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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ
Автор: AW Pink
ГЛАВА ОДИН

Введение
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 гг.
Придэм, Ридаут и Такер. Давайте теперь рассмотрим:
1. Его адресаты.
В наших английских Библиях мы находим слова «Послание апостола Павла к евреям».
как адрес. 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!»
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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 непосредственно и на месте той же самой компании. Теперь во 2 Петра 3:15 апостол делает конкретную ссылку на «возлюбленного брата нашего Павла, по данной ему мудрости, которую написал вам». Таким образом, устраняются все сомнения относительно того, кому было послано наше Послание 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 касался этого вопроса.
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стремились отучить их от неуместной и теперь несвоевременной привязанности к институтам Моисея. 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 в условиях новой экономики вещей не было ни евреев, ни язычников, но что, независимо от внешних различий, все верующие в Господа 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 посредством Мессии 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, исключены
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от внешнего двора, отрезанного от общества Израиля. Это было действительно болезненное и загадочное испытание. Верные обещаниям, данным своим отцам, лелея надежду в постоянной молитве, что их народ все же примет Мессию, это было самым суровым испытанием, которому могла подвергнуться их вера, когда их верность небу подразумевала отделение от всех священных прав и привилегии 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 господина 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 этой 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:
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о «лучшем воскресении», а в Евреям 11:40 — о «лучшем». Также мы можем наблюдать семь великих вещей, упомянутых в нем, а именно: «великое спасение» (Евр.
2:3), «великий Первосвященник» (Евр. 4:14), «великая скиния» (Евр. 9:11), «великая брань скорбей» (Евр. 10:32), «великая битва со скорбями» (Евр. 10:32), «великая битва со скорбями» (Евр. 10:32), «великая скиния» (Евр. 9:11), воздаяние» (Евр. 10:35), «великое облако свидетелей» (Евр. 12:1), «великий Пастырь овец» (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 «добрых делах».
приходить; 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. Следовательно, Святой Дух здесь подробно показал, что верующие теперь имеют в Господе 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 доктором Дж. Брауном, что мы не можем не процитировать его: «Послание делится на две части: первая — доктринальная; вторая — практическая.
хотя это разделение соблюдается не так точно (тщательно, A.W.P.), что в первой части не предписываются и не навязываются никакие обязанности, а во второй не излагаются никакие доктрины. Первое — гораздо большее разделение, простирающееся от начала Послания до 18-го стиха 10-й главы. Второй начинается с 19-го стиха 10-й главы и продолжается до конца Послания. Превосходство христианства над иудаизмом — это великое учение, которому учит Послание; и постоянство в вере и исповедании этой религии является великим долгом, который она предписывает».
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 можно отметить, что типичные учения Ветхого Завета изложены здесь более подробно.
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длина, 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 другую ссылку 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 и «небесное призвание» (Евр. 3:1),
«небесный дар» (Евр. 6:4), «небесному» (Евр. 8:5), «небесной стране»
(Евр. 11:16), «небесному Иерусалиму» (Евр. 12:22) и «церкви 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, определяющее 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; как мало кто когда-либо испытывал искушение пройти мимо
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Видно, существовала особая и самая острая необходимость в ясном и подробном анализе и описании того, что значит «ходить верою». 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 упование на Господа ради личной безопасности. Это центральный момент, но мы должны позаботиться о том, чтобы понимать его истинно и глубоко. Вера, как объясняет апостол в Послание к Коринфянам рассматривает вещи невидимые и временные: оно предпочитает духовную и вечную реальность вещам времени, чувств и греха; оно опирается на Бога и реализует Его Слово; это суть ожидаемое, очевидность невидимого. Таким образом, каждое учение и иллюстрация этого Послания идут прямо к сердцу и совести, взывают к жизни, обращаются к вере. Это один постоянный и устойчивый пылкий и интенсивный призыв прилепиться к небу. Первосвященник, к существенному, истинному и реальному поклонению. Самый настойчивый и любящий призыв быть стойким, терпеливым, надеющимся в присутствии Бога, в любви и сострадании Господа Иисуса, в общении великое 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 Евреям 1:5-9, цитируя Псалмы, 2 Царств, Второзаконие, он отсылает эти высказывания к Самому небу: «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.
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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); одним Своим приношением Он имеет
«навеки усовершенствовали 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 Евреям 10:15, он заявляет, что его любимый брат Павел
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«и согласно мудрости, данной Ему, написал вам». Если Послание к Евреям не является этим письмом, то где оно?
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 2
Превосходство Христа над
Пророки.
(Евреям 1:1-3)
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 должно отделять святого от любви Божией, которая есть в Господе 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 Евреям 10:18, 19 он называет семь вещей, которыми святые не являются.
«прийти»; в то время как в Евреям 10:22-24 он упоминает десять вещей, к которым они «пришли»,
а именно: к горе Сиону, Граду Бога живого, небесному Иерусалиму, бесчисленному сонму ангелов, генеральному Собранию, Церкви Первенцев, небу, Судии всех, духам праведников, достигших совершенства, к Иисусу Посреднику, к Крови кропления. Сравните также Галатам 5:19-21, где апостол, описывая
«дела плоти» — число 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 за 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 малейшего намека на то, что Тимофей был соработником
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кто-либо другой, 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.
Послание, которое 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»
дано в каждом. Затем, если он обратится к завершению посланий Иакова, Петра, Иоанна и Иуды, то обнаружит его заметное отсутствие. Таким образом, это было своеобразное
«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:
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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 пленения и от пленения до небес, 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: к некоторым
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слова, 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 сообщалось типическими изображениями и символическими действиями, иногда в виде продолжающейся притчи, иногда отдельными фигурами, иногда —
хотя и сравнительно редко — простым и откровенным языком. Откровение имеет иногда форму повествования, иногда — предсказания, иногда — аргументированного дискурса; иногда оно дается в прозе, иногда в стихах» (д-р 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 «разными способами»; но идеи, которые они неизбежно внушают уму, таковы: полнота евангельского откровения по сравнению с несовершенством иудейского, а простота и ясность евангельского откровения по сравнению с многообразием и неясностью иудейского» (д-р. Дж. Браун).
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«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 очень хорошо понимала это: «Когда придет Мессия, Он скажет нам все» (Иоанна 4:25). Возражение: апостолам многое было открыто им позже.
Ответ: это было не что иное, как то, что Христос открыл прежде, пока Он был жив».
(доктор Гуж).
Центральная точка контраста здесь находится между ветхозаветными «пророками» и Христом.
"сын." 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).
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«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 в Господе 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 прошлом», 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 дал и другого в
«эти последние дни». 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? Небольшой,"
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
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несомненно, оно не было раскрыто полностью. 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 в Господе 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»
(раскрыл Себя) как свет: настаивают 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 проявился 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
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говорил «Всемогущий», как Он говорил 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. Как необходимо, изучая отрывок из Евангелия, осознавать, что там с нами «говорит» Бог.
«По-сыновски» проявились 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.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 3
Превосходство Христа над
Пророки.
(Евреям 1:1-3)
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. При этом он становится возвышенным, важным, почитаемым, как и некоторые из этих предметов, но в присутствии
«Сын», их слава становится совершенно ничтожной.
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 здесь у всех евреев.
Послание. 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, на который нужно смотреть.
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Удовлетворитель сердца, Тот, 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: «во многих частях и во многих отношениях».
Бог в древности говорил с отцами через пророков. 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 Бог того самого Иисуса, которого вы распяли, сотворил и
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Господь и Христос» (Деяния 2:36). В обоих отрывках речь идет о чести, оказанной Посреднику, и в каждом случае целью оратора или писателя было преувеличить христианское откровение, показав возвышенное достоинство его автор и руководитель.
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» является преемником своего отца во всем, что имеет его отец. В отношении Отца и Сына верховная власть Одного никоим образом не ущемляется высшей верховной властью Другого – ср. Иоанна 5: 19. Разница только в способе: Отец делает все через Сына, а Сын делает все от Отца» (доктор Гуж). Титул «Наследник» здесь обозначает собственность Христа. Он Владелец и Распорядитель всего сущего.
Во-вторых, на наследие Христос был «назначен» небесами. 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 имеет
«назначив» 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 интересовался двумя главными вопросами.
«назначен»: страдания (ср. также 1 Пет. 1:19, 20) и слава – 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.
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Об этом назначении Христа на наследство упоминается 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 наследие будет наше» (Марка 12:7) — таковы были их ужасные слова.
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 дано, 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 ни Ему, ни Его семье. На земле Он был беден до последнего; никто не был столь беден, как Он. Но как человек Он должен наследовать всё; как Иисус, Бог и человек 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 назначил Бог. для однажды униженного.
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 — возраст. 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...
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aionas — это, очевидно, синоним та panta («все вещи») в предыдущем предложении» (д-р Дж.
Коричневый). 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 цитируем его превосходный комментарий 1650 года: «Ни одно сходство с каким-либо другим творением не может более полно раскрыть взаимоотношения между Отцом и Сыном:» 1. Сияние, исходящее от Солнце 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, помимо Христа, сияние Божие
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«слава» не могла быть воспринята нами. Без Христа человек находится во тьме, совершенно во тьме относительно Бога. Именно в Господе открывается Бог.
4. Его Существо.
«Выразительный 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 совсем
«выражать» Бога, и ангелы не могут этого сделать, 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!
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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. Чего
"вещество?" 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 утверждения «кем» Бог «сотворил миры» можно 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 «Своё», как в Матфея 16:26:
«собственная душа»; и «Свой дом» (Евр. 3:6). «Поддержание» всего — это Божественная работа.
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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
«перешел» 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 небом:
«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 Его величия? Чтобы научить небесному
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мудрость? Править справедливо и свято? Нет. Он пришел, чтобы очистить наши грехи. Какая высота славы! какая глубина унижения! Бесконечен в Своем величии, и бесконечен в Своем самоуничижении, и в глубине Своей любви. Какой славный Господь! И какая ужасная жертва неизреченной любви, чтобы Сам очистить наши грехи»! (Сафир).
«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 буквально обозначает законченное произведение.
«очистив». 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, собственной кровью).
Узрите совершенство жертвы в бесконечном достоинстве воплотившегося Сына. Грех удален. О, какая это чудесная вещь!» (Сафир).
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!
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«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 крепок».
удачно переводится как «обитель 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 небесам. 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 заявил:
«Совершилось» (Иоанна 19:30). В доказательство этого Он сейчас восседает на высоте.
Термин «Величие небес» относится к Самому небу. «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.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 4
Христос, превосходящий ангелов.
(Евреям 1:4-14)
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 1-й главы Послания к Евреям.
Сначала нам говорят, 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 небесах 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
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подходя к третьему пункту: «через Которого 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».
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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 вводит
"ангелы?" 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 в Священном Писании ангелы описаны как
«превзойденный силой» и, таким образом, настолько возвысившийся по шкале бытия над человеком, необходимо было, чтобы утвердить превосходство Христа над всеми сотворенными существами, показать, что Он был много лучше их. 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 Галатам 3:19 говорится: «Для чего же служит закон?
Оно было добавлено из-за преступлений, пока не придет Семя, которому было дано обетование; Таким образом, слава Иеговы на Синае (начало Моисеева домостроительства) была ангельской, а использование ангелов в даче закона запечатлело достоинство и важность этого.
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!»
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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. Он был как «Ангел завета» (Мал. 3:1),
«Ангел Господень» (Исх. 3:2), что Иегова чаще всего являлся им.
С давних времен ангельское служение было главным инструментом Божественной силы и средством общения. Именно «Ангел Господень» освободил Агарь (Быт.
16:7), и который 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 (в греческом языке это всего лишь одно):
"Быть сделанным." 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 «святые»
(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 каждый
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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 Своего народа, должен быть щедро вознагражден за Его труд: «Поэтому Я разделю Ему часть с великими, и Он разделите добычу с сильным» (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 в (в) мире (данном Ему при воплощении Его) преклонилось всякое колено небесных, земных и преисподних» (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 таково:
«Да святится имя Твое», и все благословения и привилегии, которые Бог даровал Израилю, суммируются в том, что Бог открыл им Свое имя. Имя — это внешнее выражение, залог и печать всего, чем человек действительно и существенно является; и когда говорится, что Сын Божий получил более высокое имя, чем ангелы, то это значит, что не только по достоинству, но и по роду Он выше их» (А. Сапфир). «Описательное обозначение, данное Христу Иисусу в отличие от того, что дано ангелам,
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отмечает Его как принадлежность к высшему порядку существ. Имя им — созданные духи; Имя Ему — Единородный Сын Божий» (д-р Дж. Браун).
«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
«сыны Божии», 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».
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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, поняли
«сегодня (или «ныне») 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 боев была просто борьбой «из-за слов», которая не принесла никакой пользы. Хотя Писание ясно учит о Божестве и абсолютной Божественности Сына (Евреям 1:8 и т. д.) и подтверждает Его вечность (Иоанна 1:1 и т. д.), в нем нигде не говорится о Его вечном «сыновстве».
а там, где умалчивает Писание, надлежит молчать и нам. Конечно, этот стих не учит вечному сыновству Христа, поскольку, если мы позволим апостолу определять свои собственные термины, мы читаем в Евреям 4:7: «Он ограничивает определенный день, говоря Давиду: сегодня» и т. д. Нам кажется, что это иллюстрирует предусмотрительность Духа, предотвращающего «сегодня» в Евреям 1:5.
пониматься 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. Деяния 13:33
не имеет отношения к небесному воскресению, но относится к Его воплощению и явлению 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 дополнительные доказательства того, что «в этот день я родил Тебя»
относится к воплощению Христа, Луки 2:11 сообщает об этом: «Ныне родился вам в
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город Давида, Спасителя, который есть Христос Господь» — можно ли столько 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» Небесным 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 в первой части стиха 5 говорилось о вечной связи Сына Отца, как настаивают практически все старые (кальвинистские) комментаторы, то было бы, конечно, бессмысленно добавлять следующую цитату:
«Я буду» не возвращает нас 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 главным его применением было само небо. 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 исследователи иврита говорят нам, что
«Если он совершит беззаконие» можно справедливо перевести как «всякий, кто совершит беззаконие», и их параллель можно найти 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.
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«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, благость Моя и Скала спасения Моего» (стих 23). 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». Тогда это название является синонимом
«назначенный Наследником всего сущего». Однако его следует отличать от слова «Единородный» в Иоанна 1:18, 3:16. Последнее является выражением нежности, как ссылка на Евреям 11:17.
показывает: Исаак не был единственным «рожденным» Авраама, ибо Измаил также был рожден им; но Исаак был его возлюбленным: так и Христос — Божий «Любимец» — см. Псалом 22:20, 35:17.
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«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» из 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. Луки 2:13, 14
относится к тому, 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
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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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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 5
Христос, превосходящий ангелов.
(Евреям 1:7-9)
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, собственно, в Послании 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»,
и в стихе 5 нам показано, что к Тому, против кого восстали цари земные и правители совещались вместе, Сам Иегова обращается как
«Ты — Мой Сын». 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 созданы, но они были созданы Самим Христом.
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«Кто сотворил» возвращает нас к последней фразе стиха 2: «Он (Сын) сотворил миры»: именно о сотворении миров говорит Псалом 104. 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 велик вопль их пред лицом Господним: и Господь послал нас разрушить его». Что касается небесных судов, обрушившихся на Египет, нам сказано: «Он навел на них ярость гнева Своего, и ярость, и негодование, и скорбь, послав злых ангелов» (Пс. 78:49), под которыми мы не понимаем падших. ангелы, а «ангелы зла», т. е. 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 кто не нашелся записанным в книге жизни, тот был брошен в озеро огненное» — кем, как не ангелами, исполнителями гнева Божия!
«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 подобно молнии» и что «от страха перед ним стражи затряслись и стали как мертвецы»
(Матф. 28:3, 4). Этим объясняется «не бойтесь», с которым ангелы так часто обращались к разным людям, перед которыми они появлялись с поручением милости: см. Матфея.
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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».
«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 представлена 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, что это уместно — 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 возвратится, приняв 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, все еще в Своем характере, как
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«Сын Человеческий» (см. Иоанна 5:27) «совершит суд», т. е. над Своими врагами. Тогда, низложив (силой, не примирив благодатью) все противящиеся силы, Он «предаст Царство Небесному» (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
«праведный». «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. «Умножения правления Его и мира не будет
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конец, на престоле Давида и в Царстве Его, чтобы упорядочить его и утвердить судом и справедливостью отныне и во веки веков» (Ис. 9:7). Тогда исполнится это древнее пророчество. «Вот, наступят дни говорит Господь, что Я воздвигну Давиду праведную Отрасль, и воцарится царь, и будет процветать, и будет производить суд и правосудие на земле» (Иер. 23:5). Награды, которые Он дарует, — суды Он будет исполнять, будет управляться беспристрастно. Но не следует забывать, что это в равной степени верно и в отношении Его правления даже теперь, хотя только вера воспринимает это; во всех устроениях остается, что «справедливость 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 совершение 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 должно быть занято 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 творил праведность, но и
"понравилось" это. 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 вопиющего:
«Не делайте дома Отца Моего домом торговли» (Иоанна 2:16). Что должно было означать для Того, кто так любил праведность и ненавидел беззаконие, жить в скинии в течение тридцати лет?
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три года в таком мире! И что должно было означать для такого Единого быть
«причислен к беззаконникам» и «соделал грех» за Свой народ!
«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 Отцом Моим, и Я возлюблю его, и яви Себя 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 уполномочен и послан Богом (Иоанна 3:34), и он подчинил себя небу 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 небесами, чтобы быть главою мистического тела, которое есть Церковь (Ефесянам 1:22, 23), Бог, поэтому 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 сказал Аврааму: «Я поставлю завет Мой между Мною и тобою».
и т. д., «чтобы быть тебе Богом» (Быт. 17:7). Как Бог заключил завет с Авраамом и его семенем, так и с Христом и Его семенем, которые являются всеми избранными Божиими. Это «семя»
упомянуто 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);
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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 благости Моей 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 масла на их головы: см. 1.
Царств 10:1; 16:13; 3 Царств 1:39 и т. д. Именно в связи с этим царей называли
«помазанник» (2 Цар. 19:21) и «помазанник Господень» (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 133-го псалма нечто большее, чем слово, выражающее желанность и блаженство святых на земле, живущих вместе в согласии. Но всему ли этому учит Псалом? Мы думаем, что нет. Какая же тогда аналогия указана между тем, что сказано в стихе 1?
и стих 2? Что означает фраза «как хорошо и как приятно братьям жить вместе в единстве. Это как драгоценное миро 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
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133 очевидно: совместное проживание братьев в единении «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 небу. 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 небу: «Но когда придет 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.
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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»
более непосредственно видны. 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, королевский
«скипетр», которым владеет Он. 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, подчинившийся небу: «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.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 6
Христос, превосходящий ангелов.
(Евреям 1:10-13)
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 очень интересна и важна, и она принесет хорошие плоды.
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гораздо более полное исследование, чем нам позволяет наше ограниченное пространство здесь. 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 небесам, т. е. 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 о применении его к небесам 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 Господу Сего Страдающего:
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«Но Ты, Господи, пребудешь вовек, и память Твоя во все роды.
Ты восстанешь и помилуешь Сион: ибо время благоприятствовать ему, да, назначенное время, пришло. Ибо рабы Твои любят камни ее и любят прах ее. И убоятся язычники имени Господня, и все цари земли славы Твоей. Когда Господь создаст Сион, Он явится во славе Своей. Он примет во внимание молитву обездоленных и не пренебрежет их молитвой. Это будет написано для будущего поколения, и народ, который будет создан, восхвалит Господа. Ибо Он взглянул вниз с высоты святилища Своего; с неба Господь взглянул на землю; услышать стон узника, освободить назначенных на смерть; возвещать имя Господа на Сионе и хвалу Его в Иерусалиме; когда народ соберётся вместе, и царства будут служить Господу» (стихи 12-22). Блаженно видеть здесь Спасителя, смотрящего от видимого к невидимому: от тёмного настоящего к светлому будущему.
«Он ослабил силу Мою на пути, сократил дни Мои. Я сказал: благость Моя, 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 небес это ничего не значит? 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 чувствовал это.
«отсечь» 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» (ср. Иоанна 12:24, где Христос говорит о Себе под этим образом) не созрели полностью и поэтому были «высушены огнем» —
символ того, что он подвергнется суду небесному. 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 небу.
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Помните, что жизнь Иисуса была жизнью веры, настоящим, истинным и серьезным конфликтом; и что, хотя Он постоянно твердо держался за обетования Божьи, тем не менее, Его чувство печали, Его чувство полной зависимости от Бога, Его тревожное ожидание Своих последних страданий — 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 прославлен той славой, 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 благость Моя» (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». На нас произвел глубокое впечатление тот факт, 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! Подобную теорию также невозможно согласовать 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 всего святого (1
Кор. 4:10), и мы готовы считаться глупцами 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 будут
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погибнуть. 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 в Писании говорится, 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, является Всевышним и Верховным Владыкой над всем, и Он делает все, «чтобы человек познал, что Ты, чье имя Иегова, есть Всевышний над всей землей»
(Пс. 82:18). «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 продолжать"
(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
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сотня лет. 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 сказать так: Сидящий по правую руку от Бога гораздо превосходнее служителей: Христос сидит по правую руку от Бога, а ангелы
«министры»; 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 с возгласом 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
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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 небесам. 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 Небесами. 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.
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Далее, оно предполагает пришествие смерти, смерти Христа. Наконец, это подразумевает вечность — «ему и его наследникам 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 в Господе; это период их несовершеннолетия. Ангелы намного превосходят нас в силе, мудрости и достижениях; но 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 небесам! 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 являются членами
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Божья «семья» тоже. 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 небу как своему Господу, не только призваны поклоняться Ему как Богу, но также участвуют в обеспечении безопасности и обеспечении мирских 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
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Апостолов, и поместил их в общую темницу. 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 солдаты, скованные двумя цепями; и стражи у дверей охраняли темницу. И вот, Ангел Господень предстал перед ним, и свет осиял темницу; и 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 неба тех, кого Он приобрел Своей кровью! О, если бы наши сердца склонились в изумлении и
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поклоняйтесь этому благословенному проявлению 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.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 7
Христос, превосходящий ангелов.
(Евреям 2:1-4)
Название этой статьи основано на том факте, что первые стихи Послания к Евреям 2
содержит увещевание, основанное на сказанном в первой главе. 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
«выражать образ» 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 13 110-й псалом
  

60

цитируется в доказательство этого. 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 моего сердца и молитва к небу 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 вступления «Следовательно».
что означает по этой причине: поскольку Бог удостоил столь превосходного Учителя, к Нему должно относиться более внимательно. «Поэтому» обращается ко всей разнообразной славе, которая подчеркивает превосходство Христа, упомянутое в предыдущей главе. Поскольку Он — Божий «Сын», поэтому будьте внимательны. Так как Он есть «Наследник всего», то давайте
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обратите внимание. 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 привлечь внимание и трепетать сердца своих 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.Это подтвердилось
«к нам», — говорит он, снова ставя себя вместе со своим народом, вместо того, чтобы передавать свои небесные откровения как человека, взятого из народа и язычников, к которым он был послан. Он смотрит на то, что было их надлежащим свидетельством, а не на то, чему он был чрезвычайно отделен. Он имеет с ними дело, насколько это возможно, на их же территории, хотя, конечно, без компромиссов со своей стороны» (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. «Внимательнее внимайте»,
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 более серьезное внимание»
к тому, что Он приказал нам сделать. 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 определенному предмету, уделить ему внимание, обдумать его.
Здесь оно противопоставляется «пренебрежению великим спасением». Ни один человек не может читать Священное Писание, не обращая внимания на то внимание, которое уделяется размышлениям, а также на преступность и опасности.
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которые представлены как связанные с невнимательностью. И это вовсе не удивительно, если мы задумаемся о том, что Евангелие является моральным лекарством от нравственной болезни. Когда в него верят, оно становится эффективным. В это невозможно поверить, если не понять; его нельзя понять, если ему не уделять внимания. Истину необходимо держать перед разумом, чтобы она произвела соответствующий эффект; и как можно удержать это в уме, как не благодаря тому, что мы обращаем на это внимание» (д-р 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. и привести всего человека в соответствие с ним.
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 нему 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). Апостол здесь продвигается
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еще одна причина, по которой евреям следует усердно изучать Евангелие. 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
«стойкий» — твердый, нерушимый, которому нельзя возражать. 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, центральный
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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 убеждал своих братьев в необходимости более усердно внимать тому, что они слышали, что более или менее определено во второй половине стиха 3:
«которое вначале начал говорить Господь» — имеется в виду Его проповедь Евангелия. Под метонимией здесь понимается Евангелие, открывающее и возвещающее спасение Божие. В Ефесянам 1:13 оно названо «Евангелием вашего спасения», в Деяниях 13:26.
«Слово спасения сего» в Римлянам 1:16 названо «силой Божией ко спасению всякому верующему», а в Титу 2:11 — «благодатью Божией, приносящей 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, 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 говорит такими словами?
«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 несчастья различались в зависимости от нашей способности переносить страдания, а их интенсивность ограничивалась только нашей силой выносливости, которая
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всемогущий враг может расширяться до бесконечности и сохраняться на протяжении всей вечности нашего существа — вот зло, от которого 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 бедствия? Как были получены для нас эти блага?
Воплощением, послушанием, страданием и смертью Единородного Божия, как жертву за грехи в нашей комнате! И насколько мы индивидуально заинтересованы в этом спасении? Через действия Святого Духа, в которых Он проявляет силу, не уступающую той, которой Спаситель был воскрешен из мертвых или 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 возвещается, но также обеспечивается и осуществляется в избранных Господних Духом Святым, 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 на небеса 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. Непослушание этому
«командование» будет наказано, это ясно 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 своим 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? Ведь «осуждение пыток» (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 оставить свои
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принять христианство и вернуться в иудаизм. С этой точки зрения, «такое великое спасение»
— это лишь другое название самого христианства, «лучшего» (Евр. 11:40), принесенного Христом. Иудаизму предстояло пасть под безжалостный суд Божий. Поэтому, если они отвернутся от своей верности небесам и вернутся к тому, что было накануне уничтожения, как они смогут «убежать», вот вопрос, перед которым им предстоит 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
«бежать» по предстоящему нам забегу. В свете этого «пренебрежение» означало бы неспособность
«прилагать усердие», чтобы сделать наше призвание и избрание надежным, а не «продвигаться вперед» и «бежать в гонке». 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 небесами: 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 прежде было проповедано Самим небом и записано 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, «
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люди сидели 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 надежную почву, 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 небесами 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, затем оно было подтверждено апостолами, а затем снова Самим небом 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 Небесами для подтверждения свидетельства Его 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, которая произвела «знамения» и
«чудеса». Греческое слово переведено как «сильные дела» во 2 Коринфянам 12:12. Таким образом,
«чудеса» — это видимые и чудесные дела, совершаемые всемогущей силой Божией, превосходящей или противоречащей естественному ходу. Наш текст говорит о «различных чудесах»: в Деяниях записано множество видов сверхъестественного вмешательства Бога.
Дополнительным средством, использованным Небесами 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 увидеть и в книге Деяний – в день Пятидесятницы, например, также в 1 гл.
Коринфянам 12:4 и то, что там следует. Можно добавить, что эти «многообразные чудеса и дары Святого Духа» были дарованы небесами 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 небу-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 все устроено, и что Он Сам
  

68

творит, и посредством чего должно быть упорядочено все, что творят Его. Священное Писание проводит различие между тайной и открытой волей Бога, см. Второзаконие 29:29, где упоминаются обе. Тайная воля Божия названа Его «советом» (Ис. 46:10),
«совет воли Его» (Еф. 1:11), Его «цель» (Рим. 8:28), Его «благоволение» (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.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 8
Христос, превосходящий ангелов.
(Евреям 2:5-9)
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
«сделаны немного 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, несмотря на унижение и страдания, которые перенесли небеса, запятнавшие Его славу, 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 это состояние трансцендентного достоинства.
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и честь, которой, как предсказывал псалмопевец, 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, не простится ему ни в этом мире, ни в мире грядущем». ." 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 слово означает «мир», 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 гибелью
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язычников», но станет «хвалой по всей земле», когда языческое идолопоклонство уступит место «познанию славы Господней», наполнив землю, как воды наполняют море. Другими словами, это будет время, когда предсказания о царстве их пророков должны были исполниться. И в учениях 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. И всякий, кто оставит домы или братьев ради имени Моего, получит во сто крат» и т. д. (Мф. 19:28-30). Те, кто уверовал в Него, как в Спасителя от греха, с нетерпением ждали установления Его Царство 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. «Поставить в подчинение»
— это перевод одного сложного 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 в Господе, Он должен иметь другие инструменты, более соответствующие Его природе. и по Его привязанностям» (В.
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 положении
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подчинение 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 твердо хранить свою верность небу, ибо наступает время, когда те, кто поступает так, войдут в славу, превосходящую славу ангелов.
«Но некто в одном месте засвидетельствовал, говоря: что такое человек, что Ты помнишь о нем?
или сына человеческого, что Ты посетил его?» (стих 6). Стремясь обнаружить уместность этой цитаты и ее влияние на аргументацию апостола, мы рассмотрели масштаб и детали этого замечательного и малопонятного псалма, из которого она взята. взято, нужно внимательно изучить. Но обратите внимание, прежде всего, на то, как вводится цитата: «Но один в одном месте засвидетельствовал, сказав». Она говорит о том, что евреи были настолько знакомы со Священным Писанием, что не было необходимости Дайте 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.
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«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 опускают с более высокого состояния на более низкое» (д-р Дж.
Коричневый). 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.
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«Ты увенчал его славою и честью и поставил его над делами рук Твоих». Дух применяет это к искупленным, «наследникам» Евреям 1:14:
«о чем 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, они должны быть
«коронованы», то есть возведены 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.
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«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. В том мире человек находится рядом с небом» (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 так далеко от «всего»
находясь в подчинении у человека, даже дикие звери не будут исполнять его приказаний!
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. Так же, как Христос
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заявил в Иоанна 8:56: «Авраам возрадовался, 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.
«увенчанный 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». У него есть
«видел Его таким, каким он представлен оку веры в верное Слово Божие. 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 говорить о Нем другим таким образом, дышит 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 самого Иисуса, чтобы мы всегда могли прислушаться к увещеванию 1 Петра 3:15: «Но святите в сердцах ваших Христа, как Господа».
(Пересмотренный вариант).
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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
«Первенцы», залог грядущего урожая. Он прошел за завесу, как
«Предтеча» (Евр. 6:20), чтобы должны были быть и другие, которым последуют.
Вот, по нашему мнению, истинная интерпретация и применение Псалма 8. Стихи, цитируемые из него во 2-й главе Послания к Евреям, относятся не к Адаму, не к человечеству в целом, не к Самому небу, 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 в Господе, когда вы выходите ночью и видите дивное небо, а затем 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.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 9
Христос, превосходящий ангелов.
(Евреям 2:9-11)
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 Ветхих Завета.
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отрывки, доказывающие союз, существующий 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 унижения:
«За» или, гораздо лучше, «от страданий смерти». В-третьих, цель Его унижения:
«Вкусите смерть за каждого человека», лучше «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 упоминание о том, что небо сделано «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 «через».
"для." Английские переводчики фактически ставят «по» на полях. Греческий предлог – это
«dia» и снова и снова переводится как «by», как тогда, когда оно 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». Это было в этом
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в частности, что Иисус был сотворен на какое-то время ниже ангелов, а именно, через Его прохождение через смерть 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 больше чести, чем дом». Таким образом, мы находим Христа выше по чести и славе как Моисея, так и Аарона; и когда мы видим Его, увенчанного честью и славой, мы действительно думаем о Нем, 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» Самими небесами. 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.
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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 Ему еще делать с теми, кто «презирает и отвергает»
Ему?
«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.
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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
«Человека» в стихе вообще нет. 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 «сыновей» (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 через Которого все, надлежало привести многих сынов к славе, через страдания сделать начальника спасения их совершенным»
(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 Небес, 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».
  

83

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: «Ты достоин, о
Господи, чтобы получить славу, честь и силу: ибо Ты сотворил все сущее, и для Твоей воли они существуют и были сотворены». Эту благословенную, основную, но в то же время изумительную истину следует принять с беспрекословной и неропотливой верой. Тот, кто творит Гнев человека, восхваляющего Его (Пс. 76:10), не только оправдает Его нарушенный закон в наказании нечестивых, но Его справедливость и святость будут увеличены их разрушением. Сам ад будет способствовать Его славе.
«И кем все сущее». Каждое существующее существо, каждое происходящее событие происходят по назначению и воле Небес. 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, и 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 Евреям 13:20 это
«Бог мира», воскресивший 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. Для Него все, и все Им.
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слава – конец всего, Его воля – 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. Следует ли с благоговением спрашивать, почему Божья «благодать»
выбрал такой путь для искупления избранных Своих, вот готовый ответ: Ему «пристало» 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 подобают женщинам, исповедующим благочестие (1 Тим. 2:10). Украшение женщин-христианок добрыми делами — это приятно, да, это красота и слава их исповедания. Подобным образом и благодать Божия, даровавшая Христу вкусить смерть за свой народ, ответил на любовь Его сердца и согласился со святостью Его природы. Такое назначение соответствовало характеру небес, соответствовало Его качествам, соответствовало Его совершенствам. Никогда ничего более не проявлялось и никогда Будет ли что-либо более 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. Возможно, настолько близко, насколько мы можем подойти к одному
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то есть: это антитеза злу, сама природа Бога, ненавидящего 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». Это слово, переданное
«Автор» в Евреям 12:2, хотя это неудачное толкование. Переводится «Принц».
в Деяниях 3:15 и Деяниях 5:31. 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 способе страдания 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.
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«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 Христе, «научившемся послушанию страданиями Своими».
это не означает, что Он научился повиноваться, 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 израильским лидером.
«капитан», ведущий их 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 он здесь утверждает, что страдания Христа завершились не позором, а славой: они «усовершенствовали» Его снаряжение, чтобы он стал «Вождем» Своего народа, стих 18.
усиливается. 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.
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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 и 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. Этот
«Приведение» многих сыновей «во славу» происходит 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, давайте
«поступайте, как дети света» (Еф. 5:8). Давайте искать благодати, чтобы «поступать достойно звания, к которому мы призваны» (Еф. 4:1).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 10
Христос, превосходящий ангелов.
(Евреям 2:11-13)
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, способствующие совершенствованию Вождя нашего спасения.
«страданиями» полностью оправдались, ибо результатом этого является то, что многие сыновья приведены «в славу».
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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 поступить иначе, как назвать их братьями. Если мы скажем «из той же массы», это выражение может зайти 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 Он называет так только детей, которых Бог дал Ему, «освященных». Но Он и освященные все подобны людям, имеющими одну и ту же природу и положение перед Богом. Когда я говорю «тот же», то это не в том же самом состоянии греха, а наоборот, ибо они суть Освятитель и освященные, но в том же доказательстве человеческого положения, как и перед Богом, как освященные Ему; то же самое, что и человек, когда Он, как Освященный пред Богом» (г.
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.
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«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 От 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
«Мертвым» я имею в виду не ту современную фантазию, которая объясняет смерть как прекращение существования, но то постоянное, активное, саморазвивающееся состояние страдания и разложения, в которое впадает грешник своим непослушанием. Мертвые в преступлениях и грехах, по которым мы ходили; умер, 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 хотим 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 благодать, свет и жизнь, чтобы Его жизнь могла сойти в наши души, и чтобы мы могли стать причастниками Божественного природа.
«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 образом или методом мы можем повиноваться апостольским увещеваниям, но постоянно созерцая совершенную жертву Христа за грех как наше все-
  

91

достаточное искупление? Каким другим способом мы освящаемся изо дня в день, как не тем, что ухватываемся за спасение, которое принадлежит Ему, «Агнцу закланному»? Иисус — Тот, кто освящает.
Святой Дух, Утешитель, послан Христом, чтобы прославить Его, а также открыть и присвоить нам Его спасение. Мы сообразуемся с образом Христа Духом, как исходящие 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»
владеть нами, неужели нам будет «стыдно 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 назвать нас Своими
«друзья», 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! Божье Слово предсказало унижение и страдания их
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Мессия. 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.
Теперь особенно важно отметить, 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 во время
«сорок дней» из Деяний 1:3: обратите внимание, как Деяния 1:4 вводят собрание; хотя его окончательное осуществление еще в будущем. Положение, в котором здесь рассматривается Христос, очень благословенно, «посреди»: это Искупитель возглавляет хвалу Своим искупленным. Незнакомцы на небесах 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!
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«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 предназначено для того, чтобы склонить их в поклонении перед Богом, когда мы видим Его Сына в Евангелии от Иоанна 13?
воистину, «Камень» у ног учеников Своих, 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».
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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 Моих учеников». 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. В этом проявляется безоговорочная уверенность Спасителя в Господе. 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.
Исаия 8:17 — не единственный отрывок Ветхого Завета, в котором говорится о том, что Христос «доверяется» Господу. 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 Господь снова воскресит Его. 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 ветхозаветных святых различные аспекты жизни веры, но в Господе мы видим каждый ее аспект в совершенном проявлении. 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 утробы: Ты — Моя благость».
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из чрева матери Моей» (Пс. 121:10). Никогда другой не жил в такой полной зависимости от Бога, как Он: «Я всегда ставил пред Собою Господа; потому что Он одесную Меня, Я не поколеблюсь» (Пс. 16:8) — таков был Его язык. Его вера была настолько очевидна, даже для других, что даже Его враги, стоя вокруг Креста, превратили ее в горькая насмешка: «Он надеялся на Господа, что Он избавит Его, пусть избавит Его, ибо Он благоволит Ему» (Пс. 22:8). Как благословенно знать, что, когда мы призваны ходить верой, подчиниться Богу и жить в зависимости от него, чтобы отвести взор от тумана времени на грядущее наследие, что Другой шел тем же путем, каким, выводя Своих овец, Добрый Пастырь шел впереди них (Иоанна 10:4) , что Он велит нам делать только то, что Он Сам первым 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 небесам в качестве Своего Служителя, 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 на небеса. 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 на небеса. 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!
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«Вот Я и дети, которых дал Мне Бог». Он снова и снова упоминал тех, кого Бог дал на небо, во время Своего 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 отданы на небо прежде создания 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 отданы на небо «прежде создания мира» и, следовательно, от вечности, проливает свет на титул Спасителя, найденный в Исайи 9:6: «Отец вечный». Это многих озадачило. Это не обязательно. Христос — «Отец вечный», потому что от вечности Он имел
"дети!"
Почему эти «дети» были отданы на небеса. 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 блаженства этих слов, которые даже сейчас являются «радостью Господней».
может 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».
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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).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 11
Христос, превосходящий ангелов.
(Евреям 2:14-16)
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
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(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. Греческое слово «поскольку тогда»
в Послании к Евреям 4:6 переведены как «итак видя», и их сила такова: «из этого видно».
что Сын Божий стал Сыном Человеческим ради тех, кого Бог дал Ему.
«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). 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 милости небес 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 меркнет до полной незначительности и по сравнению с ним растворяется в
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ничто 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
«все одно» с ними. 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 Ему суждено быть милостивым и верным Первосвященником в том, что касается небес, 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 настолько соединились с Господом, что стали бы «одним духом» (1
Кор. 6:17) с Ним, 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 бы мы были
«сообразовавшись с Его образом», 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 уничижительное выражение, подчеркивающее слабость
  

101

плоть и ограничения человека: обратите внимание, как в Ефесянам 6:12 «плоть и кровь» противопоставляются более сильным 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 о верующих из язычников говорится, что они
«участники» духовных благ Израиля, то есть наслаждаются ими совместно, друг с другом. Таким образом, дети Божьи наравне с детьми Дьявола являются «участниками»
"плоть и кровь." 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, тем не менее, он был
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Он отличается, радикально отличается от любого другого человека. Став Человеком, Он не
«принимайте 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
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имеют решающее значение и показывают, что даже во время Моисеева домостроительства дарование жизни и умерщвление находились в руках только Бога, какие бы инструменты Он ни использовал 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 исчез....
И что теперь может сказать сатана? Справедливость, величие и совершенство закона оправданы больше, чем если бы весь человеческий род был потерян навсегда. Наказание за нарушение закона Иисус претерпел, и теперь, когда закон оправдан, грех устранен, 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 Небесным Главой, что он не сможет одолеть ни одного из Своих 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.
  

104

«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 уголовным злом.
Смерть, даже в случае святых, есть выражение недовольства Бога грехом; но это не безнадёжное распад Его тела, каким оно должно было бы быть, если бы не смерть Христа: это не вход в вечные страдания его души. Смерть тем, 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 освободи тех, которые из-за страха смерти всю жизнь были под рабством»
(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 что пройдите через
«страх 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».
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Начало «И» и глагол «доставить» (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 и избавление 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), что заставило Каина воскликнуть:
«наказание мое больше, чем я могу вынести» (Быт. 4:13), из-за чего сердце Навала умерло в нем (1 Цар. 25:37), из-за чего Саул упал на землю, как человек в обмороке (1 Цар. 25:37).
Сэм. 28:20), которое заставило Феликса трепетать (Деяния 24:25) и которое еще заставит 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.
Книга Царств 17. Обратится ли читатель к этой главе и обратите внимание на следующие детали: Во-первых, в стихах 4-8 мы изображаем сатану, преследующего 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 – цифра сорока веков от Адама до неба, когда ветхозаветные святые жили в страхе смерти, ибо
«жизнь и бессмертие» были раскрыты 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!
  

106

«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 лежал»
ангелы.
Но более того: наш стих не только раскрывает истину избрания, он также представляет торжественный факт отвержения. Христос не является Спасителем ангелов. «И ангелы, которые не удержались
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их первое состояние, но они оставили свое жилище, Он сохранил в вечных цепях, под тьмой, на суд великого дня» (Иуды 6). Об этом хорошо сказал д-р 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 тем, кто спасен, доброта» — самая незаслуженная доброта» (д-р Дж. Браун). Пусть Господь добавит Свое благословение к тому, что было перед нами.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 12
Христос, превосходящий ангелов.
(Евреям 2:17, 18)
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 искушения, 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), ясно подразумевает Его превосходство. В-четвертых, Он является Руководителем нашей хвалы и представляет ее небу (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 Адам, а «Авраам», отец 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 обратили внимание на двенадцать различных причин, изложенных
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апостола 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 стать
«милосердный и верный Первосвященник» (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»
параллельна словам «все едино» в стихе 11 и «и Сам Он также принял участие» в стихе 14. Это выражение раскрывает реальность человеческой природы Христа: что Он был Человеком, таким же человеком, как и мы.
Слова «надлежало Ему во всем быть подобными (Его) братьям» не следует воспринимать абсолютно. Когда автор указывает, что, учитывая другие 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 так, как удобно нам. 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
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слово должно быть передано. 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. не пришел в той ясности и силе, которыми обладал Адам до своего падения: «Во всем Он стал подобен нам».
в Своем теле, ибо Он был голоден и жаждал; охваченный усталостью, Он спал; в Его разуме, ибо оно развивалось. Его нужно было научить. Он возрастал в мудрости относительно всего, что Его окружало; Он увеличился не только в росте, но и в умственной и нормальной силе. В Его привязанностях, ибо Он любил. Он был поражен; Он поражался неверию людей. Иногда Он радовался и «радовался духом»; иногда Он гневался и возмущался, как, например, когда Он видел лицемерие иудеев. Ревность, как огонь, горела в Нем: «Ревность о доме Божием сожгла Меня»; и он проявил горячее 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). Следовательно, мы можем заметить: ни один человек не имеет немедленного доступа на небеса без священника; нет священника, способного действовать от имени людей в небесных делах, 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 Свои страдания и испытания людей, Христос
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способен войти в свои страдания. 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 для
«примирение» — это «kallage», которое 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»; если бы Он не участвовал в «плоти и крови» и во всем, что будет.
«уподобился братьям Своим». Только так Он мог стать Искупителем «детей».
который дал Ему Бог.
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».
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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. И выйти за пределы Священного Писания ради нашего
«иллюстрации» — это дерзость или 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, речь идет о главе тела убийцы, когда назначается смертная казнь: либо
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обезглавливание, как во Франции, подвешивание за шею, как в Англии, или отравление 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 также принял участие в этом» (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 самим
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отпечаток 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 (Числ.
14:22), хотя и не со 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 это было
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даже малейшая склонность Его сердца или воли поддаться злым просьбам - даже представить себе порочно. 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 реальны и глубоки Его «страдания»
были, как 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?»
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(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
Он «способен» сочувственно войти в наши страдания и печали, и что Он имеет силу «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.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 13
Христос, превосходящий Моисея.
(Евреям 3:1-6).
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 небесами, 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.
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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 есть
«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» переводится как
"чтобы созерцать." В Луки 20:23 оно переведено как «воспринявший». Всего это греческое слово встречается в Новом Завете четырнадцать раз.
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«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. К
«Взирать» на Христа значит созерцать Его не просто мимолетным взглядом или случайной мыслью о Нем, но 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 это сделал, см. Иоанна 8:26 и т. д.
Его особый призыв к этой функции был немедленным: «как послал Меня Отец, 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. Специальный
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Отсюда вытекает для нас обязанность: «Его слушайте» (Мф. 17:5) – ср. Второзаконие 18:15, 18.
Второй персонаж, в котором нам здесь предлагается «учитывать» Христа Иисуса, — это как
«Первосвященник нашей профессии». 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 небесами. Эти две должности объединены в Евангелии от Иоанна 13:3: «Он был от Бога и взошел на небо». Таким образом Он заполняет все пространство между Богом и нами: как Апостол Он близок ко мне; как Священник, Он близок к небесам.
«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, кто в Господе Иисусе, кто был оживлен 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» (Сафир). Несомненно, «святые братья» также были предназначены для того, чтобы отличать их от своих братьев по плоти. Употреблением этого названия 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, темперамент, образование, положение, обстоятельства, но все же связанные невидимой связью, а именно верой в истину, с одним великим объектом их доверия и любви, и
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послушание Христу Иисусу, образуя одно великое братство, посвященное чести и служению Его Отцу и их Отцу, Его Богу и их Богу! Принадлежите ли вы к этому святому братству? Вопрос важный. 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 старый 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
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конец. 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 она называется его домом. Такое использование этого слова часто встречается в Библии: «Дом Израиля», «Дом Аарона», «Дом Давида», «Дом Давида».
— это очень распространенные выражения для детей, потомков, семей Израиля, Аарона и Давида. В нашем родном языке мы используем один и тот же образ речи: «Дом Стюартов», «Дом Ганновера». В нем содержатся следующие утверждения: — Моисей был назначен Богом над всей Своей семьей. Моисей был верен в выполнении возложенного на него доверия. Иисус назначен Небесами над всей Своей семьей: Иисус верен в исполнении 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 «придя ко Христу» (1 Пет.
2:4, 5), просто веря: «И вы, как камни живые, устроены дом духовный». Когда мы занимаемся делами закона, мы пытаемся строить, и пока мы строим, мы не строим построен. Когда мы прекращаем работу, тогда верою Святой Дух добавляет нас на небеса 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). 
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«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 не только построил «дом», но и
"все вещи." Христос – не только Посредник, «назначенный» небесами (стих 2), но Он – Бог.
На насколько большую славу Он имеет право по праву!
  

124

«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) небом, ибо «все чрез Него создано» (Иоанна 1:3), все «что на небесах и что на земле, видимое и невидимое» (Кол. 1:16) . Поэтому Христос создал Моисея, как и всю семью Израилеву. «Тот, кто построил все, есть Бог». Святой Дух здесь намеренно использует титул Божества, потому что работа, приписываемая небесам (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. Тем не менее, даже это делало его несравненно ниже Господа Иисуса, поскольку Он был Сыном не «во всем доме Своем»,
но «над Своим Домом».
«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 свидетельствовало 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). И 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).
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«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» определен ясно: это духовный дом, состоящий из верующих в Господа. «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. первым соединил эти два факта вместе: Мессия пришел и вошел во славу; и люди, принадлежавшие Мессии, ушли в скорби, стыде и страданиях здесь, внизу» (В.
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 навязывает этим евреям то, что было подтверждено в Послании к Евреям 2:1:
«Поэтому нам следует более серьезно внимать тому, что мы услышали, чтобы в любой момент мы не упустили их». Пусть каждый читатель-христианин вспомнит, что наш Господь сказал: «Если пребудете в слове Моем, то вы истинно Мои ученики» (Иоанна 8:31).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 14
Христос, превосходящий Моисея.
(Евреям 3:7-12)
В первых шести стихах нынешней главы перед нами были четыре вещи. Во-первых, вызов
«считайте» 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» (Белл. 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». ." Многие из них также являются
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предостережения и сигналы опасности, воздвигнутые верностью Божией; 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 навязать этим евреям весомость, Божественный авторитет слов, которые он собирался процитировать. и безропотно подчиняйтесь этому.
«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 Евреям 2:3:
«Как нам спастись, если мы 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 «Дух Святой 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 это нам до сего дня» (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.
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«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 тех, кто тогда жил, «сегодня», так и настоящее время, в котором жили апостол и евреи, было для них «сегодня», и время, в котором мы теперь живем, является для нас «сегодня».
"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.
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«Если вы услышите Его голос». «К вам, о люди, Я призываю, и голос Мой — к сынам человеческим»
(Прит. 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 древности Бог жаловался: «Вол знает хозяина своего, и осел — кроватку господина своего, а Израиль ткани не знает. Народ Мой не считает 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), непослушание (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 своих, как при провокации, 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 общество Израилево шло в Рефидим, где было
«Нет воды, чтобы люди могли пить». 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, выведя для них воду из скалы, однако
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Слуга был очень недоволен, ибо в стихе 7 нам сказано: «И нарек он имя тому месту Масса (Искушение) и Мерива (Раздор), из-за упреков сынов Израилевых и потому, что они искушали Господа, говоря: Есть 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 продолжающихся провокаций. В пустыне Син они роптали из-за недостатка хлеба, и Бог дал им манну.
В Рефидиме они роптали из-за отсутствия воды и спрашивали, был ли с ними Господь и дал ли Он им воду из скалы. В пустыне Синайской вскоре после получения закона они сделали золотой истукан и поклонились ему. В Табере они роптали из-за недостатка мяса, и были отправлены перепела, за которыми последовала ужасная чума. В Кадес-Варни они отказались пойти и завладеть землей обетованной, что навлекло на них ужасный приговор, упомянутый в Псалме; и после этого предложение было
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произнесенные, они самонадеянно попытались сделать то, от чего раньше отказывались.
Все это произошло немногим более чем через два года после того, как они покинули Египет. Спустя тридцать семь лет после этого мы снова находим их в Кадеше, ропщущих из-за отсутствия воды и прочего. Вскоре после этого они пожаловались на недостаток хлеба, хотя манны у них было в избытке, и были наказаны казнью огненных летающих змей. И в Траштиме, своей последней стоянке, они прогневили 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 описаны здесь двумя терминами: они «искушали»
и «доказал» Иегову, причем последнее добавлено как объяснение 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» Божии, упомянутые здесь, — это многочисленные и великие чудеса, которые Он сотворил с того времени, как Он впервые взял их в Египте, до
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Конец 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 также рассматривается как Бог Справедливости.
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Его святость и справедливость – это Его природа, и Ему не нужна никакая другая причина, чтобы наказать грех, кроме Самого Себя» (доктор 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 Божьи называются Его «путями».
потому что мы можем видеть Его как бы идущим по нему: «они видели путь Твой, о
Бога» (Пс. 68:24). Теперь наш долг — размышлять о делах или «путях» Божиих (Пс. 143:5), восхищаться и возвеличивать в них Господа (Пс. 138:4,5), Чтобы признать их праведность (Пс. 144:17).Божьи заповеди также называются Его путем и «путями» (Пс.119:27, 32, 33, 35), потому что они открывают пути, по которым Он будет идти. 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 практическое знание о них, которое является единственным знанием. реальной ценности.
«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. только присутствие Бога делает любую
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место или состояние хорошее или желательное, «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 чего апостол призывает тех, кому он писал, «внимать».
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 так:
«братья»; 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 Евангелии от Матфея 16:16 Отец назван «живым Богом», здесь и в 1
Тимофею 4:10 Сын есть, во 2 Коринфянам 6:16 (ср. 1 Кор. 3:16) есть 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 возврат к иудаизму не являются возвращением к Иегове.
«отступившие от Бога живого». То, что Христос был истинным и живым Богом, было полностью продемонстрировано апостолом в предыдущих главах этого послания.
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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, братия, лучше постарайтесь укрепить свое призвание и избрание».
и, выполняя этот долг, будем чаще и ревностнее молиться, чтобы Бог избавил нас от «злого сердца неверия».
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 15
Христос, превосходящий Моисея.
(Евреям 3:13-19)
Есть две великие основные истины, которые проходят через Священное Писание и утверждаются на каждой странице: что Бог суверенен, и что человек является ответственным существом; 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 Божием нет ничего
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чего должен бояться любой христианин, и если в нем есть хоть один стих, противоречащий 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, прочитавших приведенные выше абзацы:
«Мы полностью согласны с тем, что многие в христианском мире покоятся на ложной почве безопасности, многие исповедуют мир и никогда не рождались свыше; но 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.
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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». А если, наоборот, я «слушаю» соблазнительный голос этого мира, если я
«Следуя» путем своеволия, корысти, самоудовлетворения, какое право я имею считать себя одним из «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 не забывайте об этом 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 этому городу и научив многих, они снова возвратились в Листру, Иконию и Антиохию, утверждая души учеников, увещевая их пребывать в вере, и что мы многими скорбями надлежит 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.
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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 скорее, чем здравость и твердость своей веры.
Есть много людей, считающих себя верующими, у которых вообще нет истинной веры:
и так было бы доказано, если бы наступил час испытания, который, возможно, ближе, чем они думают; и почти все имеющие веру полагают, что имеют ее в большей мере, чем имеют ее 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 его веры, более обширное, точное и впечатляющее представление об «истине, какова она в Господе» должно быть целью Самое искреннее желание и неустанное усилие христианина. В той степени, в которой мы получаем избавление от «злого сердца неверия», мы способны прилепиться к Господу всем сердцем, следовать Ему полностью 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 тем пагубным и обманчивым влияниям, которые имели тенденцию ожесточать их в нераскаянности и неверии» (доктор 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 коллеги-паломники во враждебной стране, как члены одной семьи, мы должны иметь
«заботьтесь друг о друге» (1 Кор. 12:25), «любите друг друга» (Иоанна 13:34), «молитесь друг за друга» (Иакова 5:16), «утешайте друг друга» (1 Фес. 4:18), «вразумлять друг друга» (Рим. 15:14), «назидать друг друга» (1 Фес. 5:11), иметь «мир между собой» (Марк 9:50) . Только так мы действительно помогаем друг другу. И заметьте: увещевание должно совершаться «ежедневно», ибо мы не должны утомляться, делая добро. Пока это называется
«Сегодня» предупреждает нас, что наше пребывание в этой сцене недолгое; ночь приближается, когда никто не может работать.
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«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
«слабое», наше сердце «лживое»; 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 «обольстительных похотях» (Ефесянам 4:22), «обольстительности богатства» (Мф.
13:22), ибо их врожденная порочность заставляет людей предпочитать материальные блага живому 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 конкретная ссылка в увещевании стиха 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,
  

141

Апостол призывает их «увещевать друг друга ежедневно», то есть незамедлительно 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 в Господе до конца — это вопрос великих усилий и усердия, и это касается всех верующих. Это правда, что наша настойчивость в Господе не зависит абсолютно от наших собственных результатов и событий. Неизменность союза со Христом, благодаря верности завета благодати, является тем, что делает и в конечном итоге обеспечит его. Но тем не менее, наши собственные усердные усилия являются таким же необходимым средством для достижения этой цели, как и без него оно никогда не осуществится. Поэтому в этом и других посланиях нам дано много предостережений, чтобы мы остерегались отступничества и отступления; и эти предостережения и предостережения даны всем истинно верующим, чтобы они знали, насколько необходимо, их бдительное усердие и стремление к пребыванию в Господе обусловлены назначением Бога и природой самого дела» (доктор 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 полное доверие к Господу: к тем, кто в таких условиях его увещевания и предостережения не имеют применения. Эти увещевания направлены на то, чтобы сохранить христианина в уверенности, 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 сюда, что, хотя полное познание благодати (которого в таком случае душа, конечно, еще не достигла) есть единственное, что может избавить и освободить ее от страхов, все же очень важно в данном случае практически для сохранения чистой совести, чтобы не снабжать противника специальными средствами нападения» (Дж.Н.Д.).
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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 Евреям 3:1:
«участники в небесном звании», а в конце Послания к Евреям 1:9 переведено как «товарищи».
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 быть настолько соединенными с небом, что мы будем «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 претерпит до конца, тот спасётся»; «Ни один человек, взявший руку свою на плуг и оглядывающийся назад, не пригоден для Царства Божия».
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 в Господе 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 погружаемся, имеют тенденцию поколебать нашу уверенность и
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возможно (к нашему большому сожалению) мы воскликнули: «Господи, Тебе небезразлично»? 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 неба. Необходимо соблюдать две вещи: обязанность обязательно «слышать Его голос»,
отрицательно, чтобы не «ожесточать свои сердца». Этот долг должен быть выполнен незамедлительно, «Сегодня».
и нужно упорствовать — «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. В этом 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 Господних, Когда мы принимаем слово Божие в сердце, когда признаем свой грех, когда преклоняемся перед милостью Божией, когда желаем общения с Богом, когда видим Иисуса, пришедшего спасти нас, омыть наши ноги и пролить Свою кровь для нашего спасения, сердце становится мягким и нежным. Ибо покаяние, вера, молитва, терпение, надежда на небеса - все это делает сердце умилением: умилением к Богу, умилением 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.
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Греческое слово «провоцировать» больше нигде не встречается в Новом Завете, кроме сен.
использует его в Псалме 78:17, 40; 106:7, 33; Иеремия 44:8 и т. д. Они «досадовали» Ему (Ис.
63:10), и это из-за их 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 поддаться одному и тому же примеру неверия».
(Евр. 4:11). Тогда есть пример падения и наказания 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 потеряны из-за неверия. Сердце очищается верой; сердце ожесточается неверием. Вера приближает нас к небесам; неверие - это отход от Бога» (Сафир). Нет такого великого греха, который мог бы быть прощен, если грешник поверит; но «тот, кто не будет веровать, будет заштопан».
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 прислушаются к торжественному предупреждению:
  

145

«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.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 16
Христос, превосходящий Иисуса Навина.
(Евреям 4:1-3)
Увещевание, начатое апостолом в Евреям 3:12, не завершается до Евреям 4:12.
достигается, все, что требуется, состоит из разъяснения и применения отрывка, цитируемого из Псалма 95 в 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
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народ святой» (Исх. 19:5, 6). «Вот, Я посылаю пред тобою Ангела, чтобы сохранить тебя на пути и ввести тебя в место, которое Я приготовил. Берегитесь Его и повинуйтесь Его голосу, не раздражайте Его; ибо Он не простит преступлений твоих, ибо имя Мое в Нем. Но если ты действительно будешь повиноваться Его голосу и делать все, что я говорю; тогда буду 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. Почему
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ты сделал это? 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 в Господе прежде создания мира". Вечная жизнь. было обещано им прежде вековых времен и подтверждено клятвой Божией. Они были искуплены на небеса «кровью Агнца», и все призваны в свое время согласно Его замыслу. Их наследие «сложена 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, — или Бог, должно быть, лжец. Но он провозглашает: «Кто будет веровать, тот будет спасен, а тот, кто не будет веровать, будет заштопан». Именно как верующие в истину, мы обеспечены вечной жизнью; 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, поворачивается
«назад 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 сам писатель теперь пытается изложить это, и он будет настойчиво убеждать каждого читателя в важности и необходимости прислушаться к Божественному наставлению 1.
Фессалоникийцам 5:21: «Все испытывайте, хорошего держитесь».
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
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пророки, ангелы, Моисей. 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 еще раз подчеркивает превосходство нашего «Апостола», на этот раз над Иисусом Навином, поскольку он тоже был
«апостол» Божий. 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.
«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 предлагается
«Бойтесь Бога» (1 Пет. 2:17) и совершайте 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. Начало мудрости — страх Господень, и в Притчах 14:26, 27
читаем: «В страхе Господнем – крепкая уверенность… Страх Господень – источник
  

150

жизни»; поэтому еще раз: «Блажен человек, который всегда боится» (Притч. 28:14). Свидетельство Нового Завета внушает ту же обязанность: Христос велел Своим ученикам: «Бойтесь Того, Кто может погубить и душу, и душу и тело в аду» (Мф. 10:28). Святым в Риме Павел сказал: «Не гордитесь, но бойтесь» (Рим. 11:20). Небесным людям Петр писал: «Проводите время в страхе ваше пребывание здесь» (1 Пет. 1:17). На самом Небе 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 Кто однажды в Господе, тот во Христе навсегда. Не будем притуплять острие искренних и пронзительных увещаний. Не будем проходить мимо них или относиться к ним с внутренней апатией. «И еще написано». Мы знаем это. означает не то, что в Писании есть какое-то реальное противоречие, а то, 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 и не смотреть на все вещи в свете любимого учения, и пока мы полностью и с радостью получаем уверенность в нашем совершенном принятии и мире, а также в неизменной любви Божией в Господе Иисусе Давайте вместе с апостолом рассмотрим также наши грехи и опасности с низшей, но самой реальной земной и временной точки зрения.
«Когда видят и принимают Христа, там мир; но разве нет и страха? «У Тебя прощение грехов, да устрашишься Ты» (Пс. 130:4). Где мы видим
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Божья святость и ужасное величие закона, как на кресте Христовом? Где наш собственный грех и недостоинство, где глубины нашей вины и страдания, как в искуплении Господа Иисуса? Мы радуемся со страхом и трепетом... Именно потому, что мы знаем Отца, именно потому, что мы искуплены драгоценной кровью Спасителя, именно как дети Божии и как святые Христовы мы должны со страхом пройдем наше земное странствие. Это не страх рабства, а страх усыновления; не страх, который боится осуждения, а страх перед теми, кто спасен и кого Христос сделал свободным. Это не несовершенное и временное состояние; это относится не только к тем, кто начал ходить путями Божьими. Не будем воображать, что этот страх должен исчезнуть в какой-то последующий период нашего пути, что он исчезнет в так называемой «высшей христианской жизни». Нет; нам придется проводить время нашего пребывания здесь в страхе. До последнего момента нашего подвига веры, до самого конца нашего пути дитя Божие, доверяясь и радуясь, ходит в богобоязненном страхе».
(Сапфир).
«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 Послании к Евреям 3, большинство вышедших из Египта не смогли
«примите» эти обетования, не слушая Того, Кто говорил, и ожесточая свои сердца. Но Калев и Иисус Навин «ухватились» за эти обещания и вошли в Ханаан.
Когда здесь апостол говорит: «Итак, будем опасаться, чтобы не осталось обетования», – нет никакого
«нас» по-гречески — он говорит об 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.
«ушел», чтобы ухватиться за веру. Это обещание спасения, в конечном счете, направлено на наслаждение вечным, совершенным и непрерывным покоем Бога на небесах, из которого «покой»
Ханаан, как конечная точка тяжелого рабства Израиля в Египте и его утомительного странствия по пустыне, был 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 «убедили
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«из них» или, как это передано в Пересмотренной версии, «приветствовали их», что означает гораздо более близкое знакомство с ними. В-третьих, и «обняли их»; они не «ошиблись», но приняли их в свое сердце. Таким образом, пробудившийся и встревоженный грешник имеет дело с евангельским обетованием.
его и Личность, на которую указывает обещание, следует «приветствовать» и «обнимать». «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? Разве «обещание» не определяется достаточно ясно во «вхождении 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» появляется «вдалеке», но по мере роста веры ее «приветствуют» и
«обнялся». 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. Так же и евреи все еще находились в пустыне: их исповедание веры в Господа, их упование на Господа подвергались испытанию. Некоторые из их собратьев уже отошли от живого Бога, как сказано в Послании к Евреям 10:25.
дорого подразумевает. 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, что кто-либо из этих «святых братьев»
были отступниками, но только для того, чтобы создать впечатление, что им грозит опасность, 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 приказано «воздерживаться от всякого проявления
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от зла» (1 Фес. 5:22). Обратите внимание, что то же самое слово «кажется» означает «явился» 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, проповедованное Израилю в древности, записано в Исходе 6:6-8, и что оно не было
«Смешанная с верой в слышавших это» видно уже из следующего стиха: «И говорил Моисей так сынам Израилевым, но они не послушали Моисея из-за душевной скорби 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». «Они от этого не стали лучше.
Они не получили благословения, относительно которого им было дано обещание: они не вошли в Ханаан: они умерли в пустыне» (д-р Дж. Браун). Причина этого заключалась в том, что они не получили благо весть в вере. Простого слышания Евангелия недостаточно: чтобы получить пользу, нужно верить. Таким образом, Послание к Евреям 4:2 параллельно Посланию к 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 верующие». 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.
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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 в Господе, 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 другом послании: «Если вы пребудете в твердой и твердой вере и не отступите от надежды на Евангелие.» В одном отрывке точка зрения Павла является небесной и 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).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 17
Христос, превосходящий Иисуса Навина.
(Евреям 4:3-10)
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
«кажется, терпят неудачу» в своем экспериментальном наслаждении покоем Христа. 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 своей веры в господина 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.
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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 то же самое о духовном избрании Бога? 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 то, что их «тела упали» в пустыне, является верным доказательством того, что они не были детьми Божьими, ибо «драгоценна в очах Господних смерть святых Его» (Пс.
116:15). Наконец, слова апостола в Евреям 3:19 не допускают неправильного понимания:
«Итак, мы 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
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верующие входят в покой Божий. 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 небу. То, что Он сказал, было в Давиде и через него в Псалме 94:11». 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. созданного, в которое Бог представлен вступающим по завершении Своей шестидневной работы, когда в начале
«Он образовал небо и землю и все воинство их». В этом смысле эта фраза явно не применима к теме, которую обсуждает апостол; но в этих словах он
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показывает, что фраза «покой Бога» не встречается в Священных Писаниях настолько, чтобы относиться к 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 этому возражению, показывая, что ни один из этих стихов не «покоится».
имел в виду Давид в 95-м Псалме, а также он сам здесь, в 4-й главе Послания к Евреям.
«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 «дела», «совершенные от создания мира», возвращает нас к Бытие 2:1, 2. Это дела творения и восстановления, подробно описанные в Бытие 1.
Слово «основание» несет здесь в себе двойную мысль: устойчивость 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!
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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 как Бог прекратил все дела тех шести дней и в седьмой день
«Отдохнувшие» должны и мы. 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» в Господе. 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». Первое можно назвать покоем совести, который
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осужденный грешник, стонущий под невыносимым бременем своих сознательных грехов, обретает, когда 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
«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
«Проповедовать» здесь означает «евангелизировать». Тот же корень слова переведен 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, что
«неверие» лишает Бога благосклонности и благословения. В Послании к Евреям 11:31 нам сказано: «Верою блудница Раав не погибла с неверовавшими». Не потому, что остальные были хананеями, язычниками, нечестивыми людьми, а потому, что они не верили, что они
«погиб». 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 слышите»
и т. д. Приведя аргумент из Псалма 94:11, чтобы показать, что обещание покоя, которое «оставляют» (стих 1) христианам, не то же самое, что упомянуто в Бытие 2:3, апостол теперь переходит к указанию на то, что есть другой «покой», которого следует искать, кроме земли Ханаанской, — давайте не будем считать проявление этого ненужным, чтобы не оказаться оспаривающими мудрость Святого Духа.
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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 «остальные»
Упоминаемое Давидом не было ни остальной частью первоначальной субботы в Бытие 2, ни остальной частью Ханаана, в которую 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 этот покой.
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войди туда (стих 3). Хотя в Бытие 2 (стихи 2,3) упоминается покой Бога, и хотя Иисус Навин повел Израиль в остальную часть Ханаана (стих 8), тем не менее, ни один из этих
«покой» — это то, 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 спиной от иудаизма, «остальная часть» Ханаана была оставлена, но это не означало, что из-за своей веры в Господа они перестали быть «народом Божьим», и это не означало утрату всего привилегии и благословения. Более того, апостол предупреждал их в Послании к Евреям 3:6, 12, 14, что невозможно сохранить привилегию принадлежать к народу Божьему иначе как через веру в Господа. 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 в Господа 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 в Господа 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». Ничто не может быть проще,
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не менее двусмысленно. Поразительно то, что это утверждение встречается в том самом послании, темой которого является превосходство христианства над иудаизмом; написано тем, кому адресовано как
«Святые братья, участники 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 первом стихе он использовал слово «нас» во множественном числе.
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», воскреснув снова в первый день недели, мы
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тем самым уведомил, 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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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 18
Христос, превосходящий Иисуса Навина.
(Евреям 4:11-16)
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 нам Бог 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 едим. 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 отдает Себя. Духом Святым мы едины со Христом, и Христос, Сын Божий, является нашей праведностью, более того, нашей жизнью. Вы хотите еще какого-то реального присутствия? Разве мы не «божественны», Бог обитает и живет в нас, а мы в Нем? Что может быть более реальным присутствием и пребыванием, ужасным и блаженным, чем то, которое описал апостол, когда сказал: «Я живу; но не я, Но Христос живет во мне?» Или еще: «Все могу в укрепляющем меня Иисусе Христе». Таким образом, 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 предупреждения, которое следует в стихе 13, содержание
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12-го стиха, по-видимому, приводятся с целью дать евреям возможность проверить подлинность своего христианского исповедания: там сказано достаточно, чтобы они могли узнать, родились ли они 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». Его цель — подчеркнуть контраст с фразой «каждый из вас не может этого сделать» в стихе 1.
Там это слово происходит от корня, означающего «потом», и некоторые опытные лингвисты заявляют, что слово «не дойти» 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
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Сошли амаликитяне и Хананеи, жившие на горе той, и побили их, и привели их в смятение даже до Хормы» (стихи 44, 45). Они опоздали на день! Они медлили, они не смогли довериться Господу и прислушались 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
оно переводится как «изучение». «Слово «труд» эквивалентно слову «нетерпеливо и настойчиво искать». То, как христиане-евреи должны были «трудиться, чтобы войти в этот покой»,
заключался в том, чтобы верить в истину и оставаться «стойким и непоколебимым» в вере в истину и в естественных результатах веры в истину» (д-р Дж. Браун). Здесь снова говорится об ответственности человека. и Евреям 4:11 тесно параллельны увещеваниям 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 небеса - менее желанными.
Не было бы никаких доказательств или испытаний нашего духовного вооружения и нескольких дарованных нам благодатей Бога. Божье провидение, благоразумие, сила, милосердие невозможно было так хорошо различить. Поскольку этот покой грядет и предназначен для нас, то нашей мудростью будет, пока мы здесь живем, готовиться к бедам и обращаться к труду: как воины на поле и как работники днем. Но при этом мы должны следить за грядущим покоем; чтобы таким образом мы могли быть более воодушевлены и побуждены держаться до конца» (д-р.
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
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ограничиваться самим собой, но распространяться и на наших спутников-паломников. Слово «падение»
означает «полностью упасть»: 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 такой вещи, 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 небес.
«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
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человек 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 исчезновения 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, обретает связь с Ним,
«помирились». 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, каким мерзким, развратным и достойным демонов существом он является. 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 отыскало тебя, то ты воскликнул вместе с Исайей: «Горе катушке!
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ибо я погиб» (Евр. 6:5); у Иова: «Я отвращаюсь самого себя» (Евр. 42:6); у мытаря –
«Боже, милостив мне грешному» (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, выставляя на свет
«мысли и намерения сердца 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.
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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 «перешел (греч.
«сквозь») небеса». «Это слово означает пройти, несмотря на любые трудности, которые могут возникнуть. Так сказано, что ангел и Петр «прошли первую и вторую сторону» (Деяния 12:10). Господь наш Христос, приняв нашу природу, прошел через чрево девы; и, родившись, в Своем младенчестве, детстве и зрелости прошел через многие трудности, искушения, скорби, гонения, да, саму смерть и могилу; после Своего воскресения Он прошел по воздуху и звездному небу, войдя в небеса небесные. Таким образом, мы видим, что ничто не могло помешать Ему покинуть то место, 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
«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. искушения ко греху изнутри, которым мы подвержены, никогда не освобождаясь от вины и осквернения.
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Он подвергался воздействию или практиковался вместе с ним, как Он был со всем и всяким, что могло прийти извне, и ни одно из них не оказало на Него никакого влияния в последней степени. 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 «святым».
(Луки 1:35) и, таким образом, так же высоко над непадшим сатаной или Адамом, как небо над землей. 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 небу 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, одержавший победу над нашими врагами. Только будьте сильными и мужественными; не бойся и не ужасайся. 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, носит нас в Своем любящем сердце и как Пастырь стадо навсегда сохранит нас в безопасности. Смело приходим к престолу благодати. В Господе 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.
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«Смело не противопоставляется благоговейно и трепетно. Оно означает буквально «говорить все»,
с той уверенностью, которая порождает полную честность, откровенность, полную и открытую речь.
«Излейте перед Ним свое сердце». Приходите такими, какие вы есть, говорите, что чувствуете, спрашивайте, что вам нужно. Исповедуйте свои грехи, свои страхи, свои блуждающие мысли и привязанности. Иисус Господь прошел через все скорби и испытания, какие только может пройти сердце человека, и как остро Он чувствовал скорбь и искушение, так и во всех 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.
«приходить» постоянно, непрерывно; 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».
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 19
Христос, превосходящий Аарона.
(Евреям 5:1-4).
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 мир «не будут терпеть здравого учения», которые по своим плотским и мирским похотям набрали себе учителей, щекочущих свои зудящие уши богоугодными нововведениями, но и они отвратили уши свои от истины и
«обратился 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 выяснить, действительно ли то, что мы слышим и читаем от людей…
пусть их репутация учености, благочестия и ортодоксальности никогда не была столь велика, они соответствуют 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 уподобленным братьям Своим, чтобы быть милостивым и верным Первосвященником в небесном, чтобы умилостивить 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, который передан
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на небеса, Иисуса, Сына Божия». 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 в 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, по чистоте 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
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получили свободный доступ к небесному престолу благодати, чтобы там мы могли получить милость (отдачу того, что нам причитается) и обрести благодать (получение того, на что мы не имеем права) для помощи 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 людей, предназначен для людей в небесном, 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 кого 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 настоящий раздел начинается с
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эта несколько резкая манера. 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 небом, 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 нести
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имена сынов Израилевых в нагруднике суда на сердце его, когда он войдет во святое, в память пред Господом во всякое время» (стихи 9, 12, 15, 17, 21, 29). поскольку священник «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 им на голову козла, и отпустит 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 небесном», то есть в удовлетворении требований Его святости. Целью деятельности священников является Бог: речь идет о Его характере, Его притязаниях, Его славе. В применении ко Христу эти слова «в небесном» 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 небу. 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; а потому необходимо, чтобы сей Человек
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имейте также что-нибудь принести» (Евр. 8:3). Как также говорится в Послании к Евреям 9:14, Он «предал Себя непорочного небу».
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
«душу Свою положил» 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). «Максимальная сила и ярость погибели собрались против Него: небесный меч пожирал Его, и небесный Бог оставил Его: земля, и черт, и небеса, таким образом, замышляя действия против Него, до предела крайней небесной справедливости, и земные и рубящие 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, разве это утверждение стиха 2 не показывает еще раз, что ценность и эффективность его работы были неразрывно связаны с личной жизнью?
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квалификации самого священника, а именно его нравственным совершенством, 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 его не обнаруживаем.
И Иисус, Святой Израилев, подобно Отцу, имеет очи, как пламень огненный, и различает все, что противоречит разуму и воле небес. 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, на это главное существенное зло, которое существует во всех людях и проявляется в различных формах и степенях, не способны составить справедливую оценку сравнительной вины и порицаемости людей. 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 небес 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. «Сошли с пути» означает, что люди совратились с пути, который указал им Слово Божие: «Все мы сошли, как овцы,
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заблудившись, мы совратились каждый на свою дорогу» (Ис. 53:6). «И по сему должно ему как за народ, так и за себя приносить жертву за грехи» (стих 3). «Там не было никого, кто мог бы принести жертву за грехи первосвященника; следовательно, он должен сделать это для себя. Он должен был принести за себя жертву таким же образом и по тем же причинам, какие он принес за народ, и это было необходимо, ибо он был окружен теми же немощами и был противен греху и поэтому нуждался в искуплении не в меньшей степени. или искупление, чем народ» (д-р Джон Оуэн). Чтобы узнать о местах Писания, в которых первосвященнику было приказано принести жертву за свой собственный грех, читатель должен 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
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Его воля состоит в том, чтобы сделать это, и Ему принадлежит все назначать в соответствии с тем, каким образом это должно быть выполнено. Бог не обязан принимать каждого или любого, кто по своей собственной воле или по выбору своих собратьев берет на себя обязанность приносить жертвы или дары для себя или для других; и ни у одного человека в этих обстоятельствах не может быть причины ожидать, что Бог примет его приношения, если только Он не дал ему поручение приносить их и не обещал, что Он будет умилостивлен ими. Таким образом, по самой сути дела это было необходимо для законного выполнения функций первосвященника» (д-р Дж. Браун). То, к чему здесь ведет апостол, было доказательством того, что Бог был Автором. Поскольку об этом речь пойдет в последующих стихах, мы сейчас 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 призывают стать учителями воскресной школы и лекторами на открытом воздухе, не получив ни призвания, ни квалификации?
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от Бога на такую работу! 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 небесами!» 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).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 20
Христос, превосходящий Аарона.
(Евреям 5:5-7)
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 на небо?» 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 к небесам. 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 могли знать
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что служение и 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 небесным, 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 Он 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».
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Здесь ясно подразумевается первосвященство. Это была высокая честь, оказанная Его Посреднической Личности, то есть Его человечности (соединившейся 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 природу работы, порученной Ему как Священнику: это было не что иное, как исцеление разрыва, который грех сделал между Богом и людьми, и это посредством
«возвеличивая закон и делая его почетным». Это также проявляется, когда мы созерцаем последствия Его работы: это были оправдание и прославление трижды святого Бога, приведение многих сынов в славу и увенчание Самого Существа славой и честью.
Этим священническим служением Христос завоевал Себе любовь, благодарность и поклонение людей, которые еще будут совершенно 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 какого-либо божественного
«клятва» в связи с Его вступлением в пророческую или царскую должность, но мы исполняем Его священнически: «Господь поклялся и не покается, ты священник навек».
(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 к небесам заключалось в формальном и публичном признании Его как воплотившегося Сына. Псалом 2:7 описывает «призыв».
Следует отметить, что Псалом 2:7 начинается словами: «Я объявлю указ».
что означает публичное провозглашение того, что было навеки предопределено и назначено в вечном завете. Это Бог дал знать, что Посредник
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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 мой любимый сын». 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. тот
«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» — это еще один
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Доказательства того, что Бог был Автором Ветхого Завета. 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».
(доктор Дж. Браун). Его связь с контекстом такова, что здесь апостол показывает
«объятный немощью» (стих 2) встречается 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 претерпел», и пункты,
«когда Он вознес» «молитвы и прошения с сильным воплем и слезами Могущему спасти Его от смерти» и «когда Он услышал» – или был услышан – «в том, что Он боялся» содержать в них иллюстрации как характера, так и степени тех страданий, которыми Христос научился послушанию; в то время как предложение «сделавшись совершенным» уточняет вторую часть предложения, соединяя ее с первой и показывая, как Его «научение послушанию страданиями, которыми Он страдал», привело к Его бытию.
«Автор вечного спасения всем, кто повинуется Ему».
В этом 7-м стихе два других качества первосвященника Израиля соотносятся с небом. 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 заявление в стихе 7
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непосредственно предшествовал (стих 6) и следовал за ним (стих 10) ссылкой на Его священство. Давайте теперь рассмотрим наш стих по пунктам.
«Который во дни плоти Своей». «Плоть применительно к небу 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 небу 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, означающее «предложение».
означает «нести навстречу». 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.)
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«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 небу 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 господине 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). Яростнее росло
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конфликт, когда приближался конец, и сильнее были Его крики об избавлении: «Печали смерти окружили Меня, и боли ада охватили Меня: Я нашел беду и печаль. Тогда призвал Я имя Господа; о 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 Самими небесами. Споры против «страха»
здесь, имея в виду собственное благочестие небес, благодаря которому 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. Пока Он терпел Божьи
«ужасами», Он «отвлекся» (Пс. 88:15). «Я пролился, как вода», воскликнул Он,
«И все кости Мои расшатаны; сердце Мое, как воск, растаяло среди внутренностей Моих. Сила Моя иссякла, как черепок, и язык Мой прилип 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. Тогда Он терпел то, что еще заставит людей плакать, рыдать и скрежетать зубами. Он был оставлен Богом. Утешающее влияние Его отношений с небом было удалено. Его отношение к небу как к Его Богу и Отцу было источником всего Его утешения и радости. Ощущение этого теперь исчезло.
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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 завета вечного» (Евреям 13:20).
(доктор 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!
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 21
Христос, превосходящий Аарона.
(Евреям 5:8-10).
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, решив оказать благодать тому народу, которого Он избрал в Господе прежде создания мира (Еф. 1:4, 2 Тим. 1:9), Бог должен действовать в согласии со Своими собственными 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
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отпущение 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 взятое из среды людей предназначается людям в делах, относящихся к Богу, чтобы Он мог приносить 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 в Господе это совершенно осуществимо. Он — единственное связующее звено между Небом и землей, единственный Посредник между Богом и
«мужчины» (1 Тим. 2:5). От Божества сверху Он является Посредником вниз к людям внизу; а из людей внизу Он является Главой вверх, к небу. 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 в Господе, Божественной и человеческой, а также потребности обеих, чтобы Он был пригодным для священнического служения. 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 небесам полное удовлетворение по всем их обязательствам. 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 Христу, совершаемое заместительно и официально, является
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теперь вменено 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 Священник «как за народ, так и за Себя».
(стих 3), «сильный плач 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 могло показаться, что эти вещи имеют какое-то отвращение друг к другу.
«камень преткновения и скала соблазна» для многих в наши дни; они не способны примирить их в своих плотских помыслах и рассуждениях. . .
«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 счет Его участия из плоти и крови, Который был в Самом Себе вечным Сыном Божьим; но также и то, что вся
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унижение и страдания, приписываемые Ему, были необходимы в связи с должностью, которую Он взялся исполнять, и работой, которая была поручена Ему. И это он делает в следующих и последующих стихах» (доктор 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
«обременённый немощью», чем сообщить нам, что Он не только остро чувствовал переживания, через которые Он прошёл, но и что этими самыми опытами «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 была в Нем воля, противившаяся закону Божию и нуждавшаяся в
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суровая дисциплина, чтобы привести его в подчинение. 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 рад творить волю Твою, о
Бога» (Пс. 40:8). И еще: «Пища Моя 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; только «избранное стадо» (Иез. 24:5) было представлено на небо. 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 «принес Себя непорочного небу» (Евр. 9:14), Он принес Жертву, которая уже исполнила все предписывающие требования закона. И именно как Священник Он таким образом предложил Себя небу, тем самым исполнив 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 небесному закону; 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).
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«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»
подразумевает, что высокое достоинство Его личности не освободило 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 небесам чего-то стоит: «Да, и все, желающие жить благочестиво в Господе 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.
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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 небу 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 представлением Своей жертвы небесам Он выполнил основную функцию этого служения. 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 Своей плоти» – Его смиренное состояние привело к тому, что Он теперь, в Своем возвышенном состоянии, является «Начинщиком спасения для всех, кто послушен».
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Его»… «Быть совершенным» равнозначно «получению таким образом» всех необходимых качеств для их 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 принес небесам, 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 невыносимыми 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» этого стиха 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
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человек (стих 1); Христос, «Сын». Во-вторых, Аарон приносил «жертвы» (стих 1); Христос принес одну совершенную жертву раз и навсегда. В-третьих, Аарон был «охвачен 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 в Господе 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 стихе 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, использованного в стихе 4:
«призванный Богом». 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». Что находится 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 на эту должность Самими небесами.
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.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 22
Христос, превосходящий Аарона.
(Евреям 5:11-14)
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 Финес и Илий были
«Первосвященники по чину 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 небесному священству.
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 Евреям 5:5-9, Христос исполнил то, что Аарон
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символизирует (Евр. 5:1-4), что 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. Это было после того, как Он был официально
«совершился» и стал «Автором вечного спасения для всех послушных Ему», о чем Господь Иисус объявил: «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
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затруднения, вызванные 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 было «трудно произнести», или, как это было в Пересмотренной версии,
«трудно истолковать». Это не означает, что самому апостолу было трудно их понять; это не означает, что они были такой природы, что он старался найти язык для ясного выражения своих мыслей. Нет, это произошло потому, что сами вещи были неприятны евреям, что дух апостола был стеснен, это видно из следующего пункта.
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«И трудно произнести, потому что вы туги на слух» (стих 11). «Быть «тупым слухом»
описывает то состояние ума, в котором высказывания могут быть сделаны, не производя соответствующего впечатления, не привлекая внимания, не будучи понятыми и не ощущаемыми. Одним словом, это описание умственной апатии. Человеку в таком состоянии очень сложно что-либо объяснить; ибо ничто, даже простое само по себе, не может быть понято, если к нему не прислушаться» (доктор Дж. Браун). Пересмотренная версия здесь снова предпочтительнее; «вы стали глухи к слуху». Так было не всегда. Было время, когда эти евреи с рвением слушали Слово и усердно применяли его: «Когда Евангелие было впервые проповедано им, оно возбудило их внимание, оно упражняло их мысли; но теперь для многих из них это стало обычным делом. Они льстили себе, что знают об этом все. Он стал для них звуком, к которому ухо давно привыкло — человек не осознает его, не обращает на него внимания» (доктор 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
«возрастая в познании Бога» (Кол. 1:10), он должен от всего сердца отдавать себя делам Божиим. 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
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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 что мы
«может возрастать благодаря этому» (1 Пет. 2:2) – возрастать в практическом благочестии. И чтобы не забыть услышанное, если оно действительно принесет пользу душе, надлежит размышлять над ним (Пс.
1:2) и сопровождалось искренней молитвой о благодати, которая позволила бы нам «внимать» тому, что 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 дается небесами 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 другие (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 Писания внимательным ухом не только ради пользы своей души, но и
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с целью быть готовым помогать 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» за 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 настоящем
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изнеженные образы и образы, которые апостол без колебаний назвал «немощными и нищими» (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 подвергают сомнению свой «интерес в господине»; 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, утомленный и обремененный, вы были вознесены на небеса 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?» Вам не нужно напоминать
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что ничто в этой сцене не может служить новой природе, природе, созданной 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, 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».
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«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 сатанинскому
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злоупотребление Писанием 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, которые сосредоточены в распятом Господе, стали бы объектом их исследования и наслаждения, обогатили бы и повышать свой 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. Секрет
«Чувства, натренированные различать добро и зло», раскрываются в Осии 6:3: «Тогда узнаем, если будем стремиться познать Господа». Пусть Его благодать побудит нас сделать это.
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ГЛАВА 23
Младенчество и зрелость.
(Евреям 6:1-3)
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. «Все испытать» (1
Фесс. 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 небесам 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.
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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 мы находим «надежду»
столь выдающимся в дальнейшем: см. стихи 11, 18, 19. Вот почему делается ссылка на
«терпение» в стихе 12. Вот почему упоминается Авраам и почему его «терпение» выделено 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), ибо было веское основание полагать, что их прошлое поведение прогневило Его. Таким образом, мы снова видим, как чудесно и как
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прекрасно 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.
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«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, победоносно окончив дело, порученное Ему совершить, Он был
«вознесен в славу» (1 Тим. 3:16), и любовь верующего теперь должна быть сосредоточена 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. Но это, конечно, лишь относительно
«совершенство», ибо 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 в Господе 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.
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несмотря на их «тупость» (Евр. 5:11), поэтому я буду предлагать вам самое высокое и славное, что касается 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» (Притч.
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. Свергните 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 Вышнем престоле 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 Господа, 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 Господь 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 не сделал ничего совершенным, кроме введения
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лучшая надежда сотворилась» (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. полностью открыл Свой разум (Евр. 1:2). И Своим единым вседостаточным приношением Он «совершил навеки» (Евр. 10:14) тех, кого Бог отделил в Своих вечных замыслах. пришел сюда, чтобы исполнить волю Божию (Евр. 10:9). Эта воля была исполнена; дело, порученное Ему совершить, Он совершил (Иоанна 17:4). В результате Он был славно вознагражден, и в Его вознаградит всю долю Его народа.
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
являются скобками. 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
«основы христианства», и они 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».
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«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. Это выражение
«мертвые дела» снова встречаются в Послании к Евреям 9:14 (и больше нигде в Новом Завете), где контрастируется со сказанным в стихе 13: кровь тельцов и козлов, освященная для очищения плоти, затем тем более кровь Христа должна очищать 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); «вера ваша в Господа» (Кол. 2:5); «вера в Господа Иисуса» (1
Тим. 3:13). Как сказал другой: «Все благословения Евангелия связаны с
«вера», но это вера, которая покоится в Господе. Об оправдании, жизни воскресения, обетованиях, назначении сыновей, спасении и т. д. говорится как о результате веры, покоящейся на Христе... «Евреям» раскрывается Христос как «единый Посредник между Богом и людьми». Оно раскрывает Христа как «Священника навеки по чину Мелхиседека» и подчеркивает божественное притязание Сына Божьего. Апостол призывает своих читателей отвести взгляд от себя и обратить взгляд на небо, Центр, Сумма всех благословений. Это не просто «вера к Богу», но это вера, которая приходит на небеса посредством посредничества и заслуг Его Сына».
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«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
«крещения». На страницах Нового Завета оно встречается всего четыре раза: в Марка 7:4, 5.
и Евреям 6:2; 9:10. В каждом из трех остальных случаев слово передается
«промывки». 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 «стирки»
не произвел 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 сверхъестественное
«дары» Духа были переданы 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 небесами 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 в Господа, «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
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Израиль, и все преступления его, и все грехи их, возложит их на голову козла и отпустит его за руку достойного человека в пустыню». Искупление.Об этом, естественно, подумали бы евреи, когда апостол упоминает здесь о «доктрине (учении)». . . возложения 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» (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 в Господа 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».
вещей, которые остались позади. Вместо этого он призывает их нести
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вперед к «совершенствованию» или «полному росту». Это означало замену «покаянием в жизнь».
(Деяния 11:18) для «покаяния в мертвых делах»; доверие к прославленному Спасителю для национальной «веры к Богу»; всеочистительная кровь Агнца, за неэффективное
«омывание» 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. Фраза «это мы сделаем» относится к
«Давайте пойдём 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 также имел перед собой печальное положение, в которое впали евреи (Евр.
5:11-14), ввиду чего это было торжественное и испытующее слово для их совести: из-за их лени и небрежности была причина опасаться, что они прогневили Бога, чтобы Он не даровал 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).
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ГЛАВА 24
Отступничество.
(Евреям 6:4-6)
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 небу, 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. Не всегда легко обнаружить идеальную последовательность одного
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Священное Писание с другим, 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?
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«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.
Познание действительно драгоценно, но познание Бога дело прогрессирующее (Кол.
1:10), чья цель 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. . .
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«Ясная и растущая вера в небесные вещи была необходима, чтобы уберечь евреев-христиан от рецидива. Вернуться в иудаизм означало отказаться от Христа, который покинул их дом.
«пустынный» (Матфея 23:38). Это означало впасть в немилость и подвергнуть себя не только общему проклятию закона, но и тому 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. Это усиливает
«если» в стихе 3. Оно является самым торжественным предостережением 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» спасение". 2. Он описывает их по их обязанностям послушания и плодам веры. Это был их "дел и труд любви" по отношению к миру, стих 10. И этим он также отличает их от тех, кто описан в тексте: относительно которых он полагает, что они могут погибнуть навеки, ибо эти плоды
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спасительной веры и искренней любви не обойтись. 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 попробовано; поскольку его природа распознается только таким образом, от него можно отказаться, да, хотя нам нравятся его вкус и вкус, по каким-то другим соображениям.
Таким образом, описанные здесь люди — это те, кто в определенной степени понял и наслаждался откровением милосердия; подобно слушателям на каменистой почве, они получили
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Слово с мимолетной радостью» (Джон Оуэн). «Вкус» отличается от «вкушения» из 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, поскольку Дух здесь, чтобы прославить Христа, поскольку Он пришел от Отца с небес как Свое вознесение, «Дар» 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 Послании к Колоссянам 1:12.
и 2 Петра 1:4, где имеются в виду настоящие христиане. Это слово здесь просто означает
«товарищи», относящиеся к тому, 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 главе:
Коринфянам 13:1, 2, по-видимому, намекает на то, что обладание этими необновленными людьми не было чем-то необычным в ту эпоху; во всяком случае, они ясно показывают, что их владение 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). Таким образом, «вкусить» это «благое Слово Божье» — значит испытать, что Бог был верен Своему обещанию, — насладиться, насколько может необращенный человек, благословениями и преимуществами, вытекающими из исполнения этого обещания. «Вкусить доброе Слово Божье», по-видимому, 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 были свидетелями исполнения Божьего обещания, можно получить, сравнив Иеремия 29:10:
36

«После семидесяти лет, проведенных в Вавилоне, Я посещу тебя и исполним Мое доброе слово по отношению к тебе, заставив тебя 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 бы сказал: я говорю не о тех, кто получил пищу, а о тех, кто до сих пор вкусил ее, как будто они должны были желать ее, как
«искреннее молоко» и выросло благодаря ему» (д-р Джон Оуэн). Торжественный пример того, кто просто «вкусил» доброе Слово Божие, можно найти в Евангелии от Марка 6:20: «ибо Ирод боялся Иоанна, зная, что он был справедливым человек и святой, и наблюдал за ним; и, услышав его, 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 «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».
«И отпали» или «все же пали». Апостол явно намекает, что такие люди могли и действительно «отпали». «Отпадая», мы явно должны
37

понять то, что обычно называют отступничеством. Это не состоит в случайном впадении в действительный грех, каким бы грубым и отягченным он ни был; ни в отказе от некоторых принципов христианства, даже если они должны иметь значительное значение; но в открытом, полном и решительном отказе от всех составных принципов христианства и возврате к ложной религии, такой как религия неверующих евреев 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 для
Слово «обновить» 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, великую перемену и перемену к лучшему. Быть
«обновленный», чтобы изменить мнение человека, выражает важное и выгодное изменение мнения, характера и служения. И такое изменение упомянутые лица претерпели в прежний период. Когда-то они находились в состоянии невежества относительно доктрин и свидетельств христианства, и их
«просвещенный». Когда-то они не знали о превосходстве и красоте христианской истины, и им было дано «вкусить небесный дар». Они когда-то неправильно поняли пророчества о Мессии, не сознавали их исполнения и, конечно, были чужды тому энергичному влиянию, которое производит новозаветное откровение; и им было дано увидеть, что это «доброе слово» было исполнено, и они стали участниками внешних привилегий и подверглись особым энергиям нового порядка вещей. Их взгляды, чувства и обстоятельства существенно изменились.
Как велика разница между невежественным, фанатичным евреем и человеком, описанным в предыдущем отрывке! Он стал как бы другим человеком. На самом деле 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 небесной природы, становятся «невозможными» по Его указам или намерениям:
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см. 1 Царств 15:28, 29. Однако есть и другие вещи «возможные» или «невозможные» в отношении правил или порядка всего, что назначил Бог. 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» (Др.
Джон Оуэн).
Необходимо внимательно отметить, что во всем этом отрывке из Евреям 5:11
далее 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»: имело место сознательное и открытое отрицание истины. Характер их
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Конкретный грех называется «попиранием ногой Сына Божьего (чего никогда не делает ни один настоящий христианин) и почитанием (почитанием) крови завета несвятым делом», то есть взглядом на Того, кто висел на Кресте, как на обычный злоумышленник. Для таковых «не остается более жертвы за грехи». Их положение безнадежно, что касается человека; и писатель полагает, что и такие оставлены небесами.
«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
«поставить Его на открытый (публичный) позор». Мы можем добавить, что греческое слово здесь означает «распять».
— более сильное слово, чем обычно употребляемое: оно означает «распять». 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.
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ГЛАВА 25
Двойное действие Духа
(Евреям 6:4-6)
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. Те, кто «отпадает» и кто это
Говорят, что «невозможно снова обновиться к покаянию», 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,
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проявляется в них; ибо Бог показал им. Ибо невидимое Его от сотворения мира ясно видно, познаваясь под тварями: вечная сила Его и Божество» (стихи 19, 20). Здесь имеется в виду, как показывают последующие стихи, 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 язычникам». 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 быть, произошло 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
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улучшен. 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 заброшенный негодяй не хочет идти в погибель и до самого конца надеется, что его возьмут на небеса.
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».
(Обад. 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. Так же, как
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лучи солнца, падающие на растения в саду, не придают им новой природы, но способствуют их лучшему развитию, поэтому Святой Дух, когда Он имеет дело с отверженными, не сообщает им ничего нового, но поднимает их природные способности до высшей точки. . 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; но нет ли никаких изменений или
«обновление» свиной природы.
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; в подобии, использованном во 2 Петра 2:20, апостол уподобляет тех, кто познал
«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 опять приняли Духа рабства для страха» (Рим.
8:15), но для неизбранных Он часто становится Духом «рабства», связывая их грехи с их совестью. 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.
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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 в Господа. 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, которое ясно соответствует 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, а Высший Бог — их Искупителем».
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, в котором спал Иона, мы читаем:
«Тогда моряки испугались 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 пыток, побудит человека искать Христа естественным путем. Это всего лишь действующий инстинкт самосохранения.
Прибавьте к этому жажду счастья, которого всегда ищет себялюбие, и услышав, что такое счастье можно найти только в Господе, неудивительно, что массы теперь ищут Его ради того, что они могут получить от Него, как в древности они искали Его. 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: вы
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«не верь». 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, о
Иаков, шатры твои, Израиль!" (стихи 3-5). Так Валааму было видение Вседержителя, и он увидел блаженное состояние народа Его; однако 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. Тем не менее, Он не делает их новыми творениями в Господе 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 на совести, они получают
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вкус пыток и таким образом знать наверняка, что ад существует, тот же самый естественный принцип, который желает счастья, которое находится за пределами этого мира, утверждается и утешается, когда они «вкусят» то, что принадлежит миру грядущему.
Он возвышает волю и направляет ее на путь послушания небесам. 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, когда он услышал Иоанна, «он многое 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.
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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. «Ты дал и Дух Твой добрый, 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; Я, возможно, больше ничего не сделал для вас, но Я показал «превосходное величие силы Моей» (Еф.
1:19) по отношению к вам.
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
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Христос как их личный Спаситель», сражайтесь за веру, однажды переданную святым, и сходите среди людей за набожных христиан, но будьте не лучше «побеленных гробов, полных 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 есть, поскольку «из изобилия
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сердце говорит уста». И мирское и пустота обычной речи большинства ясно показывает, 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).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 26
Два класса профессоров
(Евреям 6:7,8)
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. «Благ Господь ко всем, и милость Его над всеми делами Его» (Пс.
145:9), но богатство Его «милости» приберегается для объектов 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 объявлено в Геке, 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 она превосходит все наши мысли: «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 (а старые не отрицали) отрицают общую благодать Божию для всех.
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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 для избранных небес. 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 небу 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). Первый
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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 должен быть сожжен»
(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 предваряются словом
"для". 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 отвергнуты небесами, 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 (Иез.
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 в Господе.
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 имел
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не проливал дождя на землю» (Быт. 2:5). Всякий дождь исходит от Бога, Который дает или удерживает его по Своей воле. К нисхождению дождя Он обращается как к великому залогу Своих обетований и благости: « Тем не менее 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 сделали из обыденности этого и как бы они ни воображали, что они знакомы с этим, 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 суеты язычников такой, который мог бы вызвать дождь?» (Иер. 14:22). Отсюда 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 пролил 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 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). Оглядываясь назад на этих многочисленных слуг, которых Иегова послал Своему древнему народу, Христос сказал: «О,
Иерусалим, Иерусалим, избивающий пророков и побивающий камнями посланных к тебе, сколько раз хотел Я собирать детей твоих» (Матфея 23:37). Это была «земля», на которой были растения Божьего хозяйства. .
Далее до конца отрывка апостол распределяет растения на два класса: «травы» (стих 7), «колючки и волчцы» (стих 8). Первые представляют тех, кто,
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уверовав и повинуясь Евангелию, принес 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"
посмотрел бы 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.
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«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 благословение Господом 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. Общая тема — «Земля».
того характера, в котором обе стороны участвуют в равной степени. 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 «шипы и волчцы» идентично сентябрьскому.
перевод Бытия 3:18, который в нашей Библии переводится 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 Нация в целом была
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«отвергнутые» небесами, встречается в Деяниях 2:40, когда в день Пятидесятницы Петр приказал верующему остатку: «Спаситесь 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 предоставлена короткая передышка — еще одна
«год» (Лк. 13:8) – отсюда «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».
(Прит. 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, — всасываемая дождем, производит стебель, подходящий для посеянного семени, в конце концов, по благословению небес, дает созревший урожай; так и те, кто принимает семя Евангелия в свое сердце 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 Ситуация еще более безнадежна. 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 добра прогресс в своей жизни, ясно показывают себя нечестивцами, от которых нельзя ожидать урожая. Итак, апостол не только говорит здесь о плодах Евангелия, но и увещевает нас немедленно принять его, и далее он говорит нам: что лезвие появляется вскоре после того, как семя посеяно, и что зерно следует за ежедневными поливами». (Доктор Джон Кальвин).
58

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
«соблюдайте» (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 истинных верующих и делами лицемеров или лжепрофессоров.
Эти последние приносят плоды, подобные грибам, они появляются внезапно, часто имеют большую массу и красивый вид, но представляют собой лишь вынужденный нарост, у них нет естественного семени или корня в земле. Они не исходят из живого начала в сердце».
(Доктор Джон Оуэн).
Таким образом, следует самым тщательным образом иметь в виду, что «тернии и волчцы» в стихе 8
Имейте в виду не грехи и нечестие, как люди смотрят на вещи, а лучшие продукты плоти, взращенные «религией», и это, как наставлено в Священном Писании, и
«просвещенный» 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 Писания и какого бы рвения они ни боролись за веру,
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верность своей церкви, самопожертвование в своем служении; 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 мир 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? Производим ли мы «плоды праведности, какие под небесами, 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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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 27
Описаны два христианина
(Евр. 6:9-11)
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 получил дары для человеков, да и для непокорных»: небеса даруют дары 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.).
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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 произнесения Христом слов: «Ибо много званых, но мало избранных»
(Матфея 22:14) чрезвычайно торжественен и исследователен. 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, «которого не было на
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брачное одеяние». Далее следует ужасный приговор: «Свяжите ему руки и ноги, и 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 утешать и ободрять, чтобы евреи не были охвачены страхом и печалью или чтобы они не подумали, что их состояние уважается им.
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как безнадежно. Привязанность писателя теперь стремится вселить надежду и связать их нитями любви. Слово «возлюбленный» введено здесь весьма уместно, выражение нежности, которое часто встречается в других посланиях, но только один раз в нашем; не то чтобы апостол не был исполнен истинной и горячей любви к иудеям-христианам, но он чувствовал себя обязанным как бы сдерживать свои чувства по причине предубеждений против него. Но здесь выражение вырывается наружу, 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 непогрешимой 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
«связано с» или неотделимо 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 — Спаситель грешников и готов принять всех, кто пожелает.
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приди 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 небесами, 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 на небо за прощением; поступать иначе противоречит закону веры.
«Нелицемерная вера» (2 Тим. 1:5) в Господа – 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, то Он верен».
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и просто простить нам наши грехи». Бог «верен» Своим заветным обязательствам с нами в личности Своего Сына; «справедлив», к полному удовлетворению, которое Он воздал Ему. Сама справедливость Бога связана с за тех, кого Христос искупил. Его правдивость по отношению к нам обещана: «В надежде на жизнь вечную, которую обещал Бог, не умеющий лгать, прежде создания мира» (Титу 1:2). тень поворота, Он не может вернуться к Своей клятве: «Ибо Я Господь, Я не изменяюсь; посему вы, сыны Иакова, не погибнете» (Мал. 3:6). Поэтому мы имеем абсолютную уверенность, 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 от даровой 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
«дело веры, труд любви и терпение 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 небу, 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).
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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 среди верующих есть плод Духа святости и действие веры, посредством которой они соединяются узами полной духовной привязанности из-за их общего интереса к Господу; и участия одних и тех же, новых Будучи божественной, духовной природой 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. . «Которое вы проявили к имени Его».
в-третьих, определяет 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 по отношению к миру: 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». Это признание Его власти, сознательное исполнение Его воли,
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которая одна дает жизнь, духовность и принятие всех тех обязанностей любви, которые мы можем 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» —
и именно этим 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
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сегодня удовлетворяет большинство тех, кто несет мир. «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 «плотских похотей, враждующих против души» (1 Пет.
2:11), отдав себя Богу, как перешедшего из 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 о «будущих благах». 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.
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ГЛАВА 28
Христианская настойчивость
(Евреям 6:12-15)
Два увещевания были обращены к еврейским христианам в 6-й главе этого послания:
Во-первых, им было предложено отвернуться от иудаизма и перейти к полному принятию христианства (стих 1). Сегодня к небесному народу можно применить принцип, содержащийся в этом увещевании: «Оставьте все, что пленяло ваши сердца в дни вашего невозрождения, и найдите свой мир, радость и удовлетворение в Господе». Размышляя о своеобразном искушении евреев оставить христианство позиции и пути 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 сказал Христос, «никогда не погибнут», — это те, кто
«слушайте Его голос и следуйте 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...
Посему, 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, вера в заслуги Его драгоценного
71

кровь. 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 к Господу, 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
«Проявите такое же усердие», как и я, когда меня впервые признали виновным в утраченном имении, я увидел ад, зияющий у моих ног и готовый принять меня, и сбежал в рай в поисках убежища.
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.
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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 Господа 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).
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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 попаду на Небеса, в то время как живу как дитя пыток.
«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).
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Леность, против которой предостерегает апостол, заложена в каждом из нас по природе. Желания «ветхого человека» направлены не к вещам Божьим, а от них. Это «новый человек»
который единственный 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» означает 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 Господа и непогрешимость Его Слова (Иакова 2:19); это была особая вера, которая держалась за Божественные обетования относительно завета благодати в Господе 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.
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«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, Столь противоположны суждения и пути Бога и людей даже о том, что добро и похвально» (д-р.
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 «которые за веру и терпение наследуют обетования», но
"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.
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«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 переносимых» (Евр.
6:15) на двадцать пять лет и считают, что фраза «он получил обетование» исполнилась 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 благословениями, и то до конца:
«Истинно, благословением 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 ужасном
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угроза, 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 вечности» Исаия 9:6 и ср.
Исаия 53:10, «Его семя» и Его «дети» в Евреям 2:13) был главой избранных Божиих, которые стали участниками Его веры, исполнителями Его дел и участниками Его духовных и вечных благословений.
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). Что более глубокое и окончательное значение Бытия 22:17 относится к духовному и будущему.
«благословение» не только однозначно установлено Римлянам 9:7, 8, но также и тем фактом, что в противном случае не было бы никакого смысла в представлении Павлом перед евреями и нами примера Авраама.
То, чем Бог обещал благословить Авраама и его семя, — это вера, святость, стойкость и, в конце концов, спасение (Гал. 3:14). Бог поклялся, что Его сила, Его долготерпение будут задействованы до предела.
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воздействовать на сердца 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. Выразительное и самое важное слово здесь — «Итак», которое объединяет сказанное в стихах 13, 14.
и то, что следует далее 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 отошел к Христу, что «гораздо лучше».
(Флп. 1:23), чем самое близкое общение, которое 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.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 29
Якорь души
(Евреям 6:16-20)
В нашей последней статье мы увидели, что Святой Дух через Павла призывал народ Божий
«Не ленитесь, но подражайте 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? Загадочный
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провидения, кажущаяся медлительность Бога в исполнении Своих обетований, то, что на взгляд и чувство казалось отказом от самой Его любви (Быт. 22:2). Терпеливо «терпел»
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 перед нами в качестве примера: стих 12 и вступительное слово «За» стиха 13. 2. Бог дал обещание Аврааму: стих 13. 3. Это обещание напрямую относилось к небесам 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). Другими словами, клятва Бога Аврааму была гарантией того, что Он продолжит эффективно работать в нем.
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и непобедимо сохрани его до конца его земного пути, чтобы он непогрешимо вошел в обещанное благо. 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 высокое величество, что Он
«смиряется» до того, что «смотрит» на то, что на небесах (Пс. 113:6), то, несомненно, есть повод для удивления, когда мы видим, 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 «где» 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 это, во-первых, как вывод, сделанный из общего принципа, изложенного в предыдущем стихе, его Сила заключается в следующем: поскольку клятва служит утверждению 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
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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 какой» присяге.
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
Слово «совет» имеет двойное упоминание и употребление в Новом Завете. Есть раскрытое
«воля» Божия, изложенная в Священном Писании, которая определяет и измеряет человеческую ответственность (например, 1 Фес. 4:3), но которая «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 Сам Себе»; 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
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спасение всех избранных, причем таким образом и сопровождаемое такими благословениями, которые безошибочно обеспечат их веру, стойкость 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 в Господе».
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
«совет» и Его «обещание». 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 небесам. 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 Божьей клятве небу мы читаем:
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«Клялся Господь и не покается: Ты священник навек 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
«ожидая» (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, мы могли иметь сильное утешение, прибежавшие за прибежищем, 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 показывает превосходство Его славной личности и провозглашает эффективность Его законченного дела. 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.
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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; но тот, кто
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ухватившись за Христа, получает наследие (1 Пет. 1:4). Для убийцы возвращение к своему наследству означало смерть; для христианина смерть означает возвращение к своему наследству.
Те, кто убежал на небеса, чтобы «достигнуть жизни вечной» (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 столь многие степени ее: мир, утешение и радость. Мир означает покой от обвинений совести.
Комфорт, умеренная и привычная уверенность. Радость, действительное чувство, или прилив утешения, возвышение святых». Сильным утешением является твердое и твердое убеждение в любви Божией к нам и уверенность в том, что «легкая наша скорбь, которая лишь для одного мгновение сотворит для нас несравненно более великое бремя 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 к небу как к Представителю Своего 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 в Господе, чтобы «благословить» Свой народ. «Ибо все обетования Божии в Нем (Христе) да, и в Нем аминь» (2 Кор. 1:20)!
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«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 волнующемуся, 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 последнее предложение Евреям 6
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образует уместный и совершенный переход между отступлением апостола в Евреям 5:11.
и далее, а также описание священства Христа, которое следует в главе 7 и т. д.
Теперь Он объявляет, кем и чем был этот «Предтеча», который для нас взошел на Высшее, 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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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 30
Мелхиседек
(Евреям 7:1-3)
В Послании к Евреям 2:17 апостол объявил, что Господь Иисус — «милостивый и верный Первосвященник в небесном», 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 Моисея.
«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.
90

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, что 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.
И что предшествует благословенному заверению, которое содержится в заключительных стихах 6-й главы Послания к Евреям?
предназначены для того, чтобы донести до верующего? 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.
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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.
Некоторые отказываются признать, что стихи 4-7 содержат предупреждение настоящим христианам об 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, предложив небу 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.
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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». Открытие «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. Одни настаивали на том, что он был Божественным человеком, другие — на том, что он был ангелом, третьи — на том, что он был Самим Христом в богоявленном проявлении.
— как когда Он явился Иисусу Навину (Нав. 5:14) или в печи Вавилонской (Дан. 3:25) и т. д.
Другие, допуская, что он был всего лишь мужчиной, размышляли о его национальности, семейных связях и так далее. 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 типом.
93

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
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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 посредством Своего установления 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.), и священники благословляют народ (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 служителей: 1 Коринфянам 9:9, 10. Получение Мелхиседеком десятины Авраама было священническим актом: она была дана как на небо и получена Его служителем 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). Святой Дух теперь дает нам мистическое
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значение имен собственных, употребленных в предыдущем стихе, что передает нам больше, чем 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, который был дан вместо Авеля, «твердый и стойкий» вместо того, кто
«исчез»? 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» и Салем «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. Теперь «Царь праведности»
а «мира» — это Автор, Причина и Податель 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 (Мф.
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5:17), и таким образом совершил 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 Его народа (Еф. 2:3), умилостивить (Рим. 3:25), чтобы
«умиротворите 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 высказываний о нем?
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в 3 стихе? 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.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 31
Мелхиседек, продолжение
(Евреям 7:4-10)
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 теперь светит истинный свет» (1
Иоанна 2:8).
Вследствие более полного откровения, которое Бог дал нам через Евангелие, все славные доказательства Его благодати, которые теперь являются нам в Ветхом Завете,
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Священного Писания, является 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 Евреям 2:9
Вера видит «Иисуса» — униженного, но теперь прославленного Спасителя. В 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.
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«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 видное социальное положение.
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и политические позиции как 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 небу, нашему великому Первосвященнику.
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«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. Но тот, 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 нам сказать слово, чтобы ослабить ее, что все верующие имеют равную близость к небу, что каждый из них принадлежит к тому «святому священству», которое должно «приносить духовные жертвы, приемлемые». к небу небесами» (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 приказывает чину и положению Его народа «повиноваться
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Они требуют церковного социализма, где всем и каждому будет позволено говорить. Они «набирают себе учителей» (2 Тим. 4:3). Так не должно быть.
В стихе 6 апостол повторяет то же самое, что он сказал в стихе 2. Левитское священство получало десятину от потомков Авраама, и это было свидетельством официального достоинства, дарованного им по назначению небес. 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. «В кротости наставляя противящихся себе» (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 были благословлены! 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).
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«Давайте сначала узнаем, что здесь означает слово «благословенный». На самом деле оно означает торжественную молитву, посредством которой тот, кто удостоен какой-то высокой и общественной чести, рекомендует небесам 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 людей, он был не чем иным, как служителем и посланником верховного Бога» (Жан 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 люди, которые умирают, а там тот, о ком засвидетельствовано, что он жив»
(стих 8). Здесь апостол выдвигает еще один аргумент в поддержку своей демонстрации неполноценности чина Ааронова священства перед Мелхиседековым: «здесь»
относится к первому, а «там» ко второму, как сказано в Бытие 14. Следует обратить внимание на то, что левитский порядок службы был 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
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все потомки 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 Всевышнего Бога и получал от него благословение, это был исторический факт, намеренно введенный небесным промыслом с целью сделать его признаком прообраза (так говорить), который Мелхиседек в своей истории и функциях был предназначен 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. Господь обещал быть Богом ему и семени его после него, и
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поэтому Авраам заключил завет с Богом во имя 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 небу 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».
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 32
Священство изменилось
(Евреям 7:11-16)
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 небу, 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 небесами.
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. Многое создано небесами —
такие как куколка бабочки, — служат временной цели, а затем становятся бесполезными, когда достигается более совершенная стадия развития. Но апостол берет гораздо выше
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обосновывает и доказывает непобедимой логикой, 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 встречается в Послании к Евреям
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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 был
«сделанные совершенными» — это 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 нашем».
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праведность» (Иер. 23:6). Христос принес «праведность вечную» (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, то смертью Сына Его примирились с небом» (Рим. 5:10). Поэтому Его называют «Князем мира».
(Ис. 9:6): Он таков, потому что Он «умиротворил 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 в рай. 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).
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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 у христианина есть радость.
«неизреченный и полный 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).
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«Ибо с изменением священства необходимо изменение и закона»
(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). Аргумент этого стиха, представленный
«ибо» ясно показывает, что апостол имел в виду не нравственный 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.
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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.
ясно дал это понять. 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
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Левитское священство могло быть лишь временным институтом, и 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 небесами было установлено нечто бесконечно превосходящее. Контраст между ними очень разителен. Аарон был составлен «по закону заповеди плоти». То же выражение используется в Ефесянам 2:15 для обозначения всей системы
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богослужение в рамках иудаизма. 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 смог бы принести Себя в жертву небу. 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 смертного человека и
«Царь вечный, бессмертный, невидимый» (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 небесам как Посреднику (в отличие от жизни Его человечества), была неразрушимой. Следовательно, Он «Священник навеки», и поэтому
«Он всегда жив, чтобы ходатайствовать» (Евр. 7:25). Аллилуйя!
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ГЛАВА 33
Иудаизм отложен
(Евреям 7:17-19)
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 Божьей, и от решения которого действительно зависело спасение или гибель церкви.
Поклонение, о котором он говорил, было немедленно установлено Самим Богом и продолжалось в церкви уже около полутора тысяч лет. Все это время было определенным правилом принятия Богом людей или Его гнева на них; ибо пока они соблюдали его, Его благословение постоянно было на них, и пренебрежение им 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 на Моисея и Бога… Этот человек не перестает говорить хульные слова на святилище и на закон» (Деяния 6:11, 13): и хотя он возражал так верно, искренне и нежно с ними, они
«скрежетали его зубами» и «побивали» его камнями (Деяния 7:54, 59). Поэтому было наиболее
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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 дается только по благодати, следовательно, послушание
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Бог, подчинение Его закону и фактическое исполнение Его Слова совершенно не нужны; 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 родил мир, отказались принять на себя Его иго и узнать от Того, Кто был «кротким и смиренным сердцем», ужасную ересь, которую исследуют наставления Нагорной проповеди (найденные в Матфея 5:7). ), не адресованное ныне живущим христианам, было жадно сожрано. Ах, именно эти вещи, которым сейчас противостоят, стали
«настоящая истина», в которой больше всего нужно «утвердиться» число Божьего народа. 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.
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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
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и поклонения, их гибель была неизбежна. Христос либо будет принят ими, либо
«нет 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 небесам необходимо отвернуться от всего, что противится Ему. Никто не спасается, пока не «придет» на небо, 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.
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«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.
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«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 порождает немалую трудность, а именно: приписать такие несовершенства системе, данной Самими небесами. Как можно предположить, что добрый и святой Иегова предпишет 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; сняв их грехи, даровав им жизнь, сообразовав их с небесной святостью. Зачем же тогда оно было дано? Оно было «добавлено из-за преступления, доколе не придет Семя, которому было дано обетование»
(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 Он счел благом
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держите Церковь в состоянии ожидания относительно предполагаемого состояния свободы и избавления. Он мог бы создать мир за час или мгновение; но Он решил сделать это в течение шести дней, чтобы слава Его дел могла быть ясно представлена ангелам и людям. И Он мог бы сразу же после падения ввести обещанное Семя, в пришествии которого Церковь по необходимости должна будет насладиться всем совершенством, на которое она способна в этом мире. Но чтобы научить Церковь величию их греха и страданий и добиться в ней признания Своей неизреченной благодати, Бог постепенно действовал в самом откровении о Нем и заставил их много веков ждать пришествия Христа в искренних желаниях и ожиданиях. (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 образом,
«Блаженная надежда», представленная 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, которые когда-то были далеко
«приблизились кровью Христовой» (Еф. 2:13), вследствие чего и верующие иудеи, и язычники «имеют доступ в одном Духе к Отцу» (Еф. 2:18), для полного избрания благодати. были поставлены «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 еще более открываются.
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в Евреям 10, 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. Они «сделались совершенными» в своем состоянии и опыте (Евр.
11:40), и их фактическое приведение в присутствие Отца (Иоанна 14:1-3) еще в будущем. Но благословен Бог, наши грехи оставлены, мы уже имеем «верою доступ к той благодати, в которой мы стоим» (Рим. 5:2). Предтеча «за нас вошел»
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.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 34
Иудаизм отложен
(Евреям 7:20-24)
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
«ничего не сделал 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 наступит совершенное, тогда то, что отчасти, сделано
126

прочь. 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 по необходимости происходит изменение и закона». Вся система иудаизма была отвергнута небесами.
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.
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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 присяги».
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 Бога – это открытое провозглашение Его вечного замысла и неизменного
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указ. 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 небу, мы ответим: ничего не сказано и о его ходатайстве. Не в этом Бог задумал его прообразом Христа, но в подробности, указанные выше.
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«Тем самым Иисус стал гарантом лучшего завета» (стих 22). «На столько»
отвечает на вопрос «в такой же степени» 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 тем самым стал поручителем лучшее завещание». 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 дизайн был хорош, поскольку он указывал на небо. В-третьих, в Ветхом Завете было «поручительство».
Многие допустили ошибку в этом пункте, не сумев провести различие между «посредником» и «посредником».
«поручительство». 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 «поручительство» в собственном смысле означает поручителя: того, кто обещает свое имя, имущество или влияние в том, что определенное дело будет сделано. Когда заключен контракт, долг
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заключённого договора или отданной записки, друг часто становится поручителем в деле и сам несет ответственность, если условия договора не будут соблюдены» (А. Барнс). «Поручителем» является тот, кто соглашается взять на себя обязательства за другого Какие бы обязательства ни давал поручитель, будь то в виде обещания, передачи реального обеспечения в руки арбитра или любого другого личного обязательства пожизненного содержания, это подразумевает Поручитель является поручителем другого, стоит на месте и действует от имени того, кто неспособен действовать от своего имени: он представляет этого другого человека и обязуется выполнить свои обязательства. Таким образом, Христос не был поручителем Бога, ибо Он не нуждался в нем, но Своего собственного бедного, слабого и неполноценного народа, который был неспособен выполнить свои обязательства, неспособен выполнить свои обязательства. им, полностью выплатили все свои долги и полностью удовлетворили 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. Христос назван Гарантом Завета.
«Второй Человек», «Последний Адам» (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 до небес.
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, который был введен небесами, в отличие от порядка вещей, который существовал при Моисеевом режиме. Завет Моисея исполнялся с помощью левитского священства, но лучший завет заключался с небесами, Сыном Божьим: он был временным и изменяющимся; это навсегда
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и вечный. 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 им силу приносить послушание небесам 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, в Господе, завет «устроенный во всем и надежный», «ибо Он положил помощь Сильному» (Пс. 89:19).
И каково сегодня практическое применение для детей небесных 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?
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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 фактически умирали в своих последующих 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 изложены причина и основание, на котором это основано:
«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. И здесь, в Евреям 7, нет ничего
что подтверждает 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.
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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!
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 35
Идеальный священник
(Евреям 7:25-28)
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 посредством священства
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Христос; 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. Открытие
«Почему» означает, что здесь сделан 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.
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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
Сэм. 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 ее по причине смерти, но Он живет до тех пор, пока необходимо, чтобы что-нибудь было сделано для спасения Его народа (А.
Барнс). Рассмотрим его второй смысл: какие бы препятствия и трудности ни встречались на пути спасения верующих, Господь Иисус вполне компетентен, посредством осуществления Своего священнического служения, совершить за них дело к вечному совершенству. Какие бы препятствия ни возникли, Его более чем достаточно, чтобы справиться со всеми ними и преодолеть их. Объединение двух значений: полное спасение бесконечно.
«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. Множество людей 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 на небо значит, во-первых, уверовать 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 с небес, таковы, что верующие в Него отдают себя в святом послушании, чтобы поклоняться Богу в Нем и через Него» (Джон Оуэн).
Прийти к Богу через небеса – 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.
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Сначала оживлённый грешник приходит на небо, 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 относятся к распятию Иисуса. Мы не можем слишком долго останавливаться на той славной истине, что Иисус Христос был распят за наши грехи.
Однако не на распятии, а на Христе Господе покоится наша вера; и не на Христе, как Он был на кресте, мы обитаем, но на Христе, который был мертв и воскрес, и живет одесную 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 вошел в славу, чтобы Он был совершенным Посредником между Богом и человеком, представляя нас Богу и даруя нам все благословения, которые Он имеет. куплено для нас Своей драгоценной кровью. Он получил вечное искупление на кресте, Он применяет благословения вечного искупления из святая святых. Если бы Христос не воскрес, мы все еще были бы во грехах; и если бы такое было возможно, то, хотя бы мы и были прощены, мы были бы мертвы и без 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 могут быть спасены без смерти Христа, но что верующие не могут быть спасены без смерти Христа.
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Служение воскресения Христа не так свободно признается и не рассматривается. Тем не менее, в Послании к Римлянам 5:10 очень ясно сказано по этому поводу: «Ибо если мы, будучи врагами, примирились с небом 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). ).
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«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): не было в Нем 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!
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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»
Человек 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 является своеобразным.
Больше нигде в Писании этого не встречается; но смысл его достаточно очевиден. Он должен занимать место высочайшего почета и власти. И Он должен быть «сделан выше небес».
141

Эти слова явно подразумевают, что Его возвышение над небесами — это нечто, дарованное Ему. Оно должно находиться ниже небес, чтобы выполнять некоторые функции Его служения, и что в результате успешного выполнения их Он должен быть вознесен намного выше всех небес для выполнения других функций и для достижения великая цель, конечная цель 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). «Сделанный выше небес» Богом: это доказывает, что полное искупление уже совершено. Оно подчеркивает тот факт, что Христос вошел в Небесное Святилище вместо нас: см. 4:14, 8:1, 2, 9:24 и Ефесянам 1:20-23. Там провозглашается, что Он возвысился над всяким сотворенным миром. Это показывает, насколько неизмеримо превосходит наш Первосвященник над Аароном.
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 Евреям из Исхода 13:10
«Из года в год» буквально означает «дни за днями». Законный первосвященник не только должен был принести жертву за свои грехи, но и жертва, которую он принес от имени народа, не имела никакого значения.
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сохраняя эффективность, но приходилось 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 согласно
"закон"; 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 были
«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.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 36
Идеальный священник
(Евреям 8:1-5)
«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 высокое служение, чем иудейские священники, потому что Он был Посредником в лучшем завете –
завет, 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 ·
Но если понимать, что это 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 соприкоснулся с грехом.
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И грешники». Опять же, обратите внимание на выражение «выше небес» в Евреям 7:26. Кто был? Первая часть стиха говорит нам: наш «Первосвященник»! Обратите внимание также, что последнее предложение стиха 27: «Он сделал это однажды, когда принес Себя в жертву».
"этот"? 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 небесных делах, чтобы умилостивить (по-гречески) грехи народа», и, как ясно сказано в Послании к Римлянам 3:25, Он совершил 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 небу»: не только как «жертву», но и как
«приношение», и никто не приносил небесам жертвы Израиля, кроме 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
речь идет о Его служении. 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
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«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 высочайшем совершенстве в Господе Иисусе.
Нам, то есть людям, нужен первосвященник «святой, невинный, непорочный, вознесшийся выше небес». Еврейские священники не соответствуют этому описанию: отвечает Иисус Христос. В Нем мы, христиане, имеем такого Первосвященника; и вывод таков: Он получил «более превосходное служение». Таким образом, я полагаю, все хорошо сочетается, и аргументированная иллюстрация апостола кажется полной и удовлетворительной. Действительно, повторение фраз «такой-то первосвященник» (Евр. 7:26) и «у нас есть такой-то первосвященник»
(Евр. 8:1), по-видимому, предназначен для того, чтобы 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
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жертва Богу, вошел в самое небо не для того, чтобы стоять в смиренном благоговении пред 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 небесам: 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 просить 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 Послания к Евреям, заключается в том, что только один раз (Евр.
13:20) прямо упоминается воскресение Христа, тогда как во всех остальных посланиях Павла ему уделяется большое внимание. 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 заверить тех, кто был лишен храмовых служб в Иерусалиме, что они имели реальность и суть тех вещи, которые были просто типическими 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. любые другие мысли о Нем.
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в чем же тогда будет заключаться преимущество Церкви в Его возвышении, которое апостол намерен особым образом продемонстрировать»? (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 (на греческом языке) в Иоанна 1:14:
«Слово стало плотью и обитало среди нас». В-третьих, в Евреям 9:11.
«Скиния» явно относится к человечности Христа — заметьте, что здесь она отличается от «святого места» (святилища) в 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
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или три детали. Бог освятил скинию Израиля как место для обитания (Исх. 29:44, 45); так и в Господе «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 небу 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 принести все свои на небо (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 и этому человеку было что предложить». Ни один внимательный читатель не может не заметить, что эти слова, взятые сами по себе, не передают отчетливого, полного и удовлетворительного значения.
Утверждение явно эллиптическое; и наиболее вероятным способом поставить многоточие кажется следующий: У нас есть Первосвященник, который вошел в небесное святилище, истинное святая святых. Каждому первосвященнику поручено приносить жертвенные дары для входа в земное святилище: необходимо было, поскольку прообраз должен соответствовать прообразу, чтобы этот прославленный Священник тоже имел что-то приносить, чтобы открыть Свою жертву. 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. И что это было за
«нечто», которое Ему необходимо было предложить, чтобы Он вошел в
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настоящее святилище? Нам нужно лишь оглянуться назад, чтобы найти ответ. Это был «Сам», «святой, невинный, непорочный, отдельный от грешников». Его совершенное, радостное послушание предписывающей части Божественного закона и Его совершенное, радостное послушание санкционирующей части его открыли Ему, как Первосвященнику, путь в то истинное святое место, где в присутствии Божием Он действует как общественный деятель во имя Своих 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 намерен показать (стих 3), что священство Христово не может сосуществовать со священством левитов.
Он доказывает это следующим образом: Закон назначил священников приносить жертвы небу; отсюда выходит, что священство — это пустое имя без жертвы. Но у Христа не было жертвы, приносимой 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!»
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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 исполнил 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 теперь осуществляется Небесами Вышними. Все служение израильских священников было связано с земными и плотскими
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вещи, которые давали лишь смутное представление о вышеизложенном. 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 в Господе» (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».
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 37
Два Завета
(Евреям 8:6-9)
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
«сидящий» (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.Бог Сам сделал первый завет старым, обещая новый.
И теперь, когда Христос вошел в святая святых Своей собственной кровью, ветхий завет исчез; и все же обетования Бога избранному Своему народу оставались твердыми и неизменными» (Адольф Сапфир).
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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 вопросу о двух заветах, старом и новом, следует отметить, что не всегда легко определить, является ли «ветхий завет»
обозначает 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 небесами, 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 Господа» (стих 26). Бог в Своей бесконечной мудрости дает подходящее время и сроки для всех Своих устроений по отношению к Своей Церкви. Господь
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ускоряет или завершает все дела Своей благодати в назначенное им время: см. Исаия 60:22. Наш долг – предоставить управление всеми заботами Его народа и исполнением Его обещаний небу 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.), Послание к Евреям
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9:15 прямо заявляет, 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 были верно выполнены; 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).
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«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 как закон. 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.
Было бы неправильно сомневаться в том, что существовало также обещание вечной жизни; но не это было главным. Однако в новом завете главным становится обещание духовных благословений. Ум устремлен к небесам; сердце веселится надеждами на бессмертную жизнь; благосклонность Бога и ожидание небес обеспечиваются самым обильным и торжественным образом» (А. Барнс). Обратите внимание на два слова, которые подчеркнуты в приведенной выше цитате. Во времена Ветхого Завета Бог «повелел благословению, жизни вечной». больше» (Пс. 133:3), а не только временная жизнь в Ханаане; в то время как Его народ во времена Нового Завета имеет «обетование 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 и обещал им то же самое
157

спасение, которое Он сегодня обещает нам, однако ни способ, ни характер откровения не совпадают и не равны тому, чем мы наслаждаемся» (Жан Кальвин). Таким образом, «обещания»
о которых идет речь в новом завете, «лучшие» тем, что они уважают главным образом духовные и вечные блага, а не земные и временные; в том, что они были утверждены кровопролитием Христа; в том, что теперь они открыто провозглашаются избранниками небесными как среди язычников, так и 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).
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«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 либо к Ветхому Завету, либо к самим людям, которые находились под ним: придираться «к нему».
или «с ними». 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 небу, отождествленному со Своим народом. Лично мы считаем, что в нашем нынешнем отрывке присутствуют второе и четвертое из этих обычаев.
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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 подтвердил Нафанаила
«Вот подлинно 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, выдает 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). Да действительно
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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 разнообразные дома Иуды и Израиля должны
«станете одним», и избранные Его среди иудеев и язычников теперь едины в Господе (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 отношениям Небесного правительства 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).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 38
Два Завета
(Евреям 8:10-13)
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 исполнение этого завета, каким он был возвещен небесами, 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.
допуск. 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 Адамова завета, потому что послушание, которое он требует от творения Творцу, находится под законом и проклятием Адамова завета. и наказание, которым оно грозит, и проклятие, которое оно насылает на непослушных, никогда не встречалось 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
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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 небу, 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 о таком установлении
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Новый завет требовал отмены синайской конституции. Что это
«Установление» было, как это ясно показано в Евреям 9 и 10: это были связанные с ним таинства поклонения.
Когда христианство было официально утверждено небесами, не только Ветхий Завет был аннулирован, 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 небесами 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 во 2 книге.
«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 Божья в Господе. 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 небесам. Откровение Божие на Синае наполнило людей ужасом; Его откровение о Себе в Господе наполняет нас радостью. Их не пускали в святое место; у нас есть свобода приблизиться к Его престолу (Евр. 4:16). В-четвертых, степень устроения
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Божественная благодать. 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 абсолютно, был обещанием благодати на небесах и посредством Иисуса (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
«Утверждение» 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.
С этой целью он не только доказывает, что Бог обещал заключить такой завет, но также раскрывает его природу и свойства словами пророков. И таким образом, сравнивая его с прежним заветом, он показывает его превосходство над ним. В частности, в этом свидетельстве показано несовершенство этого завета с момента его возникновения. Ибо оно не могло эффективно поддерживать мир и взаимную любовь между Богом и народом; но, будучи сокрушены ими, они были отвергнуты Богом. Это сделало все остальные выгоды и преимущества бесполезными. Посему апостол настаивает у пророка на тех обетованиях этого другого завета, которые безошибочно предотвращают подобный исход, обеспечивая вечное послушание людей, а значит, любовь и отношение Бога к ним как к их Богу».
(Джон Оуэн).
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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 введения нового завета был подготовлен, он был торжественно принят и подтвержден смертью небес: 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, был обнародован новый завет и
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подтверждено в день Пятидесятницы, в ответ на обнародование закона на Синае, через несколько недель после освобождения Израиля 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 побудить каждого министра к его
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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.
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«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 не только
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В этих словах выражено добавление новой благодати и милости, но также объясняется, почему и на каком основании Он даровал им эти 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.
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И вот, как писал апостол, менее чем за десять лет Иерусалим и храм были полностью разрушены. Если тогда еврейский завет был отменен, потому что он был «ветхим»,
тем более надо отвергнуть «ветхого человека» (Еф. 4:24) и «старую закваску»
очищены (1 Кор. 5:7)!
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 39
Типичная скиния
(Евреям 9:1-5)
Основная цель апостола в этом послании заключалась в том, чтобы доказать и показать, что
«Ветхий завет», который Иегова заключил с Израилем на Синае, со всеми постановлениями поклонения и связанными с ним привилегиями, был отменен Богом. Это повлекло за собой полное изменение церковного состояния евреев, но это не вызывало сожаления, а приносило им невыразимую пользу. Был установлен «новый завет», и благословения, связанные с ним, настолько превосходили те, которые принадлежали старому устроению, что ничто, кроме слепого предрассудка и извращенного неверия, не могло отвергнуть истинный свет, который теперь сиял, и предпочесть вместо него свет темные тени прошлой ночи. Бог никогда не просит кого-либо отказаться от чего-либо, не предлагая взамен чего-то гораздо лучшего; и те, кто пренебрегают Его предложением, проиграют. Но предрассудки сильны, и их преодолеть труднее, чем в отношении религиозных обычаев. Поэтому Дух так терпеливо трудится в Своих аргументах на протяжении всех этих глав.
Главным препятствием на пути веры евреев была их неспособность понять, что все, что связано с церемониальным законом – скиния, священство, жертвоприношения –
был типичен по своему значению и значению. Поскольку оно было типичным, оно было лишь подготовительным и временным, поскольку, как только Антитип материализовался, его цель была достигнута. Тени больше не были нужны, когда Субстанция проявилась. От строительных лесов отказываются, убирают, как только появится готовое здание. Детские игрушки устаревают, когда ребенок достигает совершеннолетия. Все прекрасно в свое время.
Тяжелая одежда необходима, когда на нас надвигается зимняя стужа, но она будет неприятна при летнем солнечном свете. Как только мы признаем, что Сам Бог действовал по этому принципу в Своих устроительных отношениях со Своим народом, многое становится ясным, что в противном случае было бы совершенно неясным.
Апостол завершил 8-ю главу, указав: «Теперь то, что ветшает и ветшает, готово исчезнуть». В этих словах Дух намекнул на неизбежный вывод, который должен был быть сделан из оракула, данного через Иеремию. Он предсказал «новый завет», который получил свое исполнение с установлением христианства. Установление нового порядка поклонения Богу обязательно означало, что предыдущая экономика была «старой», и если это так, то ее конец должен быть близок. Сила Послания к Евреям 8:13 такова: «В том, что Он говорит «новое»»: Бог не сделал бы этого, если бы Он не сделал первого «ветхим». Фраза «Он сотворил первое старым» имеет активное значение и обозначает властное действие Бога над старой экономикой, посредством чего призвание
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другим «новым» было знамение и свидетельство. Бог не призывал христианское устроение
«другой завет», или «второй завет», но «новый», тем самым объявляя, что иудейский завет устарел.
Связующее звено между заключительными стихами 8-й главы и первыми стихами 9-й главы Послания к Евреям, возможно, можно сформулировать следующим образом: хотя ветхозаветное или Моисеевое домостроительство было «готово исчезнуть», тем не менее, оно дает, даже для христиан, важные и ценные учения. Оно наполнено самым благословенным прообразом, запись которого сохранилась как для славы его Автора, так и для назидания и радости Его святых. Действительно, чудесными были образные предзнаменования, которые Господь дал во времена детского сада Израиля. На их важность более чем намекали небеса, когда, хотя Ему потребовалось всего шесть дней, чтобы сотворить небо и землю, Он потратил не менее сорока дней, наставляя Моисея относительно создания скинии. Это ясно означало, что дело искупительной благодати, прообразом которого было земное жилище Иеговы, было гораздо более славным, чем дело творения. Тем самым нас учат отводить взгляд от видимого и сосредоточивать свои мысли и привязанности на той сфере, где Сын Божий царит в свете и любви.
«Общая цель этой главы такая же, как и две предыдущие, — показать, что Христос как Первосвященник превосходит иудейского первосвященника. Это уже доказал апостол в отношении Его ранга и устроения и для того, чтобы сделать это, он дает отчет о древних иудейских жертвоприношениях и сравнивает их с Существенным моментом является то, что первое устроение было просто тенью, прообразом или образом, а второе было реальным и действенным» (А. Барнс).
«Тогда поистине первые имели и таинства богослужения и мирское святилище»
(стих 1). Приведя в предыдущей главе дальнейшее доказательство превосходства священнического служения Христа, описав высший завет, который был им утвержден, апостол теперь подготавливает способ изложить исполнение этого служения, следуя при этом тому же самому методу процедуры. . Подобно тому, как он провел сравнение между Аароном и Христом, так и теперь он противопоставляет служение одного другому, и это для того, чтобы доказать, что служение Христа, несомненно, должно быть предпочтительнее. Сначала он подходит к исполнению служения левитских священников, упоминая несколько связанных с ним обрядов и типов.
«Тогда поистине первые имели и таинства богослужения и мирское святилище».
Здесь апостол начинает сравнение, которое он проводит между ветхим заветом и новым в отношении служения и жертвоприношений, посредством которых тот и другой были утверждены и утверждены. При этом он все еще имеет дело с тем, что для всех благочестивых израильтян было самым нежным соображением. Именно на богослужения и жертвоприношения, свойственные священническому служению в скинии, их научили возлагать всю свою надежду на примирение с Богом. Если предыдущее утверждение апостола об отмене законного священства было удовлетворено, то из этого с необходимостью следовало, что святилище, в котором они служили, и все приношения, которые Моисей так торжественно приносил
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назначен, тоже стал бесполезен. Наше самое пристальное внимание и глубочайшее восхищение требуют наблюдения за тем, как Дух побудил апостола подойти к такому поразительному и важному вопросу.
Во-первых, он настолько далек от того, чтобы отрицать, что ритуал иудаизма был изобретением человека, что заявляет: «Воистину (по правде говоря) первый завет имел также и таинства богослужения». Таким образом, он следует тому же методу, который применялся в предыдущих главах. Проводя сравнения между израильскими пророками и Христом, ангелами и Христом, Моисеем и Христом, Иисусом Навином и Христом, Аароном и Христом, он не сказал ничего, что унижало бы низшее. Он не только не поносил первого члена в каждом сравнении, но остановился на том, что было в его пользу: чем больше их можно было законно возвеличить, тем большая слава досталась Христу, когда было доказано, насколько Он превосходил их. Итак, здесь: апостол согласился с главным аргументом, который мог бы высказать противник: почему первый завет должен быть аннулирован, если его заключил Сам Бог? Прежде чем дать ответ на этот (казалось бы) труднейший вопрос, он допускает и утверждает, что служение в иудаизме было божественным установлением. Таким образом, в самые ранние времена человеческой истории Бог милостиво предопределил средства, которыми мог пользоваться Его народ.
Выражение «таинства богослужения» требует одного-двух слов для пояснения. Слово, переведенное здесь как «постановления» (на полях «церемонии»), означает обряды, постановления, установления. Это были установления Бога, которые Он один имел право предписывать и которые Его народ был под торжественными обязательствами соблюдать. и это без каких-либо изменений или отклонений. Эти «постановления» имели «божественное служение».
это одно слово в оригинале. В своей словесной форме оно встречается в Евреям 8:5: «служить примеру и тени небесного». В Новом Завете оно всегда встречается в связи с религиозным или богослужением: в Деяниях 24:14, Филиппийцам 3:3 оно переведено как «поклонение». Оно означает служить в благочестивом страхе или трепете, подразумевая, таким образом, святой трепет и благоговение перед Тем, кому служат – ср. Евреям 12:28. Таким образом, полное предложение означает, что в рамках Моисеева домостроительства Бог дал Своему народу авторитетные постановления, чтобы направлять его поклонение Ему. Этот закон поклонения был оградой, которую Иегова воздвиг вокруг Израиля, чтобы защитить его от мерзостей язычников.
Именно по этому поводу у Бога было так много разногласий со Своим народом в Ветхом Завете.
Необходимо должным образом обратить внимание на время, которое здесь употребил апостол: он сказал не «истинно, первый завет имеет также таинства богослужения», но «имел». Очевидно, он имеет в виду прошлое. В Моисеевой экономике эти таинства существовали еще с того времени, когда Бог заключил завет с Израилем на Синае. Но этот завет уже не действовал; оно было отменено Богом. «Воистину, первый завет имел и постановления богослужения»
ясно намекает, что новый завет также имеет Божественные «постановления». Мы настаиваем на этом, потому что есть некоторые, кто теперь утверждает, что даже христианское крещение и Вечеря Господня являются «иудейскими» церемониями, которые не относятся к нынешнему устроению. Но это заблуждение достаточно опровергается этим словом «также», встречающимся в том самом послании, которое было написано, чтобы доказать, что иудаизм уступил место христианству!
«И мирское святилище». Речь идет (как ясно показывает следующий стих) о скинии, которую Моисей сделал во всем согласно образцу, показанному ему в
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устанавливать. Многие были крайне озадачены тем, почему Святой Дух назвал святое святилище Иеговы «мирским». Однако это прилагательное не должно представлять никаких затруднений. Оно не используется в оскорбительных целях, тем более для обозначения чего-либо злого.
"Мирское" здесь противопоставляется не "духовному", а как то, что принадлежит скорее земле, чем небу. Таким образом, сила "мирского" здесь подчеркивает тот факт, что Моисеева домостроительство было всего лишь временным, а не Скиния была построена здесь, в этом мире, из разрушающихся материалов, найденных в этом мире, и представляла собой всего лишь переносной шатер, который по своему желанию можно было снять и поставить снова, в то время как эффективность его служения распространялась только на мирские вещи. и не обеспечили того, что было жизненно важным и вечным.
Обратите внимание, что в Послании к Евреям 9:24 «рукотворенные святилища» противопоставляются
«само небо».
Мы не можем не восхищаться мудростью, проявленной апостолом в решении столь деликатного и трудного вопроса. Хотя его целью было показать неизмеримое превосходство того, что было принесено небесами, над тем, чем наслаждался иудаизм, в то же время он признавал в нем то, что было от Бога. Таким образом, с одной стороны, он признает служение священников-левитов «божественным», однако, чтобы подготовить почву для дальнейшего доказательства того, что Христос является служителем небесного святилища (Евр. 8:1, 2), он указывает, что скиния иудаизма была всего лишь «мирской». «Противоположностью мирскому является небесное, нетварное, вечное. Так, в послании к Галатам апостол, говоря о законном вступительном устроении, говорит, что мы были тогда в рабстве под «стихиями мира» (Евр. 4:3). ), а в послании к Колоссянам он противопоставляет «началам мира» (Евр. 2:20) небесное положение верующего, умершего со Христом и «уже не живущего в мире», но ища горнего» (Адольф Сапфир).
«Ибо была сделана скиния первая, в которой был светильник, стол и хлебы предложения, называемая святилищем» (стих 2). «Предметом, о котором идет речь, является скиния: в целом о ней утверждается, что она была «создана». В этом и следующем стихах она разделена на две части. Эти части описываются и различаются, во-первых, , их имена, во-вторых, их положение по отношению друг к другу, в-третьих, их содержимое или священные принадлежности. его принадлежностей, которых было три; тогда по его имени оно называлось святилищем» (Джон Оуэн).
«Ибо там была устроена скиния». Полное описание этого события можно найти в книге Исход. Собственно «шатер» имел тридцать локтей, или сорок пять футов, в длину, десять локтей, или пятнадцать футов в ширину и столько же в высоту. По форме он представлял собой продолговатый квадрат. Он был разделен завесой на две части неравного размера. Он продолжал формировать Божий дом поклонения до дней Соломона, когда его заменил более постоянный и великолепный храм. Здесь уместно спросить: почему Святой Дух должен здесь иметь в виду «скинию», а не храм, который все еще стоял в то время, когда писал апостол? Слово «скиния» встречается в этом послании десять раз, но
«храм» не упоминается ни разу. Это тем более примечательно, что Павел больше, чем кто-либо из апостолов, подчеркивал воскресение Христа, и храм особенно предвещал Его в Его воскресении и вечной славе; тогда как скиния главным образом являлась прообразом Христа в Его уничижении и смирении. Однако трудность легко
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решено: храм не был возведен до тех пор, пока Израиль не обосновался в своем наследии, и здесь Святой Дух обращается к людям, которые еще находились в пустыне!
Святой Дух теперь делает простой намек на святые сосуды, занимавшие два отделения скинии. Но какое правило дано нам, чтобы направить и достоверно определить истолкование мистического значения этих вещей? Конечно, Бог не оставил Свой народ на произвол бесполезных изобретений его собственного воображения. Нет, в этом самом послании Он милостиво сообщил нам, что скиния и все, что в ней находилось, были прообразами Христа, но не так, как Его можно считать абсолютным, а так, как Церковь находится в мистическом союзе с Ним, ибо на протяжении всего Послания к Евреям Его рассматривают в исполнении Своей посреднической должности. Таким образом, скиния, ее священные сосуды и службы представляли личность, работу, служение и славу Христа как Главы Его народа. То, что это произошло, ясно из Послания к Евреям 8:2 — см. наши комментарии по этому поводу. Упомянутая там «истинная скиния» (человечность нашего Господа) противостоит не тому, что ложно и ошибочно (языческим святыням), а скинии Моисея, которая была лишь образной и преходящей. В Господе Иисусе мы имеем сущность того, что Израиль имел лишь тень.
«Ибо была сделана скиния: первое (отделение), в котором находился светильник».
Следует отметить, что здесь не упоминается внешний двор. В этом упущении, как и во многих других, помазанный глаз может ясно различить абсолютный контроль Духа над священными писателями, направляя и направляя их во всех деталях. В наших статьях об Исходе (1926 и др.) мы попытались дать гораздо более полное изложение, чем можно дать здесь. Достаточно теперь сказать, что все, что связано с внешним двором, было исполнено небесами во дни Его плоти. Сам факт, что это был «внешний» двор, доступный для всех людей и не имеющий крыши, сразу обозначает для нас Христа здесь, в мире, открыто явленного перед людьми. Его медный жертвенник говорил о кресте, на котором Бог публично расправился с грехами Своего народа. Его тонкие льняные драпировки говорили о том, что Христос отвечает требованиям Божьей праведности и святости. Его шестьдесят столпов рассказывают о силе и могуществе Христа, «могущего спасти». Ее умывальник предвещал Христа, очищающего Свою Церковь банею водной посредством Слова (Ин. 13).
И как внешний двор видел Христа на земле, так и святые места указывали на Него на небесах. Святое место представляло собой комнату, в которую не входил никто, кроме священнической семьи, где перед Ним служили избранные служители Иеговы. Таким образом, это было место общения. В полном соответствии с этим каждый из трех стоявших там сосудов говорил об общении. Светильник прообразовал Христа как силу для общения, как источник необходимого для него света. Стол с двенадцатью хлебами был прообразом Христа как сущности нашего общения, Того, кем мы пируем. Жертвенник для курения прообразовал Христа как хранителя общения, Своим ходатайством обеспечив наше постоянное принятие перед Отцом. Причина, по которой «жертвенник для курения» не упоминается здесь, в 9-й главе Послания к Евреям, станет понятна, когда мы подойдем к 4-му стиху.
«Ибо была сделана скиния: первое (отделение), в котором находился светильник»,
или лучше, «светильник». В скинии не было окна, чтобы свет природы
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не может раскрыть духовные вещи. Поэтому оно освещалось из этого священного сосуда, который был поставлен на южной стороне, возле завесы, скрывавшей святая святых. Полное описание этого дано в Исход 25:31-36. Он был сделан из чеканного золота, весь цельный, со всеми светильниками и украшениями своими, так что не было ни соединений, ни винтов.
Для этого было предоставлено чистое оливковое масло.
Сам факт, что светильник стоял на святом месте, сразу показывает, что прообразом является не Христос как «Свет миру». Странно, что многие комментаторы здесь ошиблись. Слова Христа по этому поводу достаточно ясны: «пока Я в мире, Я свет миру» (Ин. 9:5 и ср. Евреям 12:35, 36): только тогда Он явился вот так вот. Но люди любили тьму больше, чем свет.
Они отвергли Свет и, по их мнению, погасили его. С тех пор как Христос был казнен злыми руками, мир больше никогда не взглянул на Свет. Теперь он скрыт от их глаз. Но Тот, Кто был убит миром, воскрес и затем вознесся на высоту; именно там, в Святом месте, в присутствии Бога, сейчас обитает Свет. И пока там – о чудесная привилегия – святые имеют доступ к Нему.
Черные тени покоятся на мире, извергшем Свет Жизни: «путь нечестивых – как тьма» (Притч. 4:19). Сейчас ночь, потому что «Весны Зари свыше» нет. Светильник рассказывает о милостивом обеспечении, которое Бог приготовил для Своего возлюбленного народа в период тьмы, прежде чем Солнце праведности взойдет еще раз и войдет на эту землю в то утро без облаков. Семь его ветвей и светильников, постоянно питаемых маслом, символизировали полноту света, который есть в Господе Иисусе и который через Него сообщается всей Его Церкви. «Елей» наливали в его светильники и затем излучали из них свет. Таково было и есть домостроительное отношение Духа к Посреднику. Во-первых, Христос был «помазан» Духом
«выше собратьев Своих» (Пс. 45:7 и ср. Иоанна 3:34), а затем Он послал Духа (Деяния 2:33). Объективно Дух передает нам свет через Слово; субъективно, посредством внутреннего и сверхъестественного озарения.
«И стол и хлебы предложения» (стих 2). Хотя эти два объекта тесно связаны, тем не менее их можно различить по их типичному значению. Естественное отношение одного к другому помогает нам постичь их духовный смысл: хлеб был помещен на стол и, таким образом, поддержан им. «Стол» говорит о причастии. Прекрасную картину этого можно найти во 2 Царств 9. Там Давид спрашивает: «Есть ли еще кто-нибудь из дома Саула, чтобы я оказал ему милость ради Ионафана?» (стих 1). Прекрасным примером была дивная благодать Божия, проявляющая доброту к тем, кто принадлежит к дому Его врага, и все это ради Возлюбленного Своего. Был один, Мемфивосфей, хромой на ноги; его Давид «послал и взял» к себе. И затем, чтобы показать, что он полностью примирился с этим внуком своего врага, Давид сказал: «А Мемфивосфей, сын господина твоего, всегда будет есть хлеб за столом моим» (стих 10), что свидетельствует о том, что он был приведен в место самого интимного общение. 1 Коринфянам 10:20, 21 также показывает духовное значение «стола».
«Хлебы предложения», или двенадцать хлебов на столе, также говорили о Христе. «Отец Мой дает вам истинный хлеб с небес» (Иоанна 6:32). Слово «хлеб предложения» буквально означает «хлеб
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«лица», лица изображаются фигурой для присутствия, указывая на Божественное присутствие, в котором стоял хлеб; «хлебы предложения всегда предо Мною» (Исх. 25:30). Двенадцать хлебов, как двенадцать драгоценных камней в первосвященническом На нагруднике были изображены двенадцать колен Израилевых, представленных перед Богом.Таким образом, это был прообраз Господа Иисуса, отождествляющего Себя со Своим заветным народом.
«И за второй завесой скиния, называемая святейшим из всех» (стих 3). Первая завеса была «завесой» над входом в скинию, закрывавшей от находившихся во внешнем дворе то, что было внутри. Оно описано в Исход 26:36, 37. Вторая завеса, описанная в Исход 26:31-33 и объясненная в Евреям 10:20, представляла собой тяжелую завесу, скрывавшую содержимое святая святых от находящихся в святом месте. . Семья левитов служила в святом месте, но никто, кроме самого святого из всех, и он был только один день в году. Три вещи были упомянуты как занимающие место в первой скинии; семь предметов теперь упоминаются в связи со святейшим из всех.
«Имевший золотую кадильницу» (стих 4). Прежде всего, хотелось бы отметить мельчайшую точность формулировок. Во втором стихе было сказано: «Где находился подсвечник» и т. д., поскольку упомянутые там предметы принадлежали собственно первому отделению. Но вот он, «имевший золотую кадильницу». Почему? Потому что эта утварь не входила в состав убранства святая святых. На что же тогда ссылка? Вспомните то, что записано в книге Левит 16:12, 13: «И возьмет он кадильницу, полную горящих углей, с (медного) жертвенника пред Господом, и руки свои, полные мелко измельченного сладкого фимиама, и внесет внутрь. завесу: и положит курение на огонь пред Господом, чтобы облако фимиама покрыло крышку, которая на свидетельстве, и чтобы он не умер».
Триста пятьдесят девять дней в году Аарон служил у золотого жертвенника или жертвенника для курения, который стоял на святом месте; но в оставшийся день, ежегодный «День искупления», он этого не сделал. Вместо этого он использовал «золотую кадильницу» для благовоний, проходя с ней за завесу. Именно это объясняет, почему во втором стихе нет упоминания о «золотом жертвеннике», поскольку Святой Дух здесь рассматривает (см. последующие стихи) иудейский ритуал в День Искупления и исполнение прообраза посредством Господь Иисус. «Золотая кадильница» символизировала приемлемость личности Христа на небесах и действенность Его заступничества. Прекрасный образ Левит 16:12, 13 показывает, что в результате удовлетворения, которое Христос принес Богу, завершившегося на кресте, Его посредническое ходатайство является приятным благоуханием для Отца и действенным для спасения Его Церкви. Тот факт, что дым этого благоухания покрыл ковчег и крышку милости, в которой находился закон и над которой обитал символ Божественного присутствия, означал, что Христос возвеличил закон, выполнил все его требования и является концом закон праведности для всякого верующего.
«И ковчег завета, облицованный золотом, в котором находился золотой сосуд с манной, и жезл Ааронов, расцветший, и скрижали завета» (стих 4).
Ковчег с крышкой, образующей крышку, был самым славным и таинственным сосудом скинии. Это было первое, что было создано (Исх. 25:10, 11), да, все святилище было построено ни для какой другой цели, кроме как быть как бы домом и жилищем.
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для ковчега (Исх. 26:33). Ковчег был выдающимся символом того, что Сам Бог присутствовал среди Своего народа и что Его благословение завета покоилось на нем. Это был сундук, в котором хранились таблицы закона. Его превосходство над всеми другими сосудами было показано во дни Соломона, поскольку только ковчег был перенесен из скинии в храм.
Ковчег был выдающейся фигурой воплотившегося Сына Божия. Дерево, из которого оно было сделано, олицетворяло Его безгрешное человечество. Древесина «шиттим» никогда не гнила, а перевод Септуагинты Ветхого Завета называет ее «нетленным деревом». Дерево было покрыто золотом внутри и снаружи, что являлось прообразом Божественной славы Христа. Два материала, из которых был изготовлен ковчег, символизировали соединение двух природ в Богочеловеке – «Бога, явившегося во плоти» (1 Тим. 3:16). Ковчег образовал престол Божий в Израиле: «Живущий между херувимами» (Пс. 80:1). Христос — единственный, кто совершенно возвел на престол Бога, почитая Его правление во всем. Каждое из семи имен, данных ковчегу в Ветхом Завете, указывает на какое-то превосходство личности Христа.
Все, что связано с его самой замечательной историей, как в Числах 10:33, 14:44, Иисусе Навине 3:5-17, 6:4-20 и т. д., получило свое прообразное исполнение в Богочеловеке.
«Где находился золотой сосуд, в котором была манна». Некоторые полагают, что это утверждение противоречит тому, что сказано в 3 Царств 8:9: «В ковчеге не было ничего, кроме двух каменных скрижалей». Но между этими двумя отрывками нет противоречия, поскольку они не относятся к одному и тому же моменту времени. В Послании к Евреям 9:4 говорится о том, что находилось в ковчеге в те дни, когда он находился в скинии, тогда как в 3 Царств 8:9 рассказывается о том, что составляло его содержимое после того, как оно покоилось в храме. Важно отметить это различие, поскольку оно дает ключ к духовному толкованию нашего стиха: Евреям 9:4.
раскрывает Божьи условия во Христе для Его народа, пока он странствует по пустыне. Таким образом, «манна» была пищей Израиля от Египта до Ханаана: прообраз Христа как небесной пищи для наших душ. Сохранение манны в золотом сосуде говорит о Христе во славе по правую руку Бога.
«И распустившийся жезл Аарона». Имеется в виду то, что записано в Числах 17. В предыдущей главе мы читаем о восстании против Моисея и Аарона, вызванном завистью к власти, которую Бог делегировал двум Своим слугам. Мятеж Корея и его товарищей был подвергнут суммарному суду свыше, за которым последовало явное оправдание Аарона. Форма, которую приняло оправдание, весьма поучительна. Господь повелел Моисею взять двенадцать племенных жезлов, написать имя Аарона на левите, положить их перед ковчегом и подтвердить, что тот, который должен расцвести, укажет, кто был избран Богом для священнического колена. На следующее утро выяснилось, что жезл Аарона «пустил бутоны, распустил цветы и дал миндаль». После этого Бог приказал Моисею положить жезл Аарона перед ковчегом, «чтобы сохранить его как знак против мятежников». Безжизненный жезл, который расцвел, был символом оправдания Богом Своего отвергнутого Сына, воскресив Его из мертвых. Таким образом, здесь говорится о силе воскресения нашего великого Первосвященника.
«И скрижали завета». Ссылка на Второзаконие 10:1-5. Сохранение двух каменных скрижалей (на которых были написаны десять заповедей)
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в ковчеге предвещало Христа, возвеличившего закон и прославившего его (Ис. 42:21).
Об исполнении этого типа говорится в Псалме 40:7, 8, где мы слышим, как Посредник говорит:
«Вот, Я прихожу: в свитке книги написано обо Мне: Я рад творить волю Твою, о благость Моя; Да, закон Твой в сердце Моем». Представитель народа Божьего был «подчинен закону» (Гал. 4:4), и Он полностью «исполнил» его (Мф. 5:17). Поэтому написано: «послушанием одного сделаются праведными многие» (Рим. 5:19). Таким образом, каждый верующий может воскликнуть: «В Господе я имею правду и силу» (Ис. 45:24).
«И над ним херувимы славы, осеняющие крышку милости, о которой мы не можем теперь особенно говорить» (стих 5). По обеим сторонам крышки были образы херувимов с распростертыми крыльями, встречающимися в центре, осеняющими и как бы защищающими престол Божий. То, что их образы имеют какое-то глубокое значение, ясно видно из того выдающегося места, которое они занимают в связи с описанием престола милости, данным в Исход 25:17-22: там упоминаются херувимы либо в единственном числе, либо в единственном числе. или множественном числе, не менее семи раз. Упоминание о них в Бытие 3:24 предполагает, что они связаны с отправлением Божьей судебной власти. В Откровении 4:6-8 (ср. Иезекииль 1:5-10) они связаны с небесным престолом. Здесь, в 9-й главе Послания к Евреям, они названы «херувимами славы», потому что между ними обитал Скекина.
Крышкой милости, или, лучше сказать, «умилостивительной», был престол, на который первосвященник возлагал искупительную кровь. Это было не то место, где совершалось умилостивление (это было у медного жертвенника), но место, где его непреходящая ценность была засвидетельствована перед Богом.
Послание к Римлянам 3:25 дает нам прообраз: через Евангелие Бог теперь «представляет» (Гал. 3:1) Христа как Того, Кем Он был умилостивлен, как Того, через Кем Его святой гнев направлен против грехов Его народа. был умиротворен, как Тот, кем были удовлетворены праведные требования Его закона, как Тот, кем прославлялись все атрибуты Божества. Сам Христос есть место упокоения Бога, в котором Он ныне встречает бедных грешников во всей полноте Своей благодати благодаря умилостивлению, совершенному Им на кресте.
Последняя фраза стиха переведена более буквально в «Подстрочном письме» Бэгстера следующим образом:
«о чем не сейчас (время) говорить подробно» — «относительно чего» не следует ограничиваться тем, что находится здесь в стихе 5, но включает в себя все, что было упомянуто в стихах 2-5. . Это увело бы апостола слишком далеко от темы первосвященнического служения, чтобы дать истолкование духовного значения скинии и всего, что в ней. Тем не менее, он прямо намекает, что каждая его часть имела особое значение, типичное для Господа Иисуса и Его служения.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 40
Контрастные священники
(Евреям 9:6-10)
В начале нашей последней статьи мы заявили, что основной целью апостола в этом послании было доказать и продемонстрировать, что «ветхий завет», который Иегова заключил с Израилем на Синае, со всеми постановлениями поклонения и связанными с ним привилегиями было Божественно аннулировано. Это повлекло за собой полное изменение церковного состояния евреев, но это не было поводом для сожаления, а было для них невыразимой выгодой. Осуществляя этот замысел, Святой Дух через Павла как бы снимает покрывало с лица Моисея. Во 2 Коринфянам 3:13 мы читаем: «А не так, как Моисей, который положил покрывало на лицо свое, чтобы сыны Израилевы не могли твердо взирать на конец того, что упраздняется». Эти слова обращают внимание на глубокую духовную истину, которую Бог (в соответствии со Своими устроительными путями) заставил мистически обозначить или затенить материальный и видимый объект.
Во 2 Коринфянам 3:7 апостол говорил о сиянии лица Моисея как о символе его служения: откровение, которое он получил, было божественным и славным. Но поскольку истина, сообщенная через Моисея, была в неясной форме (образами и символами), он скрыл себя. Павел, как служитель «нового завета», использовал «великую простоту речи» (2 Кор. 3:12), т. е. не использовал «мрачных притч» или загадочных пророчеств, а тем более таинственных церемоний. Моисей носил покрывало, «чтобы сыны Израилевы не могли стойко взирать до конца упраздняемого» (Евр. 3:7), т. е. чтобы они не видели окончания или угасания небесного сияния его лица. Мистический смысл этого заключался в том, что Бог не позволил Израилю узнать в то время, что устроение левитского или законного служения в конечном итоге прекратится.
Публикация этого факта была отложена на гораздо более поздний срок.
«Но ум их был ослеплен, ибо до сего дня остается то же самое покрывало, которое не снимается при чтении Ветхого Завета, которое снимается в Господе» (2 Кор. 3:14). Да, та «завеса», которая так тяжело лежала на Моисеевых образах, теперь «снята в Господе», ибо Он есть тот Прообраз, ключ, который отпирает их, солнце, которое их освещает. Именно это и является великой целью послания к Евреям. Здесь доктринально снята «завеса» с Моисеевых учреждений. Здесь Дух раскрывает природу и цель «ветхого завета». Здесь Он заявляет о значении и временной эффективности всех институтов и таинств поклонения Израиля. Здесь Он объявляет, что левитские обряды и церемонии представляли собой небесные вещи, но настаивает на том, что эти небесные вещи сами по себе не могут быть введены и установлены без удаления
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того, что их затеяло. Здесь Он показывает, что слава Божия сияет в лице Иисуса Христа.
Было три вещи, которые составляли славу Ветхого Завета и на которых иудеи настолько полагались, что отказывались от Евангелия из-за своей приверженности им: священническое служение; скиния со всей ее утварью, в которой осуществлялась эта должность; обязанности и богослужение священников в той скинии посредством жертвоприношений, особенно тех, при которых совершалось торжественное искупление грехов всего собрания. Ссылаясь на них, апостол доказывает: во-первых, что никто из них не мог ни усовершенствовать состояние Церкви, ни действительно обеспечить мир и доверие между Богом и верующими. Во-вторых, они были всего лишь типичными людьми, призванными олицетворять то, что было гораздо более возвышенным и превосходным, чем они сами. В-третьих, что Господь Иисус Христос в Своей личности и при посредничестве был действительно и существенно, все, что они делали, было лишь прообразом, и что Он был и делал то, чего они могли только направить в ожидание.
В 7-й главе Послания к Евреям апостол полностью доказал это в отношении священнического служения. В 8-й главе он сделал то же самое в целом со скинией, подтвердив это великим дополнительным аргументом, взятым из природы и превосходства того завета, согласно которому воплощенный Сын был Поручителем и Посредником. Здесь, в 9-й главе, он рассказывает о богослужениях и жертвоприношениях, которые принадлежали священническому служению в скинии. Именно на них иудеи возлагали величайшую надежду в примирении с Богом и в отношении которых они хвалились превосходством своего церковного государства и богослужения.
Поскольку в этом заключалось главное различие между провозглашением Евангелия и теми, кто его отвергал, и поскольку именно от этого зависело все учение об оправдании грешников перед Богом, апостол вступает в мельчайшие детали, раскрывая природу, использование и действенность жертв закона, а также проявление природы, славы и действенности жертвы Христа, посредством которой другим был положен конец (сокращённо из Джона Оуэна).
«Когда это было так установлено, священники всегда входили в первую скинию, совершая служение Божие» (стих 6). Кратко описав структуру скинии в ее двух отделениях и утварь, принадлежащую каждому из них соответственно, апостол теперь обращается к рассмотрению использования, для которого они были предназначены в служении Богу. Во-первых, он говорит, что «все это было так предопределено», или, как более правильно переведено в Пересмотренной версии, «таким образом подготовлено», поскольку греческое слово (переведенное как «сделано» во втором стихе) означает распорядиться и устроить. Когда вещи, упомянутые в стихах 2-5, были изготовлены и должным образом упорядочены, они предназначались не для великолепного зрелища, а для постоянного использования в служении Богу. Таким образом, нас учат, что для того, чтобы любое служение было приемлемо для небес, оно должно находиться в строгом соответствии с образцом, который Он дал нам в Своем Слове: тщательно обдумать (1 Лет. 15:12, 13). Все было должным образом подготовлено к Богослужению еще до совершения этого богослужения. Таким образом, в общественном служении или богослужении сегодня должны быть достойные люди, которые под Духом Духа будут руководить им, «способные служители нового завета» (2 Кор. 3:6); соответствующие устройства и порядок (1
Кор. 14:40), а не просто человеческая традиция (Матфея 15:9); подходящее послание для назидания (1
Кор. 14:26).
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«Священники всегда входили в первую скинию». В святое место допускались только сыновья Аарона; но даже им не разрешили проникнуть дальше, поскольку им был воспрещен вход в святая святых. В этом отличие от первосвященника, который входил во внутреннее святилище, но только один день в году. Слово
«Всегда» в Евреям 13:15 переведено как «постоянно». Оно означает постоянно, во всякое время, когда того требуют обстоятельства. Христиане стали «царями и священниками Божиими» (Откр.
1:6), и им предлагается «всегда за все благодарить Бога и Отца во имя Господа нашего Иисуса Христа» (Еф. 5:20); «всегда радоваться» и «непрестанно молиться» (1 Фес. 5:16, 17).
«Совершение служения Богу». Переводчики правильно добавили два последних слова, ибо «служение» здесь Божественное. «Совершение служения Богу» означает, что они совершали священные церемонии. Ежедневных служб священников было два: украшение светильников подсвечника: снабжение их святым маслом, поправка фитилей и т. д.; это делалось каждый вечер и утро. Во-вторых, служение золотому жертвеннику, на котором каждый день возжигали фимиам, огнем взятым с медного жертвенника, и это сразу после принесения вечерних и утренних жертв. Пока совершалась эта служба, народ снаружи предался молитве (Лк. 1:10). Их еженедельное служение заключалось в смене хлебов предложения на столе, что совершалось каждую субботу утром. Все это было типичным примером постоянного применения преимуществ жертвы и посредничества Христа к Его народу здесь, в мире.
Практическое применение к нынешним христианам того, что только что произошло, должно быть очевидным. Семейное поклонение должно проводиться и утром, и вечером. Пополнение масла в светильниках для непрерывного света должно находить свое отражение в ежедневном поиске на небесах необходимого света из Его Слова, чтобы направлять наши шаги в устройстве домашней и деловой жизни к Его принятию и похвале. Бог заявил: «Чтущих Меня прославлю, а презирающих Меня будут пренебрегать» (1 Царств 2:30).
Если Бога не прославляют дома у семейного «алтаря», тогда мы не можем рассчитывать на то, что Он благословит наши дома! Сжигание фимиама должно получить свой прообраз в утренней и вечерней хвале и молитве Богу: признавать Его как Подателя всякого блага и всякого совершенного дара, благодарить Его за духовные и мирские милости, возлагать на Него всю свою заботу, молиться о Его обетованиях. и доверяя Ему в продолжении Его благосклонности. Греческое слово, означающее здесь «исполнение», представляет собой составное слово, которое означает «полностью завершить» (переведено как «совершение» во 2 Коринфянам 7:1), что означает, что их служение не было выполнено наполовину. Давайте же и мы служить Богу всем сердцем.
«А во вторую входил первосвященник один раз в году, не без крови, которую он приносил за себя и за заблуждения народа» (стих 7). То, о чем здесь говорит апостол, — это великая юбилейная жертва искупления, учреждение и торжества которой подробно описаны в книге Левит 16. В десятый день седьмого месяца (который соответствует нашему сентябрю) первосвященник Израиля, без присмотра и помощи. его подчиненные вошли в святая святых, чтобы принести там умилостивительные жертвы перед Иеговой. Лишенный своих одежд «славы и красоты» (Исх. 28:2 и т. д.) и одетый только в «святое льняное полотно» (Лев. 16:4), он впервые вошел на священные территории с кадильницей в руках.
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полный горящих углей, и руки его полны фимиама, который нужно было положить на угли, чтобы облако фимиама покрывало крышку (Лев. 16:12, 13); в котором говорилось о благоухающем превосходстве личности Христа перед Богом, когда Он принес Себя искупительную жертву. Во-вторых, он взял кровь тельца, закланного в жертву за грех за себя и свой дом (Лев. 16:11), и окропил ее кровью крышку и перед ней (Евр. 16:14). ). В-третьих, он пошел и заколол козла, который был жертвой за грех народа, и сделал с его кровью то же, что сделал с кровью тельцов (Евр.
16:15). 

Когда работа первосвященника за завесой была завершена, он вышел, возложил обе руки на голову живого козла и исповедал над ним «все беззакония сынов Израилевых и все преступления их, во всех грехах их». возложив их на голову козла, которого затем отпустили «в землю необитаемую» (Лев. 16:21, 22); все это было типичным примером Искупления, совершенного Господом Иисусом, и полного прощения грехов Его кровью. В пролитии крови жертв и принесении ее в огонь на жертвеннике было представление о заместительном вменении вины жертве и ее искуплении смертью. Принесение крови в присутствие Иеговы и окропление ею Его престола было свидетельством того, что Он принял совершенное искупление. Возложение грехов Израиля на живого козла и унесение его в необитаемую землю было прообразом благословенной истины о том, что насколько далеко находится восток от запада, настолько далеко Бог устранил преступления Его народ перед Ним.
«За вторую завесу входил один первосвященник: не должно быть человека в скинии собрания, когда он войдет для очищения» (Лев. 16:17). Это означало, что только Христос имел право предстать перед Богом от имени Своего народа: никто другой не был подходящим посредником для них. «Один раз в год», чтобы предвещать тот факт, что Христос раз и навсегда вошел на небеса для Своего народа: Евреям 9:12. «Который он предложил за себя», ибо он тоже был грешником и, следовательно, неспособен совершить настоящее, действенное и приемлемое искупление для других; тем самым намекая, что он все же должен уступить место Другому. «И за заблуждения народа», что следует истолковывать в свете ветхозаветного выражения «грехи неведения» (Лев. 4:2; 5:15; Числа 15:22-29), которым противопоставляются от умышленных или самонадеянных грехов (см. Числа 15:30, 31). По устроению закона Бог милостиво восполнил немощи Своего народа, даруя им жертвы за грехи, совершенные невольно и непреднамеренно. Но для решительного и открытого восстания против Его законов не было никакой искупительной жертвы: см. Евреям 10:26.
Различие, указанное выше, является ключом к Псалму 51:16: «Ибо Ты не хочешь жертвы, иначе я дал бы ее». Нет никаких сомнений в том, что Давид прекрасно осознавал ужасный характер грехов, которые он совершил против Урии и его жены. Позже, когда его признали виновным в этом, он понял, что закон не предусматривает прощения.
Что же он сделал? Псалом 51:1-3 говорит нам: он ухватился за Самого Бога и сказал: «Жертвы Божии — дух сокрушенный, сердце сокрушенное и сокрушенное, Боже, Ты не презришь» (стих 17). Это была вера, покаянная, присваивающая милость Божию в Господе.
184

«Дух Святой означает это, что путь во Святое святых еще не открылся, пока еще стояла первая скиния» (стих 8). Теперь апостол раскрывает, как он намеревался использовать описание скинии и ее убранства, данное в стихах 2-5: на основании структуры и порядка ее служения он хотел доказать превосходство священства и жертва Христа выше тех, которые принадлежали скинии. Он указывает, что Святой Дух дал Израилю указания, как правильно распоряжаться своими древними институтами. Поскольку никому, кроме первосвященника, не разрешалось проходить за завесу, это ясно подразумевало, что в соответствии с замыслом Моисея люди были отстранены от самого присутствия Бога.
Такое положение вещей не может быть окончательным и идеальным, и поэтому его необходимо отбросить, прежде чем можно будет ввести то, что было совершенным.
"Дух Святой сей означает": имеется в виду порядок, достигнутый в скинии, как указано в предыдущих стихах. Здесь мы узнаем, что третье лицо блаженной Троицы сразу же заинтересовалось первоначальными указаниями, данными Израилю.
Это самым поразительным образом указывает на совершенный союз, унисон и сотрудничество личностей Божества во всем, что Они делают. Во 2 Петра 1:21 говорится, что «святые люди древности говорили, движимые Святым Духом», выдающимся среди которых был Моисей. В Исходе 35:1
мы читаем: «Моисей собрал все общество сынов Израилевых и сказал им: вот слова, которые повелел Господь» — Святой Дух побудил Его дать точный отчет всего, что он слышал от Господин.
«Дух Святой означает» или делает очевидным, что «путь во Святое святых еще не открылся». Как Он таким образом «обозначил» этот факт? Самим каркасом скинии, то есть позволяя народу заходить не дальше внешнего двора, а самим священникам только в первый отсек. «Ибо в Его премудрости было так расположено, что должна была быть первая скиния, в которую священники входили каждый день, совершая богослужения, которых требовал Бог. Однако в той скинии не было залога благодатного присутствия Божия. не было особым жилищем Его славы. Но особое жилище Божие было отделено от него завесой, и ни один живой человек не мог даже заглянуть в него под страхом смерти. ни здесь, ни после этого ни для кого не было доступа к милостивому присутствию Бога; Он постановил, что один раз в год первосвященник и он один должен входить в это святое место с кровью. Этим Он ясно обозначил, что вход туда должен был быть со смелостью, ибо с какой еще целью Он допустил и назначил, чтобы раз в год вход в него первосвященника во имя и для служения Но этот вход был только один раз в году, только первосвященником, и что кровью завета, которую нужно было всегда соблюдать, пока эта скиния существовала, он действительно показал, что представленный доступ не может быть получен во время тот сезон; ибо все верующие сами по себе были полностью исключены из этого» (Джон Оуэн).
«Путь во Святое святых еще не открылся». Апостол говорит сейчас не о втором отделении скинии (как в стихе 3), а о том, что оно было прообразом. «Теперь в том святейшем месте были все знамения и залогы милостивого присутствия Божия, свидетельства нашего примирения кровью
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искупления и тем самым нашего мира с Ним. Следовательно, войти в эти святые места — это не что иное, как получить доступ со свободой, свободой и дерзновением к милостивому присутствию Бога ради примирения и мира, заключенного с Ним. Об этом апостол так ясно и решительно заявляет в Послании к Евреям 10:19-22, что я несколько удивляюсь, что так много ученых толкователей могли совершенно упустить из виду его смысл в этом месте. Таким образом, святыня — это благодатное присутствие Божие, к которому приближаются верующие в уверенности в совершенном для них искуплении и принятии его: см. Римлянам 5:1-3, Ефесянам 2:14-18, Евреям 4:14, 15. (Джон Оуэн).
Но давайте присмотримся повнимательнее к этому выражению «путь во святилище всех». Путь этот есть не что иное, как жертва Христа, истинного Первосвященника Церкви: как Он Сам провозгласил: «Я есмь Путь, Истина и Жизнь, никто не приходит к Отцу, как только через Меня» (Ин. 14: 6). Таким образом, конечная ссылка здесь в «святейшем из всех» — это само Небо, но имеющее нынешнее и духовное применение для доступа к Богу и общения с ним. «Путь» к этому лежит через веру в жертву Христа. Удивительно это предзнаменовалось здесь, на земле, в момент Его смерти, ибо тогда завеса в храме разорвалась надвое, сверху донизу (Мф. 27:51), открыв тем самым путь в святая святых.
Но этот доступ к небу, или путь в Святое Святых, «еще не открылся, пока еще стояла первая скиния». Следует очень внимательно отметить, что апостол не сказал, что тогда не было возможности «предоставить» или «использовать», но только то, что во времена Ветхого Завета он не был «проявлен». Для избранных Его был вход в присутствие Божие, как к благодати, так и к славе, со дней Авеля и далее, но этот «путь» не был показан открыто и публично. В силу вечного завета (соглашения между Отцом и Сыном) и ввиду удовлетворения Христа в полноте времени, спасение было применено к святым тогда, и они были спасены верой, как и мы теперь, за Агнца. был заклан от создания мира. Но открытое проявление этих вещей ожидало фактического явления Христа во плоти, полного объявления Его личности и посредничества Евангелия, а также введения и установления всех привилегий евангельского богослужения.
«Когда еще стояла первая скиния». Ссылка здесь не на первое отделение или святое место, в которое входили священники и где они служили, а используется синекдохиально (часть, поставленная за целое) для всей правовой системы, включавшей храмы Соломона и Зоровавеля. Здесь говорится о «первой скинии» в отличие от «истинной скинии» из Евреям 8:2, а именно человечества Христа, которое было прообразом и заняло место прообраза – ср. Откровение 13:6! Здесь апостол говорит о том, что стояло перед Богом во время «первого завета».
и священство Аароново оставалось действительным. Он не может здесь говорить о «первой скинии» как о здании, поскольку она ушла в прошлое, задолго до того, как он написал это послание. Однако храмы, пришедшие на смену ему, основывались на Ветхом Завете. Теперь это было аннулировано, а вместе с ним и вся система богослужения, так долго существовавшая в иудаизме.
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«Это был образ для тогдашнего времени, в котором приносились и дары, и жертвы, которые не могли сделать совершившего служение совершенным по совести» (стих 9). Кратко указав на символическое значение двух отделений скинии, апостол теперь приближается к своей главной цели в этом абзаце, а именно: продемонстрировать, что Христос «приобрёл превосходное служение».
чем то, что принадлежало левитскому священству. Он делает это, кратко описывая недостатки скинии и всех ее служб, в которых заключалось управление Ветхого Завета. Привлекая внимание к недостаткам иудейской системы, апостол принял наиболее действенный метод разоблачения неразумности отказа большинства иудеев от более славного Евангелия и в то же время показал, какое безумие и злоба это для верующих евреев было бы вернуться в эту систему.
Замысел апостола в стихах 9, 10 состоит в том, чтобы показать, что, несмотря на внешнее совершенство и славу системы скинии (благодаря Божественному назначению), тем не менее, по воле и мудрости Божьей, эта система была создана для того, чтобы просуществовать лишь какое-то время. и что время искупления уже настало. То, что левитское священство и его служение никогда не предназначались Небесами для того, чтобы занимать постоянное место в богослужении Его Церкви, было очевидно из того факта, что они были совершенно неспособны совершить для Его святых то, что Он запланировал и обещал. Присутствие завесы, которая исключала всех, кроме Аарона, из комнаты присутствия Иеговы, не только подразумевало, что идеальное состояние еще не наступило; ежегодное повторение великой искупительной жертвы не только указывало на то, что вседейственная Жертва еще не была принесена; но все дары и жертвы, вместе взятые, не достигли «совершенства в отношении совести». Они были лишь «образом для тогдашнего времени», учреждением и обеспечением Божьим «до времени реформации».
«Это была цифра для того времени». «Что было» включает в себя скинию в обеих ее частях, со всеми ее сосудами и службами. Греческое слово, обозначающее здесь «образ», не то же самое, что слово, переведенное как «образ» в Римлянам 5:14 и «примеры» в 1 Коринфянам 10:6, 11, но этот термин обычно переводится как «притча», как в Евангелии от Матфея. 13:3, 10 и т. д. Здесь оно используется для обозначения одного, представляющего другое. Оно означает «образное наставление». Посредством неясных мистических знаков и символов Бог учил древнюю церковь. Великая тайна нашего искупления Христом была раскрыта главным образом через притчу, обращенную скорее к глазам, чем к ушам. Это был метод, который Богу было угодно использовать, средства, которые Он использовал согласно закону, чтобы возвестить о будущем.
«Это был образ» — это утверждение Святого Духа о том, что структура, ткань, убранство и обряды скинии были наделены Божественным и духовным значением. То, что истинно возрожденные израильтяне были знакомы с этим фактом, иллюстрируется молитвой Давида: «Открой очи мои, и увижу я чудеса закона Твоего» (Пс. 119:18).
«Это была цифра для того времени». Глагол здесь имеет претер-несовершенное время, обозначающее время, которое тогда было настоящим, но теперь уже прошло. Речь идет о том, что предшествовало установлению нового завета, до того, как было дано полное евангельское откровение. Образное наставление, данное Богом ранней Церкви, не было рассчитано на постоянную длительность. Тем не менее, суверенный Бог счел нужным продолжать
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это неясное и образное изображение духовных тайн на протяжении не менее полутора тысяч лет. Его пути всегда противоположны человеческим. «Слава Божия — скрыть что-либо» (Прит. 25:2)! Но как мы должны быть благодарны за то, что «тьма прошла, и свет истинный теперь светит» (1 Иоанна 2:8). Тем не менее, не следует упускать из виду, что откровения, данного Богом через скинию, было достаточно для веры и послушания Израиля, если бы к нему прилежно обращались.
«В котором приносились и дары, и жертвы». Греческое слово «жертвоприношения» происходит от глагола, означающего «убивать», поэтому здесь имеются в виду жертвоприношения, которые были забиты. В отличие от них, «дары» были безжизненными и бессмысленными, как, например, смешанное с ними хлебное приношение, елей, ладан и соль (Лев.
2), начатки, десятины и все добровольные приношения, приносимые священниками.
Они были «принесены в жертву» Богу, и то в скинии, ибо только там можно было их принести. Точно так же и «скиния» (Евр. 8:2) Христа была пригодной только для предназначенной ей цели. И какое конкретное послание это должно нести христианскому сердцу? Наверняка, чтобы напомнить ему об этом слове: «Итак умоляю вас, братия, милостями Божиими представить тела ваши в жертву живую, святую, угодную Богу, в разумное служение ваше» (Рим. 12:1).
«Это не могло сделать его совершенным в отношении совести». Эти слова не следует понимать как относящиеся только к исполняющему обязанности священника, они скорее относятся непосредственно к человеку, вместо которого он принес приношение небесам. Здесь апостол указывает на несовершенство всего порядка вещей в скинии и на ее бессилие для достижения той великой цели, которую можно было от нее ожидать. «Совершенствовать» поклоняющегося — значит подготовить его, юридически и экспериментально, к общению с Богом, а для этого должно быть как оправдание, так и освящение, а ни того, ни другого левитские священники не могли обеспечить. Они не могли ни простить вину перед Богом, ни удалить ее пятна с души. Там, где их нет, не может быть мира и уверенности в сердце, и тогда отсутствует настоящий дух поклонения. Поскольку это (Д.В.) снова предстает перед нами в Евреям 10:2, мы не будем здесь распространяться дальше.
Прежде чем перейти к следующему стиху, можно задаться вопросом: если тогда левитские жертвоприношения потерпели неудачу в этом жизненно важном моменте, почему они вообще были назначены Богом? На этот вопрос можно дать два ответа. Во-первых, эти жертвы помогли устранить временные правительственные последствия грехов Израиля; если их правильно предлагали, они освобождали от политического и внешнего наказания, так что пребывание в земле Ханаанской было сохранено; но они не отменили возмездие за грех, не отменили вечного наказания, которое по закону полагалось за каждый грех. Во-вторых, они направляли веру возрожденного человека к совершенной жертве Христа (которую обычно представляли приношения левитов), добродетель и ценность которой были доступны вере с самого начала.
«Который состоял только в еде и питиях, и различных омовениях, и плотских таинствах, установленных до времени исправления» (стих 10). Чтобы убедить тех, кому он писал, что левитские обряды неспособны усовершенствовать совесть, апостол здесь демонстрирует истинность этого, указывая на их неадекватную природу и характер. Таинства иудаизма тесно соответствовали Ветхому Завету, который
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был создан человеком во плоти: его святилище и обстановка были материальны – вещи зрения и чувств; ее служение не было духовным, а сводилось только к внешним обрядам; его омовения произвели не что иное, как церемониальное очищение, и совершенно не смогли очистить сердце, как это делает вера (Деяния 15:9).
«Служение» системы скинии «состояло только в еде и питье». Это выражение относится к жертвоприношениям и возлияниям, которые состояли из мяса и хлеба, масла и вина.
«И различные омовения»: во-первых, самих священников (Исх. 29:4 и т. д.), для которых главным образом предназначалась «умывальница» (Исх. 30:18, 31:9 и т. д.); во-вторых, о различных частях всесожжения (Лев. 1:9, 13); в-третьих, самих людей, когда они заразились осквернением (Лев. 15:8,16 и т. д.). «И плотские таинства» относятся, скорее всего, ко всей системе законов, касающихся питания и образа жизни. «Который только стоял» — это решительно; обряды иудаизма были исключительно внешними и плотскими, с ними не было ничего духовного. Таким образом, их недостаточность в обеспечении духовных и вечных благ была очевидна: законная пища и питье не могли питать душу; церемониальные омовения не могли очистить сердце.
«Введено до времени реформации». «Слово «налагать» правильно означает «лежать на них», то есть как бремя. Во всех этих законных обрядах и церемониях было бремя, называемое игом, и слишком тяжелое для людей, чтобы его нести (Деяния 15:10). И если их наложение является главным намерением, как мы переводим слово «навязывать», то это относится к тому рабству, в которое они были ими введены. тем самым рабство. Но эти вещи были так «навязаны» им, что они могли чувствовать свою тяжесть и стонать под бременем этого. Об этом рабстве апостол подробно говорит в послании к Галатам. И было невозможно, чтобы те вещи должны усовершенствовать церковное государство, которое само по себе было таким бременем и эффективным в таком рабстве» (Джон Оуэн).
Учреждения левитского служения имели общий характер внешнего и материального характера: как сказано в 13-м стихе нашей главы, они посвящались «к очищению плоти»,
но они не достигли острых нужд души. Следовательно, они были предназначены не для того, чтобы продолжаться вечно, а для определенного и ограниченного периода времени, а именно «до времени реформации», это выражение уважало явление обещанного Мессии, чтобы положить начало новому и лучшему завету: см. Луки 1:68- 74. «Но когда пришла полнота времени, Бог послал Сына Своего, созданного от жены, подчинившегося закону, для искупления подзаконных, чтобы нам получить усыновление» (Гал.
4:4, 5). 
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ГЛАВА 41
Вечное искупление
(Евреям 9:11-14)
В Послании к Евреям 8:6 апостол подтвердил: «Он есть Посредник лучшего завета». Такая декларация подняла бы ряд важных вопросов, которые здесь предвидятся и решаются. Кто является Первосвященником нового завета? Что представляет собой скиния, в которой Он совершал Свою службу? Какие особые служения Он совершил, отвечая тем, которые Бог поручил Аарону и Его преемникам? В чем служение нового Первосвященника превосходит служение левита? Это были неотложные вопросы, и на них необходимо было получить Божественный ответ не только для того, чтобы заставить замолчать протестующих, но и для того, чтобы могла утвердиться вера верующих евреев. Таким образом, в Евреям 9:11, 12 мы видим фактическое служение Христа, объявленное в стихах 13,14 доказательствами того, что оно было «превосходным».
Девятая глава Послания к Евреям содержит частный пример этого общего положения: Христос есть субстанция левитских теней. Общее положение было сформулировано в Евреям 8:1, 2: у христиан есть Первосвященник, который является служителем истинной скинии. Здесь, в главе 9, дается подтверждение тому, что было указано в конце главы 8, а именно, что введение Христом нового завета действительно уничтожило старый.
В качестве примера этого факта в Послании к Евреям 9:1-10 упоминаются различные тени закона, а в стихе 11 и далее показано, что прообразное исполнение их произошло в Иисусе Христе и через него. Содержание стихов 1-10 можно свести к двум главам: таинствам богослужения и мирскому святилищу, в котором они соблюдались. В стихах 11-28 Дух превозносит превосходство священства Христа, показывая, что Он принес то, чего не смогли обеспечить обряды Ааронова (сокращенно из W. Gouge, 1650).
Содержание этих стихов, которые сейчас предстанут перед нами, излагает служение Христа как «Посредника нового завета». Они описывают Его первоначальную деятельность как Первосвященника Своего народа. Они подчеркивали неоценимую ценность Его жертвы и то, что она принесла.
Они превозносят Его драгоценную кровь и характер искупления, которое было куплено ею. Каждый стих требует отдельной статьи, и каждое положение в них требует нашего самого пристального и благоговейного внимания. Пусть Дух Божий соблаговолит открыть нам что-то из их благословенного содержания и с силой применить их к нашим сердцам. Мы намеренно сократили вступительные замечания, чтобы отвести больше места для изложения.
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«Но Христос, будучи Первосвященником будущих благ, пришел через скинию большую и совершенную, нерукотворенную, то есть не такого устроения, не кровью козлов и тельцов, но Своей крови, Он однажды вошел во святилище, приобретя нам вечное искупление» (стихи 11, 12). «Эти слова, естественно, привлекают внимание к двум вещам: официальному характеру, которым наделен наш Господь, и служению, которое Он совершал в этом официальном качестве. Его официальный характер: Он
«приди Первосвященник будущих благ». Его служение в этом официальном смысле: «Он приобрел вечное искупление для Своего народа»» (Джон Браун).
«Но Христос пришел Первосвященником». Вступительное слово подчеркивает контраст: законный первосвященник «не мог сделать совершенным по совести совершившего служение» (стих 9): «Но Христос» — мог. Титул, данный здесь Спасителю, заслуживает особого внимания. В этом послании Он упоминается по-разному, и Ему дано много разных названий. Каждый из них используется с тонким пониманием, и читатель многое теряет, если не сможет различить силу «Иисуса».
«Христос», «Иисус Христос», «Господь наш», «Сын» и т. д. Здесь (а также в Евреям 3:6, 14; 5:5; 6:1; 9:14, 24, 28; 11). :26) это «Христос», Мессия (Иоанна 1:41), Его официальное обозначение, термин, означающий «Помазанник», см. Псалом 2:2 и ср. Деяния 4:26. Святой Дух придает этому титулу большое значение: «Христос» (Иоанна 20:31), «тот Христос» (Иоанна 6:69), «истинный Христос» (Деяния 9:22), «Христос Господень». (Луки 2:26), «Христос Божий» (Луки 9:20).
«Но Христос пришел Первосвященником». Под именем Мессии или Помазанника Он был обещан Израилю на протяжении многих столетий, и теперь исполнение наступило. В минуту сомнения Его предшественник, находясь в темнице, послал к Нему с вопросом: «Ты ли Тот, Кто должен прийти?» (Матфея 11:3). После исполнения Божьего обещания, что Он пошлёт Мессию, даст совершенное откровение Его воли и приведёт
«совершенство», была построена вера еврейской церкви. И теперь Слово Божье подтвердилось, засиял истинный Свет. Ожидаемый пришел: «в том облике, в каком Ему было обещано, сделав все, что Ему было обещано» (Джон Браун). Поэтому здесь Святой Дух дает Искупителю Его официальный и чисто еврейский титул.
«Но пришедший Христос», несомненно, обращается к прошлому, особенно к Псалму 40:7.
«Но Христос пришел Первосвященником». Правда, Он пришел и как Пророк (Втор. 18:15, 18) и как Царь (Мф. 2:2), но здесь Святой Дух особенно подчеркивает священническое служение Христа, потому что именно во исполнение того, что Он предложил Себя как жертву Богу. Слова, которые мы сейчас рассматриваем, начинают новый раздел этого Послания, хотя он тесно связан с предыдущим. В Послании к Евреям 9:11–10:22 Святой Дух представляет нам прообраз 16-й главы книги Левит, в которой описывается работа израильского первосвященника в ежегодный день искупления. Там мы видим, как Аарон совершает служение как вне завесы, так и внутри нее. Таким образом, священнические функции Христа делятся на два больших подразделения, как они выполнялись на земле и как они продолжаются теперь на небесах. Прежде чем наш великий Первосвященник смог войти в Святилище на небесах и там ходатайствовать перед Богом, Он должен был сначала совершить искупление грехов тех, кого Он представлял, что было совершено в Его состоянии унижения здесь, внизу, и завершилось Его жертвой Самого Себя. жертва Богу: 7:27, 8:3, 9:26.
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Священник — это тот, кто служит от имени других, кто приближается к небесам, чтобы искупить их жертвой. Цель его служения состоит в том, чтобы сделать объект их поклонения благоприятным, отвести Его гнев от людей и обеспечить их восстановление в Его благосклонности: см. Левит 16. Таким образом, работа священника является посреднической. Поскольку факт греха является кардинальным в случае человека, функция священника-посредника для человека должна быть главным образом искупительной и примиряющей: Евреям 8:3. Сегодня это должно послужить самым торжественным предостережением для всех: хотя евреи верили, что их Мессия будет одновременно пророком и царем, они не ожидали, что Он также будет священником, который должен искупить грешников Богу. Тот, кто должен был выйти в ужасе перед Его могуществом, поработив народы и восстановив царство Израилю, апеллировал к их плоти; но для Него, который будет служить у алтаря, использовать Свои интересы перед Богом от имени преступников, приближаться к Божественному Величеству во имя их и выступать посредником в мире между ними и оскорбленным Творцом, кажется, не было места в их мыслях. Именно поэтому священству Христа уделяется такое видное место в этом послании к евреям.
«Но Христос пришел Первосвященником». Что касается времени Его посвящения в эту должность, то она явно совпадала с основной должностью Посредника. В тот самый момент, когда Бог назначил Своего Сына «Посредником», Он стал Пророком, Священником и Владыкой Своей Церкви. В перспективе это произошло на вечных соборах блаженной Троицы, когда в «вечном завете» Отец назначил Сына, и Сын согласился быть Посредником между Ним и Его народом. Исторически Сын стал Посредником в момент Своего воплощения: есть «один Посредник между Богом и людьми, Человек Христос Иисус» (1 Тим. 2:5); как только Он родился, Его провозгласили как
«Христос Господь» (Луки 2:11). Формально Он был официально посвящен на эту должность при крещении, когда Он был «помазан (Христос) Святым Духом и силою».
(Деяния 10:38).
«Но Христос пришел Первосвященником», и это согласно вечной клятве Отца, которая впоследствии во времени была открыта сынам человеческим. Это было перед нами, когда мы рассматривали Послание к Евреям 7:20-25. Именно «словом клятвы» Сын посвящается в Свое священническое служение (Евр. 7:28), «клятва» обозначает Божий вечный замысел и неизменный указ. В Псалме 2:7 мы читаем, что Бог сказал: «Я объявлю постановление», и соответственно в Псалме 110:4 нам сказано: «Клялся Господь и не покается: Ты священник навек по чину Мелхиседека» — там оно было открыто опубликовано. То, что Божья «клятва» предшествовала вступлению Христа и исполнению Его священнического служения, ясно видно из Послания к Евреям 7:20-25, иначе сила рассуждений апостола была бы полностью опровергнута.
«Но Христос, пришедший Первосвященником», иначе Он не мог бы «принести» Себя в жертву небу. Как мы увидели, размышляя к Евреям 5:6,7, Христос осуществлял Свои священнические функции «во дни плоти Своей», то есть во время Своего уничижения. Так и Христос, как «милостивый и верный Первосвященник», «совершил умилостивление за грехи людей» (Евр. 2:17). Прообразы предвещали то же самое, особенно Левит 16.
Аарон не стал священником, войдя в святая святых; он был таковым раньше, иначе он не смог бы пройти за завесу. Каждый отрывок, в котором говорится об одном приношении Христа или о Его «принесении» Самого Себя однажды, является убедительным, поскольку Он был священником.
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на земле, ибо под этим словом «однажды» невозможно понимать то, что Он сейчас делает на небесах; оно должно относиться к Его смерти как к историческому факту, завершенному и завершенному здесь, внизу: это намеренно контрастирует с Его постоянным заступничеством, которое на нем основано.
Священническая жертва, которую Он принес, решительно описана как совпавшая с Его смертью: Евреям 9:26. Зарезать жертву за грех мог любой из простых людей (Лев.
4:27-29), но никто, кроме священника, не мог предложить его Богу (Лев. 4:30)! Таким образом, каждый стих, в котором говорится о Христе, «приносящем» Себя Богу, подчеркивает священнический характер Его жертвы.
«Первосвященник будущих благ». Здесь имеется в виду то более прекрасное устроение, которое должен был открыть Мессия. Ветхозаветное пророчество предвещало множество благословений и привилегий, которые Он принесет, и, соответственно, евреи ожидали лучшего, чем они наслаждались при старой экономике.
Здесь апостол объявляет, что это время действительно наступило, что обещанные благословения были получены Первосвященником христианства. В результате пришествия Христа были установлены жизнь и смерть, праведность, установлен мир и открыт новый и живой путь, который открыл доступ к самому присутствию Бога. Эти благословения сильно отличались от того, чего желали плотские иудеи времен Христа. Конечно
«Грядущие блага» не должны ограничиваться теми благословениями, которыми народ Божий уже наслаждается, но включают также и те, которые еще ждут его. «Блага» суммируются в «благодати и славе» и противопоставляются «грядущему гневу» (Матфея 3:7).
«В большей и совершенной скинии». Это повторяет то, что было сказано в Евреям 8:2.
Имеется в виду человеческая природа, которую Сын Божий принял к Себе. «Слово стало плотью и (по-гречески) обитало среди нас» (Иоанна 1:14). Христос служил в гораздо более славном жилище, чем любое, в котором служили Аарон и его преемники. Наиболее уместно было назвать человечество Спасителя «скинией», ибо «в Нем обитает вся полнота Божества телесно» (Кол. 2:9). Дополнительное подтверждение того, что
«большая и совершенная скиния», упомянутая здесь в отношении Тела Христова, содержится в Послании к Евреям 10:20, где Святой Дух снова применяет к Нему язык скинии Моисеевой и показывает, что в Господе Иисусе находится прообраз – «через завесу, то есть Его плоть».
«В большей и совершенной скинии». Существует как сравнение, так и контраст между шатром, который разбил Моисей, и человеческой средой обитания, в которой обитает Сын Божий: для сравнения мы отсылаем читателя к нашим комментариям к Евреям 8:2. Контраст впервые подчеркивается словом «больший», поскольку Прообраз намного превосходит этот тип как по достоинству, так и по ценности. Человечество Христа, в его зачатии, в его оформлении, в его милостивых дарах Святого Духа, и особенно в силу его соединения и существования в божественной личности Сына, было гораздо превосходнее и славнее, чем могла бы быть любая земная ткань. «Человеческая природа Христа, таким образом, более превосходит старую скинию, чем солнце — самую жалкую звезду» (Джон Оуэн). В древности Бог заявил: «Я сделаю человека драгоценнее чистого золота, человека — золотого клина Офира» (Ис.
13:12) – пророчество, которое, очевидно, исполнилось в Человеке Христе Иисусе.
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«И скиния совершеннейшая»: это указывает на второе противопоставление прообраза и Прообраза. Как слово «большее» указывает на превосходство и превосходство человечества Христа над материалами, из которых состояла скиния Моисея, так и
«более совершенный» уважает его священное использование. Тело Христа было «более приспособлено и подходило к завершению скинии, как для обитания божественной природы, так и для осуществления священнического служения при искуплении грехов, чем другое тело.
Так это выражено в Послании к Евреям 10:5: «Жертвы и всесожжения Ты не хочешь, но Ты приготовил Мне тело». (Джон Оуэн). Вероятно, Святой Дух использовал здесь выражение «более совершенный», потому что именно через служение Христа в этой «скинии» Его народ был «усовершенствован навеки».
«Нерукотворный, то есть не этого здания». Далее ссылка на человечность Христа делается здесь посредством двойного отрицания: «Нерукотворное» противопоставляется иудейской скинии, которая была создана руками человека (Исх. 36:1-8).
Человечность Христа была продуктом Нерукотворного, Самого Бога.
Таким образом, выражение здесь то же самое, что «которое положил Господь, а не человек» в Евреям 8:2. Тогда насколько «больше» была «совершеннейшая скиния»! Храм Соломона был самым роскошным и дорогостоящим зданием, однако он был воздвигнут людьми, и поэтому обитание в нем было актом бесконечного снисхождения со стороны великого Бога: «Но будет ли Бог обитать на земле? небо и небо небес не могут вместить Тебя; тем более этот дом, который я построил?» (3 Царств 8:27). Ссылка на сверхъестественную человечность Христа была сделана в Даниила 2:45: Он должен был быть «камнем», высеченным из той же каменоломни, что и мы, но «безруким», то есть без помощи природы, рожденным от мужчина.
«То есть не от сего строения», — слова, добавленные для дальнейшего определения предыдущего предложения — термин, переведенный как «строение», в Евреям 4:13 переводится как «тварь». Человечность Христа принадлежала к совершенно иному порядку вещей, чем наш: нет аналогов во всем диапазоне творения. «Хотя сущность Его человеческой природы была того же рода, что и наша, тем не менее, создание ее в мире было таким актом Божественной силы, который превосходил все другие Божественные действия. Поэтому, говоря об этом, Бог говорит: Господь сотворил новое на земле: женщина обнимет мужчину (Иер. 31:22) или зачнет Его без естественного зачатия» (Джон Оуэн). Какое благословение видеть, что Бог настолько далек от того, чтобы ограничиваться естественными средствами для осуществления Своих святых замыслов, что Он может, когда пожелает, отказаться от всех обычных методов и «законов», по которым Он действует, и действовать вопреки их.
«Не с кровью козлов и тельцов, но с кровью Своею Он однажды вошел во святилище, получив нам вечное искупление» (стих 12). Показав, что в лице Господа мы имеем прообраз скинии, апостол переходит теперь к изложению того, что было предзнаменовано входом первосвященника Израиля в святая святых в день искупления: это он делает и отрицательно, и положительно, чтобы различие между тенью и веществом могло проявиться очевиднее. Цель этого стиха – показать превосходство Христа в исполнении Его священнического служения над законным первосвященником. Это видно, во-первых, в превосходстве Его
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жертва, которая была Его собственной кровью; во-вторых, в святом месте, в которое Он вошел благодаря этому, которое было само небо; третий по эффекту, потому что этим Он обеспечил
«вечное искупление».
«Ни через кровь козлов и тельцов»: именно через них Аарон вошел в святая святых в день искупления (Лев. 16:14,15) – здесь апостол использует множественное число из-за ежегодного повторение одной и той же жертвы. В книге Левит 16 глава
«теленок» или молодой бычок (годовалый) упоминается первым; возможно, здесь порядок обратный, потому что «козёл» предназначался специально для людей, а доминирующей мыслью является Христос, искупив Свой народ. Именно благодаря крови этих животных вошел Аарон, чтобы быть принятым Богом. Здесь имеется в виду не непосредственно то, что первосвященник принес с собой во святилище (или «ладан» также упоминалось), но титул, который жертвы дали ему, чтобы приблизиться к Святому Израилеву.
«Но Своей кровью Он однажды вошел во святилище». Здесь мы непосредственно подходим к великой тайне священнического служения Христа, особенно к жертве, которую Он принес (Богу, чтобы совершить искупление грехов Своего народа. «Святое место» — названное в Евреям 9:8). «Святейшее из всех» — означает само Небо, жилище Бога. Это недвусмысленно установлено в Послании к Евреям 9:24 «в самое небо». Никогда не было такого места, которому бы так подходило это звание «святого места». : так оно обозначено в Псалме 20:6 «Святое небо Его». И когда Христос вошел на Небеса благодаря заслугам Своей крови? Почти все комментаторы воспринимают здесь упоминание о Его вознесении. Но это мы считаем ошибкой, из которой были сделаны ошибочные выводы самого серьезного характера. Писатель вполне удовлетворен тем, что утверждаемое в этом стихе произошло сразу после того, как Христос на кресте торжествующе воскликнул: «Это закончено.» Некоторые из наших причин верить в это мы приводим ниже.
Во-первых, типичное вхождение священника за завесу происходило сразу же после смерти жертвы: ее тело выносили за стан, чтобы сжечь в общественном месте, а кровью вносили во святилище, чтобы окропить умилостивителя, покрывающего ковчег. .
Эти тесно связанные действия в ритуале были настолько связаны, что сожжение следовало последним по порядку. Теперь в Евреям 13:11 ясно устанавливается тот факт, что это типичное действие совпало с жертвой Христа за пределами Иерусалима: поэтому, чтобы вход Христа на небеса произошел через сорок дней после Его смерти, уничтожает прообраз. Пролив Свою кровь на кресте и предав Свой дух в руки Отца, Христос искупил грех, и в этот самый момент завеса в храме разорвалась, что означало Его вход в присутствие Божие. Едва Он умер, как Он вошел на Небеса, заявив права на них для Себя и Своего семени. Его воскресение свидетельствовало о том, что Бог принял Его жертву, что справедливость была полностью удовлетворена и что Он теперь имел право на награду за Свое послушание. Его воскресение было прообразом возвращения Аарона из святая святых к народу, которое было задумано как доказательство того, что Божий гнев был предотвращен и прощение обеспечено.
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Во-вторых, Аарон начал с того, что снял с себя одежды славы (Лев. 16:4), надев только льняные одежды: это гораздо больше соответствовало уничижению Христа на кресте, чем Его триумфу и славе при Его вознесении. В-третьих, когда Аарон вошел в святая святых, искупление еще не было завершено: оно ожидало окропления кровью умилостивляющего. Поэтому, если прообраз сей произошел не до вознесения Христа, то жертва Его ждала сорок дней принятия ее Богом. В-четвертых, пока Аарон находился за завесой, люди снаружи были полны страха за первосвященника, чтобы он не смог умилостивить Бога. Аналогичным было состояние учеников Христа в промежутке между Его смертью и воскресением: они оставались в состоянии ожидания и сомнения, уныния и страха. Но совсем другими они были сразу после Его вознесения: в отличие от Луки 24:21.
и 24:52, 53! В-пятых, то, что Бог разорвал завесу в момент смерти Христа, имело глубокое значение: это было Божественное запечатление на слове Сына: «Совершилось». Это был внешний отблеск в видимой сфере, чтобы отобразить то, что произошло в духовном – вход Христа на небеса. Подобным же образом явление Христа ученикам после Его смерти и Его «мир вам» свидетельствовали о том, что мир заключен, что искупление завершено.
«Он вошел в кровь Своею», вошел на небеса как Поручитель Своего народа, как их
«Предтеча» (Евр. 6:20). То, что дало Ему право на это, было совершенным Им удовлетворением, удовлетворением, которое прославило Бога больше, чем все наши грехи бесчестили Его, которое возвеличило закон и сделало его почетным. Не только пролитие Его крови составляло Его удовлетворение или искупление, равно как и сердечная вера в Его воскресение (Рим. 10:9) без «веры в Его кровь» (Рим. 3:25) спасла бы человека. грешник. Он «был послушен даже до смерти, даже смерти крестной» (Флп.
2:8), и то, что Он там добровольно претерпел, было кульминацией и завершением Его искупительной работы. «Его собственная кровь» подчеркивает ее неоценимую ценность. Это была кровь «Сына» (Евр. 1:2, 3). Это была кровь воплощенного «Бога» (Деяния 20:28). Святой Дух вполне мог бы назвать это «драгоценностью» (1 Пет. 1:19). За наше искупление нельзя было заплатить большую цену. Каким же гнусным и проклятым должен быть грех, ведь искупить его можно только столь дорогой жертвой! Какие претензии имеет Христос к Себе! Что ж, Он мог бы сказать:
«Кто из вас, кто не оставит всего, что имеет, не может быть Моим учеником»
(Луки 14:33).
«Однажды он вошел во святое место». Слово «однажды» привело многих к выводу, что речь идет о вознесении Спасителя. Но это, как мы попытались показать выше, является ошибкой. Как мы еще увидим (Д.В.), Послание к Евреям, 9-я глава.
и 10 созерцают двойной вход Христа на небеса во исполнение двойного типа — Аарона и Мелхиседека. То, что Христос действительно вошел на небеса после смерти, ясно из Его слов, обращенных к разбойнику (Лк. 23:43); 2 Коринфянам 12:2, 4 помещает «рай» на третьем небе. Во всех остальных отрывках, где термин «однажды» встречается в отношении искупительного дела Христа, он всегда используется в противопоставлении частым повторениям ветхозаветных жертвоприношений: см. Евреям 7:27; 9:7, 25, 26; 10:11, 12. Речь идет о том, чтобы Христос принес Свое удовлетворение Богу. Его вознесение было совершено с целью заступничества, которое является постоянным и не завершенным.
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«Имея вечное искупление», и это прежде, чем Он вошел на Небеса. Выкупать"
состоит в том, чтобы избавить человека от состояния рабства, и это путем уплаты адекватной выкупной цены. Для нашего искупления требовались четыре вещи. Это должно произойти через искупление наших грехов. Именно такое искупление должен принять Бог, как верховный Правитель и Судья. Необходимо обеспечить такое удовлетворение Закона, чтобы его предписания были исполнены и наказание вынесено, чтобы его проклятие было снято. Оно должно уничтожить власть сатаны над нами. Как все это совершил Искупитель, мы показали в наших статьях о Его «Удовлетворении». Это «искупление» вечно, в отличие от древнего Израиля – после освобождения из Египта они оказались в рабстве у филистимлян и других. Как кровь Христа никогда не утратит своей силы, так и никто, искупленный Им, никогда больше не сможет оказаться под властью греха.
«Ибо если кровь тельцов и козлов и пепел телицы, окропляющий нечистое, освящает к очищению тела, то тем более кровь Христова»
(стихи 13, 14). Вновь продемонстрировав превосходство нашего Священника в стихах 11, 12, апостол теперь демонстрирует высшую эффективность Его жертвы. В синекдохе здесь суммированы все искупительные жертвы и все обряды очищения, предусмотренные законом, включая кровь агнцев и т. д. Особая ссылка в
«пепел телицы» относится к Числам 19:2-17, с которыми следует внимательно сравнить Иоанна 13:1-15. Здесь имеется в виду главным образом использование постановления Чисел 19. После сожжения телицы сохраняли ее пепел, чтобы, смешав его с чистой водой, окроплять им людей, ставших юридически нечистыми. Когда израильтянин из-за контакта со смертью становился церемониально оскверненным, он был отрезан от всякого публичного поклонения Иегове; но когда он выполнил указания Чисел 19
он был восстановлен.
Таким образом, этот «пепел» был самым милостивым даром Бога; без них любое приемлемое поклонение вскоре прекратилось. Они имели эффективность, поскольку способствовали очищению плоти, которое было временным, внешним и церемониальным очищением. Обычно они указывали на то духовное, внутреннее и вечное очищение, которое дает кровь Христа. «Осквернения, которые постигают верующих, многочисленны, и некоторые из них неизбежны, пока они живут в этом мире: да, лучшие из их служений имеют осквернения, прилипшие к ним. постоянная готовность верить в то, что Бог открыл источник греха и нечистоты, поклонение церкви было бы неприемлемо для Него. В постоянном применении к этому во многом состоит проявление веры» (Джон Оуэн).
«Тем более кровь Христа» и т. д. Если кровь и пепел животных, по назначению Бога, были эффективны для внешнего и временного оправдания и освящения, то есть устранения как вины, так и церемониального осквернения, — тем более жертва Того, Кто был обещан в древности, был Помазанником и, следовательно, Тем, Кто назначен и принят Богом, эффективно и навсегда очистит тех, к кому она применяется.
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«Кровь Христа охватывает все, что Он сделал и претерпел ради нашего искупления, поскольку пролитие ее было способом и средством, посредством которого Он принес Себя (в ней и через нее) Богу» (Джон Оуэн).
«Который через вечный Дух принес Себя». Существовали значительные разногласия относительно того, относится ли «вечный Дух» к Божественной природе Христа, оживляющей и поддерживающей Его человечество, или к третьему Лицу Троицы. Для нас вопрос заключается в следующем: Христос «принес Себя в жертву» Богу, то есть во всей Своей личности, действуя в Своём посредническом служении. Как Посредник, Он взял на Себя
«образ раба», и поэтому Он был наполнен и вдохновлен Духом во всем, что Он делал. Христос был «послушен до смерти»: поскольку Он был подвластен Духу, идя в пустыню (Матфея 4:1), так и Дух повёл Его как добровольную жертву на крест. Это чудесное заявление показывает нам совершенное сотрудничество Вечных Трех, содействующих великому делу искупления.
Христос принес Себя «непорочным» Богу. В этих словах имеется двойное указание: на чистоту Его личности и на святость Его жизни. Это выражение имеет как моральный, так и юридический смысл. Здесь говорится о пригодности и готовности Христа стать жертвой за наши грехи. Не только в Его природе не было порока, но и в Его характере не было никаких недостатков, но были и все нравственные совершенства. Он исполнил закон мыслью, словом и делом, возлюбив Господа Бога Своего всем сердцем Его и ближнего Своего, как самого себя.
Поэтому Он был полностью готов действовать для Своего народа.
«Очистите свою совесть от мертвых дел». Это один из последствий жертвоприношения небес, эффект, которого юридические постановления не могли обеспечить. Поскольку жертва Христа искупила наши грехи, когда Дух применяет свои добродетели к сердцу, то есть когда Он дает веру, чтобы присвоить их, наше чувство вины удаляется, мир передается, и мы можем приблизиться к Богу не только без страх, а как радостные поклонники. Здесь особо выделяется «совесть» (ср. Евреям 10:22).
в более широком смысле), потому что это надлежащее место вины за грех, возлагающее ее на душу и препятствующее приближению к Богу. Под «мертвыми делами» подразумеваются наши грехи с точки зрения их вины и осквернения – ср. наши комментарии к Евреям 6:1. Истинно верующие избавлены от проклятия закона, которым является смерть.
«Служить живому Богу» не просто внешне, но искренне и в истине. Это преимущество и благословение, которые мы получаем от очищения нашей совести.
Христиане имеют как право, так и свободу «служить Богу». «Живому Богу» не могут служить те, кто мёртв во грехах и потому отчуждён от Него. Но жертва Христа приобрела дар Духа всем, за кого Он умер, и Дух обновляет и снаряжает святого для приемлемого поклонения. «Это конец нашего очищения: ибо небеса омывают нас не для того, чтобы мы снова погрузились в новую грязь, но для того, чтобы наша чистота могла служить прославлению Бога» (Жан Кальвин). Под словом «служить» подразумеваются все обязанности, которыми мы обязаны Богу не только как Его творения, но и как Его дети.
Тогда давайте искренне искать благодати, чтобы применять Послание к Римлянам 12:1 на ежедневной практике.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 42
Посредник
(Евреям 9:15)
Положение, которое апостол пытается доказать и проиллюстрировать в этом разделе послания, — это то, что было изложено в Евреям 8:6: «Но ныне приобрел Он превосходнейшее служение, тем более, что Он есть Посредник в деле лучший завет, основанный на лучших обетованиях». В стихах, которые были перед нами в последней статье, превосходство Христа над Аароном было показано в следующих отношениях. Во-первых, Он служил в более превосходной скинии (стих 11). Во-вторых, Он принес небу высшую жертву (стихи 11, 14). В-третьих, Он вошел в более славное святилище (стих 12). В-четвертых, Он обеспечил более эффективное искупление (стих 12). В-пятых, потому что Он был движим более превосходным Духом (стих 14).
В-шестых, тем, что Он обеспечил Своему народу лучшее очищение (стих 14). В-седьмых, тем, что Он сделал возможным для них более благородное служение (стих 14).
Христос «обрёл вечное искупление» для Своего народа. Как мы указывали в нашей последней статье, «искупить» означает освободить путем уплаты выкупной цены: «Если Сын освободит вас, то истинно свободны будете» (Иоанна 8:36). Свобода, которую имеет христианин, во-первых, законна: он «искуплен от клятвы закона» (Гал. 3:13).
Благодаря этому, во-вторых, он наслаждается экспериментальной свободой от власти греха: «грех не должен над тобой господствовать» (Рим. 6:14). Оправдание и освящение никогда не разделяются: там Бог вменяет праведность Христа. Он также передает принцип святости, причем последний является плодом или следствием первого; и то, и другое необходимо, прежде чем мы сможем попасть на небеса. Поскольку кровь Христа полностью удовлетворила все требования Бога к Своему народу и против него, ее добродетели и очищающее воздействие применяются к ним Духом. Оба эти явления были предвосхищены левитскими прообразами старой экономики и описаны в Евреям 9:13.
«Кровь быков и козлов и пепел телицы, окропляющий нечистоту»
освящен «к очищению плоти». Здесь есть и сравнение, и противопоставление.
Сравнение происходит между типом и антитипом; контраст между тем, что произвело одно, и тем, что произвело другое. Эти типичные обряды принесли лишь временное «искупление».
от правительственных последствий греха; Жертва Христа обеспечила «вечное искупление» от всех последствий греха. Двойной тип упоминается в Евреям 9:13. Ни одна жертва не могла бы адекватно представить силу и действенность крови Христа. «Кровью тельцов и козлов» вина за грехи Израиля была временно снята; окроплением «пепла телицы» их торжественно очищали
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от нечистот пустыни. Ниже мы цитируем ценную сноску Адольфа Сафира:
«Пепел телицы. Он должен был удалить осквернение смерти. В книге Чисел это учреждение записано как относящееся к обеспечению, которое Бог делает для Своего народа в их путешествии по пустыне. Поскольку не было крови убитой жертвы». «нетленной», необходимо было, чтобы показать очищение кровью от осквернения через соприкосновение со смертью, иметь как бы сущностный принцип крови, представленный в постоянной и доступной форме.Рыжая телица, никогда не бывавшая под иго, символизирует жизнь в ее наиболее энергичной, совершенной и плодотворной форме. Она была убита вне стана (Евр. 13:11, Числа 19:3, 4). Она была полностью сожжена, плоть, кожа и кровь, священник бросая в огонь кедровое дерево, иссоп и багряницу. Пепел сожженной телицы бросали в проточную воду, а затем окропляли иссопом для церемониального очищения... Христос есть исполнение. Ибо кровь Христа - это не просто так сказать, ключ, открывающий святая святых Ему как нашему Первосвященнику и Искупителю, это не просто наш выкуп, благодаря которому мы освобождаемся от рабства и, освободившись от проклятия, приближаемся к Богу; но оно также отделяет нас от смерти и греха. Оно нетленно, всегда очищает и животворит; через эту кровь мы отделены от этого злого мира и побеждены; этой кровью мы сохраняем наши одежды белыми (Иоанна 6:53, Откровение 7:14).
«То, что необходимо было разделить в типах, здесь находится в единстве и совершенстве.
Подобным образом, то, что реально и потенциально дается нам, когда мы впервые приходим в состояние примирения и доступа, оправдания и освящения, в нашем реальном опыте постоянно повторяется. Мы очищены и освящены раз и навсегда; одна и та же кровь, о которой мы помним и в которую верим, постоянно очищает нас. Разницу между этим постоянным очищением и первым (согласно Иоанну 13:10) никогда нельзя забывать, иначе мы попадем в законное состояние, возвращаясь из святая святых в святое место. Но, с другой стороны, мы не должны забывать живой характер крови, которая Духом постоянно применяется к нам и через которую мы имеем мир, обновление чувства прощения и силу для служения (1 Пет. 1). :2)".
Указав, от чего искуплен народ Божий, Святой Дух затем кратко отмечает, для чего искупил Христос. Он избавил нас от проклятия закона и рабства греха; Он также обеспечил нам «вечное наследие»: Его удовлетворение заслужило для нас благосклонность и образ Божий и вечное блаженство в Его присутствии. Говоря об этом, Дух также пользуется случаем, чтобы подчеркнуть тот факт, что жертва Христа была необходима для того, чтобы Бог исполнил Свои древние обещания.
И здесь Он еще раз сталкивается с иудейским предрассудком: почему этот великий Первосвященник должен умереть? Смерть Христа была необходима для выполнения Божьих обязательств перед Авраамом и его (духовным) семенем, для подтверждения Его заветных обязательств, что еще раз подчеркивает связь, которую Христос поддерживает с вечным заветом.
«И для того Он есть Посредник нового завета, чтобы смертью, во искупление преступлений по первому завету, призванные получили обещанное наследие вечное» (стих 15). Каждое слово в этом стихе
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требует должного взвешивания и тщательного рассмотрения как в свете того, что непосредственно предшествует, так и последующего, иначе мы наверняка ошибемся. Начальное «И» — это прямой намек на то, что здесь не начинается никакой новой темы, что сразу же избавляет от вымысла, который этот и следующий стих требуют поместить в круглые скобки. Апостол продолжает говорить о том, что было до него, в стихах, которые мы рассмотрели в последней статье. Он по-прежнему демонстрирует превосходство нашего Первосвященника и высшую эффективность Его жертвы.
Легко признать, что содержание этого стиха отнюдь не лишено трудностей, однако его основные мысли достаточно ясны.
«И для сего Он есть Посредник нового завета». Греческие слова «по этой причине» переведены как «поэтому» в Евреям 1:9 и других местах. Они означают «из-за этого» или «по этой причине». Было много дискуссий относительно того, о чем именно говорится в слове «по этой причине»: некоторые настаивали на том, что оно обращено к тому, что было подтверждено в предыдущих стихах, другие утверждали, что оно указывает на то, что заявлено в предыдущих стихах. вторая половина этого стиха. Лично мы считаем, что оба включены. В Божьих словах есть полнота, которой нет в человеческих словах, и всякий раз, когда выражение способно иметь два или более значений, что оправдано контекстом и аналогией веры, оба должны быть сохранены. Давайте тогда посмотрим на две мысли, собранные здесь.
«По этой причине»: из-за превосходства и эффективности жертвы, которую должен был принести Христос, Бог назначил Его Посредником нового завета. Именно из (перспективного) уважения к пригодности личности Христа и превосходству Его жертвы Бог предназначил Ему быть посредником между Собой и Его падшим народом.
Поскольку Он должен был совершить эффективное искупление их грехов и предоставить возможность обрести покой их обеспокоенной совести, Бог постановил, что Его Сын, воплотившись, должен встать между бедными грешниками и ужасным Величеством, которое они оскорбили. «По этой причине»: а также, поскольку только посредством смерти могли быть искуплены преступления по первому завету и призванные получили обещание вечного наследства, Христос был назначен Посредником нового завета.
Со свойственной ему проницательностью Джон Оуэн объединил обе идеи: «Очевидно, что в этих словах выражена причина необходимости смерти и жертвы Христа, только благодаря которой наша совесть может быть очищена от мертвых дел. И эта причина такова: И эту необходимость смерти Христа апостол доказывает, исходя из природы Своего служения, а именно, что Он должен был быть Посредником нового завета, который, будучи заветом , требовал смерти завещателя; и того, что должно было быть осуществлено посредством этого, а именно, искупления преступлений и приобретения вечного наследства. Следовательно, это то, что он имеет в виду в этих словах».
«Он — Посредник нового завета». Кажется странным, что некоторые из лучших толкователей понимают это так, что после того, как Христос «принес Себя непорочного в жертву небу», Он стал «Посредником», что на самом деле является переворачиванием вещей с ног на голову и созданием эффекта для причина. Посредник — это тот, кто стоит между двумя сторонами и двумя сторонами в разногласиях, и это делается с целью урегулировать разногласия между ними, что
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то есть добиться примирения. Поэтому мы читаем: «Ибо един Бог и один Посредник между Богом и человеками, Человек Христос Иисус, Который отдал Себя за всех, чтобы засвидетельствовать в свое время» (1 Тим. 2:5, 6). Вторая половина нашего стиха должна была предотвратить такую ошибку: «Он есть Посредник нового завета, чтобы посредством смерти призванные получили обещанное наследие вечное».
Как мы указывали в наших комментариях к Евреям 8:6, наиболее важно признать, что Христос является священническим Посредником, то есть тем, кто внес Свою жертву и ходатайство между Богом и Его народом для их примирения. Чтобы добровольно взять на себя обязательство служить Посредником между Богом и Его народом, считающимся падшими созданиями, от Христа требовались две вещи. Во-первых, чтобы Он полностью удалил то, что держало участников завета на расстоянии, то есть устранил причину вражды между ними. Во-вторых, Он должен приобрести и обеспечить, способом, соответствующим славе Божьей, действительное сообщение всех благ, выраженных в «благодати и славе» (Пс. 84:11), которые принадлежат тем, чье Поручительство Он был. В этом основа «заслуг» Христа и дарования нам всех благ ради Него.
В только что отмеченном мы можем усмотреть дополнительное значение начала «И» нашего стиха. Христос не только «Первосвященник» (стихи 11-14), но
«Посредник» тоже. Он занимал должность за должностью ради нашего общего блага. Христос в «новом завете» или «завете» является Посредником, Поручителем, Священником и Жертвой, и все это в Своей Личности. Чтобы у нас было какое-то определенное представление об этом, давайте рассмотрим отдельно различные отношения, которые наш благословенный Искупитель поддерживает с вечным заветом. Во-первых, Он является Гарантом этого: Евреям 7:22. Таким образом, Он обязался принести полное удовлетворение небу от имени Своего народа, сделать и пострадать за него все, что требует закон. Он переложил на Себя все их обязательства, взяв на себя обязательство выплатить все их долги. Другими словами, Он заменил Себя на их месте и вместо них, в результате чего произошло двойное вменение: Бог вменил небу все их долги, Бог вменил им Свою совершенную праведность (2 Кор. 5:21).
Как «Поручитель» Христос самым благословенным образом исполнил прообраз Бытия 43:9, будучи Покровителем Своего Отца за всех Своих возлюбленных Вениаминов, Евреям 2:13, Исайи 49:5, 6, Иоанна 10:16.
Во-вторых, как Посредник завета (Евр. 12:24), Он занял Своё место между Богом и Его народом, взяв на себя обязательство защищать интересы и честь обеих сторон, полностью примиряя одну с другой. Как «Посредник» Христос благословенно исполнил прообраз «лествицы» Иакова, соединяющей небо и землю. В-третьих, как Посланник (Мал. 3:1) или «Ангел» завета (Отк. 8:3-5) Он открывает Божью цель и волю Своему народу и представляет Ему их просьбы и поклонение. В-четвертых, как Завещатель завета (Евр. 9:16), Он утвердил его и дал завещания и дары Своему народу.
Наконец, и действительно прежде всего, как с Главой всего избрания благодати, с Ним был заключен завет небесами: Псалом 89:3 и т. д.
«Посему Он есть Посредник нового завета». И здесь снова возник почти бесконечный спор о том, следует ли переводить это последнее слово как «завет» или как «завет».
«завещание», то есть «воля». Одно и то же греческое слово было переведено обоими английскими терминами, хотя некоторые ошибочно полагают, что «завет», строго говоря, представляет собой
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соглашение или контракт между двумя сторонами: одна обещает сделать определенные вещи при выполнении определенных условий другой; тогда как «завещание» или «завещание» - это когда человек завещает определенные вещи в качестве подарков. Таким образом, кажется, что между этими двумя концепциями мало или вообще нет ничего общего, а на самом деле это совершенно противоположное. Тем не менее, наши английские переводчики передали греческое слово двояко, и мы считаем, что это правильно.
Тем не менее нам остается задаться вопросом, почему тот же термин следует переводить
«завет» в Евреям 8:6 и «завещание» в Евреям 9:15? Вкратце факты таковы.
Во-первых, слово «диатека» встречается в греческом Новом Завете тридцать три раза, будучи переведенным (в АВ) как «завет» двадцать раз (дважды во множественном числе) и
«Завещание» тринадцать раз, причем четыре из последних употребляются в связи с Вечерей Господней. Во-вторых, в сентябрьской версии (переводе Ветхого Завета к евреям на греческий язык) это слово «диатека» встречается чуть более двухсот пятидесяти раз, причем в подавляющем большинстве случаев оно используется для перевода «берит». В-третьих, греческое слово
«диатека» — это не то, что правильно обозначает завет, договор или соглашение; вместо этого техническим термином для этого является «синтеке», но Дух ни разу не использует это слово в Новом Завете. В-четвертых, следует отметить, что в еврейском языке нет отличительного слова, означающего завещание или завещание. В-пятых, наиболее распространенное использование термина «диатека» в Новом Завете, особенно во 2 Коринфянам 3 и в Послании к Евреям, не означает ни собственно «завета» (оговоренного соглашения), ни «воли», а вместо этого означает экономию, диспенсационное устройство или порядок вещей.
Теперь необходимо очень внимательно отметить, что начиная с Евреям 9:15 и до конца главы апостол рассуждает, исходя из природы воли или «завещания» среди людей, как он ясно утверждает в стихе 16. Его очевидная цель в этом действие заключалось в том, чтобы подтвердить веру христианина в ожидание преимуществ этого «завета» или «завета». И при этом он не нарушил правил языка, не искажая ни значения еврейского слова «берит», ни греческого «диатеке», поскольку между этими двумя понятиями действительно существует близкое родство. Есть
«заветы», которые включают в себя бесплатные гранты или пожертвования, что носит характер
"завещание"; и существуют «завещания», сила которых выражается в условиях и соглашениях — например, когда мужчина завещает наследство своей жене при условии, что она останется вдовой, — что заимствовано из природы «завета».
Если мы вернемся к Ветхому Завету и изучим различные «заветы», которые Бог заключил с людьми, мы снова и снова обнаружим, что они были просто декларациями, посредством которых Он сообщал им хорошие вещи, что имеет скорее характер
в нем «завещание». Иногда слово «завет» использовалось просто для выражения свободного обещания с фактическим пожертвованием и передачей обещанного, что также имеет больше природу «завещания», чем «завета». То, что было «заветом», стало для нас заветом.
«Завет» был заключен Богом со Христом. Благодаря Его смерти то, что Бог обещал сделать наследникам обетования в обмен на работу, которую должен был совершить Христос, теперь завещано нам как бесплатный дар: то, что было юридическим соглашением между Отцом и Посредником, переходит в исполнение. нам просто по милости.
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Некоторые настаивают на том, что «Посредник нового завета» понятен, но
«Посредник нового завета» не более понятен, чем «завещатель завета».
было бы. Наш ответ таков: Дух Божий не связан искусственными правилами, которые связывают людей-грамматистов. В Послании к Римлянам 8:17 говорится, что христиане являются «наследниками Бога», то есть Отца, однако Он не умер! Ни одна фигура не должна быть нажата слишком сильно. Некоторые утверждали, что, поскольку Церковь есть Тело Христово, она не может быть также и Его «Невестой», но такие плотские рассуждения совершенно недопустимы о духовных и Божественных вещах; с таким же успехом мы могли бы утверждать, что, поскольку Христос называет нас «братьями» (Евр. 2:12), мы не можем быть Его «детьми» (Евр. 2:13); или что, поскольку Христос является «вечным Отцом» Израиля (Ис. 9:6), Он также не может быть их «мужем» (Ис. 54:5). Истина в том, что Христос является одновременно Посредником нового завета и Посредником нового завета, если рассматривать одну и ту же должность с двух разных точек зрения. Так Бог подтвердил обетования в Господе (2
Кор. 1:20), что после Своей смерти Он сделал их наследием и завещал их Своему народу в форме завещания.
Подводя итог тому, что было сказано по этому сложному, но важному вопросу: на протяжении всего Нового Завета Святой Дух намеренно использовал только одно слово «диатека», хотя в греческом языке было и другое слово («синтека»), которое более точно выражало
«завет» — потому что он мог иметь двойное применение, и то потому, что Сын Божий есть не только Посредник нового завета, но и Завещатель Своих собственных даров.
Тем самым Бог устремит наш взгляд на крест Христов и увидит там, что то, что до этого дня существовало как «завет», затем впервые стало «заветом»; и что, хотя завет между Отцом и Сыном вечен, «новый завет» датируется только Голгофой.
«Во искупление преступлений по первому завету». В этом говорится об одной из главных целей, которую Бог имел в виду, назначая Христа «Посредником».
а именно, освободить Свой народ от всего рабства, которому он подвергся в результате нарушения Его закона, и это путем уплаты удовлетворительной цены. Но могут спросить, почему не «искупление преступников», а не «преступления»? Купил ли Христос грехи? Речь идет об искуплении Им беззаконий Своего народа, а они были «долгами», и смерть Христа была погашением этого долга. «Погашение долга — это его выкуп. Таким образом, искупить грехи — не более суровое слово, чем быть
«преданный за преступления наши» (Рим. 4:25), или «отдавший Себя за грехи наши» (Гал. 1:4), или быть «милосердным к неправде их», Евреям 8:12 (Уильям Гуж) .
«Для искупления преступлений согласно первому завету». В этих словах Дух еще раз демонстрирует добродетель и действенность смерти Христа, утверждая, что она заплатила цену за прощение грехов ветхозаветных святых. Здесь И снова апостол противостоит иудейскому предрассудку.Смерть Христа была необходима не только для того, чтобы грешники новозаветных времен были готовы служить живому Богу (стих 14), но и для того, чтобы удовлетворить претензии, которые Бог имел к ветхозаветным святым. ... Действенность искупления Христа была как ретроспективной, так и перспективной: ср. Римлянам 3:25. Истинное (в отличие от прообразного), духовное (в отличие от церемониального) и вечное (в отличие от временного)». «искупление» ветхозаветных святых произошло через жертву Христа. То же самое ясно подразумевается в Послании к Евреям 9:26: если бы не
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одно приношение Христа – как Агнца, «предназначенного прежде создания мира» (1
Домашний питомец. 1:19, 20) – имело непреходящую силу со дней Авеля и далее, затем необходимо было постоянно повторять его, чтобы искупить верующих каждого поколения. Вечная цель Бога заключалась в том, чтобы искупление Христа, закрепленное в «вечном завете»,
должно быть доступно вере с самого начала. Следовательно, сказал апостол. «Через Сего Человека проповедуется вам прощение грехов (ср. Гал. 3:8, Евреям 4:2), и через Него все верующие — ветхозаветные святые так же истинно, как и новозаветные — оправдываются от всего» ( Деяния 13:38, 39).
«Теперь, если кто спросит, были ли грехи по Закону прощены отцам, мы должны иметь в виду уже изложенное решение, — что они были прощены, но прощены через Христа. Тогда, несмотря на их внешние искупления, они всегда считались По этой причине Павел говорит, что закон был рукописью против нас (Кол. 2:14), ибо, когда грешник выступил вперед и открыто исповедал свою вину пред Богом, и, принеся в жертву невинное животное, признал, что он достоин ,вечной смерти,что он получил от своей жертвы,кроме того,что он запечатлел свою смерть как бы этим почерком?Короче, и тогда они только упокоились в отпущении грехов,когда взирали на Христа.Но если бы только отношение ко Христу устранило грехи, они никогда не смогли бы освободиться от них, если бы продолжали покоиться в законе» (Джон Кальвин).
«Для искупления преступлений по первому завету». Нам остается задаться вопросом: почему это ограничение? Ибо Христос искупил грехи тех, кто должен был верить так же, как и тех, кто до того, как Он воплотился, смотрели на Него с верой. Во-первых, потому, что определенная мера сомнения или неуверенности могла существовать только в отношении них. Некоторые учили, а некоторые, возможно, во времена апостолов думали, что ничто, кроме земных благословений, не будет уделом тех, кто умер до настоящего времени. Поэтому, чтобы устранить такое сомнение, утверждается, что верующие Ветхого Завета тоже были искуплены небесной кровью. Во-вторых, потому что апостол так сильно настаивал на том факте, что левитские жертвоприношения не могли снять моральную вину с тех, кто жил под В-третьих, потому что из справедливого следствия следует, что если те, кто доверял Христу в древности, получили искупление своих преступлений через Него, то тем более те, кто находится под новым заветом. «Кровь Иисуса Христа, Сына Его, очищает нас от всякого греха» (1 Иоанна 1:7): она была так же эффективна в устранении преступлений верующих до того, как она была фактически пролита, как и для очищения верующих сегодня, девятнадцать столетий. после того, как его пролили.
«Призванные могут получить обещание вечного наследства».
«Наследники» обозначаются этим определением по характеру, а не по имени (греч.)
«призванные», то есть фактически обращенные на небеса. В Иоанна 1:12 эта привилегия наследования предоставлена «верующим», которые всем сердцем принимают Христа и Его благодать. В Деяниях 26:18 и Колоссянам 1:12 наследники описаны как
«освященные», то есть лично посвященные небесам и избранные, чтобы жить для Него. Это выражение «призванный» является описательным названием истинно духовного народа Божия и восходит к «призванию» Авраама (Евр. 11:8), который, вследствие могущественного действия божественной благодати в его сердце , отвернулся от мира и плотских дел (Быт. 12:1) и вступил на путь послушания веры небу. Только те, кто обладает
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эти знаки — духовные «дети» Авраама, «призванные святым званием» (2 Тим. 1:9).
«Может получить обещание вечного наследства». Это цель, к которой апостол неуклонно двигался, переходя от пункта к пункту в этом стихе.
То, что призванные Богом смогут получить обещанное вечное наследие, было главной конечной целью «вечного завета» в отношении людей и главным замыслом Нового Завета. Но на пути стояло препятствие, а именно проступки или грехи тех, кого надлежало «призвать». Чтобы устранить это препятствие, Христос должен умереть той смертью, которая была вызвана этими преступлениями. Чтобы Сын Божий умер, Он должен быть назначен на посредническую должность и воплотиться. Поскольку Он был так назначен, потому что Он так умер, потому что Он искупил от всех преступлений, «вечное наследие» гарантировано всему Его народу, Его наследникам, «призванным» Богом.
«Может получить обещание вечного наследства». Дети Израиля получили от Бога внешний призыв, который отделил их от язычников, и когда они были искуплены из Египта, они получили обещание временного или земного наследства. Но внутри этого народа был «остаток по избранию благодати», и они индивидуально получили от Бога внутренний призыв, который сделал их наследниками вечного наследия. Именно об этих последних говорит наш стих, но включающий в себя и святых нынешнего устроения. Обещание «вечного наследства» было у ветхозаветных святых. Им было проповедано Евангелие (Евр. 4:2). Они были спасены благодаря
«благодать Господа Иисуса Христа» (Деяния 15:11), как и мы. Они «все ели одну и ту же духовную пищу и все пили одно и то же духовное питие», Сам Христос (1 Кор. 10:3, 4). И потому они «желали страны лучшей, то есть небесной» (Евр. 11:16).
Как все это отбрасывает в сторону нелепые вымыслы современных «диспенсационалистов»
которые относят «Израиль» к низшему наследству по сравнению с тем, что принадлежит «Церкви»!
«Может получить обещание вечного наследства». Что здесь означают первые четыре слова? Во-первых, давайте очень кратко определим «вечное наследие». Под этим мы понимаем Божье
«великое спасение» (Евр. 2:3), рассматривая его в наиболее широком смысле, включающем оправдание, освящение и прославление. Это то благословенное состояние, которое Христос приобрел для «Своего», здесь названное «наследством», чтобы напомнить нам, что путь, посредством которого мы пришли к нему, лежит через безвозмездное усыновление, а не через какие-либо наши собственные заслуги. Поскольку состояние тех, кто получит его, двойственно, а именно: в этой жизни и в будущей, так и есть две части этого наследия: «благодать и слава». Даже теперь «вечная жизнь» сообщается тем, кто призван по небесному замыслу. Но «благодать» — это только начавшаяся «слава»: лучшее «вино» приберегается для будущего. О будущем аспекте «вечного наследия» см. 1 Петра 1:3-5.
Бог передает это «вечное наследство» посредством «обещания»: см. Галатам 3:18 и Евреям 6:15-18. И это как минимум по трем причинам. Во-первых, чтобы продемонстрировать абсолютную свободу его предоставления: «обещание» повсюду противопоставляется всему «делу» или заслуге в нас самих: Римлянам 4:14 и т. д. Во-вторых, чтобы дать безопасность всем наследникам его. , поскольку за обетованием стоит сама правдивость и верность Бога: Титу 1:1 и т. д. Поскольку Бог «обещал» даровать «наследство», ничего в, из или из
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наследники могут быть поводом для их утраты: 1 Фессалоникийцам 5:24. В-третьих, чтобы это могло быть сделано верой, ибо то, что обещает Бог, обязательно требует веры, и только веры, для его принятия: Римлянам 4:16. Слово «получить обещание» имеет двойную силу. Во-первых, это
«примешивать к ней веру» (Евр. 4:2), чтобы присвоить ее (Евр. 11:13, 17), чтобы не пошатнуться в ней в неверии (Рим. 4:20, 21). Во-вторых, это значит получить его исполнение. Что касается основания всего наследия, в жертве Христа, и вся благодать, милость и любовь, и плоды ее, то они сообщаются верующим в этой жизни: Галатам 3:14. Что касается завершения, будущего состояния во славе, мы «принимаем обетование» верой, опираемся на него и живем в радостном ожидании его: Евреям 11:13.
В заключение подведем итог содержанию этого замечательного стиха, взяв на вооружение анализ Джона Оуэна. 1. Бог предназначил «вечное наследие» определенным людям. 2. Способ передачи права или титула заключается в «обещании». 3. Лица, которым предназначено это наследие, являются «призванными». 4. Препятствием, стоявшим на пути их пользования этим наследством, были их «преступления». 5. Чтобы устранить это препятствие и сохранить наследство, Бог заключил «новый завет», поскольку ни одна из жертв, приносимых в соответствии с первым заветом, не могла искупить грехи. 7. Средством, посредством которого Посредник нового завета искупил грехи против первого завета, была «смерть», и это было необходимо, поскольку этот новый завет завет, будучи также «заветом», требовал смерти Завещателя.8. Смерть этого Посредника устранила грехи «искуплением преступлений».Таким образом, обетование верно для всего семени.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 43
Новый Завет
(Евреям 9:16-22)
Утвердив (Евр. 9:12, 14), что кровь Христа является средством искупления верующего, в стихе 15 апостол переходит к дальнейшему доказательству этой основной и жизненно важной истины. Его аргумент здесь взят из замысла и цели священства Христа, которое должно было подтвердить завет, который Бог заключил со Своим народом и который мог быть заключен только кровью. Во-первых, он утверждает, что Спаситель был «Посредником нового Завета».
Многие функции были взяты на себя Им. Как один прообраз не мог описать все, что сделал и претерпел Господь Иисус, так и ни одна должность не могла отразить все отношения, которые Он поддерживал, и все блага, которые Он принес для нас. То, что сделано пророком, священником, царем, поручителем, посредником, мужем, отцом, это и многое другое было сделано небесами. И чем более внимательно мы наблюдаем в Писании за многими начинаниями Христа для нас, как видно в Его разнообразных отношениях, тем больше Он будет дорог нашим сердцам и тем больше будет укрепляться вера.
Обязательство Христа быть «Посредником» одновременно обеспечило завет для заключения между Богом и людьми, а также взяло на себя обязательство выполнять его с обеих сторон. Это могло быть достигнуто только путем полного удовлетворения Божественного правосудия, путем пролития крови, бесконечно ценной, какой была Его кровь. Чтобы заверить Свой народ в том, что они смогут воспользоваться преимуществами Божьего завета, крест Христа превратил этот завет в завет, так что условия завета со стороны Бога (его требования: а именно, совершенное послушание Его закону и таким образом, привнесение «вечной праведности» (Даниил 9:24) и получение законом полного удовлетворения за грехи Его народа) могло быть таким большим количеством наследий, которые, будучи подтверждены смертью Завещателя, никто не мог аннулировать.
Как бы ни были невыразимо блаженны истины, выраженные (так свободно) выше, есть еще одна, которая еще более драгоценна для веры, чтобы она могла ее постичь и опираться на нее, а именно, что за всеми служениями (так сказать), лежащими в основании всего домостроительство благодати Божией по отношению к Его народу — это мистическое единство Христа и Его Церкви: законное единство, которое завершается работой Духа в жизненном союзе, так что Христос является Главой, а верующие — членами одной Личности (1 Кор. 12:12, 13). Это и только это составляло для Бога справедливое основание для того, чтобы вменить небу все грехи Своего народа и вменить ему праведность Христа для оправдания их жизни. То, что сделал Христос, подчиняясь закону, засчитывается им так, как если бы это послушание было совершено ими; и подобным же образом то, что они заслужили за свои грехи, было вменено Ему и претерпело Им, как если бы они сами претерпели это: см. 2 Коринфянам 5:21.
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Первая весна союза между Христом и Его Церковью заключалась в вечном договоре между Отцом и Сыном о спасении Его народа, который считался падшим в Адаме. Ввиду человеческой природы, которую Он должен был принять, Господь Христос был «предопределен» или «предназначен» (1 Пет. 1:20) к благодати и славе, и это посредством соединения плоти со Своим Божеством. Эта благодать и слава Богочеловека были образцовой причиной и образцом нашего предопределения: Римлянам 8:29, Филиппийцам 3:21. Это также было причиной и средством сообщения нам всякой благодати и славы, ибо мы «избраны в Нем прежде создания мира» (Еф. 1:4). Таким образом, Христос был избран (Ис. 42:1) Главой Церкви, Его мистического Тела. Тогда все избранные Божии были преданы Ему, чтобы быть избавленными от греха и смерти и приведены к наслаждению Богом: Иоанна 17:6, Откровение 1:5, 6.
Для осуществления этого замысла Божьего и для осуществления
«вечный завет» (Евр. 13:20), Христос взял на себя обязательство быть «Поручителем» этого завета (Евр. 7:22), обязуясь отвечать за все обязательства Своего народа и выполнять все его юридические обязанности. Но именно как Священник Христос действовал как Поручитель: Божий «Священник»,
наше «Поручительство». То есть все действия Христа носили священнический характер, имея своей непосредственной целью Бога; но поскольку все эти действия совершались от нашего имени, Он также был для нас Поручителем или Спонсором. Как «Поручитель» завета Христос обязался выплатить все долги тех, кто стал соучастником его благ. В качестве нашего Поручителя Он также заслужил и приобрел от Бога Святого Духа, чтобы сообщить Своему народу все необходимые запасы благодати, чтобы сделать их новыми творениями, что позволит им подчиняться небу из нового принципа духовной жизни, и это верно для конец.
Рассматривая исполнение «вечного завета» во времени, мы размышляем о фактическом применении его благодати, преимуществ и привилегий к тем, ради кого он был задуман и составлен. Для этого требовалась смерть Посредника, ибо только через Его кровопролитие вся благодать завета стала действенной для нас, что подтверждается в Послании к Евреям 9:15 и что мы подробно рассмотрели в нашей последней статье. Перед нами апостол делает две вещи: во-первых, он ссылается на общеизвестный факт, повсеместно признанный среди людей, а именно на то, что завещание или завещание требует смерти завещателя, чтобы придать ему силу.
Во-вторых, он обращается к типу Ветхого Завета, который иллюстрирует принцип, который он здесь предлагает нам.
«Ибо где завещание, там по необходимости должна быть и смерть завещателя. Ибо завещание имеет силу после смерти людей; иначе оно не имеет никакой силы, пока жив завещатель» (стихи 16, 17). То, что находится в стихах 16-23, на самом деле носит характер скобки, введенной с целью показать, почему воплотившемуся Сыну было необходимо умереть. В стихе 24 апостол возвращается к своим доказательствам превосходства служения Христа над служением Аарона. То, что мы имеем в стихах 16, 17, приведено для того, чтобы показать как необходимость, так и цель смерти Христа, причем аргументация основана на характере и замысле того завета, Посредником которого Он является. Поскольку этот завет также должен был стать «завещанием», он был подтвержден смертью Завещателя.
Апелляция подается только для использования завещания или завещания среди мужчин.
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Метод, с помощью которого апостол демонстрирует здесь необходимость смерти Христа, поскольку Он был «посредником нового завета», исходит не только из значения слова
«диатеке» (хотя мы не должны упускать из виду ее силу), но поскольку он говорит главным образом о двух «заветах» (т. е. о двух формах, в которых исполнялся «вечный завет»), то это родство, которое существует различие между торжественным заветом и завещанием, которому он уважает. Ибо следует внимательно отметить, что апостол говорит о смерти Христа не просто как о смерти, а это все, что требуется от человека.
«завещание» как таковое, без учета характера смерти завещателя; но он говорит о ней также (и прежде всего), как о жертве через пролитие Его крови (стихи 12, 14, 18-23), которая принадлежит Божественному завету и никоим образом не требуется «заветом». " Таким образом, мы снова видим необходимость сохранить здесь двойное значение и силу греческого слова.
Было много ненужных споров по поводу Божественной личности, на которую ссылаются под словом «Завещатель», некоторые настаивали, что это Христос, некоторые — Отец, другие доказывали невозможность последнего, потому что Отец никогда не умирал. Мы считаем, что в данном случае Сапфир был прав, когда сказал: «Завещатель, собственно говоря, Бог, ибо мы — наследники Бога, но это Бог во Христе». Если бы он отослал читателя ко 2 Коринфянам 5:19, его утверждение получило бы библейское подтверждение. «Вечный завет» или Завет Благодати имеет природу «завещания» на основании этих четырех соображений или фактов.
Во-первых, это произошло по воле Божией: Он даром сделал это (Евр. 6:17). Во-вторых, оно содержало различные наследства или дары: небу Бог завещал избранных как Свое наследие (Втор. 32:9, Псалом 16:6, Луки 22:29); самим избранным, чтобы они были сонаследниками Ему (Рим. 8:17, Откровение 3:21). В-третьих, оно неизменно (Гал. 3:15), «во всем упорядочено и надежно» (2 Цар. 23:5); будучи должным образом засвидетельствованы (1 Иоанна 5:7), следовательно, поскольку он имеет природу «завета», нет никаких условий, которые люди должны выполнять (Гал. 3:18).
В-четвертых, смерть Христа обеспечила управление им.
Акт недействителен без печати; завещание не может быть подтверждено до тех пор, пока не умрет наследник, а заветы Бога с людьми (исторические прообразы «вечного завета») не были ратифицированы иначе, как путем пролития крови. Так было с Его заветом с Авраамом (Быт. 15:9, 18); так было с Его заветом с Израилем на Синае (Исх. 24:6).
Таким образом, для подтверждения «завещания» необходима смерть завещателя; для утверждения «завета» требовалась кровь жертвы. Тем самым апостол окончательно доказывает необходимость жертвенной смерти Христа как Посредника, как Посредника «завета», так и Посредника «завета»: ибо через Его жертвенную смерть оба обетования, содержащиеся в «Завете», исполняются. завет» и завещания «завета» становятся безвозвратно верными для всего Его потомства. Мы надеемся, что нам удалось прояснить огромную трудность, связанную со словом «диатека».
вызвало так много событий и показало, что в этом отрывке оно имеет двойное значение и силу.
Нам остается отметить, что Ветхий Завет дает нам самый поразительный образ, который удачно иллюстрирует принцип, изложенный в этом 16-м стихе. Но прежде всего обратите внимание, что стих 15 начинается словами «Ибо» и что это происходит сразу после упоминания «Посредника нового Завета» и обещания «вечного наследия» в стихе 15.
Теперь «посредником» «Ветхого Завета» был Моисей, и только после его смерти
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хотя сразу после этого Израиль вошел в свое наследие, землю Ханаанскую!
С точки зрения Божьего правления, смерть Моисея произошла из-за его греха (Числа 20:10-12); но если рассматривать его по отношению к его официальному положению как «раба дома Божия», оно имело другой, более глубокий смысл, как показывает Второзаконие 3:26:
«Господь прогневался на меня за вас» — как блаженно это предвещало причину, по которой гнев Божий обрушился на Христа: Христос, как Моисей, должен умереть, прежде чем наследие сможет стать нашим.
В стихе 17 речь идет не о составлении завещания, а о его исполнении: его эффективность зависит исключительно от смерти завещателя. Слова «принудительный» означают, является твердым и не может быть аннулирован; оно должно быть исполнено по замыслу того, кто его задумал.
Причина, по которой он «не имеет силы» при его жизни, заключается в том, что затем он может быть изменен по желанию того, кто его сделал. Все благословения «благодати и славы» были собственностью Христа, ибо Он был «назначен Наследником всего» (Евр. 1:2), но в Своей смерти Он завещал их всем избранным. Другая аналогия между человеческим завещанием и завещательным характером смерти Христа заключается в том, что абсолютная дарованность предоставляется без каких-либо условий. Так и Царство Небесное завещано всем избранным, чтобы ничто не могло победить Его волю. Что бы ни предписывало условия в Евангелии, это принадлежит ему, поскольку оно является «заветом», а не «заветом».
Наконец, завещатель назначает срок, когда его наследники будут допущены в фактическое владение его имуществом; так и Христос определил время, когда каждый войдет и в благодать, и в славу.
Возможно, следует добавить краткое слово в качестве дополнения к приведенному выше простому заявлению об условиях, которые Евангелие предписывает тем, кто является бенефициарами «завета» Христа. Покаяние и вера требуются Евангелием; однако, строго говоря, они не являются «условиями» нашего вступления в наслаждение дарами Христа. Вера – это средство получить обещанное и принять участие в нем, а покаяние – это качество, благодаря которому мы можем знать, что мы являемся теми людьми, которым принадлежат такие обещания. Тем не менее, следует помнить, что Тот, Кто дал обетования, творит в Своих избранных эти благодати покаяния и веры: Деяния 5:31, Филиппийцам 1:29.
«Это великое и милостивое снисхождение Святого Духа — ободрять и утверждать нашу веру, являя истину и реальность духовных вещей в тех, которые временны и согласуются с ними по своей общей природе, посредством чего они являются представлены обычному пониманию людей. Такой образ действия апостол называет говорением «по-человечески» (Гал. 3:15). Такого же рода были все притчи, использованные нашим Спасителем; ибо это все один из них — взяты ли эти представления из реальных вещей или из тех, которые, согласно тому же правилу разума и права, специально созданы для этой цели» (Джон Оуэн).
«Поэтому ни первое не было посвящено без крови. Ибо, произнеся Моисей всему народу все заповеди по закону, он взял кровь тельцов и козлов с водой, червленую шерсть и иссоп, и окропил и книгу, и весь народ сказал: это кровь завета, который заповедал вам Бог.
И окропил кровью скинию и все сосуды служения.
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И почти все по закону очищается кровью; и без пролития крови не бывает прощения» (стихи 18-22).
В этих стихах апостол продолжает убеждать евреев в необходимости кровопролития Христа. Их национальная история свидетельствует о том, что, когда Бог заключил завет с их отцами, этот завет был подтвержден торжественным жертвоприношением. В стихах, которые мы сейчас прокомментируем, апостол не просто доказывает, что Ветхий завет или завет был подтвержден кровью, ибо если бы это было его единственной целью, он мог бы изложить это в очень немногих словах; скорее, он также объявляет, в чем заключалась необходимость использования крови при жертвоприношениях во всех случаях согласно закону, и тем самым он демонстрирует использование и эффективность крови Христа для целей нового завета. Целей крови в Ветхом Завете было две, а именно: очищение и прощение, обе из которых были подтверждены искуплением греха. Если мы не будем постоянно помнить об основном замысле Духа в этих стихах, мы упустим более глубокий смысл многих их деталей.
То, что только что было сказано выше, дает объяснение тому, что некоторым показалось проблемой, а именно, что в этих стихах апостол упоминает пять или шесть деталей, которых нет в историческом повествовании 24-й главы Исхода. Но Святого Духа здесь нет. ограничивая наш взгляд 24-й главой Исхода, мы собираем то, что можно найти в различных местах закона; и это потому, что Он не только намеревался доказать посвящение завета кровью, но также и показать все использование крови по закону для очищения и прощения грехов. И Он делает это с целью провозгласить силу и действенность Крови Христа в новом Завете, для чего Он применяет все, что изложено в последующих стихах. «Более того» в начале стиха 21 — это прямой намек на то, что Дух здесь размышляет о чем-то дополнительном к тому, что находится в Исходе 24.
Стих 18. Первое слово обычно переводится как «поэтому» или «почему»: оно обозначает вывод; оно подтверждает общее правило частным случаем. В стихе 16 изложено общее правило; ныне, говорит апостол, не подумайте странным, что новый завет был утвержден смертью Завещателя, ибо это так необходимо, что и первый завет был подтвержден таким же образом; и то не только смертью, но и не «без крови»,
что требовалось для ратификации торжественного завета. То, на что делается ссылка, является «первым» заветом или заветом. Здесь апостол поясняет, что он имел в виду под первым или ветхим заветом, о котором он подробно говорил в главе 8: это был завет, заключенный с Израилем на Хориве. Несколько слов о его характере.
Его условия имели всю природу формального соглашения. Это были вещи, написанные в книге (Исх. 24:4, 7), которые были воплощением всего закона, содержащегося в Исходе 20-23. Откровение его условий было сделано Самим Иеговой, говорящим ужасным голосом с вершины Синая: Исход, главы 19, 20. Следуя основному правилу завета, содержащемуся в Десяти заповедях, были и другие постановления и обряды, данные для направление их хождения с Богом. Его торжественно вручил Израилю Моисей и предложил им принять. После их одобрения книга была прочитана на слуху у всего народа после того, как она была должным образом окроплена кровью завета (Исх. 24:7). Вслед за этим Иегову впервые назвали «The
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Бог Израиля» (Исх. 24:10), и это в силу завета. Это сформировало основу Его последующих отношений с ними: все Его карательные суды над Израилем были вызваны нарушением ими Его завета.
Хотя между Ветхим Заветом и Новым существует контраст, резкий и ясный, не следует упускать из виду, что было и то, что связывало их вместе. Это было умело выражено Адольфом Сафиром: «Обещание, данное Аврааму, а не Моисею, не было отменено и не забыто при даровании закона. Когда Бог имел дело с Израилем в пустыне, Он дал им обещание, что они будут особое сокровище для Него превыше всех людей: «ибо вся земля Моя» и что они будут владеть землей как наследие (Исх. 19:5, 6; 23:30; Второзаконие 15:4). Закон, который Бог дал Своему народу, соответствует Божественному избранию и благоволению, поскольку Он избрал и искупил их, чтобы они были святым народом и ходили пред Ним, как в Десяти Заповедях. Евангелие избрания и искупления было первым: «Я Господь Бог твой, Который вывел тебя из Египта». Отсюда этот завет или устроение, хотя он и был заветом не благодати и Божественных даров и возможностей, но дел, было связано и основано на искуплении, и оно было посвящено, как решительно говорит апостол, не без крови.
«И книга, или запись завета, и весь народ были окроплены кровью прообразных жертв. Ибо без крови не бывает прощения грехов, и обетования Божьи могут быть получены только через искупление. Но мы знаем, что это образ одной великой Жертвы, и поэтому все обетования и благословения в старом устроении, лежащие в основе и поддерживающие его, были получены благодаря предстоящей смерти истинного Посредника. Когда, следовательно, духовный израильтянин был убежден законом греха И как вина, и как состояние нечистоты и бессилия, он столкнулся с обетованием наследства, которое всегда было по благодати, безусловной и верной, праведным и святым образом через искупление».
Стих 19. Для посвящения завета использовался Моисей. Со стороны Бога он был немедленно призван к этой работе: Исход 3. Со стороны народа он был желанным и избранным для совершения всех дел между Богом и ними, потому что они не были в состоянии вынести последствия Его непосредственного присутствия: Исход 19:19, Второзаконие 5:22–27; и этот выбор представителя с их стороны Бог одобрил (стих 27). Таким образом, Моисей стал в общем «посредником» между Богом и людьми при даровании закона (Гал. 3:19). Тем самым нам показано, что не может быть никакого завета между Богом и грешным человеком, кроме как в руках Посредника, поскольку у человека нет ни соответствия, ни заслуг, ни способности быть исполнителем условий Божьего завета от себя.
Моисей изрек «все повеления народу». Это указывает на особый характер Ветхого Завета. Оно состояло главным образом из заповедей послушания (Еф. 2:15), не обещая никакой помощи в их исполнении. «Новый завет» имеет иную природу: это один из обетований, и хотя в нем также есть заповеди, требующие послушания, тем не менее он (как завет) полностью основан на обетовании, посредством чего дается сила и помощь для исполнения этого послушания. данное нам. Чтение Моисея «всякое повеление
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народа» подчеркивает тот факт, что все блага, которые они должны были получить в силу завета, зависели от соблюдения ими всего, что было им повелено; ибо проклятие было объявлено на каждого, кто «не продолжался во всем, что написано в законе» творить их» (Втор. 27:26). Очевидно, что такой «завет» никогда не предназначался для спасения грешников: его недостаточность для этой цели – вот что показывает апостол в дальнейшем.
Большую часть вышеизложенного мы снова обязаны толкованию Джона Оуэна, и теперь приведем в сжатой форме некоторые его наблюдения по поводу содержания стиха 19. Здесь впервые какая-либо часть Слова Божьего была записана. Эта книга закона была написана для того, чтобы ее мог читать весь народ, но не только для священников, поскольку она содержала тайны, разглашение которых было запрещено. Оно было написано и прочитано на языке, который понимал и говорил народ, что осуждает использование Римом латыни в своих государственных службах. Снова; Бог никогда не требовал соблюдения каких-либо обрядов или обязанностей поклонения без предварительного разрешения Его Слова. Как мы должны быть благодарны за написанное Слово!
В этом случае Моисей совершил окропление кровью. Исход 24:6
сообщает нам, что он взял «половину крови» и окропил ею «алтарь» (на котором была книга); другая половина на людях. Одно было частью Бога; другой их. Тем самым было указано взаимное согласие Иеговы и народа. Как правило, это предвещало двойную эффективность крови Христа: для спасения Бога и для спасения людей; или к прощению наших грехов к оправданию и очищению нашей личности к освящению. «Алая шерсть», вероятно, обвязанная вокруг «иссопа».
(который был обычным сорняком) использовался как опрыскиватель, который служил для опрыскивания людей кровью из чанов; «вода» смешивается с кровью, чтобы она оставалась жидкой и текучей. Подобным же образом сообщение благ смерти Христа к освящению называется «кроплением крови Иисуса Христа» (1 Пет. 1:2). Чтобы принести нам пользу, кровь должна быть не только «пролита», но и «окроплена».
Смешение «воды» с «кровью» должно было символизировать «кровь и воду».
истекавшая из пронзенного ребра Спасителя (Ин. 19:34,35), духовная «тайна»
и смысл которого глубок и благословенен. В 1 Иоанна 5:6 Святой Дух особенно подчеркнул тот факт, что Христос пришел «водой и кровью». Он пришел не только для того, чтобы искупить наши грехи Своей кровью, чтобы мы могли быть оправданы, но и для того, чтобы окропить нас действием Своей крови в сообщении Духа для освящения, которое сравнивается с «водой»: см. Иоанна 7. :38, 39, Титу 3:5. Применение крови к «книге» завета было намеком на то, что кровью можно было искупить грехи против ее заповедей.
«Вода» ему говорила о ее чистоте. Разбрызгиватель указывал на человечность Христа, через которую нам сообщается всякая благодать: «червленая шерсть», говорящая о Его личной славе (Дан. 5:7 и т. д.), и «иссоп», ничтожнейшее из растений. (3 Царств 4:33), являясь прообразом Его смиренного внешнего вида.
Стих 20. В этих словах Моисей напомнил Израилю об основании их принятия завета, которым была власть Бога, требующая от них этого; слово «предписано» также подчеркивало природу самого завета: он заключался главным образом в
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не об обещаниях, данных им, а о «заповедях», требующих сердечного послушания. Цитируя здесь слова Моисея «это кровь завета», апостол доказывает, что для освящения и установления первого завета требовалась не только смерть, но и жертвенная смерть. Кровь была подтверждающим знаком, знаком между Богом и народом их взаимных обязательств в этом завете. Так Бог с древнейших времен учил Свой народ, посредством образа и тени, высшей ценности крови Своего Сына. На эти слова Моисея Спаситель прямо намекал при установлении Своей «вечери»: «Это Моя кровь нового завета».
(Матфея 26:28), т. е. это символизирует Мою кровь, пролитием которой подтверждается новый завет.
Стих 21. Теперь апостол напоминает евреям, что не только сам Ветхий Завет был освящен кровью, но и все способы и средства торжественного богослужения были очищены ею. Целью его приведения этого дополнительного факта было доказать, что не только кровь Христа была необходима в жертве, но и продемонстрировать ее эффективность в удалении грехов и тем самым сделать грешников достойными поклоняться Святейшему Богу. Историческая ссылка здесь на то, что находится в Левит 16:14, 16, 18. Духовное значение окропления кровью убранства скинии было, по крайней мере, двояким: во-первых, сами по себе эти сосуды были святы по установлению небес, однако в использование их оскверненными людьми, они осквернились и нуждались в очищении. Во-вторых, научить израильтян и нас тому, что те самые средства благодати, которые мы используем, становятся приемлемыми для небес только благодаря заслугам жертвы Христа.
То, на что мы только что попытались указать выше, открывает перед нами самую важную и унизительную истину. Во всем, что мы имеем с Богом и посредством чего мы приближаемся к Нему, только кровь Христа и применение ее Духом к нашей совести не дает нам милостивого принятия Им. Лучшие из наших дел осквернены плотью; Сами наши молитвы и покаяния нечисты и не могут быть приняты Богом, если только мы не взмолим перед Ним драгоценную кровь Христа. «Настоящим людям учили, что к Богу нельзя обращаться за спасением и нельзя правильно поклоняться ему, если только вера в каждом случае не будет рассчитывать на пролитую кровь. Ибо нам по праву следует опасаться величия Бога, и путь к Его присутствие для нас не что иное, как опасный лабиринт, пока мы не узнаем, что Он умиротворен по отношению к нам кровью Христа и что эта кровь предоставляет нам свободный доступ. Тогда все виды поклонения ошибочны и нечисты, пока Христос не очистит их. окроплением Его крови... Если бы нам только пришла на ум такая мысль, что то, что мы читаем, написано не столько чернилами, сколько кровью Христа, что когда проповедуется Евангелие, Его священная кровь перегоняется вместе с голос, с нашей стороны было бы гораздо больше внимания и почтения» (Джон Кальвин).
Стих 22. «Законом» означает «согласно закону», то есть в соответствии с его установлением и правилами, с той верой и послушанием, которым был обязан народ. Это было показано апостолом в предыдущих стихах. Его целью было доказать как необходимость смерти Христа, так и эффективность Его крови для очищения грехов, прообразами которых были правовые институты. Уточнение «почти» учитывает исключения «огня» (Числ. 31:23) и «воды» (Лев. 22:6, 7 и т. д.):
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но следует внимательно отметить, что эти исключения касались таких вещей, как случаи, когда поклонение Богу не касалось непосредственно, или случаи, когда совесть была осквернена; они были лишь внешними осквернениями, к вещам по своей природе равнодушны, не имея в себе ничего греховного; однако они были задуманы как предостережение против вещей, которые оскверняют. Слово «почти» также учитывает исключение в Левит 5:11.
Последняя фраза стиха 22 провозглашает аксиому, истинную для всех и во все времена. Проклятием закона было и остается то, что «душа согрешающая им умрет» (Иез. 18:20). Но хотя нет человека, который «не согрешил бы» (Екклесиаст 7:20), Бог по Своей благодати предусмотрел, чтобы было свидетельство о прощении грехов и чтобы проклятие закона не приводило в исполнение немедленно. те, кто согрешил. Он сделал это, позволив людям искупить эти грехи кровью жертв: Левит 17:11.
Тем самым Бог открыл две вещи. Во-первых, израильтянам, что через кровь животных должно быть даровано политическое или временное прощение их грехов, чтобы они не умерли по приговору того закона, который был властью правительства над их народом.
Во-вторых, что истинное духовное и вечное прощение должно быть даровано вере в жертву Христа, которую представляли закланные животные. Настоящее применение этого стиха заключается в том, что никакое спасение не возможно для души, отвергающей жертву Христа.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 44
Великая жертва
(Евреям 9:23-28)
Наш нынешний отрывок настолько обширен, что целесообразно сократить наши вступительные замечания. Пожалуй, все, что необходимо сказать, это то, что здесь в Послании к Евреям апостол говорит о священническом служении Христа и доказывает неизмеримое превосходство Его священнических функций над функциями законных священников. В стихах, которые сейчас будут перед нами, апостол определенно применяет то, о чем говорилось в предыдущем разделе. Теперь проводится контраст между типами и их Прообразом. Там нам показано, что, поскольку Великая Жертва, принесенная Христом Богу, была сущностью всех теней Ветхого Завета, она была действенной, вседостаточной и окончательной.
В Послании к Евреям 9:1-10 описаны различные прообразы и тени закона. В Послании к Евреям 9:11-28 проявление их исполнения видно в личности и делах Господа Иисуса. Во втором разделе нам показано превосходство священства Христа в осуществлении тех дел и обеспечении тех благословений, которые Аарон и его принесение в жертву животных не могли осуществить и обеспечить. Во-первых, утверждается, что Христос вошел в истинную скинию, в само небо; что Он сделал это на основании Своей собственной бесконечно достославной крови, ценность которой подтверждается тем фактом, что она «приобрела вечное искупление» (стихи 11,12). Во-вторых, тогда делается этому подтверждение: насколько кровь зверей очистила плоть, тем более может кровь Христова очистить совесть (стихи 13,14). Более того, посредническая должность, которую взял на себя Христос, гарантировала наше спасение (стих 15). Точно так же и действительность завета-завета гарантировала то же самое (стихи 16, 17); как и прообразы, обещавшие это (стихи 19-22).
В Послании к Евреям 9:23 (который, собственно, относится к нашему последнему разделу) апостол завершает главный вопрос, который он обсуждал, а именно, что прообразные вещи, очищаемые кровью животных, должны нуждаться в более превосходном способе очищения и освящения небесных благ. вещи, и это было драгоценной кровью Самого воплотившегося Сына Божьего.
Установив этот факт, он теперь возвращается к другим пунктам различия между законными священниками и Христом. Те священники вошли только в земную скинию, а Христос взошел на самое небо (стихи 24, 25). Вход первосвященника Израиля в святая святых повторялся из года в год, но Христос вошел один раз навсегда (стихи 25, 26). Это подтверждается тем, что люди умирают лишь однажды, тем более Богочеловек не мог претерпевать смерть повторно (стихи 27, 28). Следовательно, благословенным исходом для всех, кто покоится на Великой Жертве, является то, что Он явится им «без греха ко спасению» (стих 28).
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«Итак (надо было) образы небесного очищать ими, а самое небесное — лучшими жертвами, чем эти» (стих 23). Вступительное слово означает, что теперь из только что установленных посылок делается вывод, который относится к обеим частям сделанного утверждения. В этом стихе апостол подводит итог или подводит итог своему предыдущему аргументу относительно типичного очищения всего под законом и духовного очищения, которое произошло через жертву Христа. «Общий принцип, заключенный в этих словах, очевидно, состоит в том, что при искуплении жертва должна соответствовать по достоинству природе искупленных преступлений и ценности получаемых благословений. Кровь животных может искупить церемониальную вину и обеспечить временные благословения, но в чтобы обеспечить искупление моральной вины и достижение вечных благ, более благородная жертва должна пролить кровь» (Джон Браун).
«Поэтому необходимо (было)»: имеется в виду как тип, так и антитип. Это было так по Божьему установлению и назначению. В природе самих прообразов не было ничего, что требовало бы очищения жертвоприношением, но, поскольку Бог намеревался предвещать ими небесное, требовалось, чтобы они были очищены кровью. Подобным же образом, поскольку Бог постановил очистить небесное, необходимо было принести высшую жертву, поскольку прообразные приношения были совершенно недостаточны для этой цели. Такая «необходимость» была относительной, а не абсолютной, поскольку Бог никогда не находился под каким-либо принуждением. Его бесконечная мудрость считала такой метод подходящим и подходящим для Его славы и блага Его избранных.
«Образцы» или «образы» (стих 23) — это то, о чем говорил апостол, а именно, завет, книга, народ, скиния и все ее сосуды служения. «Небесным» было вечный завет, Церковь и ее искупление небесами. «Небесные вещи» были задуманы Богом во всем их порядке, причинах, красоте и стремлении к Его славе от вечности; но они были «сокрыты» в Нем (Еф. 3:8-10). Из всего этого Богу было угодно даровать типичное сходство, призрачное подобие, земное представление в призвании Израиля, Его завете с ним и назначении скинии с ее священством. Посредством этого Он соизволил наставить раннюю Церковь, и в их соответствии этому типичному порядку вещей заключались их вера и послушание; духовный смысл, который в некоторой степени понимали ветхозаветные святые (Пс. 119:18).
«Небесные дела». «Под небесным я понимаю все действия воли Божией в Господе, в искуплении, спасении, поклонении и вечной славе Церкви, то есть Самого Христа во всех Его служениях, со всеми духовными и вечными влияние их на души и совесть людей, со всем поклонением Богу через Него, согласно Евангелию. Ибо из всего этого образцом были те, что были в законе. Бог в них и через них дал образ всего этого. вещи» (Джон Оуэн). В частности, Сам Христос и Его жертва были прообразом законных обрядов. Так же и все духовные благословения, которые обеспечило Его посредничество, являются «небесными»: см. Иоанна 3:12, Ефесянам 1:3, Евреям 3:1. Включены также Церковь (Флп. 3:20) и само небо как обитель Христа и Его искупленных (Иоанна 14:1-3). Но здесь возникает трудность: как можно назвать такие объекты «очищенными»?
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Из всего вышеперечисленного ни одно не способно действительно очиститься от нечистоты, кроме Церкви, то есть душ и совести ее членов. Однако трудность скорее кажущаяся, чем реальная. Термин «очищение» имеет двоякое значение, а именно: внешнее посвящение Богу и внутреннее очищение, оба из которых обычно включаются в термин «освящение», как он используется в Писании. Таким образом, завет, книга завета, скиния и все ее сосуды были «очищены» в первом смысле, то есть торжественно посвящены Богу и Его служению. Подобным образом все «небесное» само «очистилось». Христос был посвящен, посвящен Богу Своей кровью: Иоанна 17:19, Евреям 2:10 и т. д. Само небо было посвящено, чтобы быть жилищем навечно для мистическое тело Христа, находящееся в совершенном мире с ангелами, которые никогда не грешили: Ефесянам 1:10, Евреям 12:22-24.
Однако имело место и внутреннее «очищение» от большинства этих «небесных вещей». Души и совесть членов Церкви действительно очистились, очистились и освятились внутренним и духовным очищением: Ефесянам 5:25,26, Титу 2:14. Оно было «омыто» кровью Христа (Откр. 1:5) и тем самым очищено от всякого греха (1
Иоанна 1:7). И само небо в некотором смысле было очищено, как и скиния, из-за грехов людей, среди которых оно стояло (Лев. 16:16). Когда ангелы отступили, грех вошел в само небо и, следовательно, не был чист в глазах Бога (см. Иов 15:15). И из-за греха человека образовалась брешь, возникла вражда между святыми ангелами вверху и падшими людьми внизу; так что Небеса не были подходящим местом для обитания для них обоих, пока они не примирились, что было совершено только через жертву Христа (Еф. 1:10, Колоссянам 1:20).
Необходимо учитывать еще одну деталь: «Но небесное с лучшими жертвами».
Именно использование здесь множественного числа в связи с жертвой Христа вызвало у некоторых трудности. Это фигура речи, известная как «эналладж», где множественное число ставится вместо единственного числа в качестве ударения. Это выражено так потому, что великая жертва не только подтвердила значение, добродетель и преимущества всех других, но и превзошла по достоинству, замыслу и эффективности все другие. Снова; по закону Израилю было назначено пять главных приношений: всесожжение, трапеза, мир, грех, преступление (см. Левит 1-5), и в великой Жертве Господней мы имеем прообраз всех пяти, и, следовательно, Его заменил их. Таким образом, множественное число «жертвы» здесь подчеркивает одно приношение Христа, выражает его превосходство и означает, что оно обеспечивает сущность многих теней под законом.
Если читатель прочитает Евреям 9:18-23, он сможет оценить прекрасное продолжение, записанное в Исход 24:8-11. Это был самый славный тип. Здесь мы имеем сцену, для которой нет ничего похожего на все страницы вдохновения, пока не будет достигнуто воплощение Сына Божия. То, что мы видим в 24-й главе Исхода, вполне можно назвать ветхозаветной горой Преображения. Там мы видим не только Моисея и Аарона, Надава и Авиуда, но и семьдесят «старейшин» (представителей народа) в самом присутствии Бога, совершенно непринужденно едящих и пьющих там. Ключевым словом этого чудесного происшествия является слово «Тогда» в начале стиха 9, которое подчеркивает неоценимую ценность крови, пролившей кровь.
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был окроплен и показывает великую привилегию, которую он обеспечил, сделав возможным даже общение с Богом. Прообраз этого представлен в Евреям 10:22.
«Ибо Христос вошел не в рукотворенное святилище, по образу истинного устроенное, но в самое небо, чтобы предстать ныне за нас пред лице Божие» (стих 24). Начало «За» означает, что выдвигается еще одна причина, чтобы продемонстрировать превосходство жертвы Христа над теми, которые были принесены по закону. В стихе 23
об этом свидетельствует его способность «очищать» лучшие объекты, чем могли бы посвятить или очистить типичные подношения. Здесь доказательство взято из места, в которое вошел Христос после того, как Он принес Себя в жертву Богу, а именно из самого Неба. Особым достоинством первосвященника Израиля и главным исполнением его обязанностей было то, что он входил в ту священную обитель, где было прообразом и видимым изображением присутствия Бога. Прообраз этого – то, что находится здесь перед нами.
«Ради Христа». Посредник снова именуется Своим официальным титулом. В дополнение к нашим примечаниям к стиху 14 мы можем отметить, что этот титул «Помазанник» подразумевает три вещи. Во-первых, должности или функции, которые Сын Божий взял на себя ради спасения Своего народа. Их было три, и каждый из них был предзнаменован в древности: пророческий (3 Царств 19:16, Псалом 105:15), священнический (Лев. 8:12,30; Псалом 133:2), царственный (1 Цар. 10:1, 16:13). Во-вторых, право, которое Он имеет на выполнение этих функций: Тот, Кто «помазал» Христа, был Отцом (Деяния 10:38), тем самым назначая и уполномочивая Его (Евр. 5:5). В-третьих, Его способность выполнять те функции, на которые Он был помазан: поэтому Он провозгласил: «Дух Господень на Мне, потому что Он помазал Меня на проповедь» и т. д. (Лк. 4:18). Выражение «Дух Господень на Мне» относилось к тому Божественному дарованию, которое было даровано Ему: ср.
Иоанна 3:34.
«Ибо Христос не вошел в рукотворенное святилище, по образу истинного устроенное».
Негатив выражается сначала для того, чтобы подчеркнуть последующий контраст. Здесь говорится о трех вещах относительно его учреждения: оно было «святая святых», и это потому, что оно было посвящено как помещение, где давались особые обещания присутствия Божьего. Во-вторых, что касается его ткани, хотя она была создана по Божественному повелению, она была всего лишь человеческой работой, «сделанной руками». В-третьих, что касается его основной цели или замысла, это было подобие или образ небесных вещей. Судя по сентябрьскому переводу слова «святая святых» словом «святые места», кажется, что они использовали множественное число, чтобы восполнить недостаток в греческом языке подходящей превосходной степени.
«Но в само небо». Этот вход Христа в небесное Святилище следует отличать от Его входа «однажды во святилище» в стихе 12. В нашем объяснении этого стиха мы стремились показать достаточно подробно, что здесь имеется в виду то, что произошло сразу после Спаситель скончался на кресте, когда, во исполнение прообраза Левит 16:14, Он предстал перед Отцом, чтобы представить Ему воспоминание о Своем совершенном удовлетворении. Вход Аарона в святая святых осуществлялся не с целью совершить искупление (оно было совершено снаружи (Лев. 16:11)), а для того, чтобы представить небу уже совершенное искупление. И Аарон не мог пройти за завесу, одетый
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только в своих «льняных» одеждах (Лев. 16:4 и в отличие от Исхода 28:2 и т. д.), возможно, он был образцом триумфального вступления Христа на небеса со всем ликованием, свойственным дню коронации. Мы должны постоянно различать Христа как прообраз Аарона и Христа как прообраз Мелхиседека. Аарон ни на что не указывал после воскресения Христа; Мелхиседек сделал это. Слово «однажды» в Евреям 9:12 подчеркивает окончательность жертвы Христа. Его «вход» здесь, в Евреям 9:24, был с целью ходатайства, которое является постоянным: Евреям 7:25.
Вход нашего царственного Первосвященника на небеса был необходим для того, чтобы сделать Его жертву эффективной в применении ее преимуществ к Церкви. Как отметил Джон Оуэн, вход Христа на небеса при Его вознесении можно рассматривать двумя способами. «1. Поскольку оно было царственным, славным и торжествующим; так оно принадлежало к Его царственному служению, как то, в котором Он восторжествовал над всеми врагами Церкви: см. описание этого в Ефесянам 4:8-10 из Псалма 68:18. Сатана Когда мир, смерть и ад были побеждены, и вся власть была передана Ему, Он с триумфом вошел на небеса, и это было царственно.
Поскольку это было священнодействие. Мир и примирение были достигнуты кровью креста, завет подтвержден, получено вечное искупление, Он вошел как наш Первосвященник во святое место, в храм Божий наверху, чтобы сделать Свою жертву действенной для Своей Церкви и применить выгоды от этого».
Христос вошел на Небеса как великий Первосвященник Своей Церкви, как Посредник нового завета, как «Предтеча» Своего народа (Евр. 6:20), как его «Защитник» (1 Иоанна 2:1) и «первенец из многих братьев». Его намерением при этом было «предстать за нас пред лице Божие». Это Он делает «сейчас», в нынешнее время и всегда. То, что делал типичный священник, не имело продолжения. Но это «сейчас» выражает весь сезон и продолжительность времени от входа Христа на небо до завершения всего сущего. Конечно, Его вход на Небеса имел в виду другие цели (Иоанна 17:5, Евреям 1:3 – «поддержание» и т. д.), но предстать перед Богом за Его народ в качестве их Первосвященника было единственной целью или целью Его входя в Небеса, считающиеся «Храмом» Бога, где находится «престол благодати». Как в этом проявляется полная уверенность Христа в успехе Своего предприятия, Его полное освобождение от всей той вины, которая была вменена Ему.
Если бы Он не положил конец нашим грехам, Он не смог бы с уверенностью предстать в качестве нашего Поручителя в присутствии Бога!
«Чтобы предстать за нас перед Богом». Это действие Его священнического служения. Так «является» не только наш Первосвященник, но Он делает это как Первосвященник Своей Церкви. Тем не менее, это такое действие, которое обязательно подразумевает принесение Себя в жертву за предшествующий ему грех, поскольку именно с кровью искупительной жертвы Аарон вошел во святилище (Лев. 16) как глава и представитель люди.
В этом явлении Христос представляет Себя небу «как агнец закланный» (Откр.
5:6)! Это то, что придает значимость и действенность Его «явлению». Слово «явиться» является судебно-медицинским, как и у адвоката перед судьей. Он отправился туда, чтобы взыскать у Бога и даровать Своему народу те благословения, которые Он для них приобрел. Он пришел туда, чтобы ссылаться на бесконечные заслуги Своей жертвы как на постоянную причину, по которой они должны быть спасены: Римлянам 8:34, Евреям 7:25. Это является великим свидетельством
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продолжение любви, заботы и сострадания Христа к Церкви: именно их интересы Он продвигает.
«И еще не для того, чтобы Он часто приносил Себя, как первосвященник входит во святилище каждый год с чужой кровью» (стих 25). В этом стихе апостол делает две вещи: отвечает на возможные возражения и продолжает демонстрировать превосходство Великой Жертвы. Возражение можно было бы сформулировать так: если вход Аарона в святая святых был прообразом входа Христа на небеса, тогда Он, подобно законному первосвященнику, должен входить часто. Здесь апостол это отрицает. Такой вывод ни в коей мере не следует, более того, он совершенно ошибочен. Бог не требовал этого от Христа, в этом не было необходимости, и, как Он показывает в следующем стихе, это было невозможно.
Таково абсолютное совершенство единого приношения Христова, в котором оно нуждается и не допускает никакого повторения. Поэтому апостол заявляет, что если ею будут пренебрегать или пренебрегать, «не останется уже жертвы за грехи» (Евр. 10:26). Это абсолютное совершенство единой жертвы Христа проистекает, во-первых, из достоинства Его личности: Деяния 20:28. Именно Богочеловек подчинился, пострадал и умер: ничего высшего, ничего равного уже нельзя было предложить снова. Во-вторых, от характера самой жертвы. Во внутренних благодатных делах Христа благодать и послушание никогда не могли быть прославлены больше, чем они были прославлены Самим Эммануилом. Так же и в наказании, которое Он претерпел: Он полностью претерпел все проклятие закона; следовательно, любое дальнейшее приношение или искупление было бы в высшей степени кощунственным. В-третьих, из любви Отца к Нему и наслаждения Им. Богу было угодно одно Свое приношение, и в нем Он покоится. Отсюда невозможность какого-либо повторения – вкратце из Джона Оуэна.
«И еще не то, чтобы Он часто приносил Себя». В этих позитивных и резких словах Святой Дух ясно предвосхитил и отверг кощунственную практику папистов, которые в своей ежедневной «мессе» претендуют на то, чтобы заново принести в жертву Христа, и своими «священниками»
представить Его как приношение небесам, утверждая, что хлеб и вино пресуществлены в настоящую плоть и кровь Христа. Поэтому они виновны в невыразимо ужасном грехе нового распинания в себе Сына Божия и открытого позора Его (Евр. 6:6), ибо мнимой «истинной жертвой Христовой» они, ежедневным повторением, его, отрицать его достаточность и окончательность (Евр. 10:2), унижая его ниже ежегодного искупления Израиля, которое было совершено кровью животных.
«Как первосвященник каждый год входит во святилище с чужой кровью». По поводу этих слов Уильям Гуж прекрасно заметил: «Здесь мы имеем свидетельство нежного уважения Бога к человеку в сохранении его крови. он должен был нести их имена, да, и их грехи (Исх. 28:38), все это сделал Христос, однако, когда дело дошло до пролития его крови, как Христос сделал Свою, Бог пощадил его и принял кровь из зверей, как Он принял овна за Исаака (Быт. 22:13). Как это увеличивает к нам любовь Бога, который был так нежен к человеку, но не пощадил Своего Сына (Рим. 8:32)!»
«Ибо тогда многократно надлежало Ему страдать от создания мира; но ныне однажды, при кончине мира, явился Он для уничтожения греха жертвою Своею» (стих
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26). Этот стих состоит из двух частей. Во-первых, приводится причина, подтверждающая утверждение, сделанное в стихе 25: если бы Христу пришлось «часто приносить Себя в жертву» небу, тогда Он должен был бы «пострадать» заново «от основания мира», то есть умереть заново в каждое поколение человеческой истории. Во-вторых, подтверждение этой причины, взятой из назначения Бога: только один раз, и то в полноту времени, Христос пришел на землю, чтобы принести жертву за грехи Своего народа. Таким образом, апостол раскрывает грубую абсурдность возражения, с которым он столкнулся в стихе 25: признать это значило бы сказать, что кровь Христа не имела большей эффективности, чем та, которую предложил иудейский первосвященник.
Сила аргумента апостола основана на двух очевидных предположениях. Во-первых, что
«приношение» (стих 25) и «страдание» (стих 26) Христа неразделимы. Именно в Своих страданиях Господь Иисус принес Себя Богу, и это потому, что Он Сам был и Священником, и Жертвой. Аарон «предлагал» неоднократно, но ни разу
«страдал», ибо он не был самой жертвой. Это был забитый вол, который пострадал. Но Христос, будучи одновременно Священником и Жертвой, не мог «приносить» без «страданий».
и в этом состоит главным образом сила аргумента. Особый характер жертвы или жертвы Христа, которая заключалась в пролитии Его крови после смерти, исключал ее повторение.
Во-вторых, аргументация апостола здесь также построена на том факте, что существовала необходимость искупления грехов всех, кто должен был быть спасен от создания мира. Грех вошел в мир сразу после его основания, через отступничество наших прародителей.
Несмотря на это, многие грешники, такие как Авель, Енох, Ной, Авраам и духовный остаток в Израиле, получили прощение грехов и были спасены навечно; однако никакая жертва, которую они принесли, не могла избавить от моральной вины или искупить их души. Нет; их спасение также произошло благодаря жертве Христа. Отсюда неизбежно следует, что, если заслуги Его единого приношения не распространялись на зачистку всех их грехов, тогда либо Он должен был часто страдать, либо они погибнут. И наоборот, поскольку избранные грешники были спасены через Христа «от создания мира», тем более добродетели Великой Жертвы распространятся до конца мира.
«Но теперь», а не в начале человеческой истории; «один раз», то есть раз и навсегда, чтобы никогда не повторяться; «при кончине мира» или «при полноте времени» (Гал. 4:4). Это выражение
«Конец света» или, более буквально, «конец веков» используется здесь в противоположность слову «от основания мира», которое обычно относится к первому входу греха в мир. и домостроительство благодати Божией в Господе на этом; как
«прежде создания мира» (Еф. 1:4 и т. д.) выражает вечность и намерения Бога в ней. Божественные временные различия в отношении небесной благодати к Его Церкви можно отнести к трем основным главам: до закона, во время закона и от воплощения Христа до скончания мира. Этот последний период, если принять во внимание, называется «полнотой времен» (Еф. 1:10), когда все, что задумал Бог в устроении Своей благодати, достигло кульминации, и никаких изменений не должно быть сделано до тех пор, пока не будет произведено никакое изменение. земли больше не было.
«Явился ли Он для уничтожения греха жертвою Своей?» Он «явился» здесь, на земле (греческое слово совершенно отличается от того, которое используется в стихе 24): некогда Он имел
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был смутно отображен в прообразах, но теперь Он «проявился во плоти» (1 Тим.
3:10). Целью или целью этого явления Христа было «устранить грех» — это греческое слово очень сильное и в Послании к Евреям 7:18 переводится как «разлагающее». Следует внимательно отметить, что это заявление сделано только в отношении Церкви Христовой. Он совершил полное искупление всех грехов всего Своего народа, получив за него плату, искупив его вину, уничтожив его владычество. В результате, когда Бог применяет к кающемуся верующему достоинства жертвы Христа, всякое осуждение снимается (Рим.
8:1), и его царствующая сила уничтожена (Рим. 6:14).
«И как человекам положено однажды умереть, а потом суд, так и Христос некогда был принесён в жертву, чтобы взять на Себя грехи многих, и тем, кто ищет Его, во второй раз явится без греха ко спасению» (стихи 27, 28). В этих стихах апостол завершает свое изложение причин, природы, замысла и эффективности жертвы Христа, которой был посвящен и утвержден новый завет. В них тройственно подтверждается единственность и достаточность искупления Спасителя. Сначала проводится сравнение: указывается «как» и «так». Во-вторых, делается заявление о том, почему Христос умер: он должен был «понести грехи многих». В-третьих, последствия этого изложены в конце стиха 28.
Во-первых, сравнение. Это между смертью людей по постановлению Бога и принесением Христа в жертву по назначению небес. «Человекам положено однажды умереть».
Это «назначение» было карательным, являясь приговором и проклятием нарушенного закона (Быт. 2:17), состоящим из двух частей: временной смерти и вечного суда. Смерть не является результатом случайности и не является «долгом природы», условием, которому человек был подвергнут законом своего творения. Смерть — это нечто большее, чем результат физиологического закона: тот же Бог, который поддерживал Мафусаила почти тысячу лет, поддерживал бы тело Адама всю вечность, если бы он никогда не пал. Безгрешные ангелы бессмертны. Смерть – это плата за грех (Рим. 6:23). Случай Еноха и Илии, Лазаря и того поколения верующих, живших на земле после возвращения Христа (1
Кор. 15:51), являются лишь исключениями из общего правила, происходящими простыми действиями Божественного владычества.
«После этого будет суд». Это, по той же Божественной, неизменной конституции, также
«назначен» для всех: Деяния 17:31. Смерть не уничтожает человека, а подчиняется чему-то другому, столь же неизбежному и неизбежному в свое время. Как смерть покидает людей, так и суд найдет их. Это «суждение» здесь противоречит
«спасение» верующих при втором пришествии Христа. Это суд над нечестивыми в последний великий день: Римлянам 2:5. Это будет исполнение над ними обвинительного приговора закона, неотвратимого проклятия Божия — вечного изгнания от Него, для нанесения им неописуемых и вечных мук.
«Итак, Христос был однажды принесен в жертву». Как смертный приговор, как наказание, был вынесен всем потомкам Адама (Рим. 5:12), рассматриваемым как преступники, нарушившие закон в лице своего федерального главы, так и Христос был «назначен» или приговорен. Небесами, Судьей всех, чтобы подвергнуться проклятию закона от имени и вместо тех, кого Он представлял. «Итак, Христу однажды было предложено понести грехи многих». Здесь мы видим то избавление от проклятия, которое премудрость и благодать Божия предусмотрели для Его
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избрать. Помазанник, как Первосвященник Своего народа, представил Богу вседостаточное и окончательное удовлетворение за все грехи всех, от вечности данных Ему Отцом. Таким образом, стихи 27, 28 представляют собой противоположность Закона и Евангелия, поскольку они относятся к «человекам» в неопределенном смысле и к «многим» конкретно. Грехи многих Он «понес» — вменил Ему, принял наказание и полностью искупил —
в Своем теле на дереве (1 Пет. 2:24).
«И тем, кто ищет Его, Он явится во второй раз без греха ко спасению». Это необходимо интерпретировать в соответствии с контекстом и как прообраз того, что находится в книге Левит 16. Слово «показаться» здесь не то, которое обычно используется для обозначения возвращения Христа — оно означает «быть увиденным». " Когда Аарон исчез за завесой, люди с нетерпением ждали, пока он снова выйдет, чтобы благословить их. Так и Христос, совершив искупление и взойдя на небеса, снова появится и будет увиден теми, кто ожидает Его. Поскольку люди после смерти должны еще появиться «второй раз» в своем теле, чтобы подвергнуться в нем осуждению; так и Христос явится во второй раз, чтобы даровать избранным Божиим вечное спасение.
«Ищущим Его», то есть всем искупленным, «многим», чьи грехи Он понес.
Хотя видение и задерживается, они ждут его (Авв. 2:3). В это слово входят пять вещей
"искать." Во-первых, непоколебимая вера в Его явление, покоящаяся с безоговорочной уверенностью в Его обещании в Иоанна 14:2, 3. Во-вторых, настоящая любовь к нему: 2 Тимофею 4:8. В-третьих, горячее стремление к этому, так что они взывают: «Итак, гряди, Господи Иисусе» (Откр. 22:20). В-четвертых, терпеливое ожидание этого, среди множества разочарований: Иакова 5:7, 8. В-пятых, личная подготовка к этому: Матфея 25:10, Луки 12:35-37.
«Без (вмененного) греха ко спасению». Этим второе пришествие Христа противопоставляется Его первому. Когда Он появился в первый раз, это было с «грехом» на Нем (Иоанна 1:29) как Поручителе грешников. Посему Он был Муж скорбей и страдал от юности Своей (Пс. 88:15). Но Он вновь появится в совершенно другом состоянии: как Победитель греха и сатаны, Спаситель Своего народа, Царь царей и Господь господствующих. По Его возвращению эффективность Его единоразового приношения будет открыто проявлена. Вопрос о грехах Его народа был окончательно решен на кресте, и тогда Он прославит Своих искупленных. «Ибо разговор наш на небесах: откуда и ожидаем мы Спасителя, Господа Иисуса Христа, Который изменит гнусное тело наше, чтобы оно было уподоблено славному телу Его, по действию, которым Он может даже все покорить Себе» (Флп. 3:20, 21).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 45
Типичная жертва
(Евреям 10:14)
Десятая глава нашего послания состоит из двух основных разделов: первый посвящен изложению достаточности жертвы Христовой для верующих, стихи 1-20; второй посвящен практическому применению учения первого раздела о вере, послушании и настойчивости, стихи 21-39. Основная цель Духа в этом состоит в том, чтобы продемонстрировать превосходство и эффективность удовлетворения Христа, и это не столько в отношении Бога, сколько в отношении святых, показывая неоценимые благословения, которые оно принесло избранным членам семьи веры. . Метод, которому апостол был вдохновлен следовать при осуществлении этого замысла, заключался в том, чтобы еще раз противопоставить типичные жертвы Моисеева устроения единой Жертве христианства, противопоставляя тень Субстанции, и это, чтобы выявить неадекватность одного и достаточность другого, чтобы обеспечить совершенное положение перед Богом, с вытекающей из этого привилегией приблизиться к Нему как принятые поклонники.
Поскольку жертвы ветхого завета сами по себе были неспособны удовлетворить требования святого Бога, они также не могли удовлетворить потребности тех, кто их приносил. Потому что сами по себе они не могли примириться с Богом и не могли дать мира совести приносящего. Поскольку им не удалось по-настоящему искупить грех, они не смогли очистить грешника. Поэтому апостол указывает, что жертвы Ааронова были всего лишь «тенями», что их повторение намекало на их недостаточность, что факт неискупленного греха вспоминался каждый раз, когда жертву убивали, и что, поскольку это было просто пролитой крови зверей, было невозможно, чтобы такое средство или приношение могло умилостивить гнев Божий или обеспечить Его благословение тем, кто приносил такие жертвы.
Связь между 10-й главой Послания к Евреям и тем, что непосредственно предшествует, очень благословенна. В заключительном стихе девятой главы две вещи соединены воедино: крест Христов и Его второе пришествие. И что стоит между Голгофой и действительным входом в Славу тех, кто был там искуплен и примирился с Богом? Это: христианская жизнь на земле, и именно она главным образом рассматривается в заключительных главах нашего послания. В нем изложены нынешний статус, привилегии, хождение, дисциплина и обязанности святых. То, что показано в первых двадцати стихах 10-й главы Послания к Евреям, — это совершенное положение перед Богом, которое теперь имеет возрожденный верующий, и его благословенная привилегия поклоняющегося войти духом в Небесные дворы, ожидая здесь обещанного возвращения своего Спаситель. Показав в главе 9, что искупление совершено, что небесные места очистились, когда
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Искупитель вошел во Святое, Дух теперь подчеркивает тот факт, что верующий готов приблизиться к Самому Богу как очищенный и принятый поклонник.
В предыдущих разделах апостол противопоставил священников левитского устроения нашему великому Первосвященнику, он противопоставил совершенно разные заветы или домостроительства, к которым принадлежал каждый из них, он показал неизмеримое превосходство одного приношения Христа над многими жертвами старый, он противопоставил соответствующие
«кущи», в которых служили Аарон и Христос. Все эти меры были направлены на то, чтобы убедить колеблющихся евреев в недостатках иудаизма и превосходстве христианства. Теперь он показывает, что не только две системы со всем, что к ним относится, столь же различны, как мерцающая свеча и сияние солнца, но и что привилегии, которыми пользуются индивиды, принадлежащие к одной и другой, столь же широко разделены, как и свет из тьмы. Система Моисея как таковая не была способна ни дать постоянный мир совести, ни дать доступ к присутствию Бога, но Удовлетворение Христа обеспечило эти драгоценные благословения тем, кто прибегает к Нему за прибежищем.
Порядок мысли, которому следует первый основной раздел настоящей главы, не должен быть трудным для понимания. Во-первых, у нас есть подтверждение и демонстрация недостаточности законных жертв для «совершенствования» поклоняющегося: стихи 1-4. Во-вторых, у нас есть проявление и пример достаточности жертвы Христа, чтобы «навеки усовершенствовать» (стих 14) тех, за кого Он принес удовлетворение Богу: стихи 5-20. Таким образом, апостол еще раз доказывает настоятельную необходимость замены всех неэффективных приношений иудаизма вседостаточной жертвой Христа. В развитие первого пункта утверждается о недостаточности левитских жертв для искупления греха и удовлетворения тяжелых нужд приносящего (стих 1). Подтверждением истинности этого утверждения является частота их повторения (стих 2). Показано, что ежегодное типичное умилостивление было лишь постоянным повторным открытием вопроса о грехе (стих 3). Из этих фактов делается неизбежный вывод, что такими жертвами невозможно было искупить грехи.
«Ибо закон, имея тень будущих благ, а не самый образ вещей, никогда не может теми жертвами, которые приносят из года в год постоянно, сделать совершенными приходящих к ним» (стих 1). Вдумчивому читателю этого стиха предлагаются три вопроса. Во-первых, каков именно контраст, на который указывают «тень» и «изображение»?
Во-вторых, что подразумевается под «совершенными» пришельцами? В-третьих, почему Бог назначил столь неэффективные жертвы? На этом мы и будем сосредоточиваться, пытаясь разъяснить этот стих.
«Ибо закон имеет тень будущих благ». Начало «За» подразумевает, что то, что здесь представлено, является выводом, сделанным из того, что было сказано ранее.
Показав, что жертва Христа удовлетворила все требования Божии и подтвердила новый завет, апостол заключает отсюда, что, поскольку левитские жертвы не могли привести к тем целям, которые были достигнуты небесами, их следует принять в стороне. «Закон» здесь не должен ограничиваться церемониалом, о чем нас предупреждают слова «иметь тень»; тем более это моральный закон, который, в абсолютном отношении, не требует никаких жертв. Нет, речь идет о целом
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Моисеева домостроительства или, точнее, завета, который Бог заключил с Израилем на Синае, со всеми принадлежащими ему институтами поклонения.
«Тень ставится на первое место; это лишь тень или очертание обещанных существенных и вечных благословений. Тень не имеет субстанции; она представляет уму форму тела, из которого она проецируется! Сам «образ» дан нас в господине, полном и постоянном воплощении грядущих благ» (Адольф Сапфир). Мы считаем, что это представляет правильную идею: это ясно подтверждается в Послании к Колоссянам 2:17: «которые суть тень будущего, а тело — во Христе». Здесь апостол говорит о тех же вещах, о которых он говорит здесь, в Послании к Евреям 10:1: домостроительство Моисея со всеми его постановлениями и институтами богослужения давало лишь земное представление или представление и не обладало сущностью, реальностью, или «тело»: оно встречается только в Самом Христе, на которого указывали тени Ветхого Завета. «Тень» дает представление о теле, более или менее точное по форме и размеру, но лишь неясное и несовершенное —
сравните наши замечания к Евреям 8:5.
«Грядущие блага» (будущие, не тогда, когда было написано это послание, а во время установления Моисеева домостроительства) относятся ко всем тем благословениям и привилегиям, которые пришли к церкви вследствие воплощения Христа и освобождение от Его должности. Их вполне можно было бы назвать «добрыми», поскольку в них нет примеси или примеси зла; другие вещи «хороши» относительно, но эти вещи абсолютно. «Образ» или их сущность находится во Христе и изложена в Его Евангелии: аналогичное употребление термина «образ» ср. Римлянам 8:29. «Итак, это то, что апостол отрицает в отношении закона. В нем не было фактического исполнения обетования добрых дел; в нем не было Христа, явленного во плоти; в нем не было истинной реальной жертвы совершенного искупления: он представлял все это. В этом была ее несовершенство и слабость, так что ни одна из ее жертв не могла сделать Церковь совершенной» (Джон Оуэн).
«Никогда не смогут теми жертвами, которые они приносили из года в год, постоянно совершенствовать приходящих к ним». В этих словах мы имеем вывод или вывод, к которому нас готовит слово «За» в начале стиха: если бы закон содержал в себе не что иное, как «тень», то очевидно, что его жертвы не могли бы усовершенствовать эти слова. кто их предложил. Джон Оуэн очень полезно указал на то, что греческое слово, переведенное здесь как «постоянно», означает «навсегда», встречаясь в других местах этого послания только в Евреям 7:3, 10:12, 14 (в подстрочном тексте Бэгстера говорится «навечно») и что его следует связывать не с предыдущим пунктом, а со следующим, так: «закон своими жертвами не мог навсегда или до конца усовершенствовать приходящих к нему».
Во второй половине нашего стиха утверждаются три вещи. Во-первых, импотенция
«закон» или Ветхий Завет, или Моисеева домостроительство. Оно никогда не могло «сделаться совершенным». Оно ни в коем случае, никоим образом не могло этого сделать; это было невозможно. Это заявлено столь решительно для того, чтобы убрать из сознания евреев все ожидания совершенства в иудаизме. Во-вторых, то, в отношении чего здесь приписывается бессилие закона, было его «жертвоприношениями», а это было именно то, чем в основном занималось большинство евреев.
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возлагали свои надежды. Но это утверждается не только в отношении жертв вообще, но и в частности в отношении великой жертвы в день искупления, которая приносилась «год за годом»: если это было безрезультатно, то тем более мелкие приношения! В-третьих, ее бессилие заключалось в ее неспособности «усовершенствовать» «приходящих».
Что касается значения слова «совершенный» здесь, мы вернемся к нашему толкованию Евреям 7:11. Для тех, у кого нет доступа к августовскому номеру 1930 года, мы хотели бы отметить, что термин «совершенный» является одним из ключевых слов этого послания, и необходимо обратить пристальное внимание на его контекст. Это больше связано с отношениями, чем с опытом. Речь идет об объективной стороне вещей, а не о субъективной. Он больше обращает внимание на юридический и жизненный аспект, чем на практический. «Совершенство» означает приведение вещи к той полноте состояния, предназначенной для нее. С доктринальной точки зрения это относится к созданию удовлетворительных и окончательных отношений между Богом и Его народом. Оно говорит о том неизменном положении в благосклонности и благословении Божием, которое Христос обеспечил Своим святым. См. также наши примечания к Евреям 2:10; 5:9; 6:1.
То «совершенство», которого требует Бог, — это абсолютное соответствие Его моральному закону, так что на нас не только не лежит вина за проступок, но и полное, безупречное и вознаграждаемое послушание за наш счет. Очевидно, насколько невозможно было добиться этого убийством животных. «Пришедшие туда» определены во втором стихе как «поклоняющиеся»: это были те, кто использовал левитские жертвы для поклонения Богу. Этот термин «приходи»
В послании к Евреям корень слова «принесите» из Левит 1:2, еврейское слово там означает тех, кто «приближается» с приношением, приходя таким образом к жертвеннику. Хотя убийство животных давало временное искупление, оно не обеспечивало вечное прощение, оно не совершенствовалось «постоянно» или «навсегда». Следовательно, эффект, произведенный на совесть приносящего жертву, был лишь временным, поскольку к нему вернулось чувство греха, заставившее его повторять те же жертвы, как заявляет апостол в следующем стихе. Это подводит нас к третьему вопросу: почему Бог назначил Израилю столь бесполезные жертвы?
На этот вопрос можно дать множество ответов. Хотя жертвы левитов не смогли обеспечить вечное искупление, они ни в коем случае не были бесполезными и бесполезными.
Прежде всего, они служили для того, чтобы сохранить в сознании Израиля тот факт, что Бог невыразимо свят и не терпит зла. Им постоянно напоминали, что плата за грех – смерть.
Тем самым их научили, что постоянное признание своих грехов необходимо для поддержания общения с Господом. Во-вторых, посредством этих образов и теней Бог указывал им направление, откуда должно прийти истинное спасение, а именно, через безгрешную Жертву, претерпевшую вместо них праведное наказание, которого требовали их грехи. Тем самым Бог повелел им с верой ожидать того времени, когда должен появиться Искупитель и будет принесена великая Жертва за грехи Его народа. В-третьих, ветхозаветные жертвоприношения эффективно устраняли временные осуждения, совершали церемониальное омовение и поддерживали внешнее общение с Иеговой. Те, кто презирал жертвоприношения, были «отсечены» или отлучены от церкви; но те, кто предложил их, сохранили свое место в собрании Господнем.
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Прежде чем перейти к следующему стиху, давайте постараемся применить к себе то, что было до нас. Приходя к Богу, то есть приближаясь к Нему как поклонники, мы прежде всего должны иметь законную уверенность в совершенном искуплении (отмене) наших грехов. Когда это основание не заложено в душе и совести, все попытки приблизиться к Богу как поклонники являются весьма самонадеянными, ибо ни один виновный человек не может устоять перед Ним. Возносить Ему благодарение и хвалу до того, как мы узнаем, что Он простил и принял нас, — значит повторить деспотический грех Каина. Самое первое, что предлагается нам в Евангелии, это то, что мы признаем свое несовершенное состояние, беспощадно судим себя, отворачиваемся от своих грехов и приспосабливаем к нашим глубоким нуждам благодать Божию, как она предложена нам в Иисусе Христе. Только если сердце истинно сокрушено и вера держится искупительной кровью Агнца, любой грешник имеет право приблизиться к Святому.
«Ибо тогда не перестали бы они приноситься? потому что верующие, однажды очищенные, не имели бы уже совести в грехах» (стих 2). Содержание этого стиха позволяет нам более ясно уловить отдельные аспекты Истины, которым посвящена настоящая глава. Дело не столько в том, какое влияние жертвоприношения оказали на Бога, сколько на человека: главным образом имеется в виду их очищающее воздействие на молящегося. Это совершенно очевидно из выражений «однажды очищенный» и «нет больше совести грехов». Подобным образом, главное в последующих стихах — это изложение того, что искупление Христа обеспечило Его народу: см. стихи 10, 14, 19.
«Ибо тогда бы они не перестали предлагаться?» «Этот стих добавлен как доказательство бессилия вышеупомянутых законных жертв. Причина была взята из повторения этих жертв, посредством чего стало очевидно, что они не могут быть совершенными. Аргумент можно сформулировать следующим образом: То, что делает совершенным, прекращается, когда оно достигло совершенства; но жертвы, которые приносились из года в год, не прекращались; поэтому они не могли сделать совершенными» (Уильям Гуж). В ответ можно было бы возразить: повторение жертвоприношения произошло не из-за какого-либо внутреннего дефекта, а потому, что приносивший приобрел новую вину; жертва искупала все грехи до момента ее принесения, но по мере совершения новых грехов возникла необходимость в новой жертве.
Давайте разберемся с этой трудностью.
В самих жертвах был недостаток, как мы увидим более ясно, когда мы дойдем до стиха 4; они были совершенно недостаточны для удовлетворения бесконечных требований Бога, они были совершенно недостаточны, чтобы компенсировать ущерб, причиненный проявленной славе Бога, и не могли возместить утрату Его чести. Ничто, кроме жертвы, обладавшей внутренними достоинствами и бесконечной ценностью, не могло принести реального и окончательного удовлетворения. Эта Жертва была предложена, и она настолько совершенна, что не нуждается в дополнении. Искупление Христа имеет непреходящую силу для Бога и всегда доступно вере. Независимо от того, как часто к нему прибегают, его сила никогда не ослабевает, и его ценность никогда не уменьшается.
«Потому что верующие, однажды очищенные, не должны были больше иметь совести о грехах».
Последние слова фиксируют для нас смысл или, скорее, масштабы «однажды очищенных» здесь. Этот жертвенный термин может обозначать либо (или и то, и другое) устранение вины за грех или осквернение.
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из них: одно удаляется оправданием, другое освящением. Одним из них является результат священнических действий Христа по отношению к Богу, совершающих искупление греха; другой — через применение Духом достоинств этой Жертвы к нашим душам и совести, посредством чего они очищаются, обновляются и изменяются. Здесь перед нами только первое, а именно такое очищение от греха, которое отнимает у совести его осуждающую силу из-за вины за него. Но левитские жертвоприношения не смогли этого сделать, как показывает следующий стих.
«Нет больше совести о грехах». Это не означает, что тот, кто был «очищен» или оправдан, больше не осознает грехи, поскольку никто не осознает их и обитающую в нем «плоть» с большей болезненностью, чем возрожденная душа. Это его великое бремя и горе. Нет, тот, кто нечувствителен к злу и недостаткам внутреннего греха, есть заблуждающаяся душа: «Если мы говорим, что не имеем греха, мы обманываем самих себя, и истины нет в нас»
(1 Иоанна 1:8). Последние слова Послания к Евреям 10:2 никоим образом не подразумевают, что христианину нет необходимости глубоко задумываться над своими грехами и что Бог не требует от него покаяния и исповедания в них, а также неоднократного обращения к Престолу Благодати. за «милосердие» через жертву Христа. «Скрывающий свои грехи не будет иметь успеха; а кто сознается и оставляет их, тот будет помилован» (Притч. 28:13): это справедливо в каждом устроении.
«Нет больше совести в грехах» означает свободу от тревожного или ужасающего чувства того, что они заслужили. Это означает полное избавление от страха перед тем, что Бог когда-либо вменит их нам. Это благословенное признание того, что «итак нет теперь осуждения тем, кто в Господе Иисусе» (Рим. 8:1). Вера ухватилась за драгоценное свидетельство Бога о действенности крови Христа, удовлетворившей каждое Его требование. Если мы действительно верим, что нашему безгрешному Заместителю была выплачена плата за грех, как мы можем бояться, что она будет выплачена и нам! Слово «совесть»
составлено из двух слов, означающих «со знанием», то есть совместное знание добра и зла. Совесть — это глаз души, отличающий добро от зла, однако она, как и глаз, зависит от света. К совести и через нее Бог говорит как Свет (1 Иоанна 1:5). Когда Его свет впервые пробивается и показывает мне, кто я, у меня появляется нечистая совесть; когда оно очищается кровью (через веру, подтверждающую его эффективность), я получаю очищенное.
Важно отметить, что в нашем стихе не говорится, что у поклоняющегося не должно быть «совести о грехах», но «больше не должно быть совести» о них. Это подтверждает мысль о том, что
«постоянно» («навсегда») предыдущего стиха должно быть связано не с
«жертвы», но с «совершенными». Было бы большой ошибкой полагать, что левитские жертвоприношения вообще не смогли удалить грехи перед Богом: Левит 4:2, 31; 16:11, 22
покажи обратное. И дело не в том, что эти жертвы не смогли снять груз сознательной вины с тех, кто их приносил: в таком случае мы бы никогда не прочитали об их радости перед Богом. Нет, апостол здесь настаивает на том, что эти жертвы лишь дали мир совести: они не смогли заложить основание для постоянного покоя и постоянного мира.
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Но как насчет грехов христианина после того, как он был «очищен» или оправдан? Иоанна 13:10
отвечает: «омывшемуся (по-гречески «омывшийся») не нужно ничего, кроме как мыть ноги, но он чист до мозга костей». Кровью Христа христианин раз и навсегда полностью очистился, что касается судебных и вечных последствий греха:
«Одним приношением Он навсегда сделал совершенными освященных» (Евр. 10:14), тем самым обеспечив им такой прочный мир и утешение, что им не нужно будет приносить за них новую жертву изо дня в день. Евангелие открывает, как те, кто грешит каждый день, могут наслаждаться миром с Богом во все свои дни, а именно путем ежедневного исповедания грехов перед Богом (осуждения себя за них и истинного покаяния в них) и ежедневного присвоения себе очищения. силу драгоценной крови Христа за осквернение их повседневного хождения.
«Но в тех жертвах каждый год снова вспоминаются грехи» (стих 3). Первое слово этого стиха обозначает природу аргумента, на котором настаивают. Во втором стихе было указано, что, если бы верующие были юридически совершенны, у них больше не было бы совести грехов; но, говорит апостол, с ними было не так: Бог ничего не назначил напрасно, и Он не только предписал повторять те жертвы, но и чтобы в каждом приношении было «напоминание» о грехе, как о то, что должно было быть искуплено. Именно по установлению небес (Лев. 16:21, 22) должно было существовать «выраженное напоминание», или напоминание, выражаемое признанием: См. Бытие 41:9; 42:21. Действительно ли апостол подтвердил то, что было заявлено в стихах 1, 2.
Но здесь перед нами стоит настоящая трудность: первые четыре стиха этой главы задуманы как фон для более ясного выявления славной истины, изложенной в дальнейшем: другими словами, контраст подчеркивается, показывая, что могли бы принести левитские жертвы. не добывает, у Христа есть: «Он одним приношением навсегда сделал совершенными освященных» (стих 14). Однако, несмотря на это, факт остается фактом: христиане должны не только один раз в году, но и каждый день припоминать и покаянно исповедовать то же самое, да, Сам Господь научил нас каждый день молиться о прощении наших грехов: Лука 11 :3, 4. В чем же тогда разница между левитскими жертвами и жертвами Христа, если и после них, и после них одинаково приходится вновь приносить воспоминание о грехе?
Хотя проблема кажется сложной, однако ее решение просто.
Те, кто находился под Моисеевым домостроительством, исповедовали свои грехи, чтобы подготовиться к новому искуплению их; не таков христианин. Наша «память» и исповедание учитывают только применение эффективности и достоинств того совершенного Искупления, которое было совершено раз и навсегда. Вместе с ними их воспоминания были направлены на проклятие закона, на которое нужно было ответить, и на гнев Божий, который нужно было умиротворить; с нами речь идет о передаче преимуществ жертвы Христа нашей совести, посредством чего мы обеспечиваем мир с Богом. Исповедание греха необходимо как в новом завете, так и в старом, но с совершенно иной целью: оно не является частью компенсации за вину и не является средством умиротворения совести, чтобы мы могли может продолжать грешить; но для того, чтобы наполнить нас самоуничижением, побудить к большей бдительности против греха, прославить Бога за доступную милость и получить ощущение Его прощения в наших собственных душах.
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«Ибо невозможно, чтобы кровь тельцов и козлов истребила грехи» (стих 4). Здесь апостол подчеркивает то, что было изложено в предыдущих стихах: видя, что закон содержал лишь «тень» реального искупления и не мог навсегда усовершенствовать поклоняющихся (стих 1), и видя, что «совесть грехи" остались (стих 2), о чем свидетельствует сам замысел ежегодного и образного умилостивления (стих 3), из этого неизбежно следовало, что такие жертвы "невозможны"
«забрать» или правильно искупить грехи. Такова, по нашему мнению, сила открытия «За».
здесь.
Существует необходимость «изъятия» греха как перед Правителем мира, так и из совести Его народа. Но на это кровь зверей не могла повлиять. Почему нет? Прежде всего потому, что Бог не установил для этой цели жертвоприношения животных. Все достоинства и эффективность таинств божественного поклонения зависят от цели, ради которой Бог их установил. Кровь животных, приносимых в жертву, была задумана Богом для обозначения способа устранения греха, но не для его осуществления сама по себе. И это не соответствовало Божественной воле и мудрости. Бог провозгласил Свою суровость по отношению к греху и необходимость его наказания во славу Своей праведности и суверенного правления над Своими творениями. Самая торжественная демонстрация этого была сделана на Синае, когда был дан огненный закон: Исход 19:16-24. значит как кровь быков и козлов? В таком случае не было никакой пропорции между бесконечными недостатками греха и слабыми инструментами его искупления.
Ни одно простое существо не могло удовлетворить требования всемогущего Правителя вселенной. Высший ангел никогда не смог бы адекватно компенсировать огромную злобу, которую грех причинил Богу, или возместить утрату Его проявленной славы; да, если бы безгрешное и святое человечество Христа, в котором Он совершил колоссальную работу искупления, не было объединено в Его божественности, это не могло бы удовлетворить требования Бога и не заслужить вечного спасения для Его народа. Тем более кровь зверей не могла оправдать честь безграничного Величия, усмирить Его праведный гнев, удовлетворить требования Его святого закона и даже не очистить совесть и сердце человека.
«Кровь быков и козлов была внешней, земной и плотской вещью; но устранение греха было внутренним, Божественным и духовным делом» (Уильям Гуж). Хотя левитские жертвоприношения обладали, по установлению Бога, способностью удалять внешнюю и церемониальную оскверненность, они не могли устранить внутреннюю и моральную скверну.
Этот четвертый стих провозглашает и иллюстрирует чрезвычайно важный принцип, который разоблачает величайшую ошибку ритуалистов. Как мы указывали выше, все таинства богослужения черпают свою ценность из установления Бога: они могут совершать только то, что Он назначил, им не присуща никакая действенность. Хотя они могут с пользой представлять духовные истины, они не обладают собственной духовной добродетелью и сами по себе не могут обеспечить духовные результаты. Жертвы иудаизма имели назначенный Богом смысл и ценность, но они не могли искупить грехи. То же самое относится и к двум постановлениям христианства. Крещение и Вечеря Господня были установлены Богом.
Они имеют символическое значение. Они представляют собой благословенную реальность. Но у них нет
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присущая им сила либо удалять грех, либо возрождать души, либо передавать духовное благословение. Только когда вера смотрит за пределы символа на Того, Кто символизирован, душа получает благословение.
Прежде чем закончить, возможно, нам следует предугадать вопрос, который, вероятно, возник в умах читателей. Учитывая то, что утверждается в дошедших до нас стихах, должны ли мы заключить, что ни один из ветхозаветных святых не имел совершенного и постоянного положения перед Богом? На самом деле нет, поскольку такой вывод явно противоречил бы многим простым отрывкам Ветхого Завета и обещаниям, которые Церковь имела в Ветхом Завете. Апостол здесь не отрицает абсолютно, что никто не имел перед Ним духовного доступа к небу и настоящего мира совести, а лишь утверждает, что такие благословения не могут быть достигнуты посредством левитских жертвоприношений. Но тем, кто принадлежал к «остатку по избранию благодати» (Рим. 11:5), была дана вера, позволяющая заглянуть за пределы тени и увидеть Сущность: см. Иов 19:25; Псалом 22:6; Песнь Песней 2:16; Исаия 12:2; Даниил 12:2 и т. д.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 46
Божественное воплощение
(Евреям 10:5-7)
В первых четырех стихах нашей настоящей главы апостол был побужден убедить евреев в недостаточности левитских жертвоприношений для достижения тех духовных и вечных результатов, которые были необходимы для того, чтобы бедные грешники были готовы предстать перед Богом как принятые поклонники. Его целью было проложить путь к тому, чтобы показать им острую необходимость и абсолютную достаточность жертвы Христа. Во-первых, он утверждал, что Ветхий Завет представляет собой «тень» будущих «благ», но не саму суть (стих 1). В рамках Моисеева домостроительства людей учили, что церемониальная вина, приобретенная в результате нарушения церемониального закона, отделяется от церемониального общения с Богом, и что принесение предписанных жертв обеспечивает церемониальное прощение (Лев. 4:20) и восстановление внешнего общения, и тем самым было предотвращено временное наказание. Таким образом, в низшей сфере было намечено то, что жертва Христа должна была совершить в высшей.
На то, что типичных жертв было недостаточно, ясно указывает их частое повторение (стих 2). Если бы приносивший был настолько «очищен», что у него «больше не было совести грехов», то есть если бы его моральная вина была полностью и окончательно искуплена, то в дальнейшем приношении не было бы необходимости. Даже несмотря на то, что народ Божий постоянно совершает новые грехи, новая жертва не требуется. Почему? Поскольку одна совершенная Жертва принесла полное удовлетворение Богу и имеет вечную действенность перед Ним, поэтому она всегда доступна для покаяния и веры, для применения к новому прощению. Но к типичным жертвоприношениям такая достаточность не относилась: они могли произвести временное и внешнее очищение, но не более того. «Ибо если ты умоешься селитрой и возьмешь много мыла, то беззаконие твое заметно предо Мною, говорит Господь Бог» (Иер. 2:22).
Не было никакой пропорции между бесконечными недостатками греха, требованиями Божьей справедливости и убийством животных. Независимо от того, рассматривать ли этот вопрос в свете природы Бога, души человека или чрезвычайной греховности греха, было очевидно, что кровь тельцов и козлов не может совершить искупление (стих 4). И этот факт не был совершенно неизвестен во времена Ветхого Завета: разве ни один из пророков Иеговы не заявил:
«С чем мне предстать пред Господом и поклониться Богу Вышнему? Приду ли мне пред Ним со всесожжениями, с тельцами годовалыми? Угоден ли Господу тысячи баранов, десять тысяч рек елея? отдам ли я первенца моего за преступление мое, плод тела моего за грех души моей?» (Мих. 6:6, 7)!
Но позже этот свет был утерян для плотских иудеев, которые, подобно затемненным язычникам, пришли к
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верьте, что настоящее и действенное искупление было совершено посредством принесения Богу крови животных.
«Итак, образы небесного должно было очищаться ими, а самое небесное — лучшими жертвами» (Евр. 9:23). Однако, как бы это ни было очевидно для любого обновленного ума, было чрезвычайно трудно убедить в этом евреев. Левитские жертвоприношения были божественным установлением, а не человеческим изобретением. Их отцы предлагали их на протяжении пятнадцати столетий; таким образом, утверждение в столь позднее время, что они были отвергнуты небесами, требовало большого требования к их вере, их предрассудкам, их привязанностям. Тем не менее логика апостола была непобедима, а сила его аргументов неоспорима. Но приятно отметить, что он не остановился на этом; вместо этого он еще раз сослался на авторитет, против которого не может быть подана апелляция.
Переходя от главы к главе и следя за вдохновенным развитием превосходства христианства над иудаизмом, мы были глубоко впечатлены тем фактом, что в каждом решающем моменте доказательства были предоставлены из Священных Писаний Ветхого Завета.
При утверждении превосходства Сына над ангелами (Евр. 1:4) апеллировали к Псалму 97:7 (Евр. 1:6). Настаивая на превознесении смиренного Мессии над всеми делами рук Божиих (Евр. 2:6-9), цитировался Псалом 8:4-6. Когда провозглашалось превосходство священства Христа над священством Аарона, в обоснование этого приводился Псалом 110:4 (Евр. 6:20). Указывая на замену ветхого завета новым, Иеремия 31:31 показал, что он учит именно этому (Евр. 8:8). И теперь, когда достигнут важнейший момент, показывающий настоятельную необходимость отмены левитских жертвоприношений, упоминается еще одно из их собственных Писаний, возвещающее евреям тот же самый факт. Как все это демонстрирует неоценимую ценность и высший авторитет Священного Писания!
«Посему, придя в мир, говорит: «Жертвы и приношения Ты не хочешь, но тело Ты приготовил Мне; во всесожжениях и жертвах за грех Ты не имел удовольствия». Тогда Я сказал: вот, Я прихожу (в книга книга обо Мне написана), творить волю Твою, Боже» (стихи 5-7). В этих стихах содержится прямая цитата из 40-го псалма, который, как и 2-й, 16-й, 22-й, 10-й и т. д., был мессианским. В нем слышно, как Господь Иисус говорит со Своим Отцом; и нам надлежит уделять самое пристальное внимание каждому слогу, который Он здесь произносит.
Цитата из Священного Писания Ветхого Завета начинается со слов:
«Посему, придя в мир, говорит». Точная сила открытия
«Поэтому» нелегко определить: оно, по-видимому, означает: «В соответствии с фактами, указанными в первых четырех стихах»; или, в доказательство этого, послушайте пророческий язык Самого Христа. Джон Оуэн предположил: «Это объясняет не то, почему были произнесены следующие слова, а то, почему сами вещи были так упорядочены и расположены».
«Почему» — это логическая частица, намекающая на то, что в силу бессилия ветхозаветных жертв Христос пришел не для того, чтобы принести эти бесплодные жертвы, но чтобы творить волю Божию в их комнате. Поклонение Моисею со всеми его сложными ритуалами было вытеснено
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на смену ему приходит что-то лучшее. Христос отнял первое, чтобы установить второе.
Отрывок, который находится перед нами, требует написать о нем целую книгу, а не одну статью: так благословенно, так чудесно, так важно ее содержание. В нем мы видим удивительную благодать и мудрость Отца, несравненную любовь и послушание Сына, а также единый договор, заключенный между Отцом и Сыном в отношении дела искупления и спасения Церкви. В нем мы также видим еще раз продемонстрированную совершенную гармонию, существующую между Ветхим и Новым Заветами, и декларацию этих вещей. В нем мы возвращаемся к моменту, предшествовавшему созданию мира, и можем узнать кое-что из величественных советов Вечных Трех. В нем нам показаны средства, назначенные Божественной мудростью для осуществления этих советов. Наш долг и привилегия — молитвенно вопрошать и усердно исследовать разум Святого Духа.
«Поэтому, когда Он придет в мир». Тот, кто здесь перед нами, является вторым лицом Святой Троицы. Именно Он был в восторге Отца от вечности. Это не кто иной, как Тот, Кем и для Кого было создано все сущее.
«которые на небесах и которые на земле, видимые и невидимые» (Кол. 1:16); который «над всем Бог благословен во веки веков» (Рим. 9:5). Этот неизреченно блаженный и славный снизошел не только до того, чтобы увидеть или даже послать посла, но и лично прийти в этот мир. И, чудо из чудес, Он пришёл сюда не «в образе Божием»,
носящий все явленные знаки Божества, ни даже в облике ангела, как это иногда делало Он в ветхозаветные времена; но вместо этого Он пришел «в образе раба» и фактически был «создан под законом». Пусть наши сердца по-настоящему склонятся в изумлении и поклонении этому удивительному и беспрецедентному чуду.
«Когда пришла полнота времени» (Гал. 4:4), когда греховность человека и его полная беспомощность выпутаться из своего ужасного страдания были вполне очевидны; когда стала очевидной недостаточность иудаизма и бессилие левитских жертвоприношений; тогда Сыну было угодно воплотиться, исполнить вечный замысел Божества, исполнить условия вечного завета, исполнить пророчества и обещания Ветхозаветных Писаний и совершить ту колоссальную работу, которая принесет неисчислимый доход хвалы. Триединому Богу, прославь Его превыше всех других Его дел, устрани грехи Своего народа и обеспечь им совершенную и вечную праведность, которая дала бы им право и возможность жить вечно в Доме Отца. Эти вещи настолько трансцендентны, что только те, кого Дух Истины соизволил просветить и наставить, способны в какой-либо мере постичь и проникнуть в их невыразимый смысл и драгоценность. Пусть Ему будет угодно по Своей суверенной благодати осветить сейчас сердца и разум как писателей, так и читателей.
«Посему, придя в мир, говорит: «Жертвы и приношения Ты не хочешь, но тело Ты приготовил Мне». Здесь мы видим совершенный разум Сына относительно мыслей и воли Отца. В вечном замысле Триединого Бога Христос как Посредник был «поставлен от века» (Притчи 8:23).
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Господь «овладел Им», Он был «у Него, как воспитанный с Ним» (Притч.
8:22, 30). Таким образом, ничто не было сокрыто от Него; Ему были известны все замыслы Божества. Поэтому Он провозгласил после Своего воплощения: «Отец любит Сына и показывает Ему все» (Иоанна 5:20). Иллюстрация этого факта находится перед нами в настоящем отрывке.
«Он говорит: жертвы и приношения Ты не хочешь, но тело Ты приготовил Мне».
Но здесь возникает трудность: левитские жертвоприношения были установлены Самим Богом, как же тогда можно было сказать, что Он не желал их? Решение простое: язык здесь (как это нередко бывает в Священном Писании) следует понимать относительно, а не абсолютно. В одном смысле ветхозаветные жертвоприношения были приемлемы для небес, а в другом — нет. Здесь имеется в виду не фактическое назначение жертв, поскольку в Послании к Евреям 10:8 говорится, что они были «принесены согласно закону», который Бог дал Израилю. Не имеется в виду и упоминание о послушании людей во время Моисеева домостроительства, поскольку Бог одновременно требовал и одобрял их из их рук. И дело не в том, что апостол просто говорит с нынешней точки зрения (как некоторые поверхностно полагают), т. е. что жертвы больше не были Ему угодны. Нет, наш текст затрагивает гораздо глубже: Бог не желал тех жертв ради целей, для достижения которых Он предназначил Жертву Христа.
«Но Ты приготовил Мне тело». Первое слово этого пункта служит для определения предыдущего: тело Христово ставится против левитских жертвоприношений, заменяет их, заменяет их. Пусть читатель вспомнит весь контекст: там Дух Святой показал полную несостоятельность крови быков и козлов, невозможность удовлетворения ею высших требований Божиих и глубочайшей нужды грешников. Бог не предназначал для этих целей жертвоприношения животных: Он никогда не получал от них удовольствия в связи с этим; по воле Божией их было совершенно недостаточно для такой цели. От вечности именно Христос, «Агнец», был «предназначен» принести удовлетворение Богу за Его народ (1 Пет. 1:20). Левитские жертвоприношения никогда не были задуманы Богом как нечто большее, чем временное средство для отражения великой Жертвы. Об этом Сам Посредник полностью знал еще до основания мира.
«Но Ты приготовил Мне тело». Термин «тело» является синедохическим выражением (часть, обозначающая целое, например, когда мы говорим, что у фермера есть столько-то «голов» скота, а у фабриканта есть столько-то «рук») всей человеческой природы Христа. , состоящий из духа, души и тела. Что касается некоторых причин, по которым Святой Дух здесь сделал акцент на «теле» Христа, а не на Его «душе» (как в Исаии 53:10), мы бы смиренно предположили следующее. Во-первых, чтобы подчеркнуть тот факт, что принесение Христа должно было совершаться смертью, и этому подлежало только тело. Во-вторых, потому что новый завет должен был быть подтвержден жертвой Христа, и это должно было произойти через кровь, которая содержится только в теле. В-третьих, сделать более очевидным соответствие Главы Его членам, которые были «причастниками плоти и крови». В-четвертых, чтобы напомнить нам, что вся человеческая природа Христа (эта «святая вещь», Луки 1:35) не была отдельной личностью.
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«Но Ты приготовил Мне тело». Глагол имеет двойную силу: человечество Христа было одновременно предопределено и создано Отцом. Первая ссылка в "подготовленном"
здесь то же самое, что и в Исаии 30:33. «Тофет предначертан издревле, для царя он приготовлен»; «то, что приготовил Бог любящим Его» (1 Кор. 2:9);
«сосуды милости, которые Он прежде приготовил к славе» (Рим. 9:23). В Своих вечных советах Бог решил, что Сын должен воплотиться; в вечном завете, который предложил Отец и Сын согласился, что в назначенное время Христос будет создан по подобию человека. Второе упоминание в слове «приготовленный» относится к фактическому сотворению человечества Христом, чтобы оно могло быть приспособлено к делу, для которого оно было предназначено.
«Но Ты приготовил Мне тело». Комментаторы напрасно озадачивали себя и своих читателей, обнаружив несоответствие между этими словами и Псаломом 40:6, который гласит: «Ты отверз уши мои» или «выкопал» (на полях). В самом деле, между этими двумя выражениями нет никакого разногласия: одно — переносное, другое — буквальное; оба имеют одинаковый смысл. Они относятся к действию Отца по отношению к Сыну, причем цель действия состоит в том, чтобы заставить Его исполнить волю Божию путем послушания. Метафора, использованная псалмопевцем, имела двойное значение. Во-первых,
«ухо» — это тот член тела, посредством которого мы слышим команды, которым должны подчиняться, поэтому в Писании нет ничего более частого, чем выражать послушание посредством слышания и внимания. Здесь тоже часть ставится за целое. По одной Своей Божественной природе невозможно было Сыну, равному Отцу, подпасть под закон; поэтому Он приготовил Ему иную природу, в которой Он мог бы оказать Ему подчинение.
Невозможно, чтобы у кого-то были какие-либо уши, кроме тела, и именно через уши принимается наставление о послушании. Именно на это ссылается воплощенный Сын, когда на языке пророчества Он провозглашает: «Он пробуждает каждое утро, Он пробуждает ухо Мое, чтобы слышать, как учёный. Господь Бог отверз ухо Мое, и Я не возмутился». и ни один не отступил назад» (Ис. 50:4, 5). Таким образом, образ, использованный в Псалме 40:6, намекает на то, что Отец так распорядился относительно Мессии, чтобы Он имел природу, в которой Он мог бы быть свободным и способным подчиняться воле Божией; более того, намекает на его качество, а именно на наличие ушей, чтобы слышать, которые принадлежат только «телу».
Второе значение фигуры, используемой в Псалме 40:6, можно обнаружить путем сравнения с Исходом 21:6, где мы узнаем о положении, предусмотренном законом для случая еврейского слуги, который решил остаться в добровольном рабстве. вместо того, чтобы принять свободу, как он мог бы сделать на седьмом году освобождения. «Ты откопал уши Мои» провозгласило готовность Спасителя действовать как «Раб» Бога: Исаия 42:1, 53:11.
Только следует должным образом отметить, что в Исходе 21:6 это «ухо», тогда как в Псалме 40:6 это «ухо».
«уши» — во всем Христос имеет «первенство!» Никогда не было никакой преданности ни Учителю, ни Супругу, которую можно было бы сравнить с Его: в Нем был (так сказать) избыток готовности. «Тело Ты приготовил Мне» представляет ту же идею, только в другой форме: Его человеческая природа была принята для того, чтобы быть средством служения. Христос пришел сюда, чтобы быть субстанцией всех теней Ветхого Завета,
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Исход 21:1-6 не исключен. Став Человеком, Сын принял на Себя «образ раба» (Флп. 2:7).
«Тело Ты приготовил Мне». «Происхождение спасения Церкви особым образом приписывается Отцу: Его воля, Его благодать, Его мудрость, Его благоволение, Его любовь, Его послание Сына повсюду предлагаются как вечные источники всего действия силы, благодати и благости, стремящиеся к спасению Церкви.Посему Господь Христос во всех случаях возвещает, что Он пришел творить волю Отца, взыскать Его славы, возвещать имя Его, чтобы хвала благодати Его может быть возвышен» (Джон Оуэн). Именно Духом Святым была создана человеческая природа Искупителя. Его тело было «подготовлено» не обычными законами деторождения, а сверхъестественной силой третьего лица Троицы, действующей на Марию и внутри нее. Таким образом, здесь имеется явный намек на непорочное зачатие Господа Иисуса.
«Он приготовил Ему такое тело, такую человеческую природу, которая могла бы иметь ту же природу, что и наша, для которой Он должен был совершить в нем Свою работу. Ибо необходимо было, чтобы оно было родственным и родственным нашему, чтобы Он мог быть готовым действовать за нас и страдать вместо нас. Он не создал Ему тело из праха земного, как Он создал тело Адама, вследствие чего Он не мог принадлежать к тому же роду человеческому, что и нас, а не просто из ничего, как Он создал ангелов, которых Он не должен был спасти (Евр. 2:14-16).
Он взял нашу плоть и кровь, исходящую из чресл Авраама. Он подготовил ее так, чтобы она никоим образом не была подвержена той развращенности и осквернению, которые пришли на всю нашу природу из-за греха. Этого невозможно было бы сделать, если бы Его тело было подготовлено плотским зарождением – способом и средством передачи налета первородного греха, который
Присуща наша природа всем отдельным людям, ибо это сделало бы Его во всех отношениях непригодным для всего Его посреднического дела (Евр. 7:26). . . Это тело или человеческая природа, приготовленная таким образом для Христа, подвергалась всевозможным искушениям, исходящим из внешних причин.
Но, тем не менее, оно было настолько освящено совершенством благодати и укреплено полнотой обитающего в нем Духа, что к нему невозможно было прикоснуться хотя бы малейшим пятном или виной греха» (Джон Оуэн).
Подводя итог этому важному моменту: хотя фактическое действие по созданию человечества нашего Спасителя было непосредственным действием Святого Духа (Лк. 1:35), тем не менее, приготовление его также было работой Отца реальным и своеобразным образом. а именно, в бесконечно мудром и авторитетном его изобретении и, таким образом, упорядочивании его по Своему совету и воле. Отец породил это в повелительном устройстве всего сущего, Святой Дух действительно совершил это, и Сам Сын принял это на себя. Не то чтобы в этих отдельных действиях Святых Трех в этом вопросе было какое-то различие во времени, а лишь установление порядка в Их действиях. В тот же самый момент времени Отец авторитетно пожелал существования этого святого человечества, Святой Дух эффективно создал его, и Сын лично принял его на Себя как Свое собственное.
«Во всесожжениях и жертвах за грех Ты не угодил» (стих 6). Эти слова усиливают и определяют центральную часть предыдущего стиха. Там мы слышим, как Сын прямо перед Своим воплощением говорит Отцу: «Жертвы и приношения Ты не хочешь». На это придирчивый противник мог бы ответить: «Правда, Бог никогда не желал, чтобы эти
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жертвы и приношения, которые наши отцы-идолопоклонники приносили Ваалу, а также те, которые язычники приносили своим богам; но это совсем не то же самое, что сказать, что ни одно жертвоприношение животных не удовлетворило Иегову. Здесь такое возражение отбрасывается простым заявлением, что даже левитские приношения не удовлетворяли Бога.
«Во всесожжениях и жертвах за грех Ты не угодил». В этих словах Христос подразумевал всю жертву в рамках Моисеева домостроительства, которая имела отношение к искуплению грехов, а также к поклонению Богу. В стихе 5 термин «жертва» включает в себя все те приношения, которые израильтяне приносили Господу с целью получить Его прощение; под словом «приношение» подразумевались все дары, которые они приносили с целью выразить благодарность за благодеяния, полученные из Его рук. Здесь, в стихе 6, последние посредством синедохи называются «всесожжениями», а первые – жертвами «за грех». «Ты не получил удовольствия».
Разница между «Ты не хотел» и «Ты не имел удовольствия» заключается в том, что первое заявляет, что Бог никогда не планировал, чтобы левитские приношения приносили Ему полное удовлетворение; последнее, что Он не радовался им. Такой язык следует понимать относительно, а не абсолютно. Бог потребовал жертв от Израиля: Он «наложил» их «до времени реформации» (Евр. 9:10). Разумеется, о них нельзя сказать, что они совершенно бесполезны сами по себе и неугодны небесам, но, поскольку они не могли произвести какого-либо реального искупления греха, они не соответствовали в собственном смысле этого слова ни Божественному удовольствию, ни закону Бог, но лишь предвещал то, что должно было произойти. Бог предназначил удовлетворение, обладающее таким моральным послушанием и личным превосходством, что больше не будет необходимости повторять его.
Эти слова «во всесожжениях и жертвах за грех Ты не благоволил» служат фоном для более яркого выражения блаженства фразы «Сей есть Сын Мой Возлюбленный, в котором Мое благоволение» (Матфея 3:17)!
Мы хотели бы еще раз подчеркнуть, что учение этих стихов является своевременным предупреждением против неправильного использования символических таинств. «Какой бы ни была польза или эффективность любых таинств поклонения, однако, если они используются или им доверяют для таких целей, для которых Бог не предназначил их, Он не принимает в них наших личностей и не одобряет сами вещи. Таким образом, Он заявляет о себе в отношении самых торжественных установлений Ветхого Завета. А те, что находились под Новым Заветом, подвергались таким же злоупотреблениям не меньше, чем те, что были в старом Завете» (Джон Оуэн).
«Тогда сказал Я: вот, Я прихожу (в книге книги написано обо Мне), чтобы творить волю Твою, о
Бога» (стих 7). Эти слова выражают готовность и готовность Сына совершить все предназначенное для полного удовлетворения неба и спасения Его народа. Они содержат вторую ветвь антитезы, указанную в цитата, приведенная здесь, взята из Мессианского псалма. Они отражают реакцию разума и воли Сына на замысел и цель Отца. Они возвращают нас к вечным советам Божества, в которых Отец выразил Свою решимость. иметь адекватную компенсацию за оскорбление Его чести, нанесенное грехом, Его неодобрение жертвоприношений животных как их названий, Его решение о том, что Сын должен
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воплотись и в человеческом облике возвеличь закон и прославь его; при свободном и совершенном согласии Сына.
«Вот, я пришёл исполнить волю Твою, Боже». Эта «воля» заключалась не только в том, чтобы «снять грехи» (стих 4), на что левитские жертвоприношения не возымели эффекта, но и в том, чтобы сделать Его народ
«совершенный» (стих 1 и ср. Евреям 5:14). Милостивый замысел Бога заключался не только в том, чтобы устранить все последствия греха, первородного и личного, которые вызвали Его судебную ненависть к нам (Еф. 2:3), но также обеспечить и дать им такую праведность, которая позволила бы дайте Ему больше причин любить нас, чем когда-либо, и любить нас. Его воля"
означали для нас не только мир и прощение, но благодать и благоволение: как возвещали ангелы вифлеемским пастырям, пришествие Христа означало не только «слава Богу в вышних и на земле мир», но и «благоволение к Мужчины." Он предопределил не только простить нас, но и усыновить и милостиво «принять», и это «в похвалу славы благодати Его» (Еф. 1:5, 6).
«Воля» Божья, которую Сын пришел исполнить, была той «вечной целью, которую Он определил в Господе Иисусе, Господе нашем» (Еф. 3:11). Если бы Ему было угодно, Бог мог бы «снять грех», забрав грешников, и таким образом быстро справиться с этим, удалив их обоих одним махом – как говорит Иезекииль (Иезекииля 12:3, 4). Но вместо этого Он намеревался уничтожить грехи таким образом, чтобы избранные грешники предстали перед Ним оправданными. Опять же, если бы Ему было угодно, Бог мог бы снять грехи Своего народа единственным и суверенным актом прощения. Ненависть к греху — это действие Его природы, но выражение Его ненависти посредством наказания за грех — это действие Его воли, и поэтому оно может быть полностью приостановлено. Если бы наказание за грех было действием Божественной природы, то всякий, кто согрешил бы, немедленно умер бы за него; но, будучи действием Своей воли, Он часто приостанавливает наказание. Видя, что Он готов продержаться какое-то время, Он мог бы протерпеть вечно. Но Его мудрость – «совет Своей воли» (Еф. 1:11) счел за лучшее потребовать адекватного удовлетворения.
Сказанное только что получает ясное подтверждение в словах страдающего Спасителя в Гефсимании: «И сказал Он: Авва, Отче, все возможно Тебе; возьми от Меня чашу сию; впрочем, не что Я хочу, но что Ты сделаешь это». Здесь воплотившийся Сын сообщает нам, что причина, по которой ужасная чаша гнева не могла пройти от Него, заключалась в том, что Бог повелел Ему пить ее, а не в том, что не было другой альтернативы. Мы действительно не можем воспринимать никого другого, и, условно говоря, после того, как вечный завет был запечатан, не было никого другого; однако, если рассматривать это в абсолютном отношении, говоря с точки зрения как бесконечной мудрости Бога, так и суверенного благоволения, Он мог бы, если бы Ему было угодно, спасти нас другим способом. Никогда не допускайте мысли, что грех создал ситуацию, которая каким-либо образом ограничивает или удерживает Всемогущего. Грех вошел по Его воле!
Если бы Богу было угодно, Он мог бы принять кровь животных как полное и окончательное искупление наших грехов. Единственная причина, по которой Он этого не сделал, заключалась в том, что Он постановил, что Христос должен совершить искупление. Он определил в Себе, что если Он получит удовлетворение, то оно будет полным и совершенным. Все должно быть решено и подчинено высшей воле Того, Кто «делает все по изволению воли Своей».
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(Еф. 1:11). Именно в свете только что сказанного мы должны интерпретировать Послание к Евреям 10:4: это было «невозможно» из-за вечного замысла Триединого Иеговы. Бог хотел бы получить полное удовлетворение или не получить его вообще. Это знал Сын и с этим полностью согласился.
Сын находился в совершенном согласии с волей Отца еще до основания мира. Как говорит нам Захария 6:13, «и завет мира будет между ними обоими»: речь идет о «вечном завете» (Евр. 13:20). «Совет мира» означает договор или соглашение, заключенное между Отцом и Сыном. Таким образом, именно по Его собственному добровольному согласию Сын стал «Поручителем лучшего завета» (Евр. 7:22), и этот титул обязательно предполагает определенное обязательство с Его стороны, а именно, Его согласие проявить такое послушание. закону, которому должен был подчиняться Его народ, чтобы возместить ущерб Божественному правосудию за свои грехи и таким образом погасить весь свой долг. Свободным действием Своей воли Сын согласился совершить ту колоссальную работу, которую предложил Ему Отец.
Это согласие Сына на предложение Отца, данное Ему прежде создания мира, было возобновлено Им в момент Его воплощения: «Посему, придя в мир, говорит:... тело Ты приготовил Мне. ... Тогда я сказал: вот, я прихожу... творить волю Твою, Боже». Он добровольно согласился принять на себя человеческую природу, принять на Себя «вид раба», «подчиниться закону», стать
«послушный до смерти». Он сказал Отцу об этом в приведенных выше словах, которые записаны для Его славы и для нашего наставления, удивления и радости. Дальнейшее рассмотрение их, а также значения слов «в книге обо Мне написано» мы должны отложить (Д.В.) до нашей следующей статьи.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 47
Посвящение Христа
(Евреям 10:7-10)
«Как и во всяком нашем послушании, есть две основные составляющие его истинного и правильного строения, а именно: суть самого послушания, а также принцип и источник его в нас: из которых то, что апостол называет «делом», ' другое 'воля' (2
Кор. 8:11), — которое Бог принимает в нас, часто без, но всегда сверх самого дела или предмета послушания, но и в послушании Господнем, которое является нашим образцом и мерой, есть те две выдающиеся части, которые завершают это. Во-первых, само послушание, а также его ценность и ценность в том, что оно принадлежит Его – столь великому человеку. Во-вторых, желание, готовность предпринять и сердечность, чтобы выполнить это. Достоинство Его личности придало ценность и заслугу послушанию, совершенному Им. Но воля, рвение в Его исполнении дает принятие и, кроме того, оказывает необходимое влияние на его ценность, а также на его добродетель и эффективность, чтобы освятить нас. Все это есть в Евреям 10:7-10.
«Приношение тела Иисуса Христа»: вот в чем суть Его становления «послушным даже до смерти» (Флп. 2:8). Затем есть готовность, с которой Он сделал это: «Вот, Я прихожу к сотвори волю Твою, Боже". Это требует не только особого, но и более выдающегося рассмотрения, которое обязательно связано с нашим освящением и спасением. Теперь история Его готовности искупить и спасти состоит из четырех частей. 1. Его фактическое согласие и принятие на себя дела, сотворенного и данного Отцу от века. 2. Продолжение Его воли стоять на нем от вечности до времени Его воплощения. 3. Обновление этого согласия, когда Он пришел в мир. 4. Стойкое продолжение этого будет на протяжении всего спектакля, от колыбели до креста.
«Необходимо было, чтобы тогда было дано согласие Христа, даже от века, и чтобы, как Бог обещал Ему за нас, так и Он дал согласие Богу.
Да; и действительно, это была одна из причин, почему было необходимо, чтобы нашим Посредником был Бог, существующий от вечности, не только для того, чтобы Он мог быть причастен к первому замыслу и замыслу нашего спасения и знать суть Божьего разума и сердце в этом и принять все обетования Божии от Бога для нас, но и в том отношении, что само Его согласие должно было пойти на это с самого начала, как только Его Отец задумал это.
И это было наиболее достойно, так и должно быть; ибо исполнение и вся его рабочая часть должны были быть Его, быть возложенными на Его плечи для выполнения, и это была трудная задача, и поэтому разумно, что Он должен был знать это с самого начала, видя, что Он существовал вместе со Своим Отец. Было уместно, чтобы Его сердце и голова были в этом с самого начала. И
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у вас есть все в одном Писании, Исайя 9:6, где, когда обещано Христу: «Младенец родился нам, Сын дан нам», обратите внимание, под какими титулами Он назначен нам:
«Дивный Советник, Бог крепкий, Отец вечный», где вечность, присущая одному, все же является общей для двух других. «Советник вечный»
а также «Отец вечный», ибо Он был и Советником, и Отцом, в том смысле, что Он был Могущественным Богом, и все были одинаковы от вечности. Ибо, будучи Богом и со Своим Отцом как Сыном от века, Ему необходимо быть Советником с Ним и таким образом посвященным во все, что Бог намеревался сделать, особенно в том самом деле, для совершения которого Он свят. быть дан как Сын и рожден как Младенец, и осуществление которого также считается полностью возложенным на Его плечи. Конечно, в этом случае, если Бог не мог ничего скрыть от Авраама, Он должен был сделать что-то, тем более Бога от Христа, который был Богом с Ним от века. И так как Он должен был по этой причине быть причастен к этому для ведения дела, то и дать на это Свое действительное согласие; ибо Он должен был быть Отцом и Основателем всего, что должно было быть сделано в нем. И именно в этом отношении и в отношении того акта воли, который тогда совершился, посредством которого Он стал для нас «Отцом» этого дела, именно Он назван «вечным Отцом». есть Бог и, следовательно, «Отец» от вечности, а также Бог от вечности; «Советник»
для нас с Богом, «Отцом» нас в нашем спасении. Божий «Советник», потому что Его мудрость участвовала в этом замысле и его замысле; и «Отец» нас обоих и этого замысла, потому что Его воля в нем и обязательство осуществить его. Поскольку Его сердце и воля были в нем так же, как и у Отца, Он был, таким образом, «Отцом» этого, а также Богом, и довел его до совершенства» (Заимствовано, с небольшими изменениями, из Т. Гудвина, 1600-1680). .
Что касается продолжения готовности Сына к цели Отца, от вечности до того времени, когда Его человечество было зачато во чреве Девы, мы имеем больше, чем намек, в этом замечательном отрывке из Притчей 8. Там (духом пророчества) нам позволено услышать, как Он говорит об Отце: «Тогда Я был у Него, как воспитанный с Ним». Но не только это, добавил Он: «И Я был Его отрадой каждый день, всегда радуясь перед Ним, радуясь обитаемой части (той части, где должна была быть размещена Его скиния) Его земли; и радость Моя была с сынами человеческими. (стихи 30, 31).
Таким образом, мы видим, что Его сердце было больше сосредоточено на искуплении Своего народа, чем на всех других делах. Теофанские проявления, которые Он совершал время от времени во время Ветхого Завета. период, иллюстрирует тот же факт: см. Бытие 12:7, Исход 3:2-9, Даниил 3:25 и т. д.
Но именно возобновление Его согласия, когда Христос пришел в мир, мы особенно будем размышлять. Это вполне можно назвать волей посвящения Себя посредством обета в этом великом деле, затем торжественно данного и данного. Это было посвящение Его святого «Храма» (Иоанна 2:19), предвещаемое в древности Соломоном при посвящении храма, который он воздвиг Богу. Это произошло в тот момент, когда Его человечество было задумано Девой: «Когда Он придёт в мир, Он говорит... тело (средство служения) Ты приготовил Мне... Вот, Я прихожу, чтобы сотвори волю Твою, Боже». Как поистине чудесно и блаженно, что Святому Духу (Божественному Секретарю Небес и Регистратору вечного завета) было угодно записать для нашего обучения сами слова
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которое Сын изрек Своему Отцу в тот момент, когда Он снизошел принять нашу природу и воплотиться! Столь же чудесно и то, что нам дано услышать те самые слова, которые Отец обратился к Сыну по возвращении на Небеса: «Господь сказал Господу моему: сиди одесную Меня, доколе Я не сделаю врагов Твоих подножьем ног Твоих» ( Пс.
110:1). 

«Когда Он придет в мир, Он говорит». Говорящий — не кто иной, как второе лицо Божественной Троицы. Он был Тем, кто взял это «тело» в вечный союз с Собой — бесконечно большее снисхождение, чем женитьба самого благородного короля на самой подлой служанке. Неизреченно славный Сын Божий лично был смирен гораздо больше и отдал гораздо больше, чем это человечество, когда оно было унижено, будучи пригвожденным к кресту. Поэтому Его готовность пойти на этот огромный наклон была в высшей степени необходима и зафиксирована для нашего утешения и хвалы. Так, в тот самый момент, когда человеческая природа зарождалась и еще не была способна дать свое согласие, Тот, Кто был Сиянием славы Отца и выраженным Образом Его Личности, возвестил Свою готовность. Невыразимо блаженно это; пусть созерцание этого склонит нас в поклонении перед Ним. «Достоин Агнец!»
«Тогда сказал Я: вот, Я прихожу (в книге книги написано обо Мне), чтобы творить волю Твою, о
«Бог» (стих 7). В вводном предложении содержится двойная ссылка (как это часто бывает со словами Божьими). «Книга», которую Он упомянул, в первую очередь относилась к архивам вечных советов Божиих, к свитку Его постановлений. Во-вторых, речь шла о Священном Писании, которое представляет собой частичную запись той записи Божественной воли, которая сохраняется в Вышних (Пс. 119:89).В той «книге», составленной Святым Духом, написано Христос, Богочеловек Посредник, ибо Он есть Сумма и Сущность всех Божественных советов (Еф. 3:11), а также Хранитель всех Божественных обетований (2 Кор. 1:20).
Сын прекрасно знал все, что было написано в этой книге, ибо Он был
«Советник» с Отцом. Термин «объем» является правильным переводом еврейского слова «магилла» в Псалме 40:7, но греческое слово «кефалис» наверняка следует перевести как «голова» — слово «кефале» встречается в Новом Завете семьдесят шесть раз. и всегда отображается
«голова» в другом месте.
Здесь нам открывается самое дивное и благословенное откровение: «в главе книги» постановлений Божиих, в начале ее, «написано» о Христе! В этой книге записаны имена всех любимых детей Бога: Луки 10:20, Евреям 12:23; но во главе их стоит Христос, ибо «во всем» Ему должно быть «первенство» (Кол. 1:18).
Таким образом, первое имя в этом небесном свитке Божественных постановлений — имя Самого Посредника! То же самое и в Священном Писании, дающем нам копию, частично первого имени в Ветхом Завете. — это имя Христа как Творца (Быт. 1:1 ср. Иоанна 1:1-3), а также первое имя в Н.З. является
«Иисус Христос» (Матфея 1:1)! Да, «в главе Книги» написано о Нем.
Человек Христос Иисус был первым, избранным Богом; избранный для вступления в вечный союз со вторым лицом Троицы. Поэтому Отец говорит нам: «Вот Раб Мой, которого Я поддерживаю, Избранный Мой, в котором благоволит душа Моя» (Ис. 42:1). Церковь была избрана в Господе (Еф. 1:4), а затем отдана на небо (Евр. 2:13). Человек Христос Иисус, принятый в союз с Богом Сыном, был назначен Главою Церкви.
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полное избрание благодати, и они должны быть членами Его таинственного Тела (Еф. 1:22, 23; 5:30). «Христос будет Моим первым избранным, — сказал Он; — Тогда избери души наши в Господе, Главе нашем».
Драгоценно также открытие того, что человеческая природа Христа также согласилась с условиями вечного завета, поскольку она была чем-то отличным от Божественной природы Бога-Сына и, следовательно, имела особую волю и была непосредственно связана с Великим Сделка, ибо она должна была стать предметом всех страданий и стать принесенной жертвой. Фундаментальное согласие принадлежало Божественной Личности, и Он дал его, приняв нашу природу; но было и побочное согласие человеческой природы, соединившейся теперь в одно лицо с Божеством. Как скоро же тогда, когда человеческая природа дала свое согласие? Без сомнения, многие сочтут этот вопрос вопросом, на который мы не можем ответить, и что любая попытка сделать это была бы вмешательством в «секретные вещи». Не так: оно принадлежит к тем вещам, которые раскрываются.
Прежде чем перейти к рассмотрению этой чудесной детали, мы не должны упускать из виду готовность Девы Марии быть – таким беспрецедентным образом и таким образом, что (по-человечески) серьезно поставив под угрозу ее собственную моральную репутацию – матерью нашего Господа. священное человечество. Это наиболее благословенно показано нам в вдохновенном повествовании Евангелия от Луки. Там мы узнаем, что эта удивительная честь, но и тяжелое испытание была предложена ей (а не навязана ей, ибо Бог никогда не нарушает человеческой ответственности!) ангелом:
«Се, зачнешь во чреве твоем, и родишь Сына, и наречешь Ему имя Иисус» (1:31). Обратите теперь внимание на ее кроткий ответ: «Се, Раба Господня» — я предаюсь Ему — «да будет мне по слову Твоему» (1:38). Только после того, как она сама согласилась, она «зачала» — обратите внимание на слово «прежде» в Луки 2:21 и сравните с Луки 1:31-38. Так Бог делает Свой народ «желающим» в день Своей силы (Пс. 110:3).
Возвращаясь теперь к готовности человечества нашего Господа согласиться с вечной целью небес: «Можно с уверенностью утверждать, что как только или когда Он впервые начал выдвигать какие-либо действия разума, тогда Его воля направлялась, чтобы направить ее. цель и намерения к небу, как Своему Отцу, от Себя, как Посредника. И посмотрите, как в сердцах младенцев, если бы они родились в невинности, там было бы посеяно понятие Бога, Которого они должны были прежде познать, как бы то ни было еще они знали, и, поскольку моральный закон был написан в их сердцах, они должны были направить свои действия к Богу и Его славе, посредством естественного инстинкта и склонности духа. Так было с Господом, когда он был младенцем, и такие святые принципы руководили Им. тому, что было той волей Божией для Него и которая должна была быть исполнена Им, и что должно было влиять и направлять все Его действия и мысли, что должно было стать предметом нашего оправдания, которое должно было проявляться все больше и больше. по способностям разума он должен расти» (Т. Гудвин).
Была встреча, да, для этого была необходимость. Ибо то, что Христос сделал в детстве, имело в себе такую же похвалу, как и то, что Он сделал, будучи взрослым человеком. Точно так же и то, что Он претерпел, даже во время Своего обрезания, благодаря своей добродетели оказало влияние на освящение Его народа, равно как и то, что Он претерпел на кресте. Его пальто было
«без шва» (Иоанна 19:23): праведность, которую Он творил для Своей Церкви, была единой – начиная с Вифлеемских яслей и заканчивая на Голгофе. Это 22-й псалом
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что дает определенный ответ на наш вопрос и показывает, как рано Спаситель был посвящен на небо. Услышьте Его милостивые и уникальные слова: «Ты — Тот, Кто взял Меня из чрева: Ты дал Мне надежду на сосцы матери Моей. Я был брошен на Тебя от чрева: Ты Бог Мой от чрева матери Моей» (стихи 9). , 10). О мои братья и сестры, склоните свои души в поклонении перед этим Святым, Который с самого первого мгновения после того, как Он вошел в этот мир, был безоговорочно посвящен и посвящен небесам, признавая Его, полностью полагаясь на Него.
В этом мы можем увидеть воплощение прекрасного и поразительного прообраза, а именно прообраза назорея, о котором прямо, хотя и не исключительно, говорится в Евангелии от Матфея 2:23. «Назорей»
был тот, кто добровольно отделился и полностью посвятил себя Господу (Числ.
6:12). Самсон является выдающейся иллюстрацией этого в Ветхом Завете: параллели между ним и Христом поразительны. 1. Ангел возвестил его матери о ее зачатии (Суд.
13:2-3). 2. Пророчество ангела записано. 3. Его послали к женщине, совершенно бесплодной, чтобы показать, что ее зачатие было необыкновенным. 4. Ее сын должен был стать назореем, т.е.
«святыня Господня» (Числ. 6:8). 5. Он должен был быть «назореем Божиим от утробы»
(Суд. 13:5). 6. Было объявлено, что ее сын должен стать избавителем Израиля (стих 5). 7.
Тогда Израиль подчинялся язычникам (филистимлянам), как иудеи подчинялись римлянам, когда родился Христос. 8. Именно своей смертью он одержал свою величайшую победу!
Столь же поразительны и столь же благословенны первые слова, сказанные Н.З. записи, произнесенные нашим Спасителем: «Разве вы не знаете, что в (делах) Отца Моего подобает быть Мне» (Bagster Interlinear). Греческий язык очень выразительный, последнее слово перед словом «Я».
означает быть полностью и непрерывно отданным ему, и переводится как «полностью» в 1
Тимофею 4:15. Читатель знаком с контекстом Луки 2:49. Мать Спасителя, по-видимому, упрекала Его, и, по сути, Он сказал: «Правда, ты — Мой земной родитель, и Я подчинялся тебе до сих пор в твоей конкретной области, но разве ты не знаешь, что у Меня есть другой Отец, гораздо более высокий?» чем ты, который приказал Мне, в силу Моего служения Посредника, иное дело? Я Христос, преданный интересам Отца; Его воля и закон написаны в Моем сердце; Я не свой!
Вернемся на минутку к 40-му псалму. Там мы слышим, как Спаситель говорит: «Ты откопал уши Мои» (стих 6): этот образный язык применим только к Его человечности.
Используемая метафора взята из Исход 21:1-6. Слуга-еврей имел право «выйти на свободу» в конце шестого года, но допускалось исключение: «Если слуга прямо скажет: «Я люблю своего господина, свою жену и своих детей», я не буду выйди на свободу: тогда... господин его проколет ему ухо аулом, и он будет служить ему вечно» (стихи 5, 6). Прообраз этого можно увидеть в Господе. Как создания, мы обязательно рождены «под законом», подданными правления Бога. С Человеком Иисусом Христом все было иначе. Его человечество, будучи принято в союз со вторым лицом Троицы, было совершенно освобождено от всякого рабского подчинения, как женщина перестает быть подданной, выйдя замуж за царя. Это был акт беспримерного снисхождения, по Своей добровольной воле, что Богочеловек вошел на место служения; и любовь, любовь к Его Богу, к Его Церкви, Его народу была движущей силой.
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Заметьте еще одну вещь в пророческом языке Посредника в Псалме 40: «Тогда сказал Я: вот, прихожу; в свитке книги написано обо Мне; благоволю творить волю Твою, о
Благость Моя: да, закон Твой в сердце Моем» (стихи 7, 8). Когда настал назначенный час, Сын вызвался исполнить каждую иоту и черту, записанную о Нем в Книге постановлений Божиих, записанных (частично ) на страницах Священного Писания. Он носил все это записанным в Своем сердце. Это было даже больше, чем просто «скучить» Его ухо – дать свободное согласие на замысел Отца; это было так, как если бы младенцы Он родился в невинности, чтобы иметь Божий закон (выражение Его воли!) как формирующий принцип и контролирующий фактор Его человеческой природы, обитающий в самом центре Его привязанностей.
Таким образом Он мог сказать: «Моя пища (сама Моя пища и сущность) состоит в том, чтобы творить волю Пославшего Меня и совершить дело Его» (Иоанна 4:34), т. е. осуществить то, что предназначил Отец.
Наша тема неисчерпаема; вечность будет слишком коротка, чтобы созерцать это. Потерпите автора, дорогой читатель, поскольку он пытается продвинуться еще на шаг дальше. «Но у меня есть крещение, которым нужно креститься, и как я стеснён, пока оно не совершится!» (Луки 12:50). Что это были за слова! Господь Иисус знал невыразимую горечь этого крещения, крещения, которое не могло бы вынести ни одно простое существо; тем не менее, Он задыхался после этого.
Сердце его сжалось от задержки. Ни одна женщина не желала освобождения больше, чем Он, чтобы закончить Свой труд, перейти тот «ручей» (Пс. 110:7), это море гнева, в которое Ему надлежало погрузиться. Обратите внимание на Его замечательные слова, обращенные к Иуде: «что делай скоро» (Иоанна 13:27).
Опять же, обратите внимание, как, когда Он впервые объявил Своим ученикам о Своих предстоящих страданиях и смерти (Мф. 16:21), а Петр «взял Его (в сторону как друга из естественной привязанности) и начал упрекать Его, говоря: Пожалей себя, Господи». «Ты, творящий добро и служащий нуждающимся, не позволяй Себе терпеть такое унижение и такой позорный конец. И как Христос принял это слово? Оценил ли Он это?
Нет, никогда Он не воспринимал ни одно слово так плохо; Никогда еще Его святая ревность не вспыхивала так ярко, как тогда. Он повернулся и сказал Петру: «Отойди от Меня, сатана; ты соблазн Мне». Никогда такого слова святому не было сказано ни до, ни после. Слово «оскорбление»
означает повод преткновения; Совет Петра имел в себе такую тенденцию – отвратить Его от великого дела, к которому так сильно было обращено Его сердце.
В «Беседе Паскаля» есть замечательное слово, которое невозможно объяснить или объяснить иначе, как на основании того святого нетерпения или рвения, которое охватило Спасителя, чтобы завершить работу, порученную Ему Отцом. После того как Иуда вышел предать Его, Спаситель искупил время, пространно поговорив с Одиннадцатью, и посреди этого Он сказал: «Но чтобы мир знал, что Я люблю Отца; и как Отец дал Я повелел, так и творю: встанем, пойдем отсюда» (Иоанна 14:31). Он спешил уйти, чтобы банда, возглавляемая предателем, не застала Его в саду. Затем Он взглянул (как бы) на песочные часы Своей жизни и, видя, что пески времени еще не совсем иссякли, возобновил и завершил Свою речь.
Чем ближе Он подходил к финальному конфликту, тем блаженнее являлось совершенство Его посвящения небу. Когда настал момент ареста и Петр обнажил меч
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и попытавшись сопротивляться, Спаситель воскликнул: «Неужели Мне не пить чаши, которую дал Мне Отец Мой?» (Иоанна 18:11). Когда Его вели в зал суда, Его не тащили как невольную жертву, а «вели, как овцу на заклание» (Деяния 8:32).
Услышьте Его собственные слова, сказанные много веков тому назад Духом пророчества: «Господь Бог отверз ухо Мое, и Я не возмутился и не отступил назад. волосы: лица Моего Я не скрыл от стыда и оплевания» (Ис. 50:5, 6). Это (за исключением самого креста) было самой трудной частью того, что было поручено Ему, однако Он не восстал. О благословенный Спаситель, даруй нам больше Твоего духа.
Он никогда не выказывал ни малейшего признака нежелания до тех пор, пока не был достигнут Гефсимания, когда Он бросил (так сказать) более непосредственный взгляд на ужасную чашу, которую Ему предстояло пить, и увидел в ней гнев Божий и Его превращение в «проклятие». ." Затем, чтобы показать святость Своей природы, уклоняясь от того, чтобы быть «соделанным грехом» (2 Кор. 5:21), чтобы продемонстрировать реальность Своей человечности – трепещущей, ужасающейся, в тоске от того, что Его ожидало; и чтобы проявить Свою неугасимую любовь к нам, яснее показав, что Он пострадал за нас, Он воззвал: «Если возможно, пройди от Меня чаша сия». Но тотчас же Он умолк:
«Однако не Моя воля да будет, но Твоя». Таким образом, нам снова показано Его полное и совершенное согласие с замыслом Отца и что единственной целью перед Ним было исполнение воли Отца.
Еще одна мысль на эту драгоценную тему: «Вот, я прихожу творить волю Твою, Боже».
Хорошо взвесьте глагол. Дело было не только в том, что Сын согласился пассивно переносить все, что Отец пожелал возложить на Него, но и в том, что Он желал активно выполнять порученную Ему работу. Хотя эта работа включала в себя безмерное унижение, невыразимые страдания, хотя она повлекла за собой не только Вифлеемские ясли, но и Голгофский крест, Он не колебался. Будучи ребенком, как Человек, в жизни и в смерти, Он был «послушен» Своему Богу. Наше непослушание было добровольным, поэтому и удовлетворение, которое Он принес нам, было добровольным. Хотя то, что Он сделал, было сделано из любви к нам, но главным образом в подчинении воле небес и из любви к Нему. «Я люблю Отца, и как заповедал Мне Отец, так и творю» (Иоанна 14:31)!
Давайте сделаем паузу, достаточную для того, чтобы произнести одно слово. Учитывая все, что было до нас, какой исключительной ценностью должно быть такое послушание! Когда мы помним, что Тот, кого мы созерцаем, есть не кто иной, как Всемогущий, Который «измерил воды горстью Своей и пядью измерил небо» (Ис. 40:12), тогда разве это не очевидно? что это унижение и посвящение должны обладать достоинством и эффективностью, которые более чем компенсировали Богу все ужасное непослушание Его народа! Именно Божественное превосходство личности Христа придавало бесконечную ценность всему, что Он делал как Богочеловек-Посредник; поэтому Он способен «до конца спасти приходящих через Него к Богу». О, читатель-христианин, отвернись от себя с его десятью тысячами неудач и обратись к Тому, Кто «Совершенно Прекрасен». Какими бы черными и грязными ни были твои грехи, драгоценная кровь такого человека очищает их всех. И какой искренней преданностью мы обязаны Ему! О, пусть Его любовь действительно заставит нас подчиняться Ему и угождать Ему.
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«Выше, когда Он сказал: Жертвы и приношения, и всесожжения, и приношения за грех Ты не хочешь и не будешь иметь удовольствия от того, что предлагается по закону. Тогда Он сказал: Вот, Я прихожу творить волю Твою, Боже. Он берет отверг первое, чтобы утвердить второе» (стихи 8, 9). В этих словах мы видим вдохновенный комментарий апостола к замечательной цитате из Псалма 40. Здесь делается повторение, чтобы сделанный вывод мог яснее проявиться. Теперь внимание обращено на порядок высказываний и на то, что этот порядок обязательно подразумевает. Первое слово 8 стиха
(«Вверху») и первая из 9-го стиха («Тогда») поставлены в оппозицию и именно на них смотрят «первая» и «вторая» в конце 9-го стиха.
Допуская, что левитские жертвы «приносились по закону», тем не менее, Бог отверг их как средство реального искупления грехов и спасения Своей церкви.
Об этом Он объявил еще во дни Давида; и это не было новым решением, которое Бог принял тогда, поскольку то, что Он говорил через Своих пророков во времени, было всего лишь откровением того, что Он постановил в вечности. Это знал Сын, Посредник, поэтому Он сказал: «Вот, Я пришёл творить волю Твою, Боже». «Ло» Вот! слово, обозначающее, какое славное зрелище было тогда представлено небу, ангелам и людям. «Я прихожу» с Небес на землю, из «образа Бога» в «образ раба»; выйди, как восход солнца, со светом и исцелением в своих крыльях, или как великан, ликующий, участвуя в своем забеге. «Исполнять волю Твою», исполнять Твои замыслы, исполнять то, что Ты требуешь, оказывать полное служение любви, которым народ Твой обязан закону, совершать великое дело искупления. Таким образом, совершенное послушание Христа находится в прямом контрасте со всеми жертвами левитов: Он совершил то, чего они не смогли.
«Он отнимет первое, чтобы утвердить второе». Этот вывод очевиден; другого вывода сделать нельзя. Приношения левитов были неэффективны для достижения цели Бога; удовлетворение воплотившегося Сына имело. Греческое слово «заберет» даже сильнее, чем термин, применяемый к Ветхому Завету:
«состарились» и «исчезли» (Евр. 8:13). Обычно его применяют к лишению жизни (Деяния 16:27). Мертвые вещи не только бесполезны, но и оказываются вредной падалью, годной только для того, чтобы ее похоронить! Так было и с тенями мозаики. Так же и столь же решительное и последнее слово употребляется в связи с единым приношением нашего Господа: оно «утвердило» волю Божию относительно Церкви. То есть оно поставило его на такой незыблемый фундамент, что его невозможно ни сдвинуть, ни изменить.
«Покоей воле мы освящены раз и навсегда принесением тела Иисуса Христа» (стих 10). Это комментарий ко всему отрывку. «По» или, лучше сказать, «по воле» не относится к небесам, поскольку в предыдущем стихе говорится о воле Отца, подразумевая, что Христос должен принести совершенную и приемлемую жертву. Более того,
«Воля» отличается от «приношения» Искупителя. «Воля Твоя» в стихе 9
относится к вечному соглашению между Отцом и Сыном в связи с заветом искупления, исполнением Его «заповеди» (Иоанна 10:18). «В которой воля» дает сферу или элемент, в котором была принесена великая жертва и в которой «освящаются» избранные.
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«В этой воле мы освящены раз и навсегда принесением тела Иисуса Христа». «Освященный» позиционно, восстановленный в благосклонности небес, стоящий перед Ним принятый.
Смерть Христа была «жертвой» (7:27, 9:23), которой Он уничтожил грех (Евр. 9:26) и обеспечил очищение нашей совести (Евр. 9:14) и установление кроме наших личностей к Богу (Евр. 10:14). Все эти отрывки подтверждают, что смерть Христа была жертвой, благодаря которой избранные отделяются как особый народ для поклонения живому Богу. Важно увидеть тип, реализованный в Антитипе. «Как древние жертвоприношения, как символы в низшей сфере, освобождали поклоняющегося от заслуженного (временного) наказания, поскольку вина переходила на жертву, так и смерть Христа в высшей сфере не только являла собой наказание, положенное за нас за грех, а фактическое снятие этого наказания. Оно ставит нас в положение народа, близкого к Богу, народа святого, каким был Израиль в типичном (или церемониальном) смысле» (Г. Смитон).
«В этой воле мы освящены раз и навсегда принесением тела Иисуса Христа». «Освящение здесь следует понимать в самом широком смысле, включая полное искупление грехов, полное посвящение небесам, настоящее очищение нашей природы, постоянный мир совести, которому принадлежит привилегия немедленного доступа к небесам. Вера - это инструментальная причина, посредством которой мы вступаем в благо. Работа Духа внутри - это действующая причина, благодаря которой мы можем поверить и ухватиться за него. Искупительная работа Христа - это похвальная причина, посредством которой Он заработал для нас дар Духа Его обновить нас. Но суверенная и вечная воля Отца есть высшая и первоначальная причина. Все, что воля Божья предназначила на благо Его Церкви, сообщается нам через удовлетворение или приношение Христа, но это постигается только разумом просвещенным и сердцем, открытым Духом Святым.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 48
Совершенствование Церкви
(Евреям 10:11-14)
Связь между нашим нынешним отрывком и предыдущими стихами настолько тесна, связь между ними настолько интимна, что то, что теперь будет перед нами, невозможно понять и оценить отдельно от другого. Замысел всего этого состоит в том, чтобы показать превосходное превосходство жертвы Христа и того, что она принесла Его народу, с неизбежным отказом от всех типичных приношений. Это великое изменение во внешнем поклонении Божьим святым на земле не было временной целесообразностью ввиду неудач плотского Израиля, но было предначертано Божественными советами еще до основания мира, записанными в Книге Божьих постановлений и, в свое время, записанное на страницах Священного Писания; 40-й псалом возвестил об изменении, которое должно было произойти благодаря воплощению и пришествию на эту землю Сына Божьего.
Весьма блаженно, что этот Мессианский Псалом знакомит нас с тем, что произошло между Отцом и Сыном, и с заветом, заключенным ими. Наиболее благословенно, что мы там показали не только согласие Сына с замыслом Отца, но также Его готовность и радость исполнить его. Тяжелое предприятие должно было лежать на Его плечах, Ему предстояло нести бремя и жару дня, унижение и боль смерти были Его уделом; однако Он не восстал против этого ужасного испытания, а воскликнул: «Я желаю творить волю Твою, благость Моя» (Пс. 40:8). Столь дорога Ему была слава Отца, столь ревностно Он был исполнен в исполнении Своих замыслов, столь глубоко было Его стремление возвеличить Свой закон и прославить его, что самой Его «пищей» было творить и исполнять Его волю. Никогда голодный смертный так не жаждал еды, чтобы утолить голод, как Богочеловек-Посредник, чтобы исполнить угодное Отцу.
Он тоже прекрасно знал, что кровь быков и козлов никогда не сможет возместить ущерб, нанесенный грехом. Он также искренне согласился на августейшем Троицком соборе, что, если необходимо удовлетворить Божественное правосудие, то должно быть дано адекватное удовлетворение, которое должно во всех отношениях подходить для удовлетворения всех аспектов дела.
Поскольку именно человек восстал против Божественного правления и нарушил Божественный закон, Он пожелал стать Человеком и в той же самой природе, которая отступила от Бога, оказать Ему совершенное послушание. Поскольку «Закон» был правилом послушания (Иер. 31:33), охватывающим все требования Бога, все служение любви, которой творения обязаны своему Творцу, Сын согласился быть «подчиненным закону» (Гал. 4:4) и «исполнять» его повеления (Матфея 5:17). Поскольку наказанием по этому закону была смерть преступнику, Он согласился стать «за нас проклятием».
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Не то чтобы все это было навязано Сыну, но Он добровольно согласился на это. Если есть стихи, в которых говорится, что Отец «послал» Сына, то есть и другие отрывки, в которых говорится, что Сын «пришел». Блаженно это было предсказано в 22-й главе Книги Бытия, где мы видим земное прообраз того «совета мира», который был между «Обими» Отцом и Сыном (Зах. 6:13). Там нам показан человеческий отец, готовый принести в жертву своего любимого сына на алтаре, и там мы также видим человеческого сына (тогда уже взрослого), готового быть убитым! Удивительным образом это выразило взаимное согласие Божественных личностей относительно Великого Сделки. Обратите внимание на эти драгоценные слова: «И пошли оба вместе» (Быт. 22:8)! Когда мы следуем за Исааком на горе Мориа, его действия говорят:
«Вот, я пришёл исполнить волю Твою, о моя благость».
В человеке три вещи объединяются в одно действие. Во-первых, это проявление воли, которая является движущей силой и пружиной всего остального. Во-вторых, это проявление мудрости, с помощью которой он планирует и организует. В-третьих, применение силы для достижения того же. Так и в Божественной Троице в связи со спасением Церкви и всем, что с этим связано. «Воля» чаще всего приписывается Отцу: Матфея 11:26, Ефесянам 1:11 и т. д. «Мудрость» в большей степени приписывается Сыну,
«Чудный Советник», так часто называемый «Мудростью» в книге Притчей, Луки 7:35, 11:49 и т. д. «Сила» Святого Духа — Луки 1:35, где Он обозначен как «Сила Всевышнего». ." Отец задумал великое дело искупления, Сын совершил его, и Святой Дух применяет то же самое. Здесь, в 10-й главе Послания к Евреям, все восходит к первой великой причине нашего спасения, а именно к суверенной воле Отца.
Чем внимательнее будет читаться весь отрывок, тем больше будет казаться, что апостол был побужден вознестись в мысли к первоисточнику искупления. В стихе 5 мы слышим, как Господь Иисус говорит Отцу относительно законных жертв: «Ты не хотел», т. е. они не были тем, что Ты запланировал навечно, чтобы избавить от грехов. К этому Он добавляет: «Но Ты приготовил Мне тело», что (как мы показали) в своем глубочайшем значении означает: человеческую природу Ты предназначил Мне, чтобы она была подходящим средством служения, в котором Я должен совершать служение. адекватное удовлетворение. Далее Он ссылается на вечные постановления Книги Бога, ввиду чего Он заявляет: «Я пришёл творить волю Твою, Боже».
Наконец, Святой Дух подводит итог всему, утверждая: «В какой воле мы освящены единожды принесением тела Иисуса Христа».
Мы считаем своим долгом подробно рассказать об этой фундаментальной истине, тем более что в настоящее время почти повсеместно отрицается абсолютное суверенитет Бога. Сам Святой Дух подчеркнул здесь тот факт, что царственное удовольствие Божие было единственной движущей силой даже в том величайшем из всех Божественных дел, через которое сообщается величайшая слава небу и высшее благо Его народу. У Бога не было необходимости спасать кого-либо. Он «ангелов согрешивших не пощадил, но низверг их в погибель» (2 Пет. 2:4); и если бы Ему это было так угодно, Он сделал то же самое со всем человеческим родом. В Его природе не было никакой необходимости, которая заставляла бы или даже требовала от Него проявить милосердие; если бы оно было, падшим ангелам была бы дарована милость! Всемогущий не имеет ограничений ни со стороны чего-либо внешнего, ни чего-либо внутри Себя; утверждать обратное значило бы отвергать абсолютную свободу Его воли.
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Еще меньше у Бога была необходимость отдать Своего возлюбленного Сына, если Он решил искупить часть рода Адама. Тот, кто заявляет: «Все народы пред Ним — как ничто, и они причитаются Ему меньше, чем ничто и суета. Кому же вы уподобите Бога?» (Ис. 40:17, 18) не может измеряться человеческим разумом или ограничиваться нашим неверием. Если бы Богу было так угодно, Он сделал бы эту землю в тысячу раз больше, чем она есть на самом деле; и если бы Ему было угодно, Он создал бы его в тысячу раз меньше. Подобным же образом Он был абсолютно свободен использовать любые средства, которые Он определил, чтобы спасти Свой народ от их грехов. Посылка Его Сына, чтобы Он стал женщиной и умер на кресте, был делом не Его природы, а Его воли; как и ныне Он рождает нас «по Своей воле» (Иакова 1:18). Это правда, что Ему «надлежало» так поступить (Евр. 2:10), и этим Он удостаивается бесконечной чести, однако Он мог бы отказаться, если бы Ему было угодно.
Таким образом, «воля» Божия, о которой говорится в 10-й главе Послания к Евреям, представляет собой ту вечную, милостивую, свободную цель, посредством которой Бог решил в Себе вернуть Своих избранных из заблудшего человечества, удалить их грехи, освятить их личности и приблизить их к Богу. к вечному наслаждению Собой. Это действие воли Божией не было предвидено ими без какой-либо достойной причины и совершенно независимо от чего-либо вне Его, располагавшего Его к этому. Это было Его собственное свободное и беспричинное действие, посредством которого Бог намеревался сделать это. И у нас нет ни малейшего повода относиться к этому верховенству Всевышнего с каким-либо отвращением.
Бог не тиран, и Он не действует своенравно, Его воля мудра и свята, поэтому мы читаем, что Он творит «все по изволению воли Своей» (Еф. 1:11), и поэтому Он сделал это. разработать план, с помощью которого Его благодать могла бы быть наиболее увеличена.
Именно по этой причине Он решил, что Его народ должен быть спасен таким образом, чтобы устранить всякую почву для похвалы собой и хвалиться только Самим Богом.
Поэтому Он назначил Своего Сына их Спасителем, и это принесет Ему такое удовлетворение, которое отвечало бы всем требованиям справедливости и каждому требованию самой просвещенной совести. Целью и целью Бога, предавшего Христа на смерть, было прославление Его благодати, которая состоит в том, чтобы приписать ей монархию и единственную прерогативу в спасении грешников; высшая честь и величие которого состоит в том, что он один «царствует» (Рим. 5:21), и не имеет и не может иметь в нем никакого конкурента. Как превосходство Бога состоит в том, что Он один Бог, и нет никого кроме Него, так и Сына Его в том, что Он один Спаситель, и нет никого кроме Него (Деяния 4:12).
Богу-Сыну, ставшему Человеком, была поручена должность, которую не могло бы выполнить ни одно существо ни на земле, ни на небесах. Наиболее полное испытание и проявление этого совершается в случае меньшей трудности (чем удовлетворение Божественной справедливости за грех) в Откровении 5.
Там мы читаем о данном вызове: «Кто достоин раскрыть книгу», которая была запечатана и держалась в руке Бога, сидящего на Его престоле, «и снять печати ее?»
Отказавшись от вопроса, что это была за «книга», отметим ответ: «И никто ни на небе, ни на земле, ни под землёй не мог раскрыть сию книгу, ни взглянуть в неё» (стих 3). Даже возлюбленный Иоанн был обескуражен и «много плакал, потому что не нашлось никого достойного раскрыть и прочитать книгу» (стих 4). Обратите внимание на невыразимо благословенное продолжение: «Один из старцев сказал мне: не плачь; вот, лев от колена Иудина, корень Давидов, победил, чтобы раскрыть сию книгу и снять печати ее. И я увидел: и вот, посреди престола... стоял Агнец, как бы он ни был
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закланный... и Он, придя, взял книгу из десницы Сидящего на престоле» (стихи 5-7). Если тогда никакое простое существо не было способно открыть искупление, то тем более совершить его!
Таким образом, источник нашего спасения находится в суверенной воле Бога; средства – в удовлетворении, полученном Его воплощенным Сыном. Эти две вещи объединены в стихе 10:
«В этой воле мы освящены единожды принесением тела Иисуса Христа». «В той воле» относится к тому, что записано в Книге постановлений Бога. Эта «воля» заключалась в том, чтобы Его народ был «посвящен» Ему, отделён с принятием Его. Это должно было быть осуществлено посредством «приношения» Христа, которое началось в первый момент Его рождения и закончилось, когда на кресте Он воскликнул: «Совершилось».
Это было «один раз навсегда».
Было абсолютно необходимо наличие этих двух вещей: исходной воли Бога Отца и согласия Посредника на полное удовлетворение греха.
Было необходимо, чтобы Отец пожелал и призвал Своего Сына к этой работе, поскольку Он был тем человеком, которому надлежало получить удовлетворение. Если бы Христос совершил все, что Он сделал, свободно и с радостью, если бы Отец сначала не постановил, что Он должен и сделал бы это.
«призвал» Его к этому, тогда Он отверг все, спрашивая: «Кто потребовал этого от Твоей руки?» Поэтому Дух снова и снова настаивал на этом основополагающем факте в ходе этого послания: см. Евреям 2:10; 3:4, 5; 6:17 и т. д. Так же и в Евреям 10:10.
приписывают столько же небесному назначению и принятию жертвы Христа, сколько заслугам Христа в освящении Его народа.
«И всякий священник стоит ежедневно, служа и принося часто одни и те же жертвы, которые никогда не могут истребить грехов: Человек же Сей, принеся одну жертву за грехи, навсегда сел одесную Бога; отныне ожидая, доколе Враги Его станут подножкой Его ног. Ибо одним приношением Он навсегда сделал совершенными освященных (стихи 11-14). «Эти слова являются началом завершения долгой благословенной речи апостола о священстве и жертве Христос, их достоинство и эффективность; который он заключает и завершает следующими стихами, подтверждая все свидетельством Святого Духа, прежде чем произвести через Него.
«Четырем вещам он учит нас здесь, резюмируя то, что он провозгласил и доказал ранее. для удаления греха (стих 11). 2. В той единственной жертве Христа, и той, которая однажды была принесена в противовес ей (стих 12). 3. Последствия этого со стороны Христа, которые состоят из двух частей. Во-первых, Его состояние и состояние, которые немедленно вытекают из этого (стих 12), проявляя достоинство, эффективность и абсолютное совершенство Его жертвы. Во-вторых, что касается продолжения Его состояния и состояния впоследствии (стих 13). 4. Абсолютный эффект Его жертвы. что и было освящением Церкви (стих 14)» (Джон Оуэн).
«И всякий священник ежедневно стоит, служа и принося часто одни и те же жертвы, которые никогда не могут истребить грехов» (стих 11). Начало «И» связывает этот стих с 10-м, чтобы подчеркнуть блаженство того, что там провозглашается. Один раз
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Более того, Святой Дух подчеркивает контраст между вседостаточной жертвой Христа и неэффективными жертвами по закону. Это изложено в пяти подробностях, о которых нам нет нужды распространяться подробно.
Во-первых, по закону священническую должность занимали многие: на это обращает внимание «всякий священник», который противопоставляется «этому Человеку» из стиха 12, который был способен Сам по себе сделать все, что требует Бог. Во-вторых, священники-левиты встали. Это касалось как первосвященников, так и всех, кто находился под ним. Ни в скинии, ни в храме для них не было предусмотрено ни стула, ни сиденья, поскольку их работа никогда не прекращалась. В-третьих, они работали ежедневно, что показывало их неспособность сделать немедленно и раз и навсегда то, что угодило бы Богу. В-четвертых, они часто приносили «одни и те же жертвы»: правда, они различались в деталях и оформлении, но тем не менее у них было то общее, что они были существами неразумными, неспособными предложить разумное и приемлемое послушание Богу.
В-пятых, они не могли удовлетворить бесконечные требования справедливости, искупить грехи и обеспечить постоянное пристанище для утомленной совести.
Следует улучшить то, что только что было перед нами, указав на полную бесполезность всех человеческих средств для умилостивления Бога и утешения совести. Если приношения левитов, которые были назначены Богом, не могли по-настоящему удовлетворить ни все требования Бога, ни глубочайшие нужды грешников, то тем более не могут этого сделать человеческие изобретения! Насколько тщетны римские изобретения исповеди, отпущения грехов, индульгенций, месс, покаяния, чистилища и тому подобного безумия! Столь же тщетны аскезы некоторых протестантов: подписание клятвы воздержания, отказ от табака и другие реформации со слезами, продолжительностями и религиозными действиями, направленными на примирение с Богом. Спасение Господне не приходит к душе через подобные вещи. «Он спас нас не по делам праведности, которые мы сотворили, но по милости Своей, банею возрождения и обновления Духом Святым, которого Он излил на нас обильно через Иисуса Христа, Спасителя нашего» (Титу 3:5, 6).
«Но сей человек, принеся Он одну жертву за грехи, навеки сел одесную Бога» (стих 12). Вступительное слово означает, что здесь представлен контраст с тем, что было перед нами в стихе 11: Святой Дух противопоставляет единственное совершенное и действенное приношение Христа бесплодным жертвам закона. Слово
Слово «Человек» должно быть выделено курсивом: если нужно указать какое-либо слово, то это должно быть слово «Священник».
По-гречески просто читается: «Но Он», причем местоимение является выразительным. Речь идет о священнической работе Посредника. Он пришел и раз навсегда возложил Себя на Божественный жертвенник во искупление неба – весь путь Его послушания завершился и завершился на кресте.
Здесь есть как сравнение, так и контраст между Христом, Аароном и его преемниками. Оба были священниками; оба принесли жертву за грехи; но на этом аналогия между ними заканчивается. Их было много; Он один. Они принесли многочисленные жертвы; Он, но один. Они продолжали приносить жертвы; Его решение является полным и окончательным. Их предложения были неэффективными; Он действительно удалил грехи. Они стояли; Он сел. Они служили Богу; Он восседает по правую руку Бога. Типичный первосвященник
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входил в святилище только на короткое время, один день в году; Христос вознесся на высоту
"навсегда." Он не перестал быть Священником и исполнять эту должность; но теперь Он «Священник на престоле Своем» (Зах. 6:13). Положение, которое Он занимает, свидетельствует о высочайшем совершенстве Его работы и свидетельствует о принятии Его жертвы небесами. Славное место, отведенное нашему когда-то униженному Спасителю, представляет собой убедительное доказательство ценности и окончательности Его искупительной работы. «Сам факт того, что Христос находится на небесах, принятый Своим Отцом, доказывает, что Его работа должна быть выполнена. Почему, возлюбленные, пока посол нашей страны находится при иностранном дворе, должен быть мир; и пока Иисус Христос, наш Спаситель, находится при дворе Своего Отца, это показывает, что между Его народом и Его Отцом существует настоящий мир. Что ж, поскольку Он будет там вечно, это показывает, что наш мир должен продолжаться и никогда не прекратится. Но этот мир не мог были непрерывными, пока искупление не было полностью совершено, если справедливость не была полностью удовлетворена» (C.H.
Сперджен).
Мнения комментаторов разделились во мнениях относительно того, должно ли «навсегда» быть связано с единственной жертвой Спасителя или с Его восседанием по правую руку Бога. Греческий текст, хотя и не вполне убедительный, решительно отдает предпочтение последнему. Возможно, задумана двойная мысль. Те, кто настаивает на том, что слово «навсегда» должно быть присоединено к первому пункту, утверждают, что этого не может быть со вторым, потому что 1 Фессалоникийцам 4:16, Откровение 19:11 и т. д. показывают, что Спаситель еще покинет Небеса. С таким же успехом можно было бы обратиться к «стоянию» Христа, чтобы принять Стефана (Деяния 7:55). Но эта трудность создается нами самими из-за воплощения используемой метафоры. «Навеки сел» резко контрастирует с «стоящим на каждый день» в стихе 11.
Христос навсегда прекратил священническую работу по совершению жертвоприношений: Он никогда больше не будет заниматься такой задачей; но у Него есть и другие личности, помимо Творца искупления.
«Навеки сел по правую руку Бога». В этом послании четыре раза упоминается о восседании Христа на высоте, но повторений нет. В каждом случае ссылка оказывается связанной с совершенно другим направлением мысли. Во-первых, в Послании к Евреям 1:3 имеется в виду престол Его личной славы: весь контекст до и после показа этого. Во-вторых, в Послании к Евреям 8:1 речь идет о месте священнического превосходства, которое Он занимает, а именно о Его превосходстве над всеми другими, исполнявшими священническую должность. В-третьих, здесь, в Евреям 10:12, это место принятия жертвы, Божье свидетельство о ценности Его удовлетворения. В-четвертых, в Послании к Евреям 12:2 это место Победителя, награда за успешное участие в Своем забеге.
Рожденный в Вифлеемских яслях, которому на земле негде было преклонить голову, который умер на кресте и чье тело было положено во чужой могиле, теперь находится на Небесах. Ему дано место выше архангела, Он вознесен выше всего сотворенного. По правую руку Бога находится прославленный Человек! Христос — единственный среди всех воинств выше, кто заслуживает быть там! Не что иное, как Божественная милость, дает святым ангелам и искупленным грешникам место в Доме Отца; но Человек Христос Иисус заслужил эту высокую честь!
«Самое высокое место, которое предоставляют Небеса,
Это Его суверенное право,
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Царь царей и Господь господ,
Он царствует там в Свете».
Это невыразимо блаженно; тем более, когда становится понятно, что Христос вошел на небеса ради Своего народа. Он отправился туда в своем официальном облике. Он отправился туда как наш Представитель; предстать перед Богом «за нас» (Евр. 9:24). Он здесь как наш великий Первосвященник, носящий наши имена на Своем нагруднике. Дивны и драгоценны слова: «Куда вошел для нас Предтеча Иисус» (Евр. 6:20). Там восседает могучий Виктор, «увенчанный славой и честью». Он занимает Трон вселенского владычества, всемогущей силы, суверенной и безграничной благодати. Он творит всю благодать. Он заставляет все работать вместе ради Его собственного блага. Царский скипетр Он будет владеть до тех пор, пока все Его искупленные не будут с Ним во славе.
«Отныне ожидая, пока враги Его не станут подножкой Его ног» (стих 13). В этих словах мы видим седьмое и последнее новозаветное упоминание 110-го псалма. Там мы читаем. «Господь сказал Господу моему: сиди одесную Меня, доколе Я не сделаю врагов Твоих подножием ног Твоих» (стих 1). Здесь делается намек на это обещание Отца Сыну с целью дать дополнительное подтверждение только что сказанному. В стихах 10, 12 (также в 14) показана полнейшая ненужность какого-либо повторения жертвы Христовой, здесь невозможность ее. С самого начала Посреднику после принесения Его жертвы Богу было назначено положение славы и почета. Он должен был занять Свое место на небесном престоле до тех пор, пока Его враги не будут полностью побеждены: поэтому войти в место служения и снова умереть Он уже не был способен!
Страдающий Спаситель был наделен неограниченной властью и властью, и теперь не остается ничего, кроме достижения всех тех результатов, для достижения которых была предназначена Его жертва. Они двояки; спасение избранных Его, подчинение всех восставших против Бога, ибо «Он назначил день, в который будет судить вселенную по правде, посредством Того Человека, которого Он предназначил» (Деяния 17:31). Искупитель, совершивший Свое великое дело, теперь спокойно ожидает исполнения обещания Отца: ср. 1
Коринфянам 15:25-27. Христос еще проявит Свою могущественную силу и свергнет каждого гордого бунтовщика против Него. Он все же скажет: «Я попираю их во гневе Моем, и попираю их в ярости Моей, и кровью их окропит одежду Мою… ибо день отмщения в сердце Моем» (Ис. 63:3, 4): см. Откровение 14:20. Тогда люди испытают ужас «гнева Агнца» (Откр. 6:16).
«Гнев Агнца» является таким же совершенством, как и «любовь Христова». В Его ниспровержении врагов Божьих Его слава сияет так же истинно, как и тогда, когда Он ведет искупленных в Дом Отца. Ему одинаково следует поклоняться, когда мы видим Его одежду, запятнанную кровью Его врагов, а также когда мы видим, как Его жизнь утекает из Его бока, пронзенного за нас. Каждый из них был неотъемлемой частью работы, порученной Ему Отцом.
Хотя в нашем нынешнем состоянии мы склонны отшатываться от ужаса, когда созерцаем, как Он обращается к тем, кто презирал и отвергал Его. «Отойдите от Меня, проклятые», но в тот день мы будем славить Его за это. «О, какой это будет триумф, когда люди, злые люди,
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гонители и противники Христа — все будут брошены в горящее озеро» (Ч.
Сперджен).
Замечательное представление (оттенение) того, что только что произошло перед нами, было сделано небесами в 70 году нашей эры. Во дни Его плоти враги Христа преследовали Его с неустанной ненавистью. Их вражда не утихла и тогда, когда они затравили Его до смерти: их ярость продолжала изливаться на Его последователей. Никто не может, прочитав книгу Деяний, не обнаружить множество свидетельств злобы отступнического иудаизма против первых христиан. Иудеи громко хвастались своей победой над Иисусом из Назарета, и какое-то время казалось, что они одолеют Его церковь. Хотя этот вопрос несколько лет оставался в неопределенности, Бог полностью положил ему конец, полностью уничтожив их как нацию, и тем самым дал залог вечного уничтожения тех, кто не повинуется Евангелию. Посылая римлян сжечь их город и разрушить их храм, мы обнаруживаем торжественное предзнаменование того, что еще произойдет, когда Христос говорит:
«А тех врагов Моих, которые не хотели, чтобы Я царствовал над ними, приведите сюда и избейте предо Мною» (Луки 19:27).
Но пусть наша последняя мысль об этом 13-м стихе будет иметь другой смысл. В слове
«ожидая», мы вновь проявили прекрасные моральные совершенства Посредника.
Христос способен уничтожить всех Своих врагов в одно мгновение, однако на протяжении девятнадцати столетий Он выжидал Своего часа. Почему? Потому что и на Небесах Он кротко и радостно склоняется перед благоволением Отца. Его окончательный триумф все еще отложен, потому что Он спокойно ждет того дня, который «назначил» Бог (Деяния 17:31). Поэтому мы читаем о «царстве и терпении Иисуса Христа» (Откр. 1:9). И в этом Он подает нам пример. Какова бы ни была наша участь и состояние, как бы ни свирепствовали против нас силы зла, мы должны хранить свои души в терпении (Лк. 21:19), зная, что есть «определенное время» для благоприятствования Сиона (Пс. 102:13). .
В скором времени каждый враг Христа и Его церкви будет свергнут – свергнут, а не
«примирился»: «Его враги станут подножкой Его ног» явно разоблачает ложь мечтаний универсалистов!
«Ибо одним приношением Он навсегда сделал совершенными освящаемых» (стих 14).
Здесь наше внимание привлекают три вещи: во-первых, отношение этой точки зрения к контексту; во-вторых, что подразумевается под «усовершенствованным навеки»? в-третьих, кто такие «освященные»? Связь между нашим стихом и тем, что ему предшествует, содержится в вступлении «За», имеющем двойную силу. Во-первых, здесь подразумевается, что сказанное сейчас дает дополнительное доказательство тезиса всего отрывка: сам факт, что одно приношение Христа «навеки сделало совершенными» (в отличие от Евреям 7:17!) освященных Богом, дает еще больше демонстрация ее эффективности и достаточности, а также ненужности повторения. Во-вторых, тот же факт демонстрирует соответствие Посредника, восседающего по правую руку Бога, пока Его враги не станут подножкой Его ног — Его работа достигла такого благословенного результата, что Он имеет право и на покой, и на награду.
«Ибо одним приношением Он навсегда сделал совершенными освящаемых». Слово для
«Совершенный» буквально означает «завершенный» или «завершенный». Здесь имеется в виду скорее объективное, чем субъективное совершенство, как показывает непосредственный контекст и все послание. В этом стихе говорится не о вечном состоянии Церкви во Славе, а о
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своего нынешнего положения перед Богом. Своей жертвой Христос обеспечил Своему народу полное прощение грехов и мир перед Богом. «Единое приношение» Господа Иисуса обладает такими бесконечными достоинствами (будучи заслугами бесконечной или Божественной личности в святом человечестве), что оно произвело полное искупление и обеспечило «своим»
личное принятие Бога и доступ к нему, священническое положение и заветная близость перед Ним.
Поскольку их спасение было совершено посредством заместительного послушания и заместительного страдания, в жизни и в смерти, не кем иным, как Еммануилом, поскольку Он прославил Божий закон, соблюдая его полностью и претерпев его проклятие, Его народ одновременно совершенно оправдан и совершенно оправдан. освящены, то есть полная праведность и полная пригодность к поклонению в Храме Божием принадлежат им не сами по себе, но через Христа, Главу их.
Их право на небеса основано только на вмененной им праведности Христа.
Их пригодность дается, когда Святой Дух возрождает их. Их нынешнее наслаждение этим определяется поддержанием общения с Богом изо дня в день. Их совершенное и вечное наслаждение этим будет результатом их прославления при возвращении Спасителя.
Слово «усовершенствованный» здесь следует понимать в жертвенном, а не экспериментальном смысле. Это относится к праву христианина стоять в святом присутствии Бога в безоблачном мире. Наш титул так же действителен сейчас, как и тогда, когда мы будем прославлены, поскольку этот титул опирается только на жертвенную работу нашего Заместителя, завершившуюся на кресте. Оно опирается на что-то совершенно внешнее по отношению к нам, совершенно независимо от того, что суверенная благодать Божия действует в нас или через нас, когда мы сначала верим, или после. Мы драгоценны в глазах Бога согласно драгоценности Христа: см. Ефесянам 1:6, Иоанна 17:22, 23. Однако добавим, что это совершенное объективное освящение (наше посвящение небу Христом) ни в коем случае не Мудрость делает менее необходимой нашу потребность в постоянном очищении, экспериментально, посредством использования Слова Духом: Иоанна 13:10, 1 Петра 1:2 и т. д.
Те, кто усовершенствован «единой жертвой» Христа, — это «освященные», или, более буквально, просто «освященные», причем речь идет о тех, кто был навеки отделен Отцом (Иуды 1). В этом послании избранные обозначены по-разному. О них говорится как о «наследниках спасения» (Евр. 1:14), «сынах» (Евр. 2:10),
«братья» Христовы (Евр. 2:12), «участники в небесном звании» (Евр. 3:1), «наследники обетования» (Евр. 6:17), «дом Израилев» и « Иуды» (Евр. 8:8); но здесь «освященные», потому что цель Духа во всем этом отрывке — проследить все до его первоисточника, а именно, имперской воли суверенного Бога.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 49
Освящение
(Евреям 10:15-18)
Стихи, которые сейчас будут перед нами, завершают главный аргумент, который апостол излагал перед евреями; то, что следует далее, носит скорее характер серии увещеваний, взятых из ранее установленного тезиса. Неизмеримое превосходство христианства над иудаизмом, проявляющееся в славной личности нашего великого Первосвященника и совершенной действенности Его жертвы, было полностью продемонстрировано. «Здесь мы подошли к полному завершению догматической части этого послания, части Писания, наполненной небесными и славными тайнами, светом Церкви язычников, славой народа Израиля, основанием и оплотом веры. евангелист» (Джон Оуэн). Сразу же после этого этот выдающийся толкователь добавил (слова, наиболее подходящим образом выражающие собственные чувства автора) следующее:
«Поэтому я здесь, со всем смирением и чувством своей собственной слабости и полной неспособности выполнить столь великую работу, с благодарностью признаю руководство и помощь, которые были мне даны в ее интерпретации, насколько это возможно, или может быть полезным для церкви как простое следствие суверенной и незаслуженной благодати. достойные труды других, Он милостиво ответил на мои бедные, слабые мольбы, снабдив светом и доказательством истины».
Связь нашего нынешнего отрывка с тем, что было перед нами в последней статье, такова: в стихах 11-14 провозглашается совершенство жертвы Христовой: сначала сравнительно в 11-14, а затем отдельно в 14; тогда как в стихах 15-17 дается дальнейшее доказательство или подтверждение этого из Писаний Ветхого Завета. Посредническая работа Христа была настолько эффективной, что «Он одним приношением навсегда сделал совершенными освященных». Пуританин Чарнок сказал: «Это одно приношение имело такую бесконечную ценность, что оно полностью обеспечивало устранение греха, как вины, грязи, так и силы, и было достаточной ценой за всю благодать, которая должна была понадобиться верующим для их совершенного освящения». до скончания века. Там было умиротворение Его кровью для устранения нашей вины и сокровище заслуг для снабжения нашей благодати» (т. 5, стр. 231).
Между нашей предыдущей частью и настоящей существует еще одна связь. В стихе 14 апостол заявил: «Ибо одним приношением Он навсегда сделал совершенными освященных», теперь он описывает те признаки, по которым можно идентифицировать «освященных».
Для тех, кто действительно ценит свою душу и глубоко озабочен своей вечной судьбой, это жизненно важное соображение. Откуда мне знать, что я один из этих
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любимая компания, ради которой воплощенный Сын Божий принес Себя в жертву за грех?
Какими ясными и убедительными доказательствами я обладаю, что нахожусь в числе «освященных»?
Ответ на эти важные вопросы дан в стихах, над которыми нам предстоит сейчас задуматься.
Пусть каждый читатель присоединится к писателю и попросит Бога даровать ему честное сердце и проницательный взгляд, чтобы увидеть, описывают ли они то, что на самом деле было исправлено на его собственном опыте.
«О чем и Дух Святой является нам свидетелем, ибо после того, как Он сказал прежде: вот завет, который Я заключу с ними после тех дней, говорит Господь, Я вложу законы Мои в сердца их, и в их умы напишу им, и грехов их и беззаконий их уже не вспомню. А где прощение таковых, там нет уже жертвы за грех» (стихи 15-18). Утверждение, сделанное в стихе 14, состоит из двух частей: во-первых, «освящаемые»; во-вторых, такие «совершаются навеки». обратный порядок: «освященные» — это те, в чьи сердца Бог вкладывает Свои законы; те, кто «совершены навеки», — это те, чьи грехи Бог больше не помнит.
«О чем и Дух Святой нам свидетель» (стих 15). «Основа всего предшествующего рассуждения апостола о славе священства Христова и действенности Его жертвы была положена в описании нового завета, Посредником которого Он был, который был подтвержден и утвержден Его жертва, как и ветхий завет, заключалась в крови тельцов и козлов (Евр. 9:10-13). Теперь, обильно доказав и продемонстрировав то, что Он задумал относительно них обоих, Своего священства и Своей жертвы, Он дает нам подтверждение все же, из свидетельства Святого Духа, в описании того завета, который он дал прежде, и потому что кризис, до которого он довел свои рассуждения и споры, заключался в том, что Господь Христос, по причине достоинства Его личность и должность, с вечной эффективностью Его жертвы, заключались в том, чтобы принести Себя только один раз, что фактически включает в себя все, чему он прежде учил и провозглашал, включая непосредственную демонстрацию недостаточности всех тех жертв, которые часто повторялись. и, следовательно, их удаление из церкви; он возвращается к этим словам Святого Духа и для доказательства этого» (Дж.
Оуэн).
«О чем и Дух Святой нам свидетель» (стих 15). Эти слова предполагают три вопроса. Во-первых, чему является Святой Дух «Свидетелем»? Во-вторых, с чем связано «также» — кто еще был свидетелем того же самого? В-третьих, как Святой Дух «свидетельствует»? Итак, давайте искать ответы на эти вопросы.
Почему Святой Дух здесь назван «Свидетелем»? Если мы не вернемся дальше предыдущего стиха, то ответом будет тот факт, что единственное удовлетворение, полученное Искупителем, обеспечивает вечное совершенство всех, кто освящен; то, что следует в стихах 16-18, подтверждает это. Тем не менее, мы убеждены, что необходимо смотреть дальше, если мы хотим получить более глубокий и полный ответ. Удовлетворение, полученное Искупителем, было исполнением Божественного
«воля» — исполнение того, что было предусмотрено в вечном завете; и именно об этом говорит весь контекст. Святой Дух присутствовал, когда это
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между Отцом и Посредником был заключен чудесный договор, и через Иеремию Он открыл часть его славных обетований. Доказательства этого станут яснее по мере нашего продвижения.
Во-вторых, «о чем и Дух Святой нам свидетель» обращается к стиху 9. Там мы имеем свидетельство Сына о вечном постановлении, которое издал Бог и которое Он пришел исполнить; здесь (в стихах 17, 18) говорится о Духе к тому, что Отец обещал Посреднику, что Он сделает со Своим заветным народом. Таким образом, мы можем здесь увидеть совпадающие три личности Божества. Однако в словах Писания есть такая полнота, что мы не думаем, что только что указанное исчерпывает объем слова «также». Ведущая мысль контекста (и послания) — это достаточность, окончательность и действенность единой жертвы Христа. Это было «засвидетельствовано», когда Посредник «сел по правую руку Бога» (стих 12); и Святой Дух также является свидетелем того же благословенного факта для нас посредством Своего дела освящения в сердцах и умах тех, за кого умер Христос.
Что касается того, как Дух свидетельствует нам, то первый метод — посредством написанного Слова; в частности, тем, что Он дал через пророка Иеремию. Апостол доказывал достаточность жертвы Христа исходя из ее исключительности (стих 12), в отличие от многих жертв в иудаизме (стих 11); и окончательность этого объясняется тем фактом, что Он теперь «сел», что указывает на то, что Его работа приношения завершена. На это евреи могли бы возразить, что то, на что указывал апостол, было всего лишь правдоподобными рассуждениями, с которыми они не могли согласиться, если бы они не были подтверждены ясным свидетельством Писания; и поэтому он теперь еще раз процитировал памятное пророчество Иеремии 31, которое ясно подтвердило выводы, которые он сделал. Как условия этого пророчества подтвердили его выводы, мы увидим в дальнейшем.
«О чем и Дух Святой нам свидетель». Как мы видели, первая ссылка здесь относится к тому, что записано в Иеремии 31:31-34. Святой Дух является Автором Священного Писания, ибо «пророчество не было когда-либо по воле человеческой, но святые мужи Божии говорили, движимые Духом Святым» (2 Пет. 1:21). Более того, Священное Писание также является свидетельством Святого Духа из-за Его постоянного присутствия и власти в них. Читая написанное Слово, мы должны узнавать голос Духа истины, говорящий к нам непосредственно из них. Сделав это, мы признаем это Слово последней апелляционной инстанцией по всем вопросам поведения. Только это Слово является тем, к чему должна быть обращена наша вера.
«О чем и Дух Святой нам свидетель». Последние два слова нужно внимательно соблюдать в наши дни, когда так много тех, кто (под видом «правильного разделения Слова») хотел бы отнять у детей Божиих часть необходимого им хлеба, — пусть читатель будет очень остерегается таких людей. То, что проповедовал пророк Иеремия, предназначалось для народа Божьего в его дни. Правда, и через сотни лет апостол, не колеблясь, сказал, что написанное Иеремией было в равной степени «к нам»; заметьте особо, не только «для» нас, но и
"нам"! Все Слово Божье, от начала до конца, было написано для блага Его народа до конца мира.
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Но далее, Святой Дух является для нас не только Свидетелем вечного завета и эффективности жертвы Христа через написанное Слово объективно, но также и посредством Его применения этого Слова к нам субъективно. Как сказал апостол коринфянам:
«Ибо вы явно объявляетесь посланием Христовым, служенным нами, написанным не чернилами, но Духом Бога Живого, не на скрижалях каменных, но на плотяных скрижалях сердца» (2 Кор. 3). :3). Причина познается по ее следствиям, дерево по ее плодам; поэтому ценность и добродетель жертвы Христа засвидетельствованы нам Духом через мощное воздействие Его благодати на наши сердца. Каждая благодать, вложенная Духом в душу христианина, была куплена послушанием и кровью Христа и является живым свидетельством их ценности.
«Ибо после этого Он сказал прежде» (стих 15). Конкретное доказательство из Иеремии, которое апостол собирался процитировать, предваряется этими его собственными словами, как и фраза «говорит Господь» в следующем стихе на языке апостола. Если спросят, что было сказано «раньше»? ответ таков: «Вот завет, который Я заключу с ними».
Если спросить, что же говорится после? даже это: «Я вложу Мои законы в их сердца» и т. д. Особенно следует отметить, что эти Божественные милости Бога, вложившие Свои законы в наши сердца и прощающие наши грехи, являются непосредственными плодами жертвы Христа, но более того. отдаленно являются исполнением заветных обетований Бога, данных Посреднику.
Вечный завет, который Бог заключил со Христом, является основой всего добра, которое Он делает Своему народу. Доказательством этого утверждения служат многие места Писания, о которых в наши дни мало кто задумывается. Например, в Исходе 6:5 мы видим, как Иегова говорит Моисею: «Вспомни завет Мой», что переводится как причина вывода Им Израиля из Египта. Опять же, в Псалме 104:8 нам сказано: «Он навсегда запомнил завет Свой». Итак, в Иезекииля 16:60 Бог заявляет: «Тем не менее Я буду помнить Мой завет с тобой во дни твоей юности, и Я поставлю тебе вечный завет». В первой главе Луки мы читаем в пророчестве Захарии:
«Благословен Господь Бог Израилев, ибо Он посетил и искупил народ Свой, и воздвиг нам рог спасения в доме раба Своего Давида, как Он говорил устами святых пророков Своих, которые были от начала мира: чтобы нам спастись от врагов наших и от руки всех ненавидящих нас, чтобы творить милость отцам нашим и помнить святой завет Его» (стихи 68-72).
«Вот завет, который Я заключу с ними после тех дней, говорит Господь» (стих 16). Речь идет о «новом завете» Иеремии 31:31, названном так не потому, что он был вновь создан, ибо по своей первоначальной конституции он был заключен с избранными в Господе, их Главе, от вечности (Титу 1:1). , 2); ни в том виде, в каком оно было открыто недавно, поскольку оно было в некоторой степени известно Ветхому Завету. святые; но его называют так в отличие от прежнего управления им, которое состарилось и исчезло. Его еще называют «новым».
из-за «нового сердца», «нового духа», «новой песни», которые оно дарует, а также из-за новых таинств (крещения и вечери Господней), которые заменили старые таинства обрезания и пасхальной вечери. Кроме того, его можно условно обозначить как «новый».
потому что его сила и эффективность вечны; он никогда не устареет и не уступит место другому.
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«Я вложу закон Мой в сердца их, и в умах их напишу их» (стих 16). И кто является избранными, в которых Бог действует таким образом? Тех, кого Он навечно отделил (Еф. 1:4), тех, кого Он отдал Посреднику (Иоанна 17:6), тех, за кого умер Христос:
«кого Он предопределил, тех и призвал» (Рим. 8:30). Именно к ним, и только к ним, Бог относится так милостиво. Другие могут посредством религиозного наставления или личных усилий приобрести теоретическое знакомство с законами Бога, но только Его избранные имеют жизненно важное знание о Нем.
«Я вложу Мои законы в их сердца». Поскольку мы считаем это выражение чрезвычайно важным, мы постараемся объяснить его в соответствии с мерой света, которую Бог даровал нам на это. Во-первых, нам поможет это понять, если мы рассмотрим случай Адама. Когда он вышел из рук Творца, закон Божий был в его сердце, или, другими словами, он был наделен всевозможными святыми свойствами, инстинктами и склонностями ко всему, что повелел Бог, и антипатией ко всему, что Он запрещал. Это был «закон» природы его сердца. Законы Бога в Адаме были изначальной природой Адама, или конституцией Его духа и души, так же как закон природы для животных – любить своих детенышей, а для птиц – строить свои гнезда.
«Когда Бог сначала сотворил человека, Он дал ему не внешний закон, написанный буквами или изложенный в словах, но внутренний закон, вложенный в его сердце, сотворенный с ним и действующий в структуре его души. И все существо этого закона божьего, его масса, были не просто указаниями или лучами света в его разумении, указывающими, что делать, но также реальными, живыми и духовными склонностями и склонностями в его воле и привязанностях, влекущими его к что было направлено так, чтобы молиться, любить Бога и бояться Его, искать Его славы духовным и святым образом. Это были внутренние способности, пригