человека веры. Он является выдающимся примером странника и пилигрима на земле, чей Дом находится на Небесах. Мелхиседек – это прообраз Христа. Если бы Авраам отдал десятину Мелхиседеку, то, несомненно, каждый христианин должен был бы отдать десятину Христу, нашему великому Первосвященнику.
«И поистине, из сынов Левиина, которые получают священство, есть повеление брать десятину с народа по закону, то есть с братьев своих, хотя бы они и произошли от чресл Авраамовых. А чье происхождение не исчисляется от них, получил десятину от Авраама и благословил Имевшего обетования» (стихи 5, 6). В этих стихах апостол усиливает аргумент, основанный на важных фактах, представленных в стихе 4, и в то же время предвосхищает и устраняет любые контраргументы, которые могут быть выдвинуты против него. Его аргументация состоит из двух частей: Авраам отдал десятину Мелхиседеку, Авраам был благословлен им. В ответ иудеи могли бы ответить: «Это не доказывает превосходства Мелхиседека над левитским орденом, поскольку священство Аароново также получало десятину». На это апостол отвечает, указывая, что все сыновья Аарона произошли от Авраама, и поэтому они, в своем прародителе, платили десятину царскому священнику Иерусалима и тем самым признавали его превосходство. Давайте расширим этот анализ.
В стихе 5 апостол признает, что Бог даровал священникам-левитам право получать десятину от Его народа (Числ. 18:21-24), и таким образом они были поставлены выше всех других израильтян; тем не менее, они тоже «вышли из чресл Авраама», и, поскольку он отдал десятую часть священнику другого сословия, его потомки, следовательно, были ниже этого священника. Более того, левиты «получили» священнический сан и принимали десятину по повелению «согласно закону». Таким образом, священство Аароново было полностью производным в своих функциях и привилегиях. Но не так у Мелхиседека. Он не находился под законом. Он был «королем», а также жрецом и, следовательно, принадлежал к высшему ордену. И в этом он был прообразом Христа, который по Своей Божественной природе имеет в Себе власть принимать и благословлять. Слова «берите десятину... с братьев своих» встречаются в 1 Коринфянам 9:11-14. Священство Аароново поддерживалось не налогом, взимаемым с хананеев-идолопоклонников, а дарами народа Господня!
То, как апостол выражает свои мысли в стихе 5, заслуживает нашего пристального внимания: его язык ясно намекает на то, что его взор был устремлен на высокое суверенитет Бога. Заметьте, он не просто сказал: «священникам повелено брать десятину», но «из сынов Левиных». Бог распределил достоинство и должность в Своей Церкви (Деяния 7:38), как Ему было угодно. Не все потомство Авраама было отделено для получения десятины, и не все, кто принадлежал к колену Левиину; но к священству была призвана только семья Аарона. Это назначение Своей царской воли Бог потребовал от всех подчиниться: Числа 16:9,10. Для Израиля было чем-то новым видеть, как все колено Левини приобрело особую (официальную) близость к Иегове; однако они подчинились этому. Но когда «священники» были взяты из колена Левиина и вознесены выше всех, некоторые восстали: Числа 16:1-3 и т. д.
Тот же принцип действует и сегодня. Это правда, блаженная правда, и не дай Бог сказать ни слова, чтобы ослабить ее, что все верующие имеют равную близость к Богу, что каждый из них принадлежит к тому «святому священству», которое должно «приносить духовные жертвы, приемлемые». Богу через Иисуса Христа» (1 Пет. 2:5). Тем не менее, не все верующие призваны Богом занимать одинаковую почетную должность служения, не все призваны быть проповедниками Его Евангелия или учителями Его Слова (Иакова 3:1). Бог призывает и снаряжает тех, кого пожелает, для участия в Его общественном служении, и повелевает чину и чину Своего народа «повиноваться начальствующим над вами и покориться» (Евр. 13:17). Однако, как ни прискорбно это говорить, в некоторых кругах грех Корея повторяется. Они требуют церковного социализма, где всем и каждому разрешено говорить. Они «набирают себе учителей» (2 Тим. 4:3). Этого не должно быть.
В стихе 6 апостол повторяет то же, что он сказал в стихе 2. Левитское священство получало десятину от потомков Авраама, и это было свидетельством официального достоинства, дарованного им по назначению Бога. Но Мелхиседек получил десятину от самого Авраама, что свидетельствовало не только о его превосходстве над Аароном, но и над тем, от кого Аарон произошел. Настойчивость апостола на этом показывает, насколько трудно лишить умы людей того, чем они долго владеют и чем хвалятся. Евреи упорно цеплялись за свое происхождение от Авраама и фактически полагались на него ради спасения. Требуется много терпения, чтобы преданно, но с любовью относиться к тем, кто заблуждается. «С кротостью наставляя противящихся» (2 Тим. 2:25) – необходимое слово для каждого учителя.
Мелхиседек не только получил десятину от Авраама, но и фактически произнес над ним благословение, что было еще одним свидетельством его официального превосходства над патриархом. Чтобы сделать эту деталь еще более выразительной, апостол подчеркивает достоинство Авраама, ибо чем славнее он был, тем прославленнее было достоинство того, кто имел право произнести над ним благословение. Таким образом, здесь Авраам упоминается как тот, кто «имел обетования». Он был первым представителем израильского народа, с которым Бог заключил завет жизни. Иегова оказал отцу верующих необыкновенную честь. В результате получения обещаний Авраам «увидел» День Христов (Иоанна 8:56). Однако, какими бы великими ни были привилегия и честь, оказанные Аврааму, это не помешало ему проявить подчинение Мелхиседеку, наместнику Бога.
В стихе 6 содержится для нас важный практический урок. Тот, кто получил «обещания» Божьи, теперь был благословлен! Ах, мы можем иметь обетования Божьи, хранящиеся в нашем разуме и на кончике языка, но если мы не имеем также Божьего благословения, какая нам от них польза? Более того, именно благословение Христа (прообразом которого является Мелхиседек) делает обетования Божьи действенными для нас. Христос Сам является великим субъектом обетований (2 Кор. 1:20), и все благословение их исходит только от Него (Еф. 1:3). В Нем, от Него и через Него можно получить все благословения. Кроме Христа, все находятся под проклятием. «И без всякого противоречия блаженно меньшее из лучшего» (стих 7). Этот стих суммирует аргументы, содержащиеся в стихах 4-6. «Эти слова, очевидно, следует понимать с ограничениями. Из этого не следует, что, поскольку священник по закону благословлял короля, он был в гражданском качестве вышестоящим над королем, точно так же, как христианский служитель, наставляющий или даже упрекающий человека Аргументация апостола такова: человек, принимающий священническое благословение от отдельного человека, признает его духовное превосходство, как и высшая власть на земле. , если бы он становился членом добровольного христианского общества, признал бы, что его пастор был «над ним в Господе»» (Джон Браун).
«Давайте сначала узнаем, что означает здесь слово «благословенный». На самом деле оно означает торжественную молитву, посредством которой тот, кто облечен какой-либо высокой и общественной честью, рекомендует Богу людей, занимающих частные посты и находящихся под его служением. Другой способ благословения - это когда мы молимся друг за друга, что обычно делают все благочестивые. Но это благословение, упомянутое апостолом, было символом большей власти. Так Исаак благословил своего сына Иакова, а сам Иаков благословил своих внуков (Быт. 27:30, 48). (:15). Это не делалось взаимно, ибо сын не мог поступать так же, как отец; но для такого благословения требовалась высшая власть. И это становится еще более очевидным из Чисел 6:23, где дается повеление священнику, чтобы благословить народ, и тут же прибавляется обещание, что благословятся будут те, кого благословят. Отсюда оказывается, что благословение священника зависело от этого, что это было не столько человеческое благословение, сколько благословение Бог. Ибо как священник, принося жертвы, представлял Христа, так и, благословляя народ, он был не чем иным, как служителем и посланником верховного Бога» (Джон Кальвин).
Применение принципов, изложенных вышеперечисленными авторами, к рассматриваемому случаю очевидно. Благословение священника в ветхозаветные времена (прообраз благословения Христом Своего народа в настоящее время), хоть и произносилось как служитель Божий, но было свидетельством высокой чести произносившего его. Хотя Авраам был более выдающимся, чем любой из его потомков, тем не менее, он сам был в долгу перед царственным священником Иерусалима.
«И здесь десятину получают умирающие, а там тот, о ком засвидетельствовано, что он жив» (стих 8). Здесь апостол выдвигает еще один аргумент в поддержку своей демонстрации неполноценности чинов священства Ааронова по сравнению с Мелхиседековым: «здесь» относится к первому, «там» — ко второму, как указано в Бытие 14. Выделенный момент Следует отметить, что левитский порядок службы был всего лишь временным, в отличие от того священника, который благословил Авраама. «Этот тип описывается как не имеющий конца; поэтому порядок священства, который он представляет, вечен» (Кальвин). Писание не упоминает о смерти Мелхиседека, когда рассказывает, что ему была уплачена десятина; поэтому власть Его священства не ограничена никаким временем, а, напротив, намекает на вечность.
Некоторые споткнулись о высказывании, сделанном здесь о Мелхиседеке: «Свидетельствует, что он жив». Эти слова были использованы в качестве доказательства того, что он был сверхчеловеческим существом. Но если интерпретировать это утверждение в свете его контекста, в этом нет никаких затруднений. Мелхиседек все еще жил не абсолютно и лично, а типично и как представитель Христа. Писание часто приписывает типу то, что можно найти только в типе «и». Таким образом, пасхальный агнец прямо назывался Пасхой Божией (Исх. 12:11), хотя на самом деле он был лишь залогом и знаком ее. Итак, символы на трапезе Господней названы телом и кровью Христа, потому что они представляют таковые. Блаженство этой подробности предстанет перед нами, Д. В., в последующих стихах.
«И, как я могу так сказать, и Левий, получающий десятину, платил десятину за Авраама. Ибо он был еще в чреслах отца своего, когда Мелхиседек встретил его» (стихи 9, 10). В этих стихах апостол отвечает на последнее возражение, которое мог бы выдвинуть придирчивый иудей по этому поводу. Против того, что говорил апостол, можно было бы выдвинуть следующее утверждение: если допустить, что Авраам сам платил десятину Мелхиседеку, из этого не следует, что Мелхиседек превосходил всех потомков Авраама. Авраам был в некотором смысле священником (Быт. 12:7), однако он не был таковым в силу какой-либо должности, которую Бог установил в Своей Церкви. Но во дни Моисея Иегова установил порядок и должность священства в семье Аарона, и не были ли они, по Божественному назначению, вышестоящими, поскольку превосходили более ранний порядок Мелхиседека? На это апостол отвечает.
Многим трудно следовать его мысли, и это потому, что они плохо знакомы с самой важной истиной о главенстве и представительстве. Приведем цитату из Ф.С. Сэмпсона, «Авраам действительно был главой завета своего потомства по линии Исаака и Иакова, в чьих потомках были исполнены данные ему обетования. Именно благодаря этому завету с Авраамом евреи унаследовали свои выдающиеся привилегии как Именно сделка с Авраамом привела их к Иегове как к «особому народу», и, следовательно, в своем патриархальном характере и действиях он выступал в качестве представителя или федерального главы нации, поскольку были затронуты все обетования, привилегии и институты иудаизма. Он был одновременно их естественным прародителем и главой завета, по назначению Бога. Мы должны помнить, что Он был заинтересован во всем этом деле посредством Своего провидения и обетований. Поэтому, когда Авраам платил десятину Мелхиседеку, как священнику Бога Всевышнего, и получал от него благословение, это был исторический факт, намеренно введенный промыслом Божьим с целью сделать его признаком прообраза (т. е. говорить), который Мелхиседек в своей истории и функциях был предначертан представить, верховного и вечного Первосвященника. Этот провиденциальный случай прообразовал и представил, по Божественному замыслу, превосходство антитипа; и в нем Авраам признал официальное превосходство этого типа не только над самим собой, но и над своим потомством, находившимся тогда в его чреслах, представленным им и действующим в нем».
Принцип федерального представительства лежит в самой основе всех отношений Бога с людьми, как показывает внимательное изучение Римлянам 5:12-19 и 1 Коринфянам 15:45-47. Адам стоял и действовал от имени всего человеческого рода, так что то, что он делал, они делали по закону; следовательно, его грех, вина и смерть вменяются всему его потомству, и Бог поступает с ними соответственно. Так и Христос стоял и действовал от имени всего Своего потомства, так что то, что Он делал, они делали законно; следовательно, Его исполнение требований закона, Его смерть и жизнь воскресения вменяются всем, кто верит в Него. Подобным же образом Авраам отстаивал и действовал от имени всего своего потомства, так что завет Бога с ним следует рассматривать также как Его завет с ними. Доказательство этого находится в титуле, данном Аврааму здесь (и нигде больше), а именно: «патриарх» (стих 4), что означает «глава или отец народа».
Таким образом, апостол здесь доводит свой аргумент до апогея, указывая на то, что фактически и представительно (не лично и фактически) сам Левий платил десятину Мелхиседеку. Повторяем, что Авраама в Бытии следует рассматривать не только как частное лицо, но и как главу и представителя всех своих детей. Когда Авраам давал десятину, он делал это не только от своего имени, но и от имени всех своих потомков. Авраам был призван Богом и выделен для служения Ему в качестве главы Его избранного народа. Между ним и его потомками существовали более чем естественные отношения. Иегова обещал быть Богом ему и его семени после него, и поэтому Авраам заключил завет с Богом от имени и как представитель своего семени. То, что Бог дал Аврааму, Он дал его детям, но получил это дар как представитель своих детей, которые четыреста лет спустя овладели этим.
Типичное учение 14-й главы Бытия чрезвычайно богато, но его трудно понять из-за незнания основных принципов, которые его интерпретируют. В благословении Авраама Мелхиседеком мы имеем прообраз Христа как нашего великого Первосвященника, благословляющего все избрание благодати (Луки 24:50). Признание Авраамом Мелхиседека священником Всевышнего Бога и отдача ему десятины является прообразом подчинения Христу всего Его верующего народа. Полное изложение этого типа в 7-й главе Послания к Евреям выходило за рамки апостола (ср.: 9:5). Здесь он практически ограничивается одним пунктом, а именно, показывая, что первосвященник христианства далеко превосходил по чести и славе первосвященника иудаизма. Его аргумент в стихах 9, 10 заключается в том, что Мелхиседек был так же почитаем Авраамом, как если бы все левитское священство лично воздавало ему почтение.
Важнейшая и невыразимо благословенная истина, которую мы должны усвоить, заключается в том, что в стихах 9 и 10 мы имеем иллюстрацию самой приятной для души истины, открытой в Священном Писании. Подобно тому, как Левий был «в Аврааме», не только семенной, но и представительный, так и каждый из детей Божьих был «во Христе», когда Он совершал ту славную работу, которая прославила и угодила Богу превыше всего остального. Когда смертный приговор закона пал на Христа, он упал на верующего, чтобы он мог без колебаний сказать: «Я распят с Христом» (Гал. 2:20). Так и когда Христос с триумфом воскрес из гроба, весь Его народ разделил Его победу (Еф. 2:5, 6). Когда Он вознесся на высоту, они тоже вознеслись. Пусть все читатели-христиане искренне молятся, чтобы Богу было угодно открыть им значение, блаженство и полноту этих слов «Во Христе».
 



Евреям 7:11-16.
Глава 32 - Священство изменилось
 
 
В Послании к Евреям 5:1-9 апостол показал (отчасти потому, что он снова возвращается к той же теме в 9-й главе Послания к Евреям), как Христос исполнил то, что Аарон предсказал о Нем как о Первосвященнике Своего народа. Затем в Послании к Евреям 5:11 он заявляет, что Христос был провозглашен Богом как Первосвященник «по чину Мелхиседека». Сразу после этого апостол добавляет, что, хотя ему было «много чего» сказать о нем, его сдерживала тупость евреев. После длинных скобок, в которых он исправляет их ошибочное положение, он возвращается к теме священства Христа в Евреям 6:20, которая подробно раскрывается в 7-й главе Послания к Евреям. Главной целью, стоявшей теперь перед ним, было показать, что Христос превосходит Иудейский первосвященник, и в доказательство он апеллирует к яркому типу Мелхиседека. Относительно этого типа он указал, что Мелхиседек не только сам по себе был более великим, чем Аарон, но и что его превосходство принадлежало всему племени левитов, поскольку они, представленные Авраамом, воздавали ему почтение.
Во втором разделе 7-й главы Послания к Евреям, который начинается со стиха 11, апостол указывает на неизбежные выводы, которые следует сделать, и на определенные следствия, которые связаны с только что показанным. Тот факт, что Мессия был Священником по чину Мелхиседека, обязательно отвергал левитский чин. Тот факт, что Бог послал Своего Сына совершить священническую работу, ясно означал, что служение Аарона и его преемников было неадекватным. Тот факт, что «совершенство» не было достигнуто до тех пор, пока Христос не принес Себя в жертву Богу, ясно показывает, что несовершенство было присуще тем, кто предшествовал Ему. Выразить это яснее было великим замыслом апостола в стихах, которые предстанут перед нами. Теперь он достиг того, что было труднее всего принять евреям, а именно: то, что так долго почиталось их отцами, теперь было отвергнуто Богом.
Заявление о том, что Моисеева экономика была временной, неадекватной и дефектной, было невероятным для благочестивого, но невозрожденного израильтянина, и это было далеко не легко доказать возрожденному еврею. Они считали левитскую систему священства «совершенной». Оно было учреждено Самим Иеговой, поэтому, несомненно, оно должно быть достаточным и постоянным! Если вся система Ааронова была назначена Богом, как могла она сама по себе быть настолько неудовлетворительной, что теперь от нее необходимо отказаться? Апостол мог бы рассуждать, исходя из аналогий, предложенных Природой. Многие вещи, созданные Богом — например, куколка бабочки — служат временной цели, а затем становятся бесполезными, когда достигается более совершенная стадия развития. Но апостол занимает гораздо более высокую позицию и с помощью непобедимой логики доказывает, что левитская система была несовершенна и, следовательно, была заменена чем-то другим.
Бог воздвиг Священника, который не принадлежал к колену левитов. Верующие евреи добровольно признали, что Иисус Христос Своей жертвой уничтожил их грехи и приблизил их к Богу, и это была славная истина, которую они поддержали, когда получили Евангелие. Но они не спешили осознать и признать необходимые последствия этого. То, что Господь Иисус был Священником «по чину Мелхиседека», недвусмысленно подразумевало, что предшествовавшее Ему священство было неспособно произвести «совершенство», ибо не было необходимости вводить что-то новое, если старое отвечало всем требованиям Бога. Но более того: привнесение Христом «совершенства» не только предполагало несовершенство старого порядка, но и неизбежно включало в себя изменение экономики, т. е. все, что отчетливо ассоциировалось с левитской системой, теперь было изношено, устарело. Именно это и показывает апостол.
В намерения Бога никогда не входило, чтобы левитское священство оставалось вечным, поскольку в Ветхом Завете Он намекал на другого Священника, другого чина, который возвысится, чтобы заменить прежнего. Этот намек можно было найти, во-первых, в 14-й главе Бытия, где глава и представитель всего еврейского народа считал Мелхиседека священником Всевышнего Бога. Еще яснее было пророчество, данное Богом Давиду. В 110-м псалме Он приветствовал Мессию такими словами: «Сядь одесную Меня» (стих 1), а затем провозгласил: «Клялся Господь и не покается: Ты священник вовек после чин Мелхиседека» (стих 4). Это цитирует здесь апостол и тем самым основывает свою аргументацию на основании, против которого не может возразить ни один благочестивый иудей: вдохновенном и непогрешимом свидетельстве Священного Писания. Следовательно, если бы Христос был Священником «по чину Мелхиседека», Аарон должен был быть несовершенным, иначе не было бы необходимости вводить это изменение.
«Итак, если бы совершенство достигалось через левитское священство (ибо под ним народ получил закон), то какая еще нужда в том, чтобы другой священник восстал по чину Мелхиседека, а не был назван по чину Аарона?» (стих 11). Теперь апостол указывает на некоторые последствия того, что Христос стал Священником «по чину Мелхиседека». Первое, что он упоминает, это то, что Левит не смог привести к «совершенству». Это было очевидно. Если бы это было так, не было бы необходимости вводить еще один. Но в чем же заключалась неудача левитской системы? Что именно ему не удалось обеспечить? Чтобы ответить на эти вопросы, нам нужно тщательно взвесить выражение «совершенство».
Термин «совершенство» является одним из характерных и ключевых слов этого Послания. Оно имеет иной оттенок значения, чем в других посланиях Павла. Если не обратить пристального внимания на его непосредственные связи, мы почти наверняка впадем в ошибочное представление о его силе. Это больше связано с отношениями, чем с опытом, хотя, поскольку отношения воспринимаются духовно, за ними следует соответствующий опыт. Речь идет об объективной стороне вещей, а не о субъективной. Он смотрит на юридический и жизненный аспект, а не на экспериментальный и практический. Впервые оно встречается в Евреям 2:10 и Евреям 5:9, где речь идет о Самом Христе, где очевидным упоминанием является то, что относилось к Нему официально, а не лично. Затем оно находится в Послании к Евреям 6:1 — сравните наши комментарии к нему. В Послании к Евреям 9:9 нам сказано, что во времена Ветхого Завета приносимые дары и жертвы «не могли сделать совершенным по совести совершающего служение». То же самое подтверждается в Послании к Евреям 10:1. Но в благословенном контрасте мы читаем: «Ибо Он одним приношением навсегда сделал совершенными освященных» (Евр. 10:14).
«Совершенство» означает приведение вещи к той полноте состояния, предназначенной для нее. С доктринальной точки зрения это относится к установлению удовлетворительных и окончательных отношений между Богом и людьми. Оно говорит о том неизменном положении в благосклонности и благословении Божием, которое Христос обеспечил Своему народу. В Послании к Евреям 12:23 мы читаем о «духах праведников, достигших совершенства», что не означает, что ветхозаветные святые достигли совершенства в святости и блаженстве (хотя это, конечно, относилось к ним верно), но что они были «сделаны совершенными» как их право на небесную славу. Этого не произошло до тех пор, пока не была принесена жертва Христа, хотя в уверенности в ее совершении они получили вытекающие из нее благословения задолго до этого: ср. Евреям 11:40.
В нашем нынешнем разделе апостол настаивает на том, что левиты не могли создать «совершенство» и что священство, которое действительно принесло совершенство, должно быть превосходящим. Поэтому нам остается задать следующий вопрос: каковы великие цели священства? Что должен делать священник? Священник был посредником, который приближался к Богу от имени других. Его работа заключалась в том, чтобы принести Ему жертву для удовлетворения Божественной справедливости. Это было сделано для того, чтобы добиться Его благосклонности и обеспечить такое положение перед Ним для тех, кого он представлял, чтобы их совесть могла быть спокойна. Оно должно было выйти из Его присутствия, чтобы он мог произнести благословение. Могло ли левитское священство получить все это? Получили ли Аарон и его преемники Божье прощение всех последствий греха и принесли ли они полное и неизменное искупление? Нет, действительно.
Служение и работу священства можно рассматривать двояко: во-первых, поскольку они уважают Бога, который является первоочередной и непосредственной целью всех надлежащих действий этого служения; во-вторых, поскольку он уважает Его народ, который является объектом его благословений и бенефициарами его управления. Поскольку священство уважает Бога, его главной целью было искупить грех посредством искупительной жертвы. Но левитское священство не смогло этого сделать. Типичное, церемониальное и временное значение, придаваемое их священническому служению; но эффективного, жизненно важного и постоянного – нет. Об этом положительно говорится в Послании к Евреям 10:4: «Ибо невозможно, чтобы кровь тельцов и козлов истребляла грехи». Зачем же тогда были назначены такие? Продемонстрировать святые требования Бога и требования Его справедливости; чтобы прообразовать грядущую великую Жертву.
Давайте теперь зададимся вопросом: в чем заключалось «совершенство», которое принес Христос? И здесь мы не можем сделать ничего лучше, чем дать краткое изложение самого полезного изложения Джона Оуэна. То, что Христос сотворил во славу Божию и благословение Своего народа, — это, во-первых, праведность. Внесение всякого несовершенства произошло через грех. Это сделало закон слабым (Рим. 8:3), а грешников — «бессильными» (Рим. 5:6). Следовательно, совершенство должно быть привнесено праведностью. Это было основой нового завета: см. Исаия 60:21, Псалом 72:7 и т. д. Поэтому святые говорят о Христе как о «Господе праведность наша» (Иер. 23:6). Христос принес «вечную праведность» (Дан. 9:24), и поэтому верующие «сделали в Нем праведность Божию» (2 Кор. 5:21).
Во-вторых, мир — это следующая вещь, которая принадлежит к евангельскому «совершенству» христианства. Господь Иисус, как Первосвященник завета, должен был примирить Бога и грешников. «Когда мы были врагами, мы примирились с Богом смертью Сына Его» (Рим. 5:10). Поэтому Он назван «Князем мира» (Ис. 9:6): Он таков, потому что Он «установил мир кровью креста Своего» (Кол. 1:20). Результатом этого является то, что верующие имеют «мир с Богом через Господа нашего Иисуса Христа» (Рим. 5:1). Таким образом, Евангелие, которое мы провозглашаем, — это «Евангелие мира» (Еф. 6:15).
В-третьих, свет. Бог предусмотрел для христиан большую меру духовного света и познания тайн Его мудрости и благодати, чем это было возможно по закону. Бог сохранил за Своим Сыном честь открыть полноту Своих замыслов (Иоанна 1:18, Евреям 1:1, 2). Под левитским священством была лишь «тень будущих благ» (Евр. 10:1), но тайна их оставалась сокрытой в Боге (Еф. 3:9). Сами пророки не осознавали глубины своих предсказаний (1 Пет. 1:11, 12). Следовательно, позиция Ветхозаветной Церкви заключалась в ожидании более полного откровения: «доколе не рассеется день и не разбегутся тени» (Песнь 2:17, 4:6). Контраст между двумя экономиками виден в 1 Иоанна 2:8: «Тьма прошла, и теперь светит истинный свет».
В-четвертых, доступ к Богу. К «совершенству», которое принес Христос, принадлежит свобода и смелость приближения к престолу благодати, которые были не только неизвестны, но и прямо запрещены законом. На Синае люди были отгорожены у подножия горы, когда Иегова явился Моисею на ее вершине. В скинии никому, кроме священников, не разрешалось выходить за внешний двор, и им вообще не разрешалось входить в святая святых, где обитал Бог. Насколько благословен этот контраст сегодня. «Ибо через Него мы оба имеем доступ к Отцу, в одном Духе» (Еф. 2:18). Для нас это слово: «Итак, имея, братия, дерзновение войти во святилище кровью Иисуса, приступим с искренним сердцем, с полной верою» (Евр. 10:19, 22).
В-пятых, раскрытие будущего государства. Христос «явил жизнь и бессмертие через Евангелие» (2 Тим. 1:10). Какими бы знаниями о воскресении и вечном блаженстве ни обладали отдельные святые во времена Ветхого Завета, они не передавались им через служение левитского священства. Людей под Моисеевым законом характеризовало то, что они «из-за страха смерти всю жизнь были под рабством» (Евр. 2:15). Да и не могло быть иначе, пока над ними висело проклятие закона. Но теперь наш великий Первосвященник претерпел за нас проклятие. Он вошел в пожирающие челюсти смерти. Но Он не остался там. Он восторжествовал над могилой, и в воскресении Христа Его народ также получил доказательство, гарантию и образец своей собственной победы. Он вознесся на высоту, и это как наш «Предтеча» (Евр. 6:20). И Его просьба такова: «Отче! хочу, чтобы и они, которых Ты дал Мне, были со Мною, где Я» (Иоанна 17:24).
В-шестых, радость. «Царство Божие есть... правда и мир и радость во Святом Духе» (Рим. 14:17). Это правда, что многие из ветхозаветных святых очень радовались о Господе, но это было не благодаря левитскому священству. Основанием их радости было то, что смерть будет поглощена победой (Ис. 25:8) и что она ожидает смерти и воскресения Христа. Поэтому Авраам обрадовался, увидев Его день (Иоанна 8:56). Но обычно их радость была смешана и смягчена уважением к временным вещам: см. Левит 23:39-41, Второзаконие 12:11, 12, 18 и т. д. Но христианин имеет радость «неизреченную и полную славы» (1 Пет. 1:8). Это то невыразимое удовлетворение, которое приносит любовь Божья через Иисуса Христа. Это дает душе покой во всех испытаниях, освежение при утомлении, мир в скорби, радость в скорбях: Римлянам 5:1-5.
В-седьмых, хвала в Господе. Это плод радости. Одна из главных целей Евангелия – исключить всякое человеческое хвастовство, лишить нас самодовольства (Рим. 3:27, Ефесянам 2:9). Бог устроил так, что никакая плоть теперь не должна хвалиться в Его присутствии, чтобы хвалящийся хвалился в Господе (1 Кор. 1:29, 31). Так было обещано в древности: см. Исаия 45:25. Слава в Господе – это то высокое ликование духа, которое заставляет верующих ставить свой интерес к небесному выше настоящего, презирать и осуждать все, что противоречит этому, и говорить вместе с апостолом: «Упаси Боже, чтобы я хвалился иначе, как в крест Господа нашего Иисуса Христа». Если читатель желает более полно проследить контраст между славой и превосходством двух экономик, Моисеевой и христианской, пусть он изучит 2 Коринфянам 3.
Прежде чем оставить эту благословенную тему, давайте сделаем краткое практическое применение того, что было до нас. Быть настоящим христианином — значит иметь личный и жизненный интерес и быть действительным участником тех благословений, которые принесло «совершенство» Христа. Множество людей внешне исповедуют одно и то же; лишь немногие имеют с ними экспериментальное знакомство. Снова; превосходство христианства над иудаизмом вполне духовно и не может быть усмотрено плотским глазом: в чем оно превосходит, было указано выше, — оно состоит в более ясном познании Бога, более свободном приближении к Нему, более полном наслаждении Им. Наконец, следует сказать, что попытки найти славу и удовлетворение во внешних формах и церемониях заключаются в предпочтении левитского священства священству Христа. Это величайший грех всех ритуалистов.
Необходимо добавить краткое слово к вводному предложению стиха 11: «Ибо под ним народ принял закон». Его очевидная цель заключалась в том, чтобы усилить аргументы апостола. Это приводится как вспомогательное доказательство того, что левитское священство не могло достичь «совершенства». Поэтому мы склонны рассматривать здесь «закон» как относящийся ко всей системе Моисеева хозяйства. Пассивный залог «получил закон» — это одно слово в греческом языке, которое на самом деле означает «были узаконены». Речь идет не о фактическом издании закона, а о положении людей, находящихся под его властью, о том, что они оказались под его властью. Закон требовал совершенной праведности, но падший человек был неспособен произвести ее (Рим. 3:19, 20; 8:3); и левитское священство не могло этого добиться. Таким образом, единственная надежда лежала вне их самих. «Христос есть цель закона, к праведности всякого верующего» (Рим. 10:4).
«Ибо с изменением священства необходимо изменяется и закон» (стих 12). Здесь апостол называет второе следствие, которое следует вывести из фактов, изложенных в стихах 1-10. Во-первых, левитское священство было неадекватным и неспособным произвести «совершенство». Во-вторых, следовательно, это было лишь временное учреждение, и вся связанная с ним экономика должна была быть отложена. Другими словами, иудаизм как таковой уже прекратил свое существование. Таким образом, «изменение закона» означает изменение устроения, изменение Божественного управления. Это сразу фиксирует значение слова «закон» в скобках предыдущего стиха. Речь идет не о десяти заповедях, а о системе Моисея.
«Изменение закона» или отмена Моисеевой системы было тем, против чего так яростно выступали евреи. Они побили Стефана камнями (Деяния 7:58, 59) и излили свою ярость на Павла именно по этому обвинению (Деяния 21:28). Да, многие из тех, кто исповедовал веру Евангелия, продолжали упрямо утверждать, что закон Моисея остается в силе (Деяния 21:20). Именно этот спор вызвал столько проблем в ранних церквях: иудействующие преследовали обращенных язычников, настаивая на обрезании и подчинении церемониальному закону. Как ни трудно было благочестивому еврею поверить в то, что Бог должен был признать мертвой и бесполезной всю торжественную систему поклонения, которую Он установил столь славным образом и принимал на протяжении стольких столетий, тем не менее, доказательство того, что Он сделал так было обильно и ясно. Закон и Евангелие не могли смешиваться. Дела и благодать противоположны. Моисей должен исчезнуть, когда откроется Христос: внимательно сравните Марка 9:5-8! Божий народ не только не проиграл, но и выиграл, потому что Он принес «лучшую надежду» (Евр. 7:19).
«Ибо Тот, о ком говорится это, принадлежит к другому колену, из которого никто не прислуживал у жертвенника» (стих 13). Аргументация этого стиха, введенная словом «за», ясно показывает, что апостол имел в виду не моральный закон в конце предыдущего стиха: заключительные слова следующего стиха делают это еще более очевидным. Мы упоминаем об этом, потому что некоторые «диспенсационалисты» апеллировали к Евреям 7:12 в своих ошибочных попытках показать, что христиане ни в каком смысле не подчиняются десяти заповедям. Моральный закон в этом отрывке вообще не обсуждается. 1 Коринфянам 9:21, Матфея 5:18 и т. д. вполне достаточно, чтобы доказать, что моральный закон не был (и никогда не будет) отменен.
«Ибо Тот, о ком говорится это, принадлежит к другому колену, из которого никто не прислуживал у жертвенника». Цель апостола здесь — предоставить дальнейшее доказательство того, что левитское священство и весь церемониальный закон были отменены Богом. Он апеллирует к тому, что наш Господь по плоти не принадлежал к колену Левиину, и поэтому Его священническое служение не было по аароновому чину. Выражение «присутствие у алтаря» означает «исполнение священнических функций». «Эти вещи» восходят к тому, что сказано в конце стиха 11, что усиливается в стихах 17, 21.
Честь священства Ааронова продолжалась, по Божественному назначению и привилегиям, в пределах левитского колена: Исход 40:12-16. Никому из другого колена Израиля не разрешалось совершать служение у жертвенника или служить в святом месте. Это установление соблюдалось настолько строго, что, когда один из израильских царей осмелился нарушить его, на него немедленно обрушился суд Божий (2 Пар. 26:18-21). Поразив Озию проказой, Бог сохранил святость Своего закона и дал самое торжественное предостережение против любого вмешательства в святое служение, не получившего к нему Божественного призыва. Более того, это проявление Божьей строгости должно было быть чем-то большим, чем намеком для израильтян на то, что, когда Он ввел священника из другого колена, тогда священство старого порядка должно было быть Божественным образом отменено.
«Ибо очевидно, что Господь наш произошел от Иуды, о колене котором Моисей ничего не говорил о священстве» (стих 14). Начало «за» сразу означает, что апостол продолжает здесь свое доказательство того, что левитское священство и домостроительство теперь ушли в прошлое, поскольку это касалось признания их Богом. В его словах здесь содержится двойное утверждение: наш Господь по Своему человечеству принадлежал к колену Иуды; из этого колена Моисей ничего не открыл относительно священства. Все, что нужно было для завершения доказательства его аргумента, — это то, что Христос был Священником: это он показывает в последующих стихах. Апелляция к этому стиху со стороны тех, кто отрицает, что Господь Иисус вступил в Свою священническую должность до Своего вознесения, проистекает из такого грубого невежества или злобы, что не заслуживает прямого опровержения.
Во-первых, было «очевидно», что наш Господь «происшел» — как «Жезл» из ствола Иессея — из Иуды. Это входило в веру верующих в то, что Мессия должен был выйти из царского колена. Такие пророчества, как Бытие 49:8-10, 2 Царств 7:12, Исайя 11:1-5, Михей 5:2, очень ясно объяснили это. Генеалогия, записанная в 1-й главе Евангелия от Матфея, подтверждает тот же факт. Поэтому тот, кто признает Господа Иисуса истинным Мессией, как это сделали все, кому напрямую писал апостол (хотя большинство из них все еще придерживались церемониального закона), признает, что Он был из колена Иуды. И неверующие евреи не отрицали этого. Попутно мы заметили, что Иуда означает «хвалу»: Христос все еще обитает среди хвалы Своего народа!
Во-вторых, об Иудее Моисей ничего не говорил о священстве. Цель апостола — убедительно доказать, что возведение Богом Священника из царского колена обязательно должно исключить весь дом Аарона из участия в Его служении. Моисей действительно уточнил, что священство должно осуществляться представителями колена Левиина, но он нигде не намекнул, что придет время, когда оно должно быть передано царской семье. Опять же, мы можем принять во внимание значение молчания Писания и оправданность аргументации на его основе. Как, например, не упоминается месяц, в котором родился Спаситель, намекая на то, что Бог не хотел, чтобы мы праздновали годовщину Его рождения: ср. Иеремия 7:31. Павел рассуждает здесь, что молчания Моисея вполне достаточно, чтобы показать, что законное или Аароново священство не может быть передано колену Иуды.
«И еще гораздо очевиднее: ибо восстает по подобию Мелхиседека иной священник» (стих 15). В этом и следующем стихах апостол представляет третье следствие, вытекающее из фактов, изложенных в стихах 1-10. Во-первых, на основе этих фактов он указал на то, что левитское священство неизбежно было неадекватным, поскольку оно не могло принести «совершенство». Во-вторых, поэтому было очевидно, что левитское священство могло быть лишь временным институтом и что вся экономика, связанная с ним и основанная на нем, должна быть отменена. В-третьих, теперь он настаивает на том, что священство Христа должно радикально отличаться от левитского ордена и быть неизмеримо выше него. Вот и общий смысл этих двух стихов. Давайте теперь займемся их деталями.
«И это еще более очевидно». Что было «гораздо более очевидным»? На какой именно момент апостол обращал внимание евреев? Не то чтобы Христос произошел от колена Иуды или что Он соответствовал типу Мелхиседека, а то, что левитское священство и домостроительство теперь устарели. Доказательство того, что это было столь очевидно, представлено ниже. Это доказательство можно выразить так: священство Христа не было временным средством, оно было введено только для того, чтобы восполнить недостатки левитского ордена. Нет; это был постоянный офис и постоянное служение. Поэтому, поскольку Бог не желает владеть двумя отдельными и разными священствами, первое и низшее должно уступить место второму. Второе «последствие» было выведено из племенной человечности Христа; это третье «следствие» вытекает из характера Его священства.
«И это еще более очевидно». Следует внимательно отметить, что апостол не сказал: «Это гораздо надежнее». Нет, он не сравнивал одно с другим абсолютно, а сравнивал их только по их доказательному значению, относительной силе этих фактов для всех, кто был способен их взвесить. Тот факт, что Бог заставил нашего великого «Первосвященника» произойти из колена Иуды, а не из колена Левия, сделал очевидным, что орден Ааронова больше не может существовать. Но дальнейший факт, что Он был создан «по подобию Мелхиседека», сделал это еще более очевидным. Апостол лишь добавляет аргумент к аргументу, чтобы показать, насколько неправильно было со стороны евреев продолжать придерживаться иудаизма.
«Ибо восстанет по подобию Мелхиседека другой священник». Греческое слово «подобие» означает «подобие» и встречается в других местах только в Евреям 4:15. Здесь подчеркнуто «еще один священник». Это не «аллос», что означает «другой того же вида», но «гетерос», другой совершенно другого порядка: тот, кто был чужеземцем в доме Аарона. Пусть читатель обратится к Исходу 29:33, Левиту 22:10, Числам 16:40, и он увидит, насколько невозможно было для человека из колена Иуды увековечить левитское священство. Слово «возник» также очень выразительно. Это значит быть рожденным необычным образом: ср. Судей 5:7, Второзаконие 18:18, Луки 1:69. Возникновение Христа в Его священническом служении положило конец Аарону, точно так же, как Его появление в сердцах Своего народа (2 Пет. 1:19) положило конец их поиску спасения в чем-либо или в ком-либо еще.
«Который создан не по закону плотской заповеди, но по силе жизни бесконечной» (стих 16). Это завершает предложение, начатое в стихе 15. Апостол продолжает показывать, насколько очевидно было то, что левитское священство было отменено, поскольку теперь Богом было установлено одно, бесконечно превосходящее его. Контраст между ними очень разителен. Аарон был составлен «по закону заповеди плоти». То же самое выражение используется в Ефесянам 2:15 для обозначения всей системы поклонения в иудаизме. Это решительное наименование можно объяснить тем фактом, что при нем было так много заповедей, а также строгостью, с которой требовалось послушание. Левитское священство было «плотским», во-первых, поскольку жертвами, приносимыми при его посвящении, были тела животных. Во-вторых, поскольку священство осуществлялось путем плотского распространения, от отца к сыну. В-третьих, поскольку их служение приводило только к «очищению плоти» (Евр. 9:13). В противоположность этому, Христос не был посвящен Своему служению посредством принесения в жертву животных и не претендовал на какое-либо право на него по Своему естественному происхождению.
«Кто создан... после силы бесконечной жизни». Позвольте читателю сравнить наши замечания к Евреям 5:5. Господь Христос не просто Своей властью и силой принял на Себя священническую должность, но по назначению Своего Отца. Здесь указано, каким образом Он был «сделан священником»: согласно «силе нерасторжимой жизни». Эти слова были грубо испорчены теми, кто пытается доказать ими, что Христос никогда не вступал в священническую должность до Своего воскресения. Поистине жаль, что те, кому следовало бы знать больше, повторяют ошибки «аннигиляционистов». Христос исполнял обязанности священника до Своего воскресения, иначе Он не мог бы принести Себя в жертву Богу. Поскольку это, Д. В., снова появится перед нами в 9-й главе, мы больше не будем говорить об этом на данном этапе.
«Нерасторжимая жизнь» Христа здесь имеет несомненное отношение к Его жизни как Сына Божия. От этого зависит Его собственная посредническая жизнь навечно и дарование Им вечной жизни Своему народу: Иоанна 5:26, 27. Только благодаря тому, что Посредник стал священником «по силе нерасторжимой жизни», Он был достоин исполнить это. служение, посредством которого Бог должен был искупить Свою церковь Своей собственной кровью (Деяния 20:28) – т. е. названной здесь «Его кровью», потому что человечество было воспринято в союз со второй личностью в Божестве. Можно было бы возразить: Но Христос умер! Правда, однако Его личность еще жила: хотя Он и был фактически мертв по Своей человеческой природе, Он все еще был жив в Своей нерасторжимой личности, и потому не было никакого перерыва в исполнении Его священнического служения; нет, ни на мгновение. Таким образом, контраст между Аароном и Христом — это контраст между смертным человеком и «Царем вечным, бессмертным, невидимым» (1 Тим. 1:17).
Насколько глубоко должен быть благодарен каждый христианин такому Священнику. Вечное Слово стало плотью. Господь славы снизошел, чтобы стать человеком. Как Богочеловек Он является посредником между неизреченно святым Богом и грешными тварями. Спаситель — не кто иной, как Еммануил (Матфея 1:21, 23). В Своей человечности Он страдал, истекал кровью и умер. Но в Своей Богочеловеческой личности Он Сам оживил это человечество (Ин. 2:19, 10:18). Мы заявляем, что не понимаем тайну, но по благодати мы верим тому, что Писание говорит о Нем. «Жизнь», данная Христу как Посреднику (в отличие от жизни Его человечества), была неразрушимой. Поэтому Он «Священник вовек», и поэтому «Он всегда жив, чтобы ходатайствовать» (Евр. 7:25). Аллилуйя!
 



Евреям 7:17-19.
Глава 33. Отказ от иудаизма
 
 
Как говорилось в первых абзацах предыдущей статьи, апостол достиг теперь (во втором разделе Послания к Евреям 7) самой трудной и деликатной части своей задачи, а именно: убедить верующих евреев в том, что Бог отверг всю систему, которая Он утвердил Себя во дни Моисея. Нам чрезвычайно трудно составить сколько-нибудь адекватную оценку того, что это значило для них; по правде говоря, это было самое суровое испытание, которому когда-либо подвергалась вера Божьего народа. Быть уверенным в том, что Бог отверг как мертвый и бесполезный весь порядок торжественного поклонения, который Он установил столь славным образом и который Он принимал на протяжении стольких поколений, было действительно тяжелым испытанием для веры. Чтобы согласиться с Его высшим изволением в этом важном вопросе, не требовалась обычная мера благодати. Чтобы установить истинность этого, Павел был побужден Духом вникнуть в такие детали, что каждое обоснованное возражение было справедливо встречено и ясно опровергнуто.
Сегодня многие совершенно не понимают, почему апостолу приходится так тщательно развивать свою аргументацию и вдаваться в столь многие мельчайшие детали. Кому-то они могут показаться «сухими», неинтересными и бесполезными потому, что он не осознает огромной важности того, что было до него апостолом. Джон Оуэн справедливо утверждал, что «у него в руках величайший аргумент, который когда-либо обсуждался в церкви Божией, и от решения которого зависело спасение или гибель церкви. Поклонение, о котором он говорил, было немедленно установлено Самим Богом». И все это время, пока это было определенным правилом Божьего принятия людей или Его гнева на них, ибо пока они соблюдали его, Его благословение постоянно было на них. и пренебрежение этим по-прежнему строго наказывалось».
Последним наставлением, которое Бог дал Израилю через последнего из Своих пророков, было: «Помните закон Моисея, раба Моего… чтобы Я не пришел и не поразил землю проклятием» (Мал. 4:4-6). Это заключительные слова Ветхого Завета! Евреи так высоко ценили свои великие и исключительные привилегии перед всеми другими народами, что скорее умрут, чем расстанутся с ними. Их чувства против тех, кто навязывал им требования Христа, были настолько сильными, что против первого христианского мученика было выдвинуто следующее обвинение: «Мы слышали, как он говорил хульные слова против Моисея и Бога… Этот человек не перестает говорить хульные слова». против святыни и закона» (Деяния 6:11, 13): и хотя он так верно, искренне и нежно упрекал их, они «скрежетали на него зубами» и «побивали» его камнями (Деяния 7:54). , 59). Поэтому было крайне необходимо, чтобы Павел действовал осторожно, осторожно и медленно, не упуская ничего, что имело бы какую-либо силу в пользу дела, которое он отстаивал.
Божья истина не требует от нас никакого подтверждения, и мы не призваны пытаться оправдать то, что может показаться некоторым излишне утомительным. Тем не менее, в дополнение к намеку на то, что Павлу необходимо столь детально вникать в значение и применение деталей типа Мелхиседека, мы можем с пользой наблюдать, как он оставил пример, который сегодняшние служители Божьи должны принять близко к сердцу. Курс, которому следует этот любимый учитель, представляет собой весьма полезную иллюстрацию того, что подразумевается под «утверждением верующих в настоящей истине» (2 Пет. 1:12). Всякая истина вечна и сама по себе одинаково ценна и применима к каждому веку и поколению. Тем не менее, некоторые из них особенно важны из-за их своевременной актуальности для определенных времен года и из-за противодействия, оказываемого им. Таким образом, учение Павла здесь об упразднении Моисеевых обрядов с введением нового священства и новых таинств богослужения было тогда «настоящей истиной», в познании и утверждении которой был жизненно заинтересован народ Божий. Тот же принцип действует постоянно. Каждая часть Божьей истины может стать особенно актуальной в силу какого-то особого противодействия ей.
В Своей высшей мудрости Богу угодно проявлять и испытывать веру Своих святых посредством различных ересей, которые представляют собой яростное, упорное и тонкое противостояние Его Истине. Никто из агентов Дьявола, выдавая себя за поборников Дела Христова или раскрывая новый и более полный «свет» с Небес, не отвергает всё Евангелие и не отвергает все основы веры. Нет, сатана слишком умен, чтобы так открыто показывать свои карты. Напротив, его волки, стремящиеся лишить детей Божьих их наследия, появляются в овечьей шкуре и притворяются, что испытывают большое почтение к Священному Писанию. Вместо того, чтобы отвергнуть всю веру, переданную святым, они коварно направляют свою атаку на какую-то одну ее часть; и, таким образом, защита того, чему прямо противостоят, становится «настоящей истиной» для того дня, когда святые будут нуждаться в утверждении из-за попытки Врага свергнуть их.
Хотя сатана ненавидит всю Истину, он слишком осторожен, чтобы посылать своих спутников среди народа Божьего и открыто отрицать все, что им дорого. И он не может получить никакого преимущества над ними, пока они действительно ходят с Богом, в смиренном, зависимом и послушном Ему подчинении. Нет, ему придется наблюдать и ждать, пока он не обнаружит, что исповедующие христианство из-за своей похоти и предрассудков наиболее склонны получить. По мере того, как среди них возрастает дух мирского, он настаивает на том, что наиболее рассчитано на то, чтобы скрыть от их взгляда небесное призвание народа Божьего и его неотделимое последствие хождения сюда в качестве «странников и странников». Поскольку духу эгоизма и гордыни отводится большое место, то то, что смиряет и унижает плоть, удерживается и заменяется разновидностью надменного интеллектуализма.
Действительно, очень торжественно и печально пересматривать путь, которым следовал христианский мир в течение последних двух или трех поколений, в свете вышеуказанного принципа. По мере того как отречение от себя и ежедневное принятие креста пришло в упадок, сердце было подготовлено к сатанинскому заблуждению, что, поскольку спасение совершается только по благодати, следовательно, послушание Богу, подчинение Его закону и фактическое исполнение Его Слова совершенно ненужны; и таким образом Павел был настроен против Иакова, а учение последнего игнорировалось. То, что нужно войти в Прямые врата и пройти Узкий путь, прежде чем действительно будет достигнута «жизнь», почти повсеместно отрицается теми, кто изображает из себя слуг Божьих; однако это лишь торжественно подтверждает слова нашего Господа: «Мало кто находит его» (Матфея 7:14).
Снова; по мере того, как «исповедующая церковь» все больше заражалась беззаконием, которым изобиловал мир, учение о том, что суббота является «иудейским» и что Закон Божий полностью отменен, стало очень приемлемым для тех, кто намеревался угодить себе. Поскольку возвышенный стандарт святости, который Бог установил перед Своим народом, стал принижаться теми, кто заявлял, что говорит от Его имени, чудовищная идея о том, что покаяние принадлежит только «периоду Царства», была с готовностью поддержана. Поскольку массы тех, кто носил имя Христа, отказывались принять на себя Его иго и учиться у Того, Кто был «кротким и смиренным сердцем», ужасная ересь, которую исследуют наставления Нагорной проповеди (найденные в Евангелии от Матфея 5 :7), не адресованные ныне живущим христианам, были жадно сожраны. Ах, именно те вещи, которым сейчас противостоят, стали «настоящей истиной», в которой больше всего нужно «утвердиться» количеству народа Божьего. Именно в эти моменты Бог сейчас подвергает испытанию веру Своего народа, и истинные слуги Господа будут искать благодати, мудрости и мужества, чтобы подражать примеру, оставленному здесь Павлом, и не жалеть усилий, чтобы укоренить и укреплять святых в том, что для них наиболее необходимо. Таково практическое применение нам принципа, продемонстрированного апостолом в 7-й главе Послания к Евреям.
В стихах, непосредственно предшествующих нашему нынешнему отрывку, апостол показал, что упразднение левитского ордена неизбежно. Во-первых, он указал, что до призвания Аарона Сам Бог владел другим священством, гораздо более превосходным, а именно священством Мелхиседека. Во-вторых, введение этого более превосходного священства на определенное время было задумано как прообраз того, что должно было быть установлено впоследствии, поэтому должно было возникнуть и быть дано Церкви другое священство в ответ на этот древний тип. В-третьих, новый священник по чину Мелхиседека не мог состоять рядом с чином Левия, ибо Он принадлежал к другому колену, и жертва Его была иного рода. Следовательно, поскольку священство Аароново не могло ни устранить грехи, ни сделать поклоняющегося совершенным перед Богом, и поскольку священническая работа Христа привела к этому, первое должно уступить место второму. Апостол продолжает выдвигать и другие причины необходимости этого.
«Ибо Он свидетельствовал: Ты священник навек по чину Мелхиседека» (стих 17). Этот стих завершает предложение, начатое в стихе 15, поскольку все существо предназначено для демонстрации того, что было сказано в стихе 11. В стихе 11 делается вывод из значения типа Мелхиседека. Этот тип возвестил о появлении Священника, отличного от чина Аарона и превосходящего его. Из этого факта апостол указывает, во-первых, что левитский порядок должен быть неадекватным, несовершенным и, следовательно, должен уступить место тому, что было более превосходным; и, во-вторых, отмена повеления Ааронова обязательно подразумевала отмену всего устроения или домостроительства, связанного с ним.
Хотя «логика» его аргументации была совершенной и ее нельзя было опровергнуть, апостол не просит евреев основывать свою веру на простых рассуждениях, а продолжает доказывать сказанное, апеллируя к тем местам Писания, которые они считали вдохновенное и авторитетное Слово Божье. Он напоминает им, что в историческом повествовании Книги Бытия Господь не только дал им больше, чем просто намек на то, что Человек должен восстать и исполнить описанный в нем образ священника, но и указывает, что в одном из великих Мессианских Псалмов Сам Иегова обращается к Мессия как «Священник навеки по чину Мелхиседека». Мы не можем не удивляться чудным и совершенным путям нашего Бога. В то самое время, когда Церковь Израиля находилась в наивысшем пользовании левитского священства, чье служение полностью зависело от их генеалогии, Святой Дух счел целесообразным сообщить им через Давида, что должен прийти Священник, независимый от какой-либо линии. плотского происхождения, а именно по чину Мелхиседека, у которого его не было, Пс 110:4.
Что ж, давайте с благоговением размышлять и восхищаться высшей мудростью Святого Духа, раскрывающей истину свету в соответствии с тем, чего требует состояние народа Божьего. Здесь мы снова видим воплощение этого основного принципа во всех отношениях Бога с людьми: «сначала лопатка, потом колос, потом полное зерно в колосе» (Марка 4:28). Во-первых, Он вставил в Бытие очень краткое описание человека, который был прообразом Христа. Во-вторых, почти тысячу лет спустя, когда, возможно, все понимание типа Книги Бытия было потеряно и народ Божий был полностью удовлетворен священством совершенно другой природы, Святой Дух в одном слове пророчества намекнул, что: то, что Моисей записал о том, кому Авраам платил десятину, было предзнаменованием появления другого Священника, который должен был восстать впоследствии. Таким образом, Бог не только пролил Израилю свет на важную часть древней истории, но также показал им, что священство, которым они тогда наслаждались, не всегда будет продолжаться, но будет заменено другим, более лучшим по природе.
Но, несмотря на простое пророчество, записанное в 110-м псалме, очевидно, что с пришествием Спасителя и исполнением прообраза и пророчества евреи утратили всякое знание и понимание тайны 14-й главы Бытия и обетований, возобновленных через Давида. . Им показалось странным, что может существовать Священник, у которого нет генеалогии, нет торжественного посвящения руками человека и нет формального посвящения в Свою должность. Поэтому апостол так медленно и осторожно подходит к открытию этой тайны, предваряя ее не только утверждением, как трудно было правильно понять ее (Евр. 5:10), но и пространным рассуждением (Евр. 5:11–6:20), чтобы подготовить свои сердца к усердному вниманию к этому. Трудность, стоявшая перед ним, заключалась не только в том, что истинное понимание 14-й главы Бытия и 110-го псалма было потеряно, но и в том, что плотская плоть тех, кому он писал, заставляла их не желать признавать, что воздвижение Христа как Священника по приказу Мелхиседека обязательно повлекло за собой прекращение левитского священства и всей связанной с ним системы богослужения.
Как ни трудно было еврею оторваться от той системы, в которой он был воспитан и к которой он был так глубоко привязан, тем не менее, само его спасение было связано с ней. Поэтому нам не следует удивляться тому, что апостол так настаивал на отказе от иудаизма, поскольку это была та самая основа, от которой действительно вращалось вечное спасение или уничтожение всей нации. Если бы они не отказались от своего старого священства и поклонения, их гибель была бы неизбежна. Они либо примут Христа, либо «не принесут им никакой пользы» (Гал. 5:2). Так случилось и с подавляющим большинством из них! отвернувшись от Господа Иисуса, они упорно цеплялись за свои древние установления и погибли в своем неверии.
Мы также не должны упускать из виду аналогию и параллель, приведенные евреями в связи с сегодняшним спасением. Хотя верно, что спасение происходит исключительно по благодати и никоим образом не достигается какими-либо усилиями или делами творения, тем не менее, в равной степени верно и то, что никто не может получить это спасение до тех пор, пока не произойдет полный разрыв с миром и их старыми обычаями. жизнь в нем. Обращение – это обращение к Богу, а для обращения к Богу необходимо отвернуться от всего, что противится Ему. Никто не спасается, пока не «придет» ко Христу, а сам термин «приход ко Христу» подразумевает оставление того, что противоречит Ему. Господь Иисус спасает людей не от их грехов, а от их грехов, и прежде чем Он спасет их от их грехов, должно произойти покаяние в грехе (Лк. 13:3), и ни один человек не кается в своих грехах спасительно, пока он жив. в и любит их. Нечестивцы должны оставить свой «путь», прежде чем Бог «простит» (Ис. 55:7). Грешнику придется повернуться спиной к дальней стране, да, оставить ее позади себя, прежде чем он сможет приблизиться к Отцу и получить «лучшую одежду» (Лк. 15)!
Если кто-нибудь возразит против того, что только что было сказано, Но это значит сделать человека отчасти своим собственным спасителем! Мы отвечаем: «Ни в коем случае». В покаянии нет ничего достойного, как и в вере. Ни одна из них не является добродетелью, дающей право грешнику на спасение, однако они являются необходимыми качествами, точно так же, как нищий с пустыми руками имеет право на мою милостыню, а больной человек может получить помощь врача. Священное Писание не учит, что человек должен изменить свою жизнь, чтобы завоевать одобрение Бога, но утверждает, что «скрывающий грехи свои не будет иметь успеха; а кто сознается и оставляет их, тот будет помилован» (Притчи 28:13).
«Ибо Он свидетельствует: Ты священник навек по чину Мелхиседека». Обратите внимание: «Он свидетельствует», а не просто «Он сказал». Апостол апеллирует здесь к словам Святого Духа через Давида в подтверждение своих слов. Какой бы краткой ни была эта цитата, она, тем не менее, подтверждает все основные положения, изложенные Павлом: Во-первых, здесь было доказательство того, что должен быть другой священник не из колена Левиина, ибо здесь Иегова утверждает о Христе, который произошел от Иуды. «Ты священник». Во-вторых, Он был священником «по чину Мелхиседека». В-третьих, Сам Бог владел Им как таковым. В-четвертых, Он был таковым «по силе жизни вечной» (стих 16), ибо Он священник «навеки».
Возможно, следует добавить еще одно слово о том, что Христос был «священником навеки по чину Мелхиседека». Священство Христа было в замысле Бога вечной идеей и первоначальным образцом. Соответственно, Бог призвал Мелхиседека и наделил его этой должностью таким образом, чтобы он мог достойно прообразовать Христа. Следовательно, он и его священство стали внешним прообразом священства Христа, и поэтому сказано, что Он оставался священником «по» своему «порядку», что соответствует представлению, сделанному в нем.
«Ибо поистине есть отмена заповеди прежде немощи и бесполезности ее» (стих 18). В стихе 12 апостол подтвердил, что с изменением священства неизбежно произошло изменение и закона. Доказав в стихах 15-17 первое, он теперь переходит к подтверждению неизбежного вывода из него, и делает это, показывая, что обещанное и ныне данное священство во всем было несовместимо с левитским. В стихе 12 он использовал более мягкий термин «изменение»; теперь он настаивает на том, что старый режим не мог быть изменен и приспособлен к новому порядку вещей, а был вообще «упразднен».
«Ибо, воистину, происходит отмена предшествующей заповеди». Здесь имеется в виду вся система Моисеевых институтов. Здесь об этой системе говорится как о «предшествующей заповеди». Он имел Божественное назначение и власть, однако был задуман только «до времени реформации» (Евр. 9:10). «Идти впереди» означает введение нового Священника во исполнение обещания в Псалме 110. Предшествующая заповедь была той, которая регулировала поклонение Богу и послушание Ему до христианского устроения; но теперь это было отменено и дан новый закон о поклонении.
Действительно поразительно отметить предупреждения, которые Бог дал Израилю об отмене закона. Во-первых, в самом начале Он дал ясное указание на то, что к нему не прилагается вечная жизнь. Сразу после дарования закона как завета Израилю они нарушили завет, поставив золотого тельца на Хориве; после чего Моисей разбивает каменные скрижали, на которых был дан закон. Если бы Бог хотел, чтобы этот завет был увековечен, Он не допустил бы, чтобы его первое учреждение сопровождалось явным символом его отмены. Во-вторых, Моисей после дарования закона неявно заявил, что Бог возбудит Израиль к ревности со стороны глупого народа (см. Второзаконие 33:21), что было вызвано призывом язычников (Рим. 10:19); после чего закон заповедей, содержащийся в постановлениях, по необходимости должен был быть устранен! В-третьих, через Иеремию (глава 31 и т. д.) Иегова сообщил, что после отмены старого завета с Церковью должен быть заключен «новый завет»! Этими и другими способами Израиль был предупрежден о том, что придет время, когда весь закон Моисея, как и его заветная сила, будет отменен, к невыразимой выгоде народа Божьего.
Если спросить, как и когда заповедь об иудаизме была «отменена», ответ будет таков: «Во-первых, фактически и реально Самим Христом». Он исполнил и совершил его от Своего лица и тем самым лишил его обязательной силы. Во-вторых, прежде всего, новыми постановлениями, установленными Христом. Вечеря Господня (Матфея 26:26-29) и христианское крещение (Матфея 28:19) были совершенно несовместимы с постановлениями закона, поскольку они провозглашали, что уже было и что было, и что они указывали как будущее и еще грядущее. В-третьих, декларативно по открытой воле Божией: в Деяниях 15 мы узнаем, как Святой Дух через апостолов (стих 28) прямо заявил, что обращенные язычники не обязаны соблюдать закон Моисея (стих 24). В-четвертых, провиденциально, в 70 году нашей эры, когда Бог разрушил Иерусалим и храм.
«За слабость и невыгодность оную». Здесь апостол указывает причину, по которой Бог отменил закон Моисея. В стихе 11 апостол задается вопросом: «Если бы совершенство было достигнуто левитским священством, какая была бы необходимость в возникновении другого священства? Здесь он прямо заявляет, что вся система была, относительно говоря, бесполезной. Это поднимает немалую трудность. Как можно предположить, что добрый и святой Иегова предписал Своему народу такой закон, который всегда был слабым и бесполезным?
В абсолютном понимании закон Моисея не подлежит никакому размышлению, поскольку он был продуктом Божественной мудрости, святости и истины. Но что касается людей, которым оно было дано, и цели, для которой оно было дано, ему действительно присуще несовершенство. Он был дан грешникам, которые были осквернены и виновны, и поэтому был закон «немощным во плоти» (Рим. 8:3), его субъект не имел силы удовлетворить его высокие требования. Более того, оно (само по себе) было неспособно удовлетворить их глубокие нужды; забирая их грехи, даруя им жизнь, сообразуя их со святостью Божией. Зачем же тогда оно было дано? Оно было «добавлено за преступление, доколе не придет Семя, которому было обещано» (Гал. 3:19). Оно открыло природу греха, чтобы совесть человека могла осознать его. Оно сдерживало грех запретами и угрозами, чтобы он не дошел до чрезмерного бунта. Оно представляло, хотя и неясно, пути и средства искупления греха. Наконец, оно выявило настоятельную необходимость пришествия Христа сделать для людей то, что они не могли сделать сами по себе.
«Ибо закон ничего не сделал совершенным, но введение лучшей надежды, посредством которой мы приближаемся к Богу» (стих 19). В этом стихе нам следует обратить внимание на три вещи. Во-первых, апостол называет конкретный случай, когда закон был «слаб и бесполезен». Во-вторых, он уточняет, что было введено в комнату из того, что было упразднено. В-третьих, он упоминает, что по замыслу закона он «ничего не совершенствовал». «Оно не сделало совершенным церковное государство, оно не сделало совершенным поклонение Богу, оно не усовершенствовало обетования, данные Аврааму в их исполнении, оно не создало совершенный завет между Богом и человеком; оно имело тень , неясное представление всех этих вещей, но оно не сделало ничего совершенным» (Джон Оуэн).
Выше мы пытались ответить на вопрос: почему Бог должен был дать Своему народу закон, который не делал ничего совершенным? Далее можно отметить, что во всем следует подчиняться верховной власти Бога; а для смиренных душ есть красота и блаженство в Божественном владычестве. Когда Господь Иисус возрадовался духом и возблагодарил за то, что небесные тайны были сокрыты от мудрых и разумных и открыты младенцам, Он не указал никакой другой причины, кроме: «И так, Отче, ибо так угодно было пред Тобою» (Лк. 10). :21). И пока мы не признаем превосходство всех промыслов Божьих просто потому, что они принадлежат Ему, Который не дает отчета в Своих делах, мы никогда не будем восхищаться Его путями.
Опять же, люди согрешили и отступили от Бога, и поэтому было справедливым и равным, чтобы они не были сразу восстановлены в своем возмещении. «Поскольку Бог оставил большую часть мира без знания того, что Он задумал, так же Он счел полезным держать Церковь в состоянии ожидания относительно состояния предполагаемой свободы и избавления. Он мог бы создать мир за час. или момент; но Он решил сделать это в течение шести дней, чтобы слава Его дел могла быть ясно представлена ангелам и людям. И Он мог сразу же после падения ввести обещанное Семя, в пришествии которого Церковь по необходимости должна наслаждаться всем совершенством, на которое она способна в этом мире. Его и заставил их долгие века ждать пришествия Христа в искреннем желании и ожидании» (Джон Оуэн).
Наконец, и прежде всего, Бог задумал, чтобы Господь Иисус во всем имел первенство. Это было должно Ему из-за славы Его личности и необыкновенного превосходства Его работы. Но если бы закон мог что-либо сделать совершенным, то очевидно, что этого не могло бы быть. Христос — центр всех Божьих замыслов, ключ к решению каждой проблемы. Все направлено к Его высшей чести и хвале. Система иудаизма с ее тайнами и тенями послужила подходящим фоном, на котором еще ярче воссиял полный блеск совершенства Бога, явленный Его воплощенным Сыном. «Тьма прошла, и теперь светит истинный свет» (1 Иоанна 2:8).
«Но появилась лучшая надежда». Когда было сделано достаточное открытие недостаточности закона, чтобы сделать вещи «совершенными», Бог ввел то, что сделало. Параллельный отрывок можно найти в Римлянам 8:3, 4. Там мы также читаем о том, что закон был «слабым», и то из-за несовершенства тех, кому он был адресован. Там мы также читаем о том, что после выполнения закона Бог послал нечто «лучшее», а именно Своего собственного Сына. Там мы также читаем о «совершенстве», которое Христос принес Своему народу. То же самое снова предстанет перед нами, Д.В., когда мы дойдем до Евреям 10:1-10.
«Надежда» используется метонимически, то есть для самого объекта, вещи, на которую надеются. Начиная с первого обещания в Бытие 3:15, возобновленного в Бытие 12:3 и Бытие 17:8, пришествие Христа в этот мир было великим событием, которого жаждали верующие. Авраам радовался, увидев Свой день (Иоанна 8:56), как и пророки усердно исследовали его (1 Пет. 1:11,12). Поэтому мы читаем о Симеоне, «ожидающем утешения Израиля» (Лк. 2:25), и о престарелой Анне, говорящей о новорожденном Спасителе «всем, ожидавшим искупления в Иерусалиме» (Лк. 2:38). Подобным же образом «блаженная надежда», стоящая перед Божьими святыми на протяжении всего этого устроения, – это «явление славы великого Бога и Спасителя нашего Иисуса Христа» (Титу 2:13).
Благодаря введению «лучшей надежды» верующие теперь «приближаются к Богу». Глагол здесь является священническим термином, обозначающим приближение священников к Богу в Его поклонении. По природе мы не могли этого сделать, ибо были «отчуждены от жизни Божией» (Еф. 4:18). Грех разделил нас и Трисвятого. Но теперь мы, когда-то бывшие далеко, «приблизились кровью Христовой» (Еф. 2:13), вследствие чего и верующие иудеи, и язычники «имеют доступ в одном Духе к Отцу» (Еф. 2:18). ), ибо все избрание благодати сделано «священством святым, для приношения духовных жертв, благоугодных Богу через Иисуса Христа» (1 Пет. 2:5). Право и привилегия верующих приближаться к Самому Богу и престолу Его благодати далее раскрывается в 10-й главе Послания к Евреям, особенно в стихах 19-22. Все, что держало нас на расстоянии от Бога, было удалено с приходом Лучшей Надежды.
В своей полной реализации и окончательном исполнении это все еще «лучшая надежда». Верующие еще здесь, на земле; есть многое внутри и снаружи, что портит и прерывает их общение с Богом. Их «совершенствование» в своем состоянии и опыте (Евр. 11:40) и их фактическое приведение в присутствие Отца (Иоанна 14:1-3) – это еще будущее. Но благословен Бог, наши грехи оставлены, мы уже имеем «верою доступ к той благодати, в которой мы стоим» (Рим. 5:2). Предтеча «вошел ради нас» за завесу (Евр. 10:19, 20). А пока: «Итак приступим с дерзновением к престолу благодати, чтобы получить милость и обрести благодать для помощи во время нужды» (Евр. 4:16). Господь дарует это ради имени Своего.
 



Евреям 7:20-24.
Глава 34. Отказ от иудаизма
 
 
Возможно, нам будет полезно вспомнить основной замысел апостола в этом разделе его послания. Это было двоякое дело; во-первых, чтобы продемонстрировать, что великий Первосвященник христианства гораздо превосходнее, чем был типичный первосвященник иудаизма, и что вера евреев может быть утверждена, а их сердца обращены в любовь и поклонение Ему. Во-вторых, чтобы показать, что это обязательно последовало за введением Богом нового порядка священства, старый порядок был полностью отменен. Методом доказательства, к которому Дух побудил апостола, было обращение к известному ветхозаветному образцу, подтвержденное цитатой из мессианского пророчества. Отсюда не было никакой возможности апеллировать к кому-либо, кто действительно преклонялся перед Божественным авторитетом Священного Писания. Блаженно видеть, как милостиво Бог всегда обеспечивал надежное основание для веры Своего народа. Однако только тогда, когда Его Слово усердно исследуется, это основание полностью обнаруживается, и даже это под направляющим и просвещающим водительством Святого Духа.
Анализ нашей главы показывает, что превосходство Христа над Аароном проявляется в следующих моментах. Во-первых, Аарон был всего лишь человеком; Христос был «Сыном Божьим» (стих 3 – и обратите внимание на повторение этого пункта в конце рассуждения в стихе 28!). Во-вторых, Аарон принадлежал к колену Левия; Христос по плоти произошел от царского колена (стих 14) и является Царем-Священником. В-третьих, Аарон был создан «по закону плотской заповеди»; Христос, «по силе жизни бесконечной» (стих 16). В-четвертых, Аарон «не сделал ничего совершенным»; Христос так и сделал (стих 19). В-пятых, Аарон не смог привести грешника «приблизиться к Богу» (стих 19); У Христа есть (стих 25). В-шестых, Аарон не был введен в священническую должность по Божественной клятве; Христос был (стих 21). В-седьмых, у Аарона было много преемников (стих 23); У Христа их не было. В-восьмых, Аарон умер (стих 23); Христос «живет вечно» (стих 25). В-девятых, Аарон был грешником (стих 27); Христос был «отдельен от грешников» (стих 26). В-десятых, Аарон был всего лишь священническим главой земного народа; Христос был «сделан выше небес» (стих 26). В-одиннадцатых, Аарон должен был приносить жертву «ежедневно» (стих 27); Жертва Христа – «раз и навсегда». В-двенадцатых, Аарон был полон «немощей» (стих 28); Христос «совершен во веки веков». Что ж, давайте славить Бога за «такого Первосвященника» (стих 26).
Учитывая появление этого превосходного священника, какое место осталось для другого? В этом типе больше не было необходимости, поскольку появился Антитип. Символы и тени сыграли свою роль, когда проявилась сама субстанция. С достижением зрелого возраста детские вещи убираются. При восстановлении конечности обходятся без костыля. Когда приходит совершенное, тогда то, что отчасти, уничтожается. Это неизбежный вывод, на котором останавливается здесь апостол. «Ибо воистину существует — истина, которую нельзя отрицать, как факт, который нельзя опровергнуть — отмена предшествующей заповеди». И почему? Потому что «с изменением священства необходимо происходит изменение и закона». Вся система иудаизма была отвергнута Богом.
Нельзя читать Ветхий Завет, не удивляясь долготерпению Господа. Несмотря на многочисленные и великие провокации Израиля, Он не отверг иудаизм до тех пор, пока цель, ради которой Он предназначил его, не была фактически достигнута. Когда явился обещанный Мессия, храм еще стоял в Иерусалиме, еще действовало его священство, все еще приносились жертвы. Но теперь его цель достигнута, его миссия выполнена. Прообраз храма был виден в лице воплотившегося Бога (Ин. 2:21); то, что предвозвестил Аарон, исполнилось в великом Первосвященнике христианства; и все жертвы нашли свое завершенное продолжение в последнем приношении Господа Иисуса. Поэтому Бог взял «закон заповедей, содержащийся в постановлениях», и пригвоздил его ко кресту (Кол. 2:14), где оставил его полностью исполненным.
В стихах, которые предстанут перед нами, апостол останавливается на двух вещах. Во-первых, он обращает внимание на самый значительный и глубоко важный момент в пророчестве, данном через Давида, а именно на то, что Христос был поставлен Священником по Божественной клятве, которая превозносит Его выше священства по закону. Глубокий смысл и неоценимая ценность этого факта предстанут перед нами в дальнейшем. Во-вторых, он утверждает, что Христос является Священником навеки, и это для того, чтобы показать, что никогда больше не будет необходимости в другом священнике или возможности возвращения левитского священства. Удивительно полным и всеобъемлющим было это краткое слово в Псалме 110, дающее нам пример того, какие неисследимые сокровища мудрости и истины заключены в каждом стихе Писания, если нам дано духовное зрение в их исследовании. Ярким доказательством словесной богодухновенности Писания является также то, что каждая фраза, каждое слово было написано Божественной мудростью и имеет свою собственную ценность и значение.
«И поскольку не без клятвы Он поставлен священником» (стих 20). Вступительное слово имеет силу слова «Более того»: здесь апостол не делает вывод из ранее изложенного обетования; вместо этого он продвигается вперед в споре, стоящем перед ним. Здесь он вводит новое соображение для подтверждения перед ним ведущего проекта. Переводчики были убеждены в том, что содержание стиха зависит от дальнейшего, как это видно из того факта, что они добавляют многоточие (слова, выделенные курсивом) из стиха 21. Апостол теперь настаивал на том, что достоинство священнического служения Христа было соизмеримо с торжественностью Его назначения на него.
Со стороны Бога не было недостатка в том, чтобы придать возвышение и устойчивость священству Христа: «Не без клятвы». Это произошло во славу Его личности. Сыну Божьему, в бесконечной благодати снисходившему принять на себя священническое служение и исполнить все связанные с ним обязанности, было уместно, чтобы все, что способствовало славе и эффективности этого служения, сопровождало Его начинания. Этим Бог показал, насколько Он ревнив к чести Своего Возлюбленного; во всем Он должен иметь первенство. Во всем, что Он предпринимал, Ему предпочитали всех других, кто когда-либо был занят служением Богу или кто когда-либо будет; и поэтому Он был сделан Священником «не без клятвы».
Более того, Бог счел необходимым поощрять и укреплять веру Своего народа. В священстве согласно закону было много недостатков, и это соответствовало замыслу Божьему. Он никогда не хотел, чтобы вера церкви прекратилась на этих священниках. Но с введением священства Христа Бог показал все, на что должна взирать и на что должна опираться вера, и поэтому Он в бесконечной мудрости и благодати даровал высочайшее и наиболее конкретное свидетельство вечного продолжения Своего священства. Таким образом Он показал, что это назначение Его воли и милосердия абсолютно неизменно, так что, если мы не послушаем его, мы погибнем навеки. (Сжатое из Джона Оуэна).
Священство Аарона не было установлено клятвой; Христос был. Теперь то, что связано с клятвой, уже никогда не может быть изменено, ибо Бог неизменен. «Точно так же, как Он клялся Аврааму: «Истинно благословляя, Я благословлю тебя», чтобы благодаря двум неизменным вещам, в которых Бог не может солгать, мы могли иметь обильную уверенность в надежде; поскольку Первосвященство Иисуса никогда не может быть изменено, поскольку оно основано на вечном указе и совете Бога и поскольку оно существенно связано с самой природой и целью Самого Бога, оно вводится с помощью клятвы. поклялся и не раскаюсь» (Адольф Сапфир).
«Ибо те священники были поставлены без клятвы, а сии с клятвой, Сказавшим Ему: Господь клялся и не покается: Ты священник вовек по чину Мелхиседека» (стих 21). Следует особо отметить, что Бог никогда торжественно не давал клятвы относительно привилегий или милости, но в каждом случае имел в виду Христа. Таким образом, Он поклялся Аврааму, что в его семени благословятся все народы земли, тем самым Он объявил о неизменности Своего совета послать Своего Сына, чтобы тот взял на Себя Его семя. Так и Он клялся Давиду святостью Своей, что семя его, Христос, будет сидеть на престоле его вечно».
«Ибо те священники были поставлены без клятвы, а этот с клятвой». Хотя никогда не происходит ни малейшего изменения во внутреннем действии воли Божией, ни малейшего изменения Его замысла, ибо у Него нет «переменчивости или тени перемены», тем не менее Он часто изменяет Свои дела, Свои промыслы и даже некоторые о том, что Он назначает людям в разное время, если это не подтверждено клятвой. Священники-левиты были назначены Богом, и поэтому народ Израиля был обязан подчиняться им. Но они не вступили в свою должность по Божественной клятве, поскольку отсутствие этой клятвы намекало на то, что Бог оставил за Собой свободу вносить изменения, когда Он сочтет нужным.
«Но сем с клятвою Сказавшим Ему: Господь клялся и не покается: Ты Священник вовеки по чину Мелхиседека». Человек, клянущийся, — это Бог Отец, Тот, к кому Он говорит, — это Бог Сын: «Господь сказал Господу моему» (Пс. 110:1). Клятва Божья – это открытое заявление Его вечного замысла и неизменного указа. Таким образом, в Псалме 2:7 говорится о том же самом действии и совете воли Божией. «Я объявлю указ». Поэтому, когда Богу угодно обнародовать Свой указ или раскрыть Свою цель, свидетельствуя о ее абсолютности и неизменности, Он делает это посредством клятвы: см. Евреям 6:13, 14, 17 и наши комментарии к этому.
Следует ли задаться вопросом: когда Бог так поклялся Христу? Мы должны различать две вещи, или, точнее, два аспекта одной и той же вещи, а именно: сам Божественный указ или цель и его откровение или провозглашение, ибо «клятва» включает в себя и то, и другое. Что касается самого декрета, то он возвращает нас к тем вечным федеральным сделкам между Отцом и Сыном, когда был заключен «Вечный Завет». Что касается откровения, то оно было через Давида. Таким образом, многие современные комментаторы, считающие, что эта клятва была дана Христу при Его вознесении на небо, серьезно заблуждаются, поскольку это полностью лишило бы силы приведенный здесь аргумент апостола. Если бы Христос принес Свою жертву до того, как Бог поклялся Ему, Он не имел бы в этом превосходства над аароновыми священниками. Клятва должна предшествовать Его вступлению в священническую должность и завершению ее священнического служения, иначе сила рассуждений апостола здесь полностью пошатнется.
Божья клятва Христу не только продемонстрировала высокое достоинство Первосвященника христианства, но также обозначила огромную важность экономики, которую Он ввел и теперь управляет. «Ни один мудрый или добрый человек не вмешивается в свою клятву в вопросе тривиального значения. Если он добровольно дает свою клятву, это является простым доказательством того, что он считает этот вопрос важным. Тогда эта экономия должна быть действительно высокой и святой, с в отношении которого клянется Иегова, и это обстоятельство должно возвысить его намного выше всякого другого домостроительства, хотя и Божественного по своему происхождению, которое не отличается этим высшим мыслимым признаком своей важности в глазах Того, Кто Один обладает мудростью. Бог отмечает не только важность, но и стабильность экономики, относительно которой она создана. Бог никогда не представлен в Писании как клянущийся во всем, кроме того, что было фиксированным и неизменным» (Джон Браун).
«Тем, Кто сказал Ему: Господь клялся и не покается, Ты Священник вовек по чину Мелхиседека». Поскольку это последнее упоминание в Писании о Мелхиседеке, возможно, нам лучше суммировать основные черты, в которых он предвосхищал Христа. Во-первых, Мелхиседек был единственным священником своего класса или ордена и тем самым указывал на уединенность священства Христа — Он ни с кем его не делит. Во-вторых, у Мелхиседека не было предшественника, и поэтому его право на должность не зависело от плотского происхождения; предвещая тот факт, что священство Христа совершенно отличалось от священства Ааронова. В-третьих, у Мелхиседека не было преемника, что символизировало тот факт, что священство Христа окончательно и вечно. Мы еще раз подчеркнем тот факт, что не сказано, что Христос является священником чина Мелхиседека; если бы Он был таковым, сходство между ними было бы уничтожено в жизненно важных деталях. Христос не стал преемником Мелхиседека, но был его Прообразом. Тем, кто возражает, что в Ветхом Завете ничего не сказано о принесении Мелхиседеком жертвы Богу, мы ответим: ничего не сказано и о его ходатайстве. Не в этом Бог задумал его прообразом Христа, но в подробности, указанные выше.
«Тем самым Иисус стал гарантом лучшего завета» (стих 22). Слово «столько же» отвечает слову «столько же» в стихе 20, поэтому наш нынешний стих находится в непосредственной связи со стихом 20, а именно: «И поскольку Он не был поставлен священником без клятвы, то Он таким образом многое послужило гарантией лучшего завета». Стих 21, хотя и содержит подтверждение или доказательство основного утверждения, справедливо помещен в скобки. О тесной связи между стихами 20 и 22 Джон Оуэн сказал:
«В этих словах может быть двоякая мысль: 1. Что Его, будучи сделанным священником по клятве, сделало Его достойным быть поручителем лучшего завета; или 2. Что завещание, поручителем которого Он был, должно обязательно быть будь лучше другого, потому что поручитель был поставлен священником по клятве». С одной стороны, он доказал достоинство священства Христова из Нового Завета; а в другом — достоинство нового завета от священства Христова. И мы можем примирить оба этих стиха, утверждая, что действительно и эффективно священство придает достоинство новому завету, а декларативно новый завет устанавливает достоинство священства Христа.
«Тем самым Иисус стал гарантом лучшего завета». Эти слова явно предполагают три вещи. Во-первых, еще до явления Христа между Богом и Его народом существовал другой завет. Более подробно об этом говорится в 8-й главе Послания к Евреям, где сравниваются и противопоставляются старый и новый заветы. Во-вторых, в каком-то отношении или отношениях Ветхий Завет был хорош, что подразумевается контрастным словом «лучше». Ветхий завет был хорош сам по себе, как плод Божьей мудрости и праведности; оно служило доброй цели, поскольку его постановления сдерживали грех и способствовали благочестию; его замысел был хорош, поскольку он указывал на Христа. В-третьих, в Ветхом Завете было «поручительство». Многие допустили ошибку в этом вопросе, не сумев провести различие между «посредником» и «поручителем». Моисей был типичным посредником; Аарон — типичный поручитель, ибо именно он приносил торжественные жертвы во имя и за народ, совершая за него искупление согласно условиям завета.
«Благодаря этому Иисус стал гарантом лучшего завета». Здесь впервые в этой главе апостол прямо называет человека, о котором говорилось и описывалось. Было объявлено о природе священства Того, Кто должен был исполнять служение по типу Мелхиседека, но теперь все это определенно применяется к Спасителю. Два вопроса уже давно привлекали внимание евреев: природа служения Мессии и кем должен быть этот человек. Апостол продемонстрировал на основании своих собственных Писаний, что Мессия должен был быть Священником, но не из левитского рода; поскольку он также показал необходимые последствия этого. Теперь он утверждает, что именно Иисус является этим Священником, ибо Он один исполнил прообраз и выполнил главную обязанность этой должности. Что касается «Иисуса», здесь утверждается, что Он был «поручителем». Он был «сделан таким» или назначен таким по воле и действию Бога Отца: сравните 1:4, 3:2, 5:5 и наши комментарии к ним, чтобы оценить силу термина «созданный». Все предприятие Христа и эффективность исполнения Его служения полностью зависели от назначения Бога Отца.
«Греческое слово, означающее «поручительство», собственно, означает поручителя: того, кто обещает свое имя, имущество или влияние в том, что определенное дело будет сделано. Когда заключен контракт, заключен долг или дано вексель, другом часто становится поручитель в деле и сам несет ответственность, если условия договора не будут соблюдены» (А. Барнс). «Поручитель» — это тот, кто соглашается взять на себя обязательства за другого человека, который не в состоянии выполнить свои собственные обязательства. Какое бы обязательство ни взял на себя поручитель, будь то в виде обещания, или передачи реального залога в руки арбитра, или любого другого личного пожизненного обязательства, это подразумевает уныние человека, за которого кто-либо становится поручителем. . Поручитель является спонсором другого человека, стоит на месте и действует от имени того, кто неспособен действовать от своего имени: он представляет это другое лицо и обязуется выполнить свои обязательства. Таким образом, Христос не был Поручителем Бога, ибо Он ни в чем не нуждался; но для Его собственных бедных, неудачливых и неполноценных людей, которые были неспособны выполнить свои обязательства, неспособны выполнить свои обязательства. Ввиду этого Христос согласился взять на себя обязательства за них, полностью выплатить все их долги и полностью удовлетворить все требования, которые Бог имел к ним.
Прекрасную иллюстрацию «поручительства» можно найти в Бытие 43:8, 9: «И сказал Иуда Израилю, отцу своему: пошли отрока со мною, и мы встанем и пойдем, чтобы нам жить и не умереть, как я и ты, а также дети наши. Я поручусь за него; из руки Моей ты потребуешь его; если я не приведу его к тебе и не поставлю его пред тобою, то позволь мне нести вину навсегда». Блаженно узнать, насколько верен был Иуда своему соглашению. Позже чаша Иосифа была найдена в мешке Вениамина (Быт. 44:12), и, когда они вернулись в Египет и вновь предстали перед правителем Иосифом, мы слышим, как он говорит: «Ибо раб твой стал поручителем за отрока отцу моему; говоря: если я не приведу его к тебе, то буду нести вину перед отцом моим во веки. Итак, прошу тебя, пусть раб твой останется вместо отрока рабом у господина моего, а отрок отпусти с братья его» (Быт. 44:32, 33).
Благословенный новозаветный пример можно найти в случае с Павлом, который вызвался поручиться за Онисима: «Если он обидел тебя или должен тебе, считай это на мой счет; я, Павел, написал это моей рукой, я воздай» (Фил. 18, 19). Подобным же образом и Христос обратился к Отцу за Своих избранных, говоря: «Отнеси на Мой счет все, что Мой народ должен Тебе, и Я полностью оплачу их долги». Это должность, в которой Христос сохраняет представительный характер по отношению к тем грешникам, за которых Он вступился. Это был Христос, пообещавший Себя или взяв на себя ответственность за исполнение всего, что Вечный Завет требовал от тех, кто разделит его положения. Именно как Гарант Завета Христос назван «Вторым Человеком», «Последним Адамом» (1 Кор. 15:47). Таким образом, этот титул рассматривает Христа как отождествляющего Себя с теми, кого Отец дал Ему и от имени которых Он совершил возложенную на Него великую работу (см. Иоанна 6:38, 39 и т. д.) в их комнате и вместо них, совершая полную удовлетворение Богу.
Давайте теперь заметим, что Иисус был сделан «гарантом лучшего завета», или «завета», как следует перевести этот термин, поскольку это слово означает устройство или конституцию, устроение или экономию. Оно означает тот порядок вещей, введенный Христом, в отличие от порядка вещей, который существовал при Моисеевом режиме. Завет с Моисеем исполнялся с помощью левитского священства, но лучший завет заключался с Иисусом, Сыном Божьим: он был временным и изменяющимся; это постоянно и вечно. Это так, потому что те, кто пользуется его благословениями, получают возможность соблюдать его условия, выполнять его условия и проявлять послушание, которого требует Бог. Ибо по повелению Божию наш Поручитель заслужил и обеспечил для них Святого Духа и все необходимые запасы благодати, чтобы сделать их новыми творениями и дать возможность подчиняться Богу из нового принципа духовной жизни, и это, верно к концу.
Именно Поручительство Божественной клятвы придает устойчивость завету. Бог заключил завет с первым Адамом (см. Осия 6:6 на полях), но в нем не было «поручительства»! И поэтому, хотя наш прародитель обладал всеми огромными преимуществами безгрешной природы, наполненной святыми наклонностями и свободной от всех злых представлений, желаний и привычек, тем не менее он нарушил завет и лишился всех его преимуществ. Бог заключил завет с Израилем на Синае (Исх. 19 и 24) и назначил первосвященника типичным поручителем этого соглашения; однако, как мы видели, этот завет и это поручительство не сделали ничего совершенным. Целью этого завета было продемонстрировать необходимость другого, лучшего завета. В отличие от них Бог заключил со Своими избранными, во Христе, завет «устроенный во всем и надежный», «ибо Он положил помощь Сильному» (Пс. 89:19).
И каково практическое применение сегодняшним детям Божьим того, что было до нас? Несомненно, что поскольку новый завет превосходит старый, мы находимся под большими обязательствами перед Богом, «ибо кому много дано, с того много и потребуется» (Лк. 12:48). Что поскольку гарант лучшего завета превосходит по достоинству и славе поручительство при старом режиме, на нас лежит более высокая обязанность оказывать Ему более полное подчинение, более глубокую преданность, более полное послушание. О, братья мои, что принадлежит тому благословенному, который оставил небесную славу и пришел сюда, в этот грешный мир, чтобы выполнить наши обязательства, оплатить наши долги, страдать и умереть в нашей комнате и вместо этого! Пусть Его любовь действительно «сподвигнет» нас к радостному и искреннему подчинению Ему, больше не стремясь угождать себе, но живя для Его чести и хвалы. Если мы этого не делаем, это является верным доказательством того, что мы все еще находимся в наших грехах и чужды Поручителю лучшего завета.
«И воистину их было много священников, потому что смерть не позволила им продолжать существование» (стих 23). В этом и следующем стихах апостол выдвигает свой последний аргумент, основанный на рассмотрении священства Христа, представленного Мелхиседеком. Его цель состоит в том, чтобы представить дальнейшее доказательство превосходства его над левитами и Его личности над ними. То, что Павел все еще смотрит на Мелхиседека как на прообраз Христа, видно из описания, которое он дал ему в предыдущих стихах, а именно, что он «преждевременно пребывает священником» (стих 3) и что «это засвидетельствовал, что он жив» (стих 8), ибо его священство не прекращалось в пятидесятилетнем возрасте, как это было у левитов. Это особая деталь того типа, который здесь уловлен и улучшен, поскольку именно он придает ценность и эффективность всему остальному, на чем он настаивал. Если оставить это в стороне, то все остальные преимущества и превосходства, которые он назвал, будут совершенно неэффективны для обеспечения «совершенства». Какая длительная польза могла бы быть для Церкви, если бы на какое-то время у нее был столь славный Священник, а затем она была бы лишена Его по истечении срока Его служения?
Точно так же, как то, что апостол говорит о Христе в стихе 24, имеет отношение к тому, что он ранее заметил о Мелхиседеке, так и то, что он утверждает в стихе 23 о священниках-левитах, восходит к тому, что он ранее говорил о них, а именно, что все они были смертные люди, и ничего более, ибо они действительно умирали в своих последовательных поколениях: см. стих 8. Апостол выражает себя очень выразительно «и истинно». Это был не сомнительный вопрос, который он сейчас рассматривал, но тот, который был хорошо известен и не мог быть оспорен. «Они действительно были многими священниками». Речь идет только о первосвященнике, Аароне и его преемниках. Еврейские записи сообщают нам, что было не менее восьмидесяти трех первосвященников, от Аарона, первого, до Финееса, которые погибли вместе с храмом. Тринадцать жили под скинией до Соломона, восемнадцать — под первым храмом до его разрушения вавилонянами, остальные — под вторым храмом до 70 г. н. э.
Причиной такого увеличения числа священников было «потому, что смерть не позволяла им продолжать свою деятельность». Несмотря на большое достоинство их должности и торжественность, с которой они были назначены на нее, они были всего лишь людьми, подверженными немощи и разложению, как и те, ради которых они служили. Смертность помешала им продолжать исполнять свои обязанности. Оно запретило им это делать во имя великого суверенного Господа жизни и смерти. Яркий пример этого был дан самому Аарону, первому из них. Бог, чтобы показать людям природу этого священства и показать, что вечный Священник еще должен прийти, повелел Аарону умереть на глазах всего собрания: Числа 20:25-29! Подобным же образом смерть постигла каждого из его преемников. Тем самым Бог указал Израилю на несовершенство этой должности, управление которой так часто прерывалось.
«Но Человек Сей, потому что Он пребывает во веки веков, имеет священство неизменное» (стих 24). В данном отрывке это последнее доказательство неизмеримого превосходства нашего великого Первосвященника над священниками-левитами. Поручитель лучшего завета имеет неизменное священство. Здесь указаны причина и основание, на котором это зиждется: «потому что Он пребывает во веки веков». Здесь апостол доказывает не абсолютную вечность священнического служения Христа, а постоянное и непрерывное его служение. Такова была вера иудеев относительно Мессии и Его служения: «Из закона мы услышали, что Христос пребудет вовек» (Иоанна 12:34), что было вставлено ими как затруднение и сказано ими в ответ на заявление нашего Господа. что Он должен был быть вознесен в смерти. Именно это вечное служение было главным образом прообразом Мелхиседека.
На это можно было бы ответить: «Но Иисус Христос также умер, не менее истинно и реально, чем Аарон и его преемники, и из этого следует, что у Него не было более непрерывного священства, чем у них. Чтобы обойти эту трудность, многие из наших современников вернулись к ошибке социниан, согласно которой Христос вообще не стал Священником до Своего воскресения. Но такой ответ разрубает узел, а не развязывает его. Эту выдумку мы уже опровергли в предыдущих статьях. В 7-й главе Послания к Евреям также нет ничего, что подтверждало бы идею о том, что священство Христа осуществляется только на небесах. Весь контекст здесь ясно показывает всем, кто не ослеплен предрассудками, что апостол говорит обо всем священническом служении Христа.
Смерть Христа сильно отличалась от смерти священников-левитов, поскольку Его смерть не помешала Ему оставаться священником, как это было у них. Во-первых, Он умер как Священник; они умерли, будучи священниками; Он умер в Своем офисе, они умерли вне офиса. Во-вторых, личная смерть не входила в их работу, тогда как умереть было главным священническим долгом, возложенным на Господа Иисуса. В-третьих, когда они попали под власть смерти, они не могли освободиться от нее и вернуться к жизни и служению во святилище, но Сын Божий имел власть отдать Свою жизнь и снова забрать ее. Смерть не только не положила конец Его священству, но даже не прервала его осуществление. Христос умер как священник, потому что Он также был Жертвой за грехи, но по нерасторжимости Его личности, Его душа и тело еще существуют в лице Сына Божия. Он пребывал в Своей должности без перерыва: «Он пребывает вечно».
Из сказанного выше необходимо следует, что Христос имеет «священство неизменное», не подлежащее никаким изменениям, которое не может пройти. Вся должность священства, относящаяся к новому завету, и его управление строго закреплены за личностью Иисуса, Сына Божьего. Никто не преуспел, как и никто (кроме случаев) до Него. Это сразу разоблачает и опровергает отвратительное богохульство папистов, которые называют своих служителей «священниками», утверждая, что они совершают подобающее им дело, принося жертвы. Утверждать, что любой человек теперь облечен священническим чином и исполняет надлежащую работу, крайне уничижительно для чести Христа и подрывает все учение Священного Писания. Те, кто злонамеренно принимают на себя этот характер, посягают на единственную прерогативу Христа и считают их такими, какими они себя называют, значили бы считать нашего Искупителя священником не по чину Мелхиседека, а по чину Аарона, который допускал преемников. .
Пребывание Христа как Священника свидетельствует о продолжении Его заботы о Своем народе. Та же самая любовь, которая побудила Его как Священника отдать за них Свою жизнь, остается в Нем неизменной. Поэтому каждый может с той же уверенностью приходить к Нему со всеми своими заботами, как приходили к Нему бедные и страждущие, пока Он был здесь, на земле. Еще раз: именно на вечности священства Христа зиждется безопасность Его Церкви. «Сталкиваемся ли мы с бедами, испытаниями, трудностями, искушениями и страданиями? Разве церковь не поступала так же в прежние времена? Но был ли когда-нибудь хоть один истинно верующий потерян навсегда? их сила сломлена верой, терпением и страданиями тех, кого они ненавидели? И именно благодаря своей мудрости и мужеству они так сохранились? Победили ли они врага своей собственной кровью или были избавлены своей собственной силой? Нет, напротив, все их сохранение и успех, их избавление и вечное спасение зависели исключительно от заботы и силы их милосердного Первосвященника». Благословенно имя Его, Он «вчера, и сегодня, и во веки тот же». Аллилуйя, какой Спаситель! какой Поручитель! какой священник!
 



Евреям 7:25-28.
Глава 35 - Идеальный священник
 
 
Основная тема в стихах, которые предстоит нам рассмотреть, та же самая, что занимала апостола на протяжении всей 7-й главы, а именно: выдающееся превосходство великого Первосвященника христианства. То, что он утверждает, — это превосходство Первосвященства нашего Господа над Первосвященством Левита. Различные доказательства могут быть выражены таким образом. Во-первых, потому что Христос призван Богом по чину Мелхиседека, Евреям 5:10. Расширяя этот факт, здесь, в главе 7, апостол сделал три вещи: доказал превосходство Мелхиседека над чином Аарона, Евреям 7:1-10; обратился к мессианскому предсказанию Псалма 110:4 в качестве доказательства того, что Христос был призван по чину Мелхиседека; показывает, что исполнение этого пророчества обязательно подразумевало отмену левитского порядка.
Во-вторых, вторым доказательством превосходства Священства Христа над чином Ааронова была особая торжественность его учреждения, а именно, Божественной клятвы, Евреям 7:20-22. В-третьих, это было доказано вечным постоянством Его Священства, Евреям 7:23, 24. В-четвертых, это доказано спасительной эффективностью Его священнического служения, Евреям 7:25. В-пятых, это подтверждается личными качествами, которыми Он обладает, чтобы служить Священником, Евреям 7:26-28. В-шестых, это подтверждается Небесным святилищем, в котором Он сейчас служит, Евреям 8:1-5. В-седьмых, это доказано Новым Заветом, с которым оно связано, Евреям 8:6-13.
Или, опять же, мы можем рассматривать содержание 7-й главы Послания к Евреям как изложение результатов того, что Бог привел Христа в качестве Священника по приказу Мелхиседека. Во-первых, из этого с необходимостью следует, что левитский чин священства был упразднен, поскольку этот чин не мог существовать рядом с Его чином (стих 11). Во-вторых, вследствие этой смены священства был отменен весь Моисеев ритуал (стих). 12. Причина этого очевидна: весь церемониальный закон предполагал священство Аароново, к которому он был приспособлен и на котором он основывался – удали фундамент, и вся конструкция рухнет. В-третьих, появление Христа как Священника положило начало совершенно новому и неизмеримо лучшему домостроительству (стихи 19-24). Наконец, предоставление такого великого Первосвященника безошибочно обеспечивает спасение всего народа Божьего (стихи 25-28).
В заключительных стихах нашей главы апостол подводит всю предыдущую речь к вопросу, применяя ее к вере и утешению Церкви. Его целью было не только раскрыть таинственные писания Ветхого Завета и не только продемонстрировать славу и превосходство христианства над иудаизмом в силу священства Христа; но его главным намерением было показать посредством этих вещей эффективность и вечные преимущества всех истинно верующих. Кульминация, к которой он вел, находится перед нами в стихе 25, который он подробно описывает в конце главы. То, чего христианам следует искать и чего им следует ожидать от благословенного и славного священства Христа, — это то, что он сейчас берется раскрыть. Подобным образом во всех своих посланиях апостол ясно дает понять, что цель Бога во всей тайне искупления Иисусом Христом и установлениях Евангелия состоит в спасении избранных Его в похвалу славы Его благодати.
«Посему Он силен и во всей мере спасать приходящих через Него к Богу, ибо Он всегда жив, чтобы ходатайствовать за них» (стих 25). Прежде всего, попытаемся поразмыслить над этим невыразимо драгоценным словом в свете его контекста. Начало «Почему» означает, что здесь делается вывод из того, что было сказано ранее. Что же является предпосылкой или предпосылками, на которых основано это заключение? Или, выражаясь более простым языком: почему здесь сказано, что Христос может «спасти до конца»? «Поэтому» — из-за клятвы Его посвящения (стих 20), из-за неизменности замысла Отца («Он «не покается»), стих 21, из-за лучшего завета, в котором Он является «Поручителем» (стих 22). ), и поскольку Он «вечно продолжает» быть неизменным Священником (стих 24), «Он силен и спасти их до конца». Мы понимаем, что это связь между стихом 25 и его контекстом.
Из размышления о славной истине и служении Христа как Священника апостол, чтобы укрепить веру и увеличить утешение народа Божьего, указывает на безошибочный вывод: «Он может». Вся сила принадлежит Ему, изобилующая способность осуществить Его замысел благодати. Это второй раз, когда нам напоминают о способностях нашего Первосвященника. Во-первых, в Послании к Евреям 2:18 было сказано: «Ибо, как Сам Он претерпел искушение, так и может помочь искушаемым», и см. наши комментарии к этому поводу. Особое внимание уделяется не способностям Его природы, а Его служения. Главной целью по-прежнему является превосходство Христа над законными первосвященниками. Из-за своих личных немощей и ограниченного срока пребывания в должности они не могли осуществить то, в чем больше всего нуждались те, кто желал приблизиться к Богу. Но наш великий Первосвященник, будучи свободным от всех подобных несовершенств, «может». Поскольку Его священство нерасторжимо и вечно, Его служения вполне достаточно для удовлетворения любых нужд народа Божьего.
«Поэтому Он может спасти их до конца». Христос совершает для Своего народа не просто временное или преходящее избавление, но сверхъестественное, духовное и вечное избавление. Слово «спасти» обозначает какое-то зло и опасность, от которой обеспечено избавление. Это грех со всеми его ужасными последствиями — осквернением, виной, проклятием закона, пленением сатаны, будущим гневом. Поэтому о Христе написано, что Он спасает Свой народ «от грехов их» (Мф. 1:21), «от проклятия» (Гал. 3:13), «от грядущего гнева» (1 Фес. 1:10). ). «Он также умеет спасать». Нелегко было покорить сатану, исполнить закон, уничтожить грех. умилостиви Бога, добудь прощение, купи благодать и славу со всем, что принадлежит великому Божьему спасению. Но Бог «возложил помощь на Могущественного» (Пс. 89:19), и Тот, Кто взялся за это дело, способен совершить его, и то посредством средств, которые Он запланировал использовать, и того пути, которым Он будет действовать.
Итак, способ, которым Он задумал спасти Свой народ, — это исполнение священнического служения Христа. Бог не назначил для этой цели других средств. Мы должны искать его в нем или обходиться без него. Увы, множество людей подобно тем сыновьям Велиала, которые сказали о Сауле, когда Бог помазал его царем: «Как этот человек спасет нас?» и презрели его» (1 Цар. 10:27). Они не понимают (и не желают знать), как Христос может спасти грешников Своим священническим делом, и поэтому под разными предлогами надеются на себя и презирают Его. «Всякая ложная религия — это всего лишь выбор других вещей, на которые люди могут положиться, пренебрегая Христом. И все суеверия, их примеры, будь они велики или малы» (Джон Оуэн).
«Поэтому Он и может спасти до конца». Последнее слово здесь может иметь двоякий смысл: оно может относиться либо к совершенству произведения, либо к его продолжительности, поэтому оно переводится по-разному, целиком и целиком или во веки веков. Возьмем его первый смысл: Христос не осуществит часть нашего спасения, а затем оставит то, что останется, нам или другим. «Он не оставляет его по причине смерти, но Он живет до тех пор, пока необходимо, чтобы что-либо было сделано для спасения Его народа (А. Барнс). Рассмотрим второй смысл этого слова: какие бы препятствия и трудности ни лежали в На пути спасения верующих Господь Иисус вполне компетентен, посредством осуществления Своего священнического служения, выполнять работу за них к вечному совершенству. Независимо от того, какие противодействия могут возникнуть, Его более чем достаточно, чтобы справиться с ними. и преодолеть их всех.Объединяя два значения: полное спасение является бесконечным.
«Приходящие через Него к Богу». Этот пункт определяет, кто является участниками Его спасения. Христос способен спасти в полной мере, однако не все спасаются Им, да, спасенных действительно мало. Многие слышат о Нем, но, более любя временные и чувственные вещи, отказываясь оставить все и следовать за Ним, они «не придут» к Нему, чтобы «иметь жизнь» (Иоанна 5:40). Только тех, кто приходит к Богу через Него, Он спасает. Прийти к Богу значит, во-первых, поверить в Него (Евр. 11:6); во-вторых, приблизиться к Нему в поклонении (Евр. 10:1, 22). Именно последний смысл здесь главным образом имеет в виду, поскольку апостол говорит о состоянии Церкви в Новом Завете и о ее преимуществе перед иудаизмом в силу ее связи со священством Христовым. «Те, кто приходят к Богу через Христа, таковы, что веруя в Него, отдают себя в святом послушании, чтобы поклоняться Богу в Нем и через Него» (Джон Оуэн).
Прийти к Богу через Иисуса Христа – это святое поклонение. Чтобы быть заинтересованным в Его спасительной силе в качестве Первосвященника Своего народа, необходимо прийти, во-первых, в послушании Его власти в отношении способа или способа этого. Должно быть подчинение Его скипетру и практическое признание Его господства, иначе мы бунтовщики и идолопоклонники, а не поклонники. Во-вторых, полагаясь на Его посредничество в принятии этого, рассчитывая на достаточность Его жертвы для искупления наших грехов и на Его ходатайство, чтобы обеспечить принятие наших личностей и приношений. В-третьих, с верой в Его личность как с основой этого; так верить в Него, как в Его святое служение, чтобы исполнение его спасло даже тех, кто приходит к Богу через Него. Если мы не истинно верующие, наше поклонение не будет принято.
Сначала оживлённый грешник приходит ко Христу, влечётся к Нему Отцом (Ин. 6:44) и через Христа приходит к Богу: ср. 1 Петра 3:18. В Своем священническом служении Христос спасает от греха перед Богом. Его праведность выводит их за пределы Его Самого как Посредника к Самому Богу: ср. Евреям 10:22. Таким образом, «приход к Богу» — это плод и следствие «прихода ко Христу». Бог — справедливый и святой Бог, однако верующий грешник может во Христе и через Христа иметь общение с Ним. Предположим, во мне пробуждается чувство ужасное величие и всепоглощающую святость Божью: "Я трепещу и не смею приблизиться к Нему - увы, где в эти дни те, кто когда-либо пережил такой опыт? Но позже Святой Дух берет вещи Христа и показывает их Я — Его сострадание к грешникам, Его посредническое служение, Его вседостаточная любовь: тогда мои страхи умолкают, и я приближаюсь к Богу, восхваляя Его за Его неизреченный дар. И «способность» Христа спасать не зависит от моего прихода к Нему. , скорее, в Его силе преодолеть нежелание «своих» и склонить их прийти: см. Иоанна 17:20.
«Видя, что Он всегда жив, чтобы ходатайствовать за них». Эти слова выражают причину, по которой Христос способен эффективно спасти Свой народ: то, что защищает их, — это Его вечная жизнь — «Он жив всегда»; Его вечная работа — «ходатайствовать». Именно это придает действенность священству Христа. Господь Иисус живет посреднической жизнью на Небесах для Своего народа: как Он умер за них, так Он и живет для них, и поэтому Он уверяет их: «Ибо Я живу, то и вы будете жить» (Иоанна 14:19). Сравнительно немногие сегодня понимают и ценят этот благословенный факт. В то, что Христос умер за них, верят все, кто согласен с Евангелием; но они не осознают того, что существует столь же жизненная необходимость для Него жить и ходатайствовать за них. Тем не менее, Писание ясно говорит по этому поводу: «Если Христос не воскреснет, то вера ваша тщетна; вы еще во грехах ваших» (1 Кор. 15:17).
«Многие христиане однобоко рассуждают о распятии Иисуса. Мы не можем слишком долго останавливаться на той славной истине, что Иисус Христос был распят за наши грехи. Однако речь идет не о распятии, а о Христе Господе. , что вера наша покоится; и не на Христе, каким Он был на кресте, мы обитаем, но на Христе, который был мертв и воскрес, и живет по правую руку Бога, ходатайствуя за нас... Когда Иисус умер на кресте Он уничтожил наши грехи, но это было лишь устранением препятствия.Конечной целью Его смерти на кресте было Его воскресение и вознесение, чтобы через страдания Он мог войти в славу, чтобы Он был совершенным Посредником между Богом. и человек, представляя нас Богу и даровав нам все блага, которые Он приобрел для нас Своей драгоценной кровью. Он получил вечное искупление на кресте, Он применяет благословения вечного искупления из святая святых. Если бы Христос был не воскреснув, мы все еще будем во грехах своих; и если бы такое было возможно, то, хотя бы мы и были прощены, мы были бы мертвы и лишены Духа» (Адольф Сапфир).
Работа по максимальному спасению верующих настолько велика, что Господу Иисусу необходимо прожить посредническую жизнь на небесах для ее совершенствования и завершения. Действительно, исповедующие христианство общепризнаны, что грешники не могли бы быть спасены без смерти Христа, но что верующие не могли бы быть спасены без воскресения – служение Христа не так свободно признается и не рассматривается. Тем не менее, в Послании к Римлянам 5:10 очень ясно говорится по этому поводу: «Ибо если мы, будучи врагами, примирились с Богом смертью Сына Его, то тем более, примирившись, спасемся жизнью Его». Давайте также должным образом взвесим Послание к Римлянам 8:33-35. Одно дело признать, что Христос, единожды принеся Себя, «приобрёл нам вечное искупление» (Евр. 9:12), и совсем другое — осознать, что Его ходатайство необходимо для того, чтобы плоды Его приношение применяется к тем, для кого оно было сделано.
Многим кажется, что, видя, как Христос исполнил всю правду для Своего народа, искупил его Своей кровью, совершил полное искушение их грехов, больше ничего и не нужно. Но если бы Христос оставил нас строить нашу вечную безопасность на заложенном Им основании, если бы Он вознесся на высоту, чтобы насладиться Своей наградой, не продолжая исполнять Своё священническое служение от нашего имени, если бы Он просто обеспечил нам право и право на небесное наследие и Если бы нам пришлось продвигаться к этому без Его помощи, каждый из нас быстро стал бы жертвой могущественных противников, которые постоянно стремятся к нашему уничтожению. Когда Бог «основал землю», «звезды утренние пели вместе, и все сыны Божии (ангелы) восклицали от радости» (Иов 38:4, 7), однако требовалось постоянное действие творческой силы Бога к совершенству земли. Итак, основание нового творения было славно заложено в смерти и воскресении Христа, вызвав торжествующую хвалу Богу (Кол. 2:15, 1 Тимофею 3:16), однако эта хвала основана на гарантии неизменной любви Христа, забота и сила для завершения работы, которую Он предпринял.
Те, за кого умер Христос, не взяты на Небеса в тот момент, когда они уверовали, но все еще остаются здесь, в стране Врага, и они еще не прославлены, вместо этого в них все еще остается «плоть» со всеми ее оскверняющими влияниями. Поэтому они остро нуждаются в священнической заботе Христа, чтобы в ответ на Его заступничество Бог мог послать им Свой Дух, даровать им обновленные запасы благодати, избавить их от врагов, сохранить их общение с Отцом, ответить на обвинения сатаны, сохранить их до конца их земного пути, а затем принять их к Себе и «представить их непорочными пред лицом славы Его» (Иуды 24). «Кто может выразить сопротивление, которое продолжает оказываться этой работе по завершению спасения верующих? Какая сила способна противостоять и победить оставшуюся силу греха, сопротивление сатаны и мира? Насколько бесчисленны искушения, которые каждый каждому верующему подвергается воздействие, каждый из которых по своей природе пагубен и губителен» (Джон Оуэн).
«Самая славная перспектива, которую мы можем увидеть в том, что находится за завесой, в остальных действиях дела нашего спасения во Святом Святых, заключается в представлении нам ходатайства Христа. Наше Первосвященник вошел за завесу, куда не может проникнуть ни один глаз, но Он там как Первосвященник, что делает само Небо славным храмом. Здесь мы видим Его верою, все еще облеченного чином священства и продолжающего Поэтому, когда Он явился Иоанну, Он был облечен в одежду до ног и опоясан по соскам золотым поясом: то и другое было священническим одеянием, Откровение 1:13» (Сокращенно от Джона Оуэна). ).
«Ходатайство Христа есть великое свидетельство продолжения Его любви и заботы, Его жалости и сострадания к Своей Церкви... Но откуда нам знать, что Господь Христос так нежен, любящий, сострадательный, что Он продолжает так относиться к Своей Церкви? "Какие доказательства или свидетельства мы имеем об этом? Это правда, Он был в высшей степени таковым, когда Он был на земле во дни Своей плоти, и когда Он отдал Свою жизнь за нас. Мы не знаем, какие изменения могут быть произведены". в самой природе, благодаря ее облечению славой, и насколько несовместимы те привязанности, которые в нас не могут быть отделены от некоторой слабости и печали, с Его теперешним состоянием и достоинством. Но здесь мы имеем безошибочное доказательство того, что Он все еще продолжает при исполнении этой должности Ему приписываются все чувства любви, жалости и сострадания» (Джон Оуэн).
«Ибо такой Первосвященник стал для нас святым, невинным, непорочным, отделенным от грешников и поставленным выше небес» (стих 26). В этом стихе апостол показывает, что для того, чтобы грешники могли прийти к Богу, им нужен Первосвященник, который ободрял бы их и давал им возможность это сделать. Не только необходим первосвященник, но и человек, обладающий определенными качествами превосходства, если мы хотим когда-либо получить доступ к Трисвятому. Здесь описан такой Священник; такой Священник «стал нам», был необходим и подходил для бедных грешников. Никто другой не мог искупить наши грехи, очистить нашу совесть от мертвых дел, обеспечить принятие нас Богом, приобрести вечное искупление, обеспечить запасы благодати, позволяющие нам жить для Бога во всех обязанностях веры, послушания и поклонения, утешая нас в испытаниях. , избавляющий от искушений, сохраняющий нас в вечную славу.
Единственным первосвященником, способным служить перед Богом от имени отчаянно нечестивых грешников, был тот, кто был «святым». Здесь имеется в виду абсолютная чистота природы Христа. Он был полностью свободен от малейшего пятна или пятна нашей первоначальной скверны. Вместо того, чтобы быть, как мы, «зачатыми во грехе и зачатыми в беззаконии», Его человечество было «этой святыней» (Луки 1:35). Поскольку Его зачатие было чудесным, благодаря непосредственному действию Святого Духа и не было передано Ему естественным путем, Он был полностью освобожден от осквернения, которое развращает каждого из потомков Адама. Он мог сказать: «приидет князь мира сего, и не имеет во Мне ничего» (Иоанна 14:30): в Нем не было ничего, к чему лукавый мог бы успешно обратиться. И такой Первосвященник «стал нам». Если бы Его природа была осквернена, Он был бы лишен права быть Священником или Жертвой. Эта святость Его природы была необходима для того, чтобы ответить за несвятость нашей природы.
Во-вторых, Он был «безвреден». «Святой» говорит о том, чем Христос был Боголюбив: внутренне совершенно сообразовался с Божественной волей, о чем свидетельствует Его совершенное внешнее поведение. «Безобидный» рассказывает о том, каким Он был человеком-оберегом. Он единственный, кто когда-либо ходил по этой земле, кто никогда не осквернял, не искушал, не ранил тех, с кем Он вступал в контакт. Будучи «святым», Он любил Господа Бога Своего всем сердцем Своим; как «безобидный», Он любил ближнего Своего, как самого себя. Он жил не для себя, но всегда был в распоряжении других. Он ходил, делая добро. Когда его поносили, Он больше не злословил. Когда с ним плохо обращались, Он никогда не мстил. Он был Агнцем среди волков. Он был Солнцем праведности с исцелением на Своих крыльях. Насколько прекрасно Он был тогда приспособлен для служения Священника и удовлетворения потребностей Своего народа!
В-третьих, «непорочный». Он не только вошел в этот мир «святым» и «безобидным», но и был таким, когда покинул его. Живя в скинии тридцать три года в мире, находящемся под проклятием, ежедневно общаясь с грешниками, Он не осквернился. Подобно тому, как лучи солнца могут сиять в самом грязном потоке, не теряя при этом своей чистоты, так и Христос входил и выходил среди самых мерзких, не запятнав ни в малейшей степени славу Своей святости. Христос был «неосквернён» нравственно, как и священники по закону должны были быть церемониальными. Он никогда не был заражен окружающим Его злом. Он прикоснулся к прокаженному, и прокаженный очистился. Он соприкоснулся со смертью, и смерть была побеждена. Он находился в присутствии Дьявола сорок дней и в конце был столь же безупречен, как и в начале.
В-четвертых, «отделиться от грешников». Положение этого пункта в нашем стихе должно определять его толкование. Оно имеет двойную силу. Оно тесно связано с тем, что предшествует, так как тесно связано со словами, следующими непосредственно за ним. Поскольку оно следует за словами «святой, невинный, непорочный», оно дает краткое изложение того, чем был Христос Сам по себе, подчеркивая Его уникальность и демонстрируя Его пригодность к служению Священника. Он был «Блаженным» Мужем из первого псалма: Он не ходил на совет нечестивых, не стоял на пути грешников, не сидел на месте насмешников. Он был истинным назореем из Числа 6. Хотя Он жил среди грешников, Он был бесконечно отделен от них по природе и характеру, мотивам и поведению. Он был в мире, но не «принадлежал» ему. Таким образом, Он был достоин быть Посредником между Богом и грешниками.
«Отделиться от грешников». Поскольку этот пункт готовит путь для «вознесения выше небес», он находится в резком противоречии с «Он был причтен к беззаконникам». На кресте мы видим Его на месте грешников, но Он больше не занимает этого места. Смерть навсегда останется позади Него. Он теперь в абсолютном смысле «отдельен от грешников», то есть отличен от тех, за кого Он ходатайствует. Он был удален из их общества в другую сферу. Таким образом, этот пункт указывает на еще одно отличие от первосвященника по закону. Аарон предложил искупление грешникам и после этого продолжал оставаться среди них. Не так, как Христос.
«Сделано выше небес». «Это относится к нынешнему месту и состоянию нашего великого Первосвященника. ", а именно, принесение Себя в жертву Богу. Но Он не пребывал в этом состоянии и не мог выполнять всю Свою должность и все связанные с ней обязанности. И поэтому Он был возведен выше небес. Он был не возвысился над небесами, чтобы быть Священником, но, будучи нашим Первосвященником и как наш Первосвященник, Он был сотворен так для исполнения той части Своего служения, которая еще оставалась незавершенной: ибо Он был жить вечно, чтобы ходатайствовать за нас» (Джон Оуэн).
«Абсолютное совершенство характера — не единственное требование к первосвященнику, подходящему для наших обстоятельств; он также должен обладать достойным положением или высоким авторитетом, неограниченной властью. Он должен быть «сделанным выше небес». Фраза Это своеобразное явление. Оно больше нигде не встречается в Писании; но его значение достаточно очевидно. Он должен занимать место высочайшей чести и власти. И Он должен быть "сделан выше небес". Эти слова ясно подразумевают, что Его возвышение над Он должен находиться ниже небес, чтобы исполнять некоторые функции Своего служения, и что в результате успешного выполнения их Он должен быть вознесен намного выше всех небес, ибо это исполнение других функций и для достижения великой цели, конечной цели Его служения» (Джон Браун).
«Иисус вошел в святая святых, прообразом которого была скиния. Над всеми сотворенными небесами, над ангелами и начальствами Иисус сейчас находится в истинном Святилище, в присутствии Бога, и там Он восседает на троне как наш совершенный Первосвященник. Его положение на Небесах показывает, что, принеся Себя в жертву, Он навсегда оставил грех, даже если он являет Его божественную славу. Ибо кто, кроме Сына Божия, может сесть одесную Величия Вышнего? Как написано: «Превознесешься, Боже, превыше небес» (Пс. 57:5)» (Адольф Сапфир). «Сделано выше небес» Богом: это доказывает, что полное искупление уже совершено. Оно подчеркивает тот факт, что Христос вошел в Небесное Святилище ради нас: см. 4:14, 8:1, 2, 9:24 и Ефесянам 1:20-23. Оно возвещает, что Он возвысился над всяким сотворенным. Это показывает, насколько наш Первосвященник неизмеримо превосходит Аарона.
Прежде чем отойти от этого стиха, давайте серьезно примем к сведению его практическое применение. Совершенства нашего Первосвященника – это то, чему мы должны соответствовать. «Если мы предаемся поведению этого Первосвященника, если только через Него мы намереваемся приблизиться к Богу, тогда от нас обязательно требуется соответствие Ему в святости природы и жизни по нашей мере. Никто не может больше этого сделать. бесчестить Господа Христа, не более пагубно обманывать и предавать свои души, чем исповедуя Его своим Священником, уповая тем самым на спасение Им, и все же не стараться быть святыми, невинными, непорочными, отделенными от грешников, подобный Ему» (Джон Оуэн).
«Кому не нужно ежедневно, как тем первосвященникам, приносить жертву (сначала за грехи свои, а потом за грехи народа), ибо это Он сделал однажды, принося Себя в жертву» (стих 27). Пусть читатель внимательно обратит внимание на нашу пунктуацию в этом стихе: поместив центральное предложение в круглые скобки (как это, очевидно, и должно быть), мы избавляемся от трудности, которая сбивала с толку большинство комментаторов. В этом и следующем стихах апостол называет другие примеры, в которых наш Первосвященник имеет преимущество перед чином Аарона. Его совершенства, описанные в стихе 26, освободили Его от всех немощей священников-левитов, которые лишили их права совершать личное искупление. Цель апостола состоит в том, чтобы показать, что Христос был бесконечно угоден Богу, и поскольку Ему не было необходимости приносить жертву ради Себя, то приношение, которое Он принес для Своего народа, имеет вечную ценность. «Он сделал это однажды» означает, что нет необходимости в дальнейшем повторении.
Апостол все еще противопоставляет Христа первосвященникам-левитам. Как они могли усмирить декларативную святость Бога, которая была возмущена другими, когда Бог был справедливо недоволен ими за их собственные грехи? Они были обязаны приносить «ежедневно» время от времени, «день за днем» или снова и снова, периодически повторяя, за свои собственные грехи – ср. «из года в год» (Евр. 10:1), и обратите внимание, что в Исходе 13:10 к евреям «из года в год» буквально означает «дни за днями». Мало того, что законный первосвященник должен был принести жертву за свои грехи, приношение, которое он приносил от имени народа, не имело постоянной эффективности, но его нужно было повторять ежегодно. Тогда как Христос, будучи совершенным, не нуждался в жертве ради Себя; а так как Его жертва совершенна, то нет нужды в какой-либо другой. Жертва Христа пребывает «новая и живая» (Евр. 10:20).
«Ибо закон делает первосвященниками людей, имеющих немощи, а слово клятвенное, которое было после закона, творит Сына, Который будет совершенным во веки веков» (стих 28). В этом стихе апостол подводит итог всей Своей предыдущей речи, показывая истинное основание, на котором он строил. Те, кто все еще придерживался Моисеевых институтов, допускали, что над народом Божьим должен быть священник, ибо без такового не было бы никакого приближения к Нему. Так было по закону, и если тот же порядок не будет продолжен, то Церковь неизбежно окажется в невыгодном положении. Как справедливо сказал Оуэн: «Потерять первосвященника нашей религии — значит потерять Солнце с небосвода Церкви».
Апостол признал, что первосвященники, исполнявшие обязанности в скинии и храме, были назначены Богом на эту должность. Его оппоненты были убеждены, что эти священники останутся в церкви без изменений и изменений. Бог назначил время, когда их нужно было удалить и в их комнату ввести священника другого чина. Эта перемена не только не была прискорбной, но была к великой выгоде, безопасности, блаженству и славе Церкви. Во-первых, священники-левиты были назначены «по закону»; но новый и совершенный Священник «по закону» (т. е. в Псалме 110:4), показывая, что Христос превзошел их. Во-вторых, они были всего лишь «мужчинами»; Христос был «Сыном Божьим». В-третьих, они были «созданы» «законом»; Христос «словом клятвы». В-четвертых, у них была «немощь»; у Сына ничего не было. В-пятых, они служили только в свое время и поколение; Он «на веки веков».
«А слово клятвенное, которое было от закона, творит Сына, совершенного во веки веков». «Апостол снова обращается, самым решительным и убедительным образом, к ключевому моменту, который он выделил в начале послания. Закон Моисея устанавливает священников, которые постоянно менялись. Но Слово, которое пришло с клятвой после закон, навеки посвященный как Первосвященник Тот, Кто есть Сын: сравните тот же акцент на слове «Сын» в Евреям 1:1,2. Только Сын мог быть Первосвященником, и Он стал Первосвященником. Через Свое воплощение через все переживания Его жизни скорби и веры, через Его смерть на кресте, через Его воскресение и вознесение Иисус совершенствуется навеки» (Адольф Сапфир). Христос постоянно пребывает в Своем священническом служении из-за действительности Его совершенной Жертвы. Аллилуйя.
 



Евреям 8:1-5.
Глава 36 - Идеальный священник
 
 
«Эта глава является продолжением аргумента, который развивался в предыдущих главах относительно священства Христа. Апостол продемонстрировал, что Он должен был быть священником, и что он должен был принадлежать не к левитскому чину, а к Вследствие этого он доказал, что это повлекло за собой изменение закона, назначение священства, и что по постоянству и счастливому нравственному влиянию священство Христово далеко превосходило иудейское. Эту мысль он преследует в чине Мелхиседека. В этой главе он, в частности, показывает, что это связано с изменением природы завета между Богом и Его народом. Христос был реальным и постоянным, в то время как домостроительство иудеев было типичным и по своей природе было предназначено быть временным: стихи 1-3. (2) Было уместно и уместно Его вознесение на небеса для выполнения функций Своего служения там - поскольку, если бы Он остался на земле, Он не мог бы исполнять обязанности священника, поскольку эта обязанность по закону Моисея была возложена на других, принадлежащих к другому колену: стихи 4, 5. (3). Христос получил более возвышенное служение, чем иудейские священники, потому что Он был Посредником в лучшем завете – завете, который относился скорее к сердцу, чем к внешним обрядам: стихи 6-13» (Альберт Барнс).
Вышеизложенное, возможно, является наиболее хорошим анализом 8-й главы Послания к Евреям. Мы также удовлетворены тем, что данный отрывок является одновременно продолжением и подведением итогов всего предыдущего рассуждения апостола. В предыдущих главах он представил неоспоримое доказательство того, что Иисус из Назарета, Сын Божий, является великим Первосвященником народа Божьего, бесконечно превосходящим всех священников, которые были до Него. Заключительные стихи главы 7 особенно убедительно доказывают, что Он был Священником и исполнял священническое служение, пока Он был здесь, на земле, и что Он продолжает исполнять сейчас на небесах. Во-первых, описание Его как «Первосвященника» в Евреям 7:26 не имеет никакого отношения к делу, если оно говорит о том, кем Он был здесь, на земле. Возьмем выражение «непорочный» — что на небесах можно осквернить? Ничего особенного. Но если понимать это как описание одного из совершенств Христа, когда Он был здесь, в мире, то оно полно значения.
Джордж Смитон справедливо заявил: «Послание к Евреям 7:26, 27 показывает Христа на земле как Священника и Жертву. Слово «таковое» в стихе 26 относится не к стихам 1-25, а к стиху 27, ср. Послание к Евреям 8: 1. Описанные качества: святой, безвредный, незапятнанный, отделенный от грешников, описывают то, кем Он был здесь, на земле, когда соприкасался с грехом и грешниками». Снова; обратите внимание на выражение «выше небес» в Евреям 7:26. Кто был? Первая часть стиха говорит нам: наш «Первосвященник»! Обратите также внимание на последнюю фразу стиха 27: «Он сделал это однажды, принеся Себя в жертву». Кто это сделал"? Кто такой «Он»? Господь Иисус, конечно. И в каком именно образе Он там рассматривается? Почему, как «Первосвященник». Как нам сказано в Послании к Евреям 2:17: «Он был милостивый и верный Первосвященник в делах Божиих, чтобы умилостивить (по-гречески) грехи народа», и, как ясно сказано в Послании к Римлянам 3:25, Он сделал умилостивление на кресте. Итак, снова в Послании к Евреям 4:14 мы читаем: «Итак, мы имеем великого Первосвященника, перешедшего на небеса». Он не вошел на небеса, чтобы стать священником. Он был «Священником», когда «прошел на небеса». Язык не мог быть проще.
На данный момент нет никакого оправдания ошибке, и наша единственная причина работать над ней состоит в том, что многие из тех, кто так громко хвастался своей ортодоксальностью, систематически ее отрицали. То, что жертва Христа была священнической, ясно видно из Ефесянам 5:2: «Христос... отдал Себя за нас в приношение и жертву Богу»: не только как «жертву», но и как «приношение», и никто принесли Богу жертвы Израиля, за исключением священников. То, что Христос не стал Священником после того, как Он вошел на небеса, также недвусмысленно установлено в Послании к Евреям 9:11, 12: «Но Христос, будучи Первосвященником будущих благ, пришел через скинию большую и совершенную, нерукотворенную. ...Кровию Своею Он однажды вошел во святилище, приобретя нам вечное искупление». Он перешел на небеса в качестве Первосвященника. Поэтому мы говорим, что те, кто учит Христа, ставшего священником после Его вознесения, бессознательно или сознательно, по неведению или злонамеренно искажают Истину Божию и отрицают один из важнейших догматов нашей святой веры.
Линию аргументации, которой придерживался апостол в первых стихах 8-й главы Послания к Евреям, нелегко понять. Поскольку Господь соизволил открыть нам их смысл, мы понимаем его так: Поскольку Христос вознесся по правую руку Бога и теперь восседает там как Священник на Своем престоле, то дано доказательство того, что Он есть не служитель земного и иудейского святилища, а прообразного и небесного. Изложив в главе 7 превосходство священства Христа над чином Ааронова и Его вседостаточные качества для этой должности, апостол теперь продолжает демонстрировать Его верное исполнение священства, и это до конца 10-й главы Послания к Евреям: 19. В главе 7 демонстрируется превосходство личности нашего Первосвященника; здесь, в 8-й главе Послания к Евреям, рассматривается Его служение. Обратите внимание, что в стихе 2 о Нем говорится как о «Служителе святилища», а в стихе 3 Он имеет «и что-то предложить», и обратите внимание на слово «служить» в стихе 5 и «служение» в стихе 6. В главе 8 нам далее показано превосходство священнического служения нашего Искупителя, во-первых, из высокого Святилища, в котором оно сейчас осуществляется (стихи 1-5); во-вторых, от его функций, соответствующих лучшему Завету, с которым он связан (стихи 6-13).
«Итак, из всего, что мы сказали, вот сумма: мы имеем такого Первосвященника, который восседает одесную престола величия на небесах» (стих 1). Причастие стоит в настоящем времени и должно быть переведено «о том, о чем мы говорим» (ср. «Пересмотренная версия»), при этом общая ссылка относится ко всему содержанию послания, а конкретное — к тому, что находится в 4-й главе Послания к Евреям: 14 к Евреям 10:18. «Это сумма» или венчающая точка: именно здесь завершается все предыдущее учение послания, поскольку священство Христа действительно является его отличительной темой.
«Мы имеем такого Первосвященника», — обращает внимание, в частности, на Евреям 7:26. Джон Браун указал на очень тесную связь, существующую между заключительными стихами 7-й главы Послания к Евреям и первыми стихами 8-й главы Послания к Евреям: «Следует иметь в виду, что первосвященство Иисуса Христа является великой темой дискуссию в той части послания, частью которой являются эти слова, и что, после того, как реальность первосвященства нашего Господа была показана с помощью двух аргументов (Евр. глава 5) – одного, основанного на Его законном возложении на эту должность, Он с большой изобретательностью выводит четыре аргумента в пользу превосходства священства нашего Господа над священством Аарона и его сыновья древнего оракула, записанного в Псалме 110:4: «Господь поклялся и не покается: Ты священник навек по чину Мелхиседека». Пятый аргумент, предложенный, хотя и не полностью основанный на этом древнем оракуле , появляется в Послании к Евреям 7:26 и рассматривается, если мы не ошибаемся, вплоть до середины 6-го стиха 8-й главы Послания к Евреям, где очевидно начинается новый аргумент в пользу превосходства нашего Господа над священниками Аароновыми. суть которого такова: — Превосходство священства нашего Господа над священством Аарона и его сыновей очевидно из превосходства завета, с которым связано Его священство.
«Суть аргумента, содержащегося в середине 6-го стиха 8-й главы Послания к Евреям, можно выразить следующим образом: — Чтобы человек мог успешно исполнять священство по отношению к человеку, необходимы определенные качества. Эти качества отсутствуют в человеке. Священство Аароново: их можно найти в высшем совершенстве во Христе Иисусе. Нам, то есть людям, нужен первосвященник «святой, невинный, непорочный, возведенный выше небес». Еврейские священники не соответствуют этому описанию. ": Иисус Христос. В Нем мы, христиане, имеем такого Первосвященника; и вывод таков: Он получил "более превосходное служение". Таким образом, я понимаю, все хорошо сочетается, и появляется аргументированная иллюстрация апостола. Действительно, повторение фраз «такой-то первосвященник» (Евр. 7:26) и «у нас есть такой-то первосвященник» (Евр. 8:1), по-видимому, предназначено с явной целью показать что ход мыслей непрерывен».
«Имеем мы такого Первосвященника, который восседает одесную престола величия на небесах». Эти слова указывают на еще один контраст между Христом и священниками-левитами. Это правда, что наш Господь Иисус на какое-то время вошел в состояние глубокого унижения, приняв на Себя образ раба, сделанного по подобию греховной плоти; и это было необходимо для жертвы, которую Он должен был принести. Но что касается Его прочного и неизменного состояния, в котором Он продолжает исполнять Свою священническую должность, Он несравненно возвышается над Аароном и его преемниками. После того как иудейский первосвященник принес Богу ежегодную искупительную жертву, он прошел за завесу с кровью, предложив ее Ему. Но он стоял перед типичным престолом милосердия со святым трепетом и, исполнив свой долг, немедленно удалился. Но Христос, после того как Он принес Свою жертву Богу, вошел в самое небо не для того, чтобы стоять в смиренном благоговении перед престолом, но чтобы сесть одесную Бога; и это не на время, а навсегда.
Непосредственным намерением Святого Духа было утешить сердца и утвердить веру тяжело искушенных евреев, которых их неверующие собратья постоянно представляли за то, что они больше не участвовали в священных обрядах иудаизма, и, таким образом, в их уважении, будучи без какого-либо храма, священника или жертвоприношения. Поэтому апостол еще раз напоминает им, что «у нас есть такой Первосвященник», который хотя и невидим, но вознесен в достоинстве и славе гораздо выше тех, кто служит по закону плотской заповеди. Для сегодняшних христиан фраза «у нас есть такой Первосвященник» определяет отношение Христа к избранным Божьим: падшие ангелы и нечестивые грешники не имеют Первосвященника, и это одна из причин, почему их наказание будет вечным — никогда не будет Посредника, который мог бы умолять их причина.
Главной целью апостола в этом послании было представить то, что было рассчитано на то, чтобы отвлечь сердца евреев от храма в Иерусалиме к истинному святилищу христианского богослужения на Вышнем. Именно поэтому вознесение Христа занимает в ней такое видное место. Одно из возражений, выдвигаемых плотскими критиками против авторства Павла в Послании к Евреям, заключается в том, что только один раз (Евр. 13:20) прямо упоминается воскресение Христа, тогда как во всех остальных посланиях Павла ему отведено место. большой известности. Но причину этого легко объяснить. В Послании к Евреям акцент делается на том, что Христос находится одесную Бога (Евр. 1:3, 1:13, 8:1, 8:9, 10:12, 12:2) с целью утешить тех, кто был лишен Храмовые службы в Иерусалиме, что они имели реальность и сущность тех вещей, которые были просто образными и временными, и что настоящее Святилище находилось не на земле, а на небесах, и там теперь совершает служение Сам Христос.
«Сидящий одесную престола величия на небесах». Высокое положение, которое сейчас занимает наш великий Первосвященник, должно заслужить в нашем уважении как Его личность, так и Его служение, и убедиться в том, что у нас есть обильные причины ожидать успешного выполнения его функций. Кто «сидит» или «сидит»: Деяния 7:55 предостерегают нас от толкования этого в плотском или буквальном смысле. С Посланием к Евреям 8:1 следует сравнить Послание к Евреям 1:3 (см. наши комментарии к нему) и Послание к Евреям 12:2. Следует отметить некоторые словесные вариации. В Послании к Евреям 1:3, где имеется в виду личная слава Христа как «Сына», не было необходимости упоминать «престол». В Послании к Евреям 12:2, где речь идет о награде человека Христа Иисуса, виден «престол», но не добавлено «величие на небесах». Здесь, в Евреям 8:1, где утверждается достоинство и слава Его священнического служения, мы упомянули и «престол», и «величие» Бога.
«Служитель святилища» (стих 2). Это чрезвычайно благословенно. «Провозгласив славу и достоинство, которым Он вознесен, как восседающий по правую руку престола величия на небесах, чего можно ожидать от Него дальше? Там Он живет, вечно блаженный в наслаждении Своим собственным блаженством. и слава. Разве не разумно, что так должно быть после всех невзгод и страданий, которые Он, будучи Сыном Божьим, претерпел в этом мире? Кто может ожидать, что Он больше снисходит до должности и долга? Как правило, люди тоже не делают этого. какие-либо другие мысли о Нем. Но в чем же тогда будет преимущество Церкви в Его возвышении, которое апостол намерен особым образом показать»? (Джон Оуэн).
Наш благословенный Искупитель в Своей возвышенной славе по-прежнему снисходит до исполнения служения общественного служителя от имени Своей Церкви. Требуется, чтобы наша вера не только восприняла то, что Христос сделал для нас, пока Он был здесь, на земле, но и присвоила себе то, что Он делает сейчас для Своего народа на небесах. Действительно, сама жизнь и эффективность всего Его посредничества зависят от Его нынешней работы ради нас. Нигде дивная благодать и дивная любовь Спасителя не проявляется с такой славой, как в служении, которым Он теперь постоянно занимается. Как весь позор, страдания и предсмертная боль не удержали Его от принесения жертвы за Свой народ, так и вся честь и слава, достоинство и власть, которыми Он сейчас облечен, не отвлекают Его от представления ее добродетелей пред Богом и настойчивого чтобы его благословения были дарованы тем, для кого оно было предложено. Его внимание по-прежнему сосредоточено на Его бедных людях в этом диком мире.
«Святилищем», в котором служит наш великий Первосвященник, является само Небо: ср. Евреям 9:24, 10:19. Это место, где наиболее полно проявляются величие и слава Божия. «Он взглянул с высоты святилища Своего, с неба увидел Господь землю» (Пс. 102:19). Небеса здесь названы «Святилищем», потому что именно там действительно обитает и пребывает все, что обычно представлялось прообразом в святых местах скинии Израиля. В небесном Святилище Христос теперь исполняет Своё священническое служение на благо Своей Церкви. Это было радостное время для Израиля, когда Аарон вошел в святая святых, ибо он нес с собой кровь, искупившую все их грехи. Таким образом, присутствие Христа на небесах, свидетельствующее о действенности Его похвальной крови, должно наполнить сердца Его народа невыразимой радостью: ср. Иоанна 14:28.
«И о скинии истинной, которую поставил Господь, а не человек» (стих 2). Это не расширение предыдущего пункта, как многие предполагали, а нечто совершенно иное. Слово «истинный» здесь используется не в противовес ложному (языческим храмам), а в отличие от скинии Израиля, которая была типичной, призрачной, временной. Оно обладает силой того, что реально, прочно и неизменно. Скиния Израиля была всего лишь изображением прообразной скинии. «Не Моисей дал вам хлеб с неба, но Отец Мой дает вам истинный Хлеб с небес» (Иоанна 6:32), что придает силу этому термину. Но что такое «истинная скиния», о которой здесь говорится? Мы отвечаем: человечность Искупителя, в которой Он служит пред Богом на высоте. В доказательство этого замечания: во-первых, метафора «скинии» используется для обозначения тела человека во 2 Коринфянам 5:1 и 2 Петра 1:13. Во-вторых, Святой Дух прямо использовал этот термин (по-гречески) в Иоанна 1:14: «Слово стало плотью и обитало с нами». В-третьих, в Послании к Евреям 9:11 слово «скиния» явно относится к человечеству Христа – заметьте, здесь оно отличается от «святого места» (святилища) в Послании к Евреям 9:12!
В дополнение к сказанному выше следует указать, что скиния Израиля была выдающимся ветхозаветным прообразом воплотившегося Искупителя. Мы более полно развили эту чудесную и прекрасную истину в нашем толковании Иоанна 1:14, к которому мы хотели бы отослать заинтересованного читателя. Здесь нам придется ограничиться лишь двумя-тремя подробностями. Бог освятил скинию Израиля как место для обитания (Исх. 29:44, 45); так во Христе «обитает вся полнота Божества телесно» (Кол. 2:9). Божья слава наиболее явно проявлялась в скинии: «Слава Господня наполняла скинию» (Исх. 40:34); так и о Христе апостол заявил: «мы видели славу Его, славу как Единородного от Отца» (Иоанна 1:14). В скинии приносились жертвы и курения Богу и совершались все святые службы; так и Христос в Своем теле принес Свою жертву, молитвы и все святые службы (Евр. 5:7, 10:5). В скинию люди приносили все свои приношения (Лев. 1:3), так и мы должны приносить все свое Христу (Евр. 13:15).
«Истинная скиния, которую поставил Господь, а не человек». Здесь явная ссылка на непорочное зачатие, сверхъестественный характер человечества нашего Господа, параллельная фразе: «Тело Ты приготовил Мне» (Евр. 10:5). Глагол «поставить» — это слово, относящееся к возведению и установлению скинии: установка кольев и столбов с прикреплением к ним веревок было основным средством ее возведения (Ис. 54:2). Подразумевается приготовление человечества Христа: тело, которое должно было быть снято, сложено на некоторое время, а затем вновь воздвигнуто без разрушения или потери какой-либо его части. «Которое изложил Господь» показывает Божественное происхождение человечества Христова: ср. Матфея 1:20. Слова «а не человек» заявляют, что ни один человеческий отец не заботился о Своем поколении: ср. Луки 1:34,35.
«Ибо всякому первосвященнику положено приносить дары и жертвы, а потому необходимо, чтобы и этому человеку было что приносить» (стих 3). В первом слове этого стиха подразумевается, что здесь апостол дает подтверждение тому, что он провозгласил в стихах 1, 2. Он рассуждает от общего к частному: «каждый первосвященник призван приносить жертвы» (это и есть конкретная цель). для чего Бог призывает его на эту должность), следовательно, Христос, великий Первосвященник, также должен был быть рукоположен для этой цели. Таким образом, Господь Иисус делал и продолжает делать то, что относится к прообразному Святилищу.
В первых стихах нашей главы мы видим Искупителя в небесном святилище, служащего там перед Богом от имени Своего народа. «Но как Он вошел в это святилище? Первосвященники по закону входили в свое святилище после принесения жертвы; то же самое делал и великий Первосвященник нашего исповедания. «Ибо каждый первосвященник предназначен приносить дары и жертвы. ": поэтому необходимо, чтобы этот человек тоже имел что-то предложить". Ни один внимательный читатель не может не заметить, что эти слова, взятые сами по себе, не передают отчетливого, полного, удовлетворительного значения. Это утверждение явно эллиптично; и Наиболее вероятным способом дополнить многоточие представляется следующий: «У нас есть Первосвященник, который вошел в небесное святилище, истинное святая святых. Каждый первосвященник назначен приносить жертвенные дары, чтобы войти в земное пространство». святилище: необходимо было, поскольку прообраз должен соответствовать прообразу, чтобы этот прославленный Священник имел также что-то предложить, чтобы открыть Ему путь в истинное святилище.
«Присутствие Христа там, в небесном святилище, является одновременно доказательством того, что искупительная жертва была принесена и что эта жертва была действенной. входя в истинное святилище? Нам нужно лишь оглянуться назад, чтобы найти ответ. Это был «Сам», «святой, невинный, непорочный, отделенный от грешников». Его совершенное, радостное послушание заповедям Божественного закона и Его совершенное и радостное послушание санкционирующей части открыло Ему, как Первосвященнику, путь в то истинное святое место, где в присутствии Бога Он действует как общественный деятель во имя Его искупленных.
«Ясно, что Он не мог приносить жертвы, предписанные законом, ибо Он не принадлежал к тому классу людей, которым принесение их было ограничено законом; но у Него была жертва лучшая: читаем Евреям 10: 5–13 дюймов (Джон Браун). «Апостол намеревается показать (стих 3), что священство Христово не может сосуществовать с левитским священством. Он доказывает это следующим образом: — Закон назначил священников приносить жертвы Богу; отсюда выходит, что священство — это пустое имя. без жертвы. Но у Христа не было жертвы, какой приносилась по закону; отсюда следует, что Его священство не земное или плотское, но имеет более превосходный характер» (Джон Кальвин).
До сих пор Святой Дух подтвердил, что великий Первосвященник христиан восседает на небесном престоле (стих 1); что Он там «Служитель», служащий в прообразном Святилище, и что в «истинной скинии» — Его собственная человечность (стих 2); и что Его право войти туда было Его собственной совершенной жертвой (стих 3). Теперь он заявляет: «Ибо, если бы Он был на земле, то не был бы священником, потому что есть священники, приносящие дары по закону» (стих 4). Вступление «Ибо» обращается к тому, что было заявлено в стихах 1,2, и представляет собой еще одно доказательство того, что продолжение священнического служения Христа должно происходить в небесном святилище. Земной строй, иудаизм, имел своих священников, приносивших дары «по закону». «Это чисто земное, образное, низшее священство уже предусмотрено, его правила установлены и определен порядок людей, исполняющих его функции; и согласно этим правилам, Христос Иисус не мог быть одним из них, не будучи одним из Таким образом, тот факт, что Он имеет священнические функции, факт, ранее доказанный, показывает, что Его священство находится в другом святилище» (Ф. С. Сэмпсон).
Этот четвертый стих больше всего привлекает тех, кто отрицает, что Христос вступил в священническую должность до Своего вознесения. Но если его внимательно изучить в свете его обстановки, то в нем не будет обнаружено ничего, что говорило бы в пользу социнианского взгляда. То, о чем говорит апостол здесь, в 8-й главе, есть полное исполнение всего священства Христова: к этому принадлежало не только единожды принесенное в жертву Себя, но и постоянное Его заступничество. Теперь это ходатайство должно быть совершено на небесах, по правую руку Бога. Мы говорим «должен», потому что ветхозаветные типы требуют этого. Аарону пришлось нести ладан, а также кровь, в святая святых (Лев. 16). Если бы Христос остался на земле после Своего воскресения, то была бы совершена только половина Его священнической работы. Его вознесение было необходимо для сохранения прав Бога, для оправдания Самого Искупителя и для благополучия Его народа; чтобы то, что Он начал на земле, могло быть продолжено, завершено и полностью завершено на небесах. Искупительная жертва Христа была принесена раз и навсегда, но Он должен занять Свое место Ходатая по правую руку Бога, если Его Церковь сможет воспользоваться ее преимуществами.
В этом 4-м стихе апостол не только подтверждает свое утверждение в стихах 1,2, но и предвосхищает возражения иудеев: «Но у вас, христиан, нет первосвященника на земле!» Верно, говорит апостол, и хорошо, что мы этого не делаем. Следует внимательно отметить, что Дух здесь не говорит, что, когда Христос был на земле, Он не был Священником — нет, Он не стал бы прямо противоречить тому, что Он ясно утверждал в Евреям 2:17, 5:7-9, 7. :26, 27. Вместо этого Он говорит: «Если бы Он был на земле», то есть, если бы Он остался здесь, Он не выполнил бы полностью Свои священнические функции. Если бы Христос остался на земле, Он оставил бы Свою должность несовершенной, видя, что Его народу нужен Тот, кто «предстал бы за них пред лице Божие» (Евр. 9:24). Если бы Аарон принес жертву только на медном жертвеннике и не пролил бы кровь за завесу, он оставил бы свою работу лишь наполовину.
«Так как есть священники, приносящие дары по закону» (стих 4). В этом объясняется причина, по которой Христос не был бы совершенным священником, если бы Он не вознесся на небеса: там уже были священники, и то из колена, к которому Он не принадлежал, которое приносило дары на земле, да, делало это задолго до этого. Он стал воплощением. Поэтому, если бы весь замысел священства Христа состоял в том, чтобы просто быть священником на земле, они бы заявили о своем владении перед Ним. Но, как сразу же говорится в стихе 5, эти священники служили только «образу и тени небесного». Ничто, кроме настоящего священства на небесах, не могло заменить и упразднить их. Это ясно показано в Послании к Евреям 9:8: «первая скиния» должна была стоять до тех пор, пока Священник не войдет на небеса и не исполнит там свою обязанность: так что, если Христос должен быть Священником один, Он должен стать Священником, ходатайствующим на небесах, в противном случае священники-левиты разделили бы с Ним эту должность.
Подводить итоги. Первое предложение 4-го стиха является не абсолютным, а относительным утверждением: «Ибо если бы Он был на земле, то не был бы священником». И почему? «Видя, что есть священники, приносящие дары по закону», то есть место уже занято. Да, но какое место? Почему то дарить подарки согласно закону. Поскольку Христос был выше закона, идеальный и совершенный Священник, Он не мог служить в храме в Иерусалиме, ибо не только Его плотское происхождение от Иуды препятствовало этому, но и святилище, в котором Он теперь представляет Свою жертву, должно по достоинству соответствовать высшее превосходство Его должности. Таким образом, Его отсутствие на земле не вызывает никаких подозрений в отношении Него, но является необходимым следствием Его бытия тем, кто Он есть, и совершения того, что Он сделал.
«Служащие примеру и тени небесных, как Моисей был наставлен Богом, когда он собирался построить скинию: ибо смотри, говорит Он, ты делаешь все по образцу, показанному тебе на горе» ( стих 5). Здесь апостол приводит дальнейшее доказательство того, что он сказал в начале стиха 4. Наличие прообраза обязательно подразумевает отсутствие Прообраза (ср. Евреям 9:8-10), потому что сама природа прообраза заключается в визуально символизируют отсутствующую и невидимую реальность. С Божественной точки зрения, иудаизм был отложен, с ним покончено, когда Бог разорвал завесу в храме (Матфея 27:51); но с человеческой точки зрения оно не было отменено до тех пор, пока Тит не разрушил Иерусалим в 70 году нашей эры. Израильские священники все еще служили, но единственное значение их служения было типичным.
Замысел Духа в стихе 5 очевиден. Было нечто, выходящее за пределы материальной скинии, которую Бог предписал Моисею: то, что он построил, было лишь слабым предзнаменованием духовной и небесной реальности, которая ныне осуществляется Христом Вышним. Все служение израильских священников было связано с земными и плотскими делами, что давало лишь смутное представление о том, что выше. Слово «пример» означает прообраз и в Послании к Евреям 9:24 переведено как «образы». Термин «тень» означает тень и противостоит сущности или реальности; см. Колоссянам 2:17, Евреям 10:1. «Тени» лишь блекнут и преходящи, не имеют никакой субстанции сами по себе и лишь мрачно представляют.
«Смотри, говорит Он, ты делаешь все по образцу, показанному тебе на горе». «Этот отрывок находится в Исходе 25:40, и апостол приводит его здесь намеренно, чтобы доказать, что все служение по Закону было не чем иным, как картиной, как бы призванной оттенить то, что есть духовно найден во Христе» (Джон Кальвин).
Практическое применение к нам учения стиха 5 таково: христианам следует проявлять максимальную осторожность и усердие, чтобы удостовериться в откровении разума Божьего в том, чего Он требует от нас в нашем поклонении Ему. Хотя Моисей был научен всей мудрости Египта, это не имело никакой ценности и пользы, когда дело касалось духовных действий. Он должен делать все в точности так, как повелел Иегова. Что касается того, что сегодня называется «поклонением Богу», подавляющее большинство исповедующих христианство следуют велениям своей собственной мудрости или склонностям своих плотских похотей, а не Священному Писанию. Другие механически следуют традициям своих отцов или требованиям народных обычаев. В результате мирские изобретения плотских людей огорчают и угашают Святого Духа, а Христос находится вне всего этого. Гораздо лучше вообще не поклоняться Богу, чем смеяться над Ним с человеческим «поклонением воли» (Кол. 2:23). Гораздо лучше поклоняться Ему согласно Писанию в уединении наших домов, чем участвовать в отвратительных издевательствах, которые сейчас происходят почти во всех так называемых «церквях».
 



Евреям 8:6-9.
Глава 37 - Два Завета
 
 
В 7-й главе апостол с помощью неопровержимой логики и на основании авторитета Священного Писания доказал, что священство Христово вытеснило чин Ааронова. Здесь, в главе 8, он раскрывает высшее служение нашего великого Первосвященника. Во-первых, Он «сидит» (стих 1). Во-вторых, Он восседает на престоле Божества (стих 1). В-третьих, Он является служителем небесного святилища (стих 2). В-четвертых, Его собственная личность является прообразом скинии (стих 2). В-пятых, Он представляет пред Богом жертву превосходную (стихи 3-6). В-шестых, Он является Посредником высшего завета (стих 6). В-седьмых, этот завет имеет отношение к «лучшим обетованиям» (стих 6). То, на чем Святой Дух хочет, чтобы мы сосредоточили наше внимание, — это место, где служит наш Первосвященник, и неизмеримое превосходство домостроительства, которым Он сейчас управляет.
В этой 8-й главе Послания к Евреям говорится о двух вещах: сфере служения нашего Первосвященника и лучшем завете, с которым оно связано: одно находится в соответствующем согласии с другим. Шестой стих дает связующее звено между ними. Цель апостола, когда он представил «новый завет» на этом этапе своей аргументации, очевидна. Именно ветхим заветом ограничивалось все управление левитским священством. Все церковное государство иудеев со всеми его постановлениями и богослужением, а также всеми связанными с ним привилегиями целиком зависело от завета, который Бог заключил с ними на Синае. Но введение нового Священства неизбежно уничтожило этот завет и положило конец всем принадлежащим ему священным служениям. Именно это и пытается доказать здесь апостол.
«Вопрос, который беспокоил умы и сердца евреев, заключался в их отношении к левитскому священству и старому устроению. Храм все еще находился в Иерусалиме, и левитские постановления, установленные Моисеем, все еще соблюдались. Хотя солнце взошло. "Луна еще не исчезла. Она убывала; она была готова исчезнуть. Теперь для христиан-евреев стало насущной необходимостью понять, что Христос был истинным и вечным Первосвященником в небесном святилище, и что новый и Вечный завет с Иудой и Израилем был связан с евангельским обетованием, а не с законом. Сам Бог сделал первый завет старым, обещая новый. И теперь, когда Христос вошел в святая святых Своей собственной кровью, старый завет вошел в святая святых Своей собственной кровью. завет распался, и тем не менее обетования Бога, данные Его избранному народу, остались твердыми и неизменными» (Адольф Сапфир).
О том, что Бог «изменил» порядок священства (Евр. 7:12), как мы видели, ясно свидетельствует то, что Он заставил Христа произойти из колена Иуды (Евр. 7:14). Воздвижение Богом Священника из этого колена неизбежно исключило членов дома Аарона из священнического служения, точно так же, как возведение Богом Давида на престол навсегда лишило потомков Саула царского служения. В этом мы можем усмотреть одну причину, по которой Иегова установил и дал такие строгие правила для распределения Израиля по их коленам, а именно, чтобы Он мог обеспечить их наставления относительно продолжения среди них законного богослужения, которое не могло продолжаться больше, чем в то время как священство было сохранено за коленом Левиным.
Это Божественное изменение в порядке священства обязательно повлекло за собой изменение завета или хозяйства, как смена царской семьи означает новую династию, или как новый президент предполагает смену правительства. Домостроительство, с которым связан Христос, настолько превосходит старый порядок вещей, насколько Его священническое служение превосходило служение Аарона. Таким образом, здесь апостол на самом деле выдвигает еще один аргумент или доказательство превосходства священства нашего Господа. Как служитель или государственный чиновник Иисус Христос по своему достоинству настолько превосходит левитов, насколько устроение, которым Он руководит, имеет гораздо более высокий порядок, чем устроение, в котором они служили.
Подходя к теме двух заветов, старого и нового, следует отметить, что не всегда легко определить, обозначает ли «ветхий завет» Моисеевое домостроительство или завет дел, который Бог заключил с Адамом. (Ос. 6:7 на полях); ни решить, относится ли «новый завет» к евангельскому устроению, введенному Христом, или к завету благодати, который был основан первым обещанием, данным Адаму (Быт. 3:15) и подтвержденным Аврааму (Быт. 17). . В каждом случае контекст должен решать. Мы можем добавить, что основные отрывки, в которых описываются и противопоставляются два завета, можно найти во 2 Коринфянам, главе 3, Галатам, главах 3 и 4, Евреям, главах 8, 9 и 12.
«Но ныне Он приобрел более превосходное служение, тем более что Он также является Посредником лучшего завета, который был утвержден на лучших обетованиях» (стих 6). «Этот стих представляет собой переход от одного предмета к другому, а именно от превосходства священства Христова над законом, к превосходству нового завета над старым. И здесь также апостол искусственно включает и подтверждает свою последнюю аргумент о превосходстве Христа, Его священства и служения над законом. И это Он делает исходя из природы и превосходства того завета, Посредником которого Он был при исполнении Своего служения» (Джон Оуэн).
«Но теперь Он приобрел еще превосходное служение». Здесь апостол представляет свое важное утверждение с помощью временной отметки «Но теперь», обозначающей это время года. Это указывает на контраст с периодом Моисеева домостроительства, когда израильские священники служили «образу и тени небесного» (стих 5). Близкая параллель находится в Послании к Римлянам 3:21: «Но ныне открывается правда Божия вне закона», что определяется в стихе 26 как «провозгласить в это время праведность Свою, чтобы Он был праведен, и Оправдывающий верующего в Иисуса» (стих 26). Бог в Своей бесконечной мудрости дает подходящее время и сроки для всех Своих устроений по отношению к Своей Церкви. Господь ускоряет или завершает все Свои дела благодати в назначенное им время: см. Исаия 60:22. Наш долг – предоставить Богу решение всех забот Его народа и исполнение Его обетований в Его удобное время: Деяния 1:7.
То, что здесь приписывается Христу, есть «еще превосходное служение». У священников древности было служение, и превосходное, ибо по Божественному назначению они служили у жертвенника (стих 5). Итак, у Христа есть служение, и «превосходное». В стихе 2 Он назван «Служителем святилища». Он назван таковым не в отношении какого-то конкретного акта управления, а потому, что Ему была поручена постоянная должность. Служение, к которому был призван Христос, имеет более высокий порядок и превосходство, чем любое, которое когда-либо совершал Аарон. Это «более превосходное служение», потому что оно настоящее и существенное, для которого левиты были лишь эмблемой; оно относится к вещам на небесах, в то время как у них это было ограничено земной скинией; оно долговечно, в то время как у них оно было лишь временным.
Здесь сказано, что это более превосходное служение Христос «обрел». То, как Господь Иисус вступал во все служение и работу Своего посредничества, выражено в Послании к Евреям 1:4 как «наследство», то есть как дар и постоянное пожертвование, сделанное Ему как Сыну – сравните наши комментарии. на этом стихе. Было две вещи, которые способствовали Его получению этого служения: во-первых, вечный замысел и совет Божий, постановивший Его к этому (1 Пет. 1:20, Откровение 13:8). Во-вторых, действительный призыв Божий (Евр. 5:4, 5), который нес с собой Его сверх меры помазание Духа (Пс. 45:7) для святого исполнения всего Его служения. Таким образом, Христос получил это служение не посредством какой-либо юридической конституции, плотской преемственности или плотского рукоположения, как это делали священники-левиты. Возвышение человеческой природы Христа в союз с Его Божеством для служения этого славного служения зависело исключительно от суверенной мудрости, благодати и любви Бога.
«Но теперь Он приобрел еще превосходное служение, потому что Он также является Посредником лучшего завета». Конкретный момент, который здесь высказывает апостол, или, скорее, вывод, который он здесь делает из изложенных предпосылок, был предвосхищен и намекнут в том, что он сказал в Евреям 7:20, 22. Там он провозгласил, что превосходство завета Поручителем и Посредником которого стал Христос, соответствует превосходству Его священства над священством Аарона. Его назначение Священником по Божественной клятве (чего не было у левитов) сделало Его Гарантом лучшего хозяйства. И наоборот, завет, поручителем которого Он является, должен быть лучше, чем старый режим, потому что Тот, кто был его Поручителем, был сделан таковым по Божественной клятве. Таким образом, достоинство священства Христа демонстрируется превосходством нового завета, и декларативно новый завет устанавливает достоинство священства Христа.
«Он — Посредник лучшего завета». Очень важно признать, что Христос является священническим Посредником. Об этом ясно говорится в 1 Тимофею 2:5, 6: «Ибо один Бог и один Посредник между Богом и людьми, Человек Христос Иисус, Который отдал Себя за всех, чтобы засвидетельствоваться в свое время». Священник-посредник вмешивается, принося жертву и ходатайствуя о примирении Бога и грешников. Как мы еще увидим (Д.В.), в Послании к Евреям 9:15 прямо говорится, что священническая работа Христа была самой целью Его назначения Посредником. Итак, в Евреям 12:24 Его жертва снова подчеркивается в связи с Его посредничеством. Таким образом, священный характер Его посредничества не может быть опровергнут с точки зрения Священных Писаний.
Христос получил более превосходное священническое служение, соответствующее высшему устроению, Посредником которого Он является. «Но теперь (в этом христианском устроении) Он (как «Священник») получил (от Бога) более превосходное служение (чем Аарон), поскольку Он также является Посредником лучшего завета». Он не только Священник, но и Посредник; Священник, потому что Он Посредник, Посредник, потому что Он Священник. Именно Своим священническим служением и работой Он осуществляет Своё посредничество, стоя между двумя сторонами и примиряя их. Таким образом, Он объединяет в Своей личности то, что было разделено между двумя людьми при старом домостроительстве: Моисей был типичным посредником, а Аарон — типичным поручителем. Как «Поручитель» Христос пообещал следить за тем, чтобы условия завета выполнялись верно; как «Посредник» Он ведет переговоры ради благословения Своего народа. Слово «завет» в этой главе означает устройство или устройство вещей, домостроительство или устроение. «Ветхий завет» был тем особым порядком вещей, под который попал еврейский народ в результате сделок на Синае. «Новый» или «лучший завет» — это тот порядок вещей, который был введен Иисусом Христом, а именно, христианское домостроительство.
«Он — Посредник лучшего завета». Посредник — это посредник между двумя сторонами, вступающими в завет, и если они имеют разную природу, то совершенный посредник должен был бы приобщиться каждой из их природы в своем лице. Это сделал Христос. Такое посредничество предполагает, что две стороны находятся в таких разногласиях, что не могут напрямую договориться с другой стороной; если бы это было не так, посредник был бы не нужен. См. этот факт, проиллюстрированный во Второзаконии 5:23-27. Добровольно взяв на себя обязательство служить Посредником, от Христа требовались две вещи: во-первых, Он должен устранить все, что удерживало участников завета на расстоянии, устранив причину вражды между ними. Во-вторых, Он должен приобрести и обеспечить, способом, соответствующим славе Божьей, фактическую передачу всех благ, приготовленных и предложенных в этом завете (благодать и славу), тем, от имени которых Он действует как Поручитель. Наконец, Тот, Кто является этим Посредником, должен быть принят, ему доверять и полагаться на него обеими сторонами, вступающими в завет. Со стороны Бога Он открыто заявил, что Он «очень доволен» Христом (Матфея 3:17); со стороны Его избранных они готовы «в день силы Его» (Пс. 110:3).
«Который был основан на лучших обещаниях». Каждый завет между Богом и человеком должен быть основан на обетованиях и воплощен в них. Следовательно, по сути, обетование и завет — это одно и то же, и Бог называет абсолютное обетование, основанное на абсолютном постановлении, Своим заветом, Бытие 9:11. И Своей целью продолжения хода природы до конца мира Он называет Свой завет с днем и ночью, Иер 33:20. Сущность Божественного завета заключается в обетовании. Поэтому они называются «заветами обетования», Ефесянам 2:12. Такие, которые основаны на обещаниях и заключаются в них. И необходимо, чтобы так и было» (Джон Оуэн).
«Который был основан на лучших обещаниях». Здесь важно отметить слово «установлено», поскольку оно ясно намекает нам на то, что апостол не говорит здесь о Вечном Завете абсолютно, как о том, что он практически исполнялся от основания мира в виде обетования; но относительно, поскольку оно было формально введено на земле как новое устроение или экономика. В Божественном управлении Вечным Заветом теперь он сведен к фиксированному постановлению или постановлению. Термин «установленный» означает юридически установленный, формально установленный законом. Все теперь установлено в Церкви Божественным установлением и закреплено нерушимыми санкциями. В Послании к Евреям 7:11 греческий глагол, переведенный здесь как «утвердиться», переводится как «принял закон» — сравните наши комментарии по этому поводу. «Завет, о котором говорит священство Христово, также установлен законом. Он был провозглашен Божественной властью. Истина в отношении него была «изречена Сыном Божьим и подтверждена нам теми, кто слышал Его». и Бог засвидетельствовал знамениями, чудесами и дарами Святого Духа, согласно Своей воле» (Джон Браун).
«Основано на лучших обещаниях». На этом этапе необходимо проявлять осторожность и проявлять большую осторожность, чтобы не ошибиться в понимании того конкретного контраста, на который здесь указывает слово «лучше». «Обещания в первом завете относились главным образом к нынешней жизни. Это были обещания продолжительности дней, увеличения числа людей, времени посева и жатвы, национальных привилегий, а также необычайного мира, изобилия и процветания. в обещании вечной жизни, было бы неправильно сомневаться, но не это было главным. В новом же завете главным становится обещание духовных благ. Ум устремлен к небу, сердце веселится надежды на бессмертную жизнь, благоволение Божие и ожидание неба обеспечиваются самым обильным и торжественным образом» (А. Барнс). Обратите внимание на два слова, которые выделены в приведенной выше цитате. Во времена Ветхого Завета Бог «повелел благословение, жизнь во веки веков» (Пс. 133:3), а не только временную жизнь в Ханаане; в то время как Его народ во времена Нового Завета имеет «обещание жизни нынешней», а также «будущей» (1 Тим. 4:8)!
Справедливо заметил Адольф Сапфир: «Контраст между старым и новым будет рассматриваться в ложном свете, если мы забудем, что в старом устроении духовная реальность и благословения были представлены и фактически были приняты верой народом Божьим. Закон имел положительный или евангельский аспект, хотя и здесь он был элементарным и преходящим, он действовал как хранитель и наставник, так как снег является не просто признаком зимы и контрастом с ярким и ласковым солнечным светом, а освежающая зелень лета, но является и благотворной защитой, лелеющей и подготавливающей почву к приближающимся благословениям свыше. Но вот зима прошла, наступила полнота».
«Лучшие обетования» описаны в стихах 10-13: они суммируются в оправдании и освящении или, еще короче, в искуплении. «Но то, что он добавляет, не без некоторого затруднения, — что завет Евангелия был провозглашен на основе лучших обетований; ибо несомненно, что отцы, жившие под Законом, имели перед собой такую же надежду на вечную жизнь, как и мы, так как они имели общую с нами благодать усыновления, то и вера должна была основываться на тех же обетованиях. Но сравнение, сделанное апостолом, относится скорее к форме, чем к существу, ибо хотя Бог обещал им то же самое спасение, которое Он в этот день обещает нам, однако ни способ, ни характер откровения не совпадают и не равны тому, что мы наслаждаемся» (Жан Кальвин). Таким образом, «обещания», о которых идет речь в новом завете, «лучше» тем, что они главным образом касаются духовных и вечных благ, а не земных и временных; в том, что они были утверждены кровопролитием Христа; в том, что они теперь открыто провозглашаются избранным Божиим среди язычников, а также среди иудеев.
«Ибо если бы тот первый завет был безупречен, то не нужно было бы искать места второму» (стих 7). Завет, о котором здесь говорится, — это завет, который Иегова заключил с Израилем на Синае: см. Исход 19:5; 34:27, 28; Второзаконие 4:13. Ответ Израиля записан в Исход 19:8, 24:3. Оно было подтверждено кровью: Исход 24:4-8. Это был не «первый» завет, а первый, заключенный с Израилем на национальном уровне. Ранее Бог заключил завет с Адамом (Ос. 6:7), и в некоторых отношениях Завет на Синае является его кратким обозначением, поскольку он был главным образом одним из дел. Точно так же Он заключил завет с Авраамом, который в некотором смысле является прообразом Вечного Завета, поскольку он был заветом исключительно благодати. До Синая Бог обращался с Израилем на основе завета с Авраамом, как ясно из Исхода 2:24; 6:3, 4. Но именно на основании Синайского завета Израиль вошел в Ханаан: см. Иисус Навин 7:11, 15; Судей 2:19-21; 3 Царств 11:11; Иеремия 34:18, 19.
«Ибо если бы тот первый завет был безупречен, то не следовало бы искать места второму». Связь между этим и предыдущим стихом, обозначенная вступлением «Ибо», такова: там апостол утверждал, что христианский завет превосходит иудейский; здесь он демонстрирует то же самое, утверждая, что старый завет, должно быть, был несовершенен, иначе новый был бы излишним. Это вывод, сделанный на основе фактов ситуации. Если бы существовала необходимость во втором, первое не могло бы быть идеальным, поскольку не смогло бы обеспечить то, что было наиболее желанным. Аналогия находится в Галатам 3:21.
«Ибо если бы тот первый завет был безупречен, то не следовало бы искать места второму». В чем его «недостаток»? Оно было полностью внешним и не сопровождалось внутренней эффективностью. Оно установило перед Израилем объективный стандарт, но не дало никакой силы, чтобы соответствовать ему. Он обращался с людьми во плоти, и поэтому закон был бессилен из-за немощи плоти (Рим. 8:3). Оно предусматривало жертву за грех, но ее ценность была лишь церемониальной и преходящей, поскольку она не могла фактически искоренить грех. Он не смог обеспечить фактического выкупа. Следовательно, из-за его неадекватности потребовался новый, лучший завет.
«Каждое дело Божие совершенно, если рассматривать его в связи с целью, которой Он намеревался служить. С этой точки зрения «первый завет» был безупречен. Но если рассматривать его в том свете, в котором евреи обычно рассматривали его, как спасительная экономика, во всей полноте этого слова, не была «безупречной», она не могла искупить моральную вину, она не могла смыть моральную скверну, она не могла оправдать, она не могла освятить, она не могла спасти. Священство не было совершенным — оно было слабым и неэффективным; его жертвы «не могли избавить от греха», сделать совершенными в отношении совести или обеспечить «свободный доступ к Святейшему из всех». '» (Джон Браун).
«За порицая их, Он говорит: вот, наступают дни, говорит Господь, когда Я заключу новый завет с домом Израилевым и с домом Иуды» (стих 8). Начало «Ибо» означает, что апостол теперь подтверждает то, что он только что подтвердил в стихах 6, 7: доказательство можно найти в том, что следует сразу за этим. «Придираться» может относиться как к ветхому завету, так и к самим людям, находившимся под ним: придираться «к нему» или «к ним». Ввиду того, что добавлено в стихе 9, перевод А.В. следует отдать предпочтение. Бог жаловался на людей за то, что они нарушили Его завет.
«Он говорит: вот, приходят дни» и т. д. Слово «вот» возвещает о важности последующего и призывает к прилежному и восхищенному вниманию к нему. «Се» призывает нас наполниться изумлением перед этим чудом благодати. Действительно поразительно наблюдать, что апостол не полагался на логические выводы и заключения, какими бы убедительными они ни были. Смена священства обязательно подразумевала изменение завета или устроительного управления. Тем не менее, как бы очевидно это ни было, Павел не успокоился до тех пор, пока не доказал свои утверждения определенным и уместным «так говорит Господь». Он не хотел, чтобы вера евреев опиралась на мудрость человека, а на силу Божью. Благословенный пример для подражания сегодняшним служителям Божьим. Увы, так много людей довольствуются догматическими утверждениями какого-то человека, который «должен знать, что говорит», вместо того, чтобы требовать ясных доказательств из Священного Писания.
Текст, который здесь цитирует апостол в доказательство своего утверждения, взят из Иеремии 31:31. Очень приятно отметить время, когда Бог дал Своему народу это драгоценное обещание. Прекрасно заметил Адольф Сапфир: «Именно в ночь невзгод Господь посылает яркие звезды утешительной надежды. Когда самые темные тучи горя собирались над Иерусалимом, а сам пророк находился в самой глубокой скорби, Бог дал ему самые славные пророчества о великом искуплении Иуды и будущем блаженстве: о пришествии и царствовании Мессии, о Господе, праведности нашей, о царственном владычестве и священстве Искупителя Израиля, о даре Святого Духа, об обновлении и восстановлении избранного народа Божия. , дни непрерывного процветания и блаженства, — все золотое мессианское будущее было предсказано в последние дни Иерусалима, когда великолепное полотно его храма готово было погрузиться в прах, а его стены и дворцы готовы были пасть ниц. земля."
Этот новый завет Бог обещал заключить с «домом Израиля и с домом Иуды». Слово «Израиль» используется в Священном Писании не менее чем в четырех различных значениях. Во-первых, это имя, которое Бог дал Иакову, когда он боролся с ангелом и одержал победу как князь (Быт. 32:28). Во-вторых, оно обозначает его плотских потомков, называемых «детьми Израиля», то есть еврейским народом. В-третьих, оно применяется к десяти коленам, царству Самарии или Ефрема, в отличие от царства Иуды, и это после того, как народ был расколот во дни Иеровоама. В-четвертых, оно применяется духовно ко всему народу Божьему (Гал. 6:16). К этому мы можем добавить: Пятое, в Исаии 49:3 (обратите внимание на последующие стихи), оно, по-видимому, применимо к Самому Христу, отождествленному с Его народом. Лично мы считаем, что в нашем нынешнем отрывке присутствуют второе и четвертое из этих обычаев.
Здесь нам помогает закон первого упоминания. Первоначальное появление любого выражения или слова в Писании определяет его объем и в значительной степени определяет его последующее значение. Так и в этом случае. Имя «Израиль» впервые было дано Иакову: с этого момента он стал человеком с двойным именем, иногда называемым Иаковом, иногда Израилем, в зависимости от того, какой «ветхий человек» или «новый человек» занимал первое место внутри себя. ему. Это более чем намекает на двойное применение этого имени; часто это применяется к естественным потомкам Иакова, иногда к его духовным братьям. Когда Христос утверждал о Нафанаиле: «вот настоящий израильтянин, в котором нет лукавства» (Иоанна 1:47), это было то же самое, как если бы Он сказал: «вот истинный израильтянин, духовный князь у Бога». Настаивать на том, что «Израиль» всегда означает плотских потомков Иакова, значит проявлять непростительное невежество: почему Святой Дух говорит об «Израиле по плоти» в 1 Коринфянам 10:18, если не существует Израиля по духу!
Автор нисколько не сомневается в том, что недалеко то время, когда Бог собирается возобновить Свои отношения с еврейским народом, вернуть его на его собственную землю, отправить обратно его Мессию и Искупителя, спасти его от его грехов и исполнит им Свое древнее обещание через Иеремию. Тем не менее, мы полностью уверены, что было бы серьезной ошибкой ограничивать пророчество Иеремии (или любое другое предсказание) одним исполнением. Из 2 Коринфянам 3 совершенно ясно, что христиане в этом устроении уже наслаждаются благами нового завета, который Бог заключил с ними. Более того, разве нам не напоминают за трапезой Господней слова нашего Спасителя: «Сия чаша есть новый завет», или «завет в Моей крови» (1 Кор. 11:25)?
Следует отметить, что ветхозаветный Израиль был типичным и мистически значимым из всей Церкви Божией. По этой причине обетования благодати в рамках старой экономики были даны святым Божьим под именем «Израиль», «Иуда» и т. д. (тщательно сравните Римлянам 2:28, 29), потому что они были прообразами тех, кто должны действительно и эффективно стать их участниками. Поэтому во 2 Коринфянам 1:20 нам сказано: «Все обетования Божии в Нем (Христе) да, и в Нем аминь, в славу Божию через нас». Поэтому мы читаем, что «Иисус Христос был служителем обрезания, ради истины Божией, чтобы подтвердить обетования отцам, и чтобы язычники прославили Бога за Его милость» (Рим. 15:8,9). И поэтому апостол Павел в письме христианам говорит: «Итак, имея такие обетования» – предыдущие стихи цитируют Левит 26:12 и т. д.! По той же причине в Послании к Евреям 13:6 христианин уверен, что обещание, данное Господом Иисусу Навину, принадлежит и ему.
Таким образом, под «домом Израиля» и «домом Иуды» в Евреям 8:8 мы понимаем, во-первых, мистический и духовный Израиль и Иуду; во-вторых, применение этого завета к буквальному и плотскому Израилю и Иудее в грядущий день. Другими словами, мы рассматриваем эти выражения как обозначение всей Церкви избранных верующих, прообразом которых в древности были плотские потомки Авраама. И не без причины Святой Дух использовал здесь оба этих имени: мы верим, что Его (завуалированным) замыслом было принять избранных Божиих среди иудеев и язычников. Наша причина верить в это состоит в том, что в самой первой вдохновенной проповеди, произнесенной после заключения нового завета, Петр сказал осужденным иудеям: «обетование принадлежит вам и детям вашим (потомкам) и всем дальним всех, кого призовет Господь Бог наш» (Деяния 2:39). Действительно примечательно, что два выделенных слова имеют двойное значение. Во-первых, они относились к буквальному дому Израиля, который тогда находился за пределами земли, в рассеянии (Дан. 9:7); Во-вторых, избирать язычников от Бога: см. Ефесянам 2:13!
В то время, когда Бог объявил Свою цель и обещание через Иеремию, плотские потомки Авраама были разделены на две враждебные группы. У них были отдельные цари и отдельные центры поклонения. Они враждовали друг с другом. Таким образом, они удачно обозначили великое разделение между избранными Божьими среди иудеев и язычников в их естественном и устроительном состоянии. Между ними была средняя стена или перегородка (Еф. 2:14). Между ними была «вражда» (Еф. 2:16). Но так же, как Бог объявил через Иезекииля (37:16, 17), что различные дома Иуды и Израиля должны «стать одним», так и Его избранные среди иудеев и язычников теперь едины во Христе (Еф. 2:14-18). )! Поэтому все рожденные свыше верующие называются «детьми» и «семенем» Авраама (Гал. 3:7, 29), и таким образом они «благословлены верным Авраамом» (Гал. 3:9).
«Не по завету, который Я заключил с отцами их в тот день, когда Я взял их за руку, чтобы вывести их из земли Египетской, потому что они не устояли в завете Моем, и Я не взирал на них, говорит Господь» (стих 9). Противопоставление двух заветов сначала выражается отрицательно: «не согласно». Различий между ними много и они велики. Первое было в основном типичным, второе имело содержание. Одно управлялось при несовершенном священстве, второе – при совершенном. Первое должно было иметь дело, прежде всего, с тем, что было внешним; другой, главным образом, внутренний. Завет Моисея был ограничен одной нацией, христианин по своему охвату интернационален.
О Ветхом Завете говорится как о дате, когда Господь взял Израиль «за руку, чтобы вывести его из земли Египетской». Эти слова подчеркивают прискорбное и беспомощное состояние, в котором тогда находился Израиль: он был неспособен освободиться от своего рабства, подобно детям, которые не могут ходить, если их не поддерживают и не направляют. Как сказано во Второзаконии 1:31: «Господь, Бог твой, родил тебя, как человек рождает сына своего, во всем пути, по которому вы шли». Итак, в Осии 11:3 Бог говорит: «Я научил их идти, взяв их за руки». Подобные выражения также подчеркивают бесконечное снисхождение Бога к Своему народу: Ему следует (так сказать) преклониться, чтобы достичь их в их смиренном состоянии.
«Но они не остались в завете Моем, и Я не призрел на них, говорит Господь». «Они скоро забыли дела Божии, не дождались совета Его» (Пс. 106:13). Основное упоминание касается поведения Израиля на Синае, когда во время отсутствия Моисея на горе они «оттолкнули Его от себя» (Деяния 7:39), сделали золотого тельца и поклонились ему. Это было всего лишь пророчеством или показателем всей их истории. Их постыдное поведение упоминается здесь с целью прославить ту чудесную благодать, которая еще заключит новый завет с таким народом. «Я не взирал на них» относится к Божьим правительственным отношениям с Израилем: суровость, которую Он проявлял, истребляя их в пустыне. Ввиду этого мы вполне можем прислушаться к этому испытывающему слову: «Итак, кто думает, что он стоит, берегись, чтобы не упасть» (1 Кор. 10:12).
 



Евреям 8:10-13.
Глава 38 - Два Завета
 
 
Тема двух заветов дает нам главный ключ, который открывает нам смысл устроительных отношений Бога с Его народом здесь, на земле. Ее значение и блаженство не превосходит ничто во всем диапазоне Божественного откровения. Однако, как это ни печально, сегодня большинство исповедующих христианство едва ли знают об этом. Отношения завета всегда были основой взаимоотношений Бога со Своим народом. Основанием всего является Вечный Завет, договор или соглашение, которое Бог заключил со Христом как Главой и Представителем всего избрания благодати. Мы отсылаем заинтересованного читателя к двум статьям по этому поводу, вышедшим в январском и февральском номерах этого журнала за 1930 год. Здесь мы постараемся рассмотреть применение этого завета, каким он был объявлен Богом, и различные формы, в которых он был установлен среди Его святых.
С Адамом и всем человечеством в нем был заключен первоначальный завет: см. Осия 6:7 на полях. Это заключалось в соглашении между Богом и человеком о послушании и непослушании, награде и наказании. К этому завету прилагались обещания и угрозы, выраженные в видимых знаках или символах; первый — на дереве жизни; последний на древе познания добра и зла. Этим Бог установил первоначальный закон творения как завет. Со стороны человека требовалось, чтобы он принял этот закон. Это был завет дел, и в нем не было посредника. Это устройство или конституция легли в основу обращения Бога с Адамом, но оно прекратилось, как только грех вошел в мир. Бог предусмотрел путь спасения для Своих избранных, помимо их личного обязательства безгрешного послушания как условия жизни, и через их Поручителя, выполняющего все свои обязанности в Его Личности. Об этом стало известно в первом обещании, провозглашенном Богом: Бытие 3:15. Все, кто получает благодать, дарованную через обетования Евангелия, освобождаются от проклятия того завета, который нарушил Адам, их законный представитель.
Но хотя этот первый земной завет больше не применяется как «завет», тем не менее, все те из потомков Адама, которые не получили благодати Божией, как она предложена им в обетованиях Евангелия, находятся под законом и проклятием Адамов завет, потому что послушание, которого он требует от творения Творцу, и наказание, которым он грозит, и проклятие, которое он произносит на непослушных, никогда не встречались для них заменой. Посему, если кто-нибудь не верит, то гнев Божий (не «придет», но) пребывает на нем (Иоанна 3:36), и это потому, что повеление и проклятие, проистекающие из отношений между человеком и его Творцом, и непреклонная праведность Бога как верховного Правителя и Судьи всего человечества должна исполниться.
Дети Израиля не были официально помещены под Адамов завет абсолютно, как завет жизни, ибо со дней Авраама появилось обетование (обновление Бытия 3:15; см. Бытие 12:1-3, 17:6). -8 и т. д.) было дано ему и его семени. Следует внимательно отметить, что в Послании к Галатам 3:17 апостол доказывает, что впоследствии не будет дан никакой «закон» или заключен завет, который должен или мог бы отменить это обещание. Если бы Израиль был подведён под Адамов завет дел, он бы аннулировал это обещание, поскольку этот завет и обещание Благодати диаметрально противоположны. Более того, если бы Израиль формально подпал под Адамов завет дел, все они оказались бы под проклятием, и поэтому все погибли бы навечно.
Из книги Бытия совершенно ясно видно, что до дарования закона на Синае между Богом и Его Церковью происходили и другие федеральные сделки. Бог заключил завет с Авраамом, дав ему обещания от имени его потомков и установив торжественную внешнюю печать для его подтверждения и установления. Этот завет содержал в себе саму природу и суть того, что называется «новым заветом». Доказательством этого является тот факт, что Господь Иисус назван «Посредником обрезания, чтобы истина Божия подтвердила обетования, данные отцам» (Рим. 15:8). Поскольку Он был Посредником нового завета, Он настолько далек от отмены обетований, которые Бог дал Аврааму, Исааку и Иакову, что в Его обязанность входило утвердить и утвердить их. Но именно на Синае Господь официально заключил завет с Израилем как народом (Евр. 8:9), завет, к которому были приложены все учреждения богослужения (Евр. 9:1-6).
В отличие от завета, который Бог заключил с Израилем на Синае, Христос стал «Посредником лучшего завета» (Евр. 8:6). Это завет благодати, названный так в отличие от завета дел, который был заключен с нами в Адаме. Ибо сии два, благодать и дела, разделяют пути нашего отношения к Богу, будучи противоположны друг другу (Рим. 11:6). В этом завете благодати Христос был его Посредником от начала мира, а именно, с момента дарования первого обещания в Бытие 3:15, ибо это обещание было дано с учетом Его воплощения и всего, что Он должен был совершить в Своем будущем. и фактическое посредничество. Христос был таким же поручителем как Авеля, так и апостола Павла, и Бог «уважал» (был благосклонен и принимал) одного на основании поручительства Христа так же, как и другого. На это можно ответить: если это так, то в чем преимущество евангельского домостроительства перед Моисеевым?
В поисках ответа на поставленный выше вопрос необходимо признать (как было указано в нашей последней статье), что «новый завет», упомянутый в 8-й главе Послания к Евреям, не является абсолютно рассматриваемым новым заветом, поскольку он фактически исполнялся. со дней Бытия 3:15 в виде обетования. Ибо, если рассматривать это таким образом, то это вполне соответствовало завету, который Бог заключил с Израилем на Синае: в Галатам 3:17 апостол доказывает, что возобновление завета (как обещания) Аврааму никоим образом не было отменено дарованием закон. Вместо этого в 8-й главе Послания к Евреям апостол говорит об установлении нового завета, требующем отмены синайской конституции. Что представляло собой это «учреждение», поясняется в Послании к Евреям 9 и 10: это были связанные с ним таинства богослужения.
Когда христианство было официально установлено Богом, не только был аннулирован Ветхий Завет, но и вся система священного поклонения, посредством которой он осуществлялся, была отменена. Когда «новый завет» впервые был дан в форме обетования (Быт. 3:15, обновленная Быт. 12, 17 и т. д.), он не вводил систему поклонения и привилегий, выражающую то же самое. Но обещание нового завета было включено в завет Моисея и не противоречило его правам и церемониям, более того, даже с учетом того, что они представляли собой ярмо рабства. И почему? Потому что все эти обряды и церемонии были добавлены после заключения завета в главах 19 и 24 Исхода; тем не менее то, что было добавлено, не опровергло и не могло опровергнуть обещание. Когда система Моисея была завершена, тогда и все богослужение Церкви должно было исходить из нее и соответствовать ей.
Ни один грешник не был спасен иначе как благодаря новому завету и посредничеству Христа в нем. Новый завет благодати (в отличие от ветхого завета дел, заключенного с человеческим родом в Адаме) существовал и действовал на протяжении всей эпохи Ветхого Завета. Тогда что же такое «лучший завет» с его «лучшими обетованиями», начало которому положила смерть Христа? Мы еще раз говорим: это не абсолютно новый завет. В Псалмах и Пророках есть много простых отрывков, которые показывают, что древняя Церковь знала и верила в благословенную истину оправдания и спасения Христом и ходила с Богом в вере в нее: сравните Римлянам 4:3-9. Пусть те, кто имеет доступ к несравненным и бессмертным «Институтам» Кальвина, внимательно прочитают главы 9–11 книги 2.
«Церковь при Ветхом Завете имела то же обетование Христа, тот же интерес к Нему через веру, отпущение грехов, примирение с Богом, оправдание и спасение теми же путями и средствами, которые верующие имеют при Новом. В этих вещах и заключается сущность и сущность завета, о них не говорится, что они находятся под другим заветом, а только иное его исполнение, но оно настолько отличалось от того, что установлено в Евангелии после пришествия Христа, что оно имеет вид и имя другого завета» (Джон Оуэн).
Основные различия между двумя проявлениями завета благодати можно свести к следующим пунктам. Во-первых, то, как проявляется любовь Божия во Христе. Чудо, записанное в Евангелии от Марка 8:23, 24, иллюстрирует и обрисовывает эти два состояния. Святые Ветхого Завета имели зрение, но Цель, поставленная перед их верой, была видна на расстоянии, сквозь облака и тени. Новозаветные святые «открытым лицом видят в зеркале славу Божию» (2 Кор. 3:18). Во-вторых, в более обильном сообщении благодати Церкви: Иоанна 1:16. Верующим Ветхого Завета была дана благодать (Быт. 6:8 и т. д.), а нам – «обилие благодати» (Рим. 5:17). В-третьих, в нашем доступе к Богу. Откровение Божие на Синае наполнило людей ужасом; Его откровение о Себе во Христе наполняет нас радостью. Их не пускали в святое место; у нас есть свобода приблизиться к Его престолу (Евр. 4:16). В-четвертых, степень домостроительства Божественной благодати. В Ветхом Завете оно было ограничено одной нацией; теперь оно распространяется на все народы.
Завет благодати был тем же по своей сути с самого начала. Оно прошло все устроение времен до закона и под законом, одинаковой природы и силы, неизменное, вечное, «упорядоченное во всем и верное». Завет благодати, рассматриваемый в абсолютном смысле, был обетованием благодати во Христе Иисусе и через него (2 Тим. 1:9, Титу 1:2), и это был единственный путь и средство спасения избранных от входа греха. Конечно, во времена Ветхого Завета завет заключался только в обетовании, и именно так он упоминается в Деяниях 2:39, Евреям 6:14-16. Полное и законное «установление» его (Евр. 8:6), благодаря которому оно формально стало «заветом» со всей Церковью, было только в будущем. Чтобы превратить «обетование» в «новый завет» были необходимы две вещи: пролитие крови единственной Жертвы, которая принадлежала ему, и установление этого поклонения в соответствии с ним.
Хотя ветхозаветная Церковь пользовалась всеми духовными благами обетования, в котором заключена суть завета, до того, как он был подтвержден и стал единственным правилом поклонения Церкви, это не противоречило святости и мудрости Божией. подчинить Свой народ любому другому завету или предписать им те формы поклонения, которые Он пожелал, ибо они не сделали неэффективным ранее данное обещание. Установления завета с Моисеем не отклоняли, а, скорее, вели к будущему утверждению обетования. Да, законы и поклонение Моисеева домостроительства в настоящее время приносили пользу и пользу Церкви, пока она оставалась в меньшинстве (Гал. 4). Во многом из вышесказанного мы обязаны, под Богом, трудам Джона Оуэна (1670 г. н. э.). Теперь мы снова обратимся к нашему отрывку.
«Ибо вот завет, который Я заключу с домом Израилевым после тех дней, говорит Господь: Я вложу законы Мои в мысли их и напишу их в сердцах их: и буду для них Богом, и они будут у Меня народом» (стих 10). «Замысел апостола или общий аргумент, который он преследует, все равно следует иметь в виду, рассматривая свидетельства, которые он приводит в подтверждение этого. Его замысел состоит в том, чтобы доказать, что Господь Христос есть Посредник и гарант лучшего завета, чем тот, в котором служение Богу совершалось первосвященниками по закону. Ибо отсюда следует, что Его священство больше и превосходнее их. Для этого он не делает только доказывает, что Бог обещал заключить такой завет, но и объявляет природу и свойства его, в словах пророков. И так, сравнивая его с прежним заветом, Он проявляет его превосходство над ним. В частности, в В этом свидетельстве несовершенство этого завета показано уже в самом его исходе. Ибо он не поддерживал действенным образом мир и взаимную любовь между Богом и народом, но, будучи нарушен ими, они были после этого отвергнуты Богом. Это сделало все остальные преимущества и преимущества этого, бесполезно. Поэтому апостол настаивает на пророке на тех обетованиях этого другого завета, которые неизбежно предотвращают подобный исход, обеспечивая вечное послушание людей и, таким образом, любовь и отношение Бога к ним как к их Богу» (Джон Оуэн).
Здесь апостол противопоставляет христианское устроение Моисееву. Заявив в предыдущем стихе об отмене ветхого завета из-за его неадекватности из-за слабости плоти, он здесь описывает новый завет, который заменил его. Он показывает, что оно настолько превосходно по своему составу, что никто не может возражать против замены им старого: такова сила вступления «За». Формальное «это завет» объявляет, что долг христиан — четко и полностью осознавать принадлежащие им привилегии. Именно с этой целью писания евангелистов и апостолов были добавлены к писаниям пророков. Этот новый завет заключен с «домом Израилевым», который мы понимаем мистически, и включающим в себя весь народ Божий. В духовном смысле оно воспринимается как вся Церковь, «Израиль Божий» (Гал. 6:16).
«После тех дней» находится в противоположности слову «в тот день» в стихе 9, которое представляло собой неопределенное выражение, охватывающее промежуток между посыланием Богом Моисея в Египет и приходом Израиля к Синаю. «После тех дней» означает «после ветхозаветной эпохи». Наступающее за этим устроение названо «временем реформации» в Евреям 9:10. Подобно тому, как заключению Богом первого завета с Израилем предшествовали многие события, которые были подготовкой к его торжественному установлению, например, Его послание Моисея, чтобы объявить им о Своих замыслах благодати, Его избавление их из дома рабство, Его чудесное проведение их через Красное море, Его возвещение Своего закона на Синае — так постепенно был заключен и утвержден новый завет, и это посредством различных подготовительных или подтверждающих его действий. Поскольку это так мало понятно, нам придется вдаваться в подробности.
Во-первых, введение нового завета было осуществлено служением Иоанна Крестителя (Луки 16:16). Он был послан приготовить путь Господу. До его появления иудеи были полностью связаны заветом на Синае, без каких-либо изменений или дополнений к каким-либо обрядам поклонения. Но служение Иоанна было «началом Евангелия» (Марка 1:1,2). Он призвал людей отказаться от привилегий Ветхого Завета (Матфея 3:8-10) и установил новый обряд поклонения – крещение. Он указал от Моисея к Агнцу Божьему. Таким образом, его служение стало началом исполнения Божьего обещания через Иеремию. Во-вторых, воплощение и служение Господа Иисуса было дальнейшим продвижением к тому же. Его явление во плоти подрубило корень всего Моисеева домостроительства (Матфея 3:10), хотя дерево не было срублено сразу. Своими чудесами и учением Христос предоставил обильное доказательство того, что Он был Посредником нового завета.
В-третьих, путь для вступления нового завета был подготовлен, он был торжественно принят и подтвержден смертью Христа: таким образом «обещание» стало «заветом» (Евр. 9:14-16). С этого времени ветхий завет и его управление получили свое полное исполнение (Еф. 2:14-16, Колоссянам 2:14, 15) и продолжали пребывать только в долготерпении Божием, будучи взятыми из путь в Его время и манере. В-четвертых, новый завет был утвержден в воскресении Христа. Ветхий завет не мог быть отменен до тех пор, пока не было снято его проклятие, и оно было полностью снято, когда Христос был «освобожден от смертных мук» и избавлен от могилы. В-пятых, новый завет был обнародован и подтвержден в день Пятидесятницы, в ответ на обнародование закона на Синае, через несколько недель после того, как Израиль был освобожден из Египта. Начиная с Пятидесятницы, вся Церковь Божия была освобождена от любых обязанностей в отношении Ветхого Завета и поклонения ему (хотя это еще не было очевидно для их совести), а также таинств поклонения и всех учреждений Нового Завета. теперь стало для них обязательным. В-шестых, формально и официально был поднят вопрос о продолжении обязательной формы Ветхого Завета, а обратное было прямо подтверждено апостолами под непогрешимым руководством Святого Духа: Деян. 15:1-29.
Но здесь нам может прийти на ум уже отмеченная трудность: разве то, что упомянуто в Послании к Евреям 8:10-13, выраженная там благодать и милость, на самом деле не было сообщено избранным Божиим как до Синая, так и после него? Разве не все, кто истинно верил и боялся Бога, наслаждались теми же самыми благословениями? Бесспорно. В чем же тогда решение? Вот что: апостол здесь не противопоставляет внутренние действия Божественной благодати в ветхозаветных и новозаветных святых, но, как справедливо учил Кальвин, «имеется в виду экономическое состояние Церкви». Контраст между тем, что характеризовало иудейское и христианское устроение, заключается в внешнем подтверждении завета. Хотя были такие люди, как Давид и Даниил, возможно, многие, в которых Дух эффективно действовал, тем не менее очевидно, что подавляющее большинство естественных потомков Авраама не имели экспериментального знакомства с внешним откровением, данным Богом.
«Я вложу Мои законы в их умы и напишу их в их сердцах». То, что это не характерно для христиан или возрожденных христиан, ясно видно из Псалма 37:30, 31: «Уста праведника изрекают мудрость, и язык его говорит о суде. Закон Бога его в сердце его». Так и в Псалме 19:7, 8 мы читаем: «Закон Господень совершенен, преобразует душу... постановления Господни правы, радуют сердце». Но то, что большая часть Израиля, или даже значительное их число, были возрождены в любой период долгой истории этого народа, ничем не подтверждается; напротив, многое говорит об обратном. Этим опытом не обладает никто, кроме избранных Божьих, и во все времена они были лишь «малым стадом».
«Я вложу Мои законы в их умы». Эти слова относятся к действенным действиям Духа в Его сверхъестественном и спасительном освещении нашего понимания, посредством которого оно становится привычным и сообразующимся со всем законом Божьим, который является нашим правилом послушания в новом завете. Плотские помышления суть вражда против Бога, и закону Его не покоряются, да и не могут (Рим. 8:7). Но когда мы обновляемся Духом, Он производит в нас подчинение власти и открытой воле Бога. Как Господь открыл сердце Лидии, «чтобы она вслушивалась в сказанное Павлом» (Деяния 16:14), так и в чуде нового рождения христианину дается ухо, чтобы внимать, и ум, чтобы воспринимать святость, справедливость и доброта Божьего закона. Да, этот закон эффективно применяется к нему, так что он становится формой его мыслей, предметом его размышлений и регулятором его путей.
Проповедник может провозглашать закон Божий внешнему уху, но только Дух может запечатлеть его в уме. Осознание этого факта должно поставить каждого министра на колени. Как бы старательно он ни готовил свою проповедь, как бы ясно и верно он ни излагал истину Божию, как бы торжественно и испытывающе ни старался навязать ее совести человека, если только Бог Сам не даст Своему Слову вход в душу, ничего духовное и вечное совершается. Нигде мертвость «церквей» сегодня не проявляется так ясно, как отсутствие согласованной и определенной молитвы непосредственно перед и сразу после проповеди Слова: «песенное служение» заменило молебен. О, если бы народ Божий осознал необходимость собраться вместе и воскликнуть: «Господи, открой очи этим людям» (4 Царств 6:20).
«И напиши их в сердцах своих». Именно это делает первую часть действительно эффективной. «Сердце», в отличие от «разума», включает в себя чувства и волю. Сначала информируется понимание, а затем преобразуется сердце. Прививается деятельный принцип послушания, а это есть не что иное, как любовь к Самому Богу. Там, где есть настоящая любовь к Богу, есть искреннее желание и решимость угодить Ему. Сердце природного человека «отчуждено» от Бога и противится Его власти. Вот почему на Синае Бог написал заповеди на камнях – не столько для того, чтобы закрепить их внешнюю букву, сколько для того, чтобы продемонстрировать жестокосердие людей, которым они были даны. Но при возрождении Бог забирает сердце каменное и дает сердце плотяное (Иез. 36:26) — гибкое, живое, отзывчивое.
Пусть каждый читатель остановится здесь и вознесет свое сердце к Богу, прося благодати и мудрости, чтобы честно исследовать себя в свете этого стиха. Вы можете проводить здравое и библейское служение каждую субботу, но какое влияние оно оказывает на вашего внутреннего человека? Возможно, вы хорошо знакомы с буквой Слова, но насколько далеко она влияет на детали вашего повседневного хождения? Ваш ум больше всего сосредоточен на временных или вечных вещах, материальных или духовных? О чем вы думаете во время отдыха? Ваше сердце сосредоточено на Боге или на мире? Есть тысячи исповедующих христианство, которые могут бойко говорить о Священном Писании, но чья жизнь не дает никаких доказательств того, что Бог написал Свои законы в их сердцах. Вы из этого класса?
«И буду для них Богом, и они будут для Меня народом». Это выражает заветные отношения. Оно помещено в центр этих обетований, потому что это источник, из которого исходит благодать других благословений. Нечестивцы живут в этом мире «без Бога и без надежды» (Еф. 2:12), а праведникам Он говорит: «Я щит твой, награда твоя весьма великая» (Быт. 15:1). «Счастлив тот народ, то есть в таком случае, блажен тот народ, у которого Бог Господь» (Пс. 144:15). Когда Он говорит: «Я буду для них Богом», это означает, что Он будет поступать по отношению к Своему народу согласно всему, что подразумевается во имени Бога. Он будет их Законодателем, их Советником, их Защитником, их Руководителем. Он восполнит все их нужды, избавит от всех опасностей и приведет их к вечному блаженству. Он будет верным и долготерпеливым, терпящим их слабости, никогда не покидая и не оставляя их. «И будут Моим народом» выражает и достоинство, и долг. Их достоинство изложено в 1 Петра 2:9; их долг в последующих стихах.
«И не будут учить каждый ближнего своего и каждый брата своего, говоря: познай Господа; ибо все узнают Меня, от малого до большого» (стих 11). Эти слова указывают на контраст с общим духовным невежеством, которое существовало среди иудеев: ср. Исаия 1:3 и т. д. «Слова в 11-м стихе следует понимать не абсолютно, а сравнительно. Они подразумевают, что под этим заветом будет разительный контраст с невежеством, которое характеризовало большую часть тех, кто находился под властью. Ветхий Завет; что откровение Божественной воли будет гораздо более обширным и ясным при новом, чем при старом домостроительстве; и что будет соответственно расширена передача просвещенных влияний Святого Духа. Вероятно, они также предназначены для предложить идею о том, что тот вид знания, который составляет особую славу Нового Завета, — это такой вид знания, который не может быть передан братом, обучающим брата, но исходит непосредственно от Него — великого Учителя, чья великая характеристика заключается в том, что кого Он учит, того Он делает способным учиться» (Джон Браун).
«И не будет учить каждый ближнего своего и каждый брата своего, говоря: познай Господа». Во время Моисеева домостроительства, и особенно в последнем столетии до Рождества Христова, существовало внешнее учение Закона, которому люди доверяли и опирались на него, не обращая никакого внимания на учение Божие посредством внутреннего обрезания сердца. Такое учение выродилось в конкурирующие школы и секты, такие как фарисеи, саддукеи, иродиане, ессеи и т. д., и своими традициями они уничтожили Слово Божие (Марка 7:13). Это было против того, что объявил последний из пророков Израиля. «Господь истребит… учителя и учёного из кущей Иакова» (Мал. 2:12). Или наш стих, вероятно, имеет более прямое отношение к общему познанию Бога, полученному во время Моисеева домостроительства, когда Он открывал Себя под прообразами и тенями и был познан через «притчи и мрачные речения». Теперь они были вытеснены полным сиянием света Евангелия.
«Ибо все узнают Меня, от малого до большого». Бог теперь познан в полном откровении, которое Он открыл о Себе в личности Своего воплотившегося Сына: Иоанна 1:18. Как нам сказано в 1 Иоанна 5:20: «И мы знаем, что Сын Божий пришёл и дал нам разумение, чтобы мы познали Его истинного»: «познаем Его» в том смысле, что мы признаём признавать и практически повиноваться Ему как Богу. Это духовное, экспериментальное, жизненно важное, спасительное знание Бога теперь сообщено всем Его избранным. Как объявил Спаситель: «Все они будут научены Богом» (Иоанна 6:45): научат Его воле и всем тайнам благочестия, которые открываются Словом. Это «знание» о Боге не может быть передано только посредством какого-либо внешнего учения, но является результатом действий Духа, хотя Он часто, да вообще, использует устное и письменное служение Божьих слуг в качестве Своих инструментов в этом.
«Ибо Я буду милостив к неправде их, и грехов их и беззаконий их Я уже не вспомню» (стих 12). «Это великое основополагающее обетование и благодать нового завета. Ибо, хотя оно и выражено последним, тем не менее, по природе, оно предшествует другим упомянутым милостям и привилегиям и является основой сообщения о них нам. Это случайное «ибо» в начале стиха показывает: «То, что Я сказал, говорит Господь, будет исполнено: «Ибо Я буду милостив» и т. д., без чего не могло быть никакого участия в других упомянутых вещах. ... Поэтому в этих словах выражено не только прибавление новой благодати и милости, но также объясняется, почему или на каком основании Он даровал им те другие милости» (Джон Оуэн).
В стихе 12 объясняется, почему Бог дарует чудесные благословения, перечисленные в стихах 10, 11. Слово, переведенное здесь как «милосердный», является благоприятным, поскольку это не абсолютная милость без какого-либо удовлетворения, полученного по справедливости, но благодать, явленная на основание умилостивления: ср. Римлянам 3:24, 25. Христос умер, чтобы сделать Бога милостивым к грешникам (Евр. 2:17), и только в Нем и через Него Бог милостив к грехам Своего народа. Пока Христос отвергнут, грешник находится под проклятием. Но как только Он будет принят, благословения, описанные в стихах 10-12, станут Его. Обратите внимание, что названо всего семь благословений, которые служат примером совершенства нового завета.
Следует отметить, что не менее трех слов используются в стихе 12 для описания ужасных зол, в которых виновен грешник, тем самым подчеркивая его отвращение к святому Богу и преувеличивая спасающую его благодать. «Неправедность» означает зло, причиненное Богу, против суверенного Правителя и Благодетеля человека. «Грех» — это промах, прославление Бога, к которому всегда следует стремиться. «Беззаконие» имеет силу беззакония, это противопоставление моей воли воле Божией, жизнь ради собственного удовольствия, а не ради Его славы. Как дивно благосклонное благоволение Бога к тем, кто виновен в столь многочисленных безобразиях! Целью апостола было указать на еще один контраст между заветами. Иудаизм характеризовался царством закона и справедливости; христианство отличает «Престол Благодати». Обратите внимание, что здесь не оговариваются никакие «условия». Но разве новый завет не требует покаяния и веры? Несомненно: Марка 1:15. Но Тот, Кто требует этого, обещал также произвести это в Своем народе: Деяния 5:31.
«Сказав: новое, Он сотворил первое ветхим. Ныне ветшающее и ветшающее готово исчезнуть» (стих 13). То, что переводчики не уловили смысла рассуждений апостола, видно из того, что они добавили слово «завет», выделенное курсивом. В этом не только не было необходимости, но его введение служит для того, чтобы скрыть силу первой половины этого стиха. В нем апостол делает вывод из того, что Бог сказал через Иеремию. Он выделяет одно слово «новое» и на нем основывает аргумент: поскольку христианство есть «установление» нового завета, то предыдущее домостроительство должно было стать «старым», а «старое» означает то, что притягивает близок к концу! Как это еще раз показывает нам, что каждая йота и каждая черта Писания авторитетна, полна смысла и имеет достаточные доказательства для того, что из него можно вывести!
«Теперь то, что ветшает и стареет, готово исчезнуть». Вот заключение доводов апостола. Если бы первый завет был адекватным, не было бы места для второго (стих 7). Но место искали для второго (стих 8), поэтому первый завет не был безупречным. Ветхий завет действовал полторы тысячи лет, от Моисея до Христа; но теперь его цель была достигнута. Бог дал Израилю больше, чем намек на то, что Моисеева экономика не будет длиться вечно, когда Его провидение позволило увести народ в Вавилон. По их возвращению из плена ни храм, ни его священство так и не были восстановлены в своей первозданной славе. И вот, как писал апостол, менее чем за десять лет Иерусалим и храм были полностью разрушены. Итак, если иудейский завет был упразднен, потому что он был «ветхим», то тем более должен быть отвергнут «ветхий человек» (Еф. 4:24) и очищена «старая закваска» (1 Кор. 5:7). )!
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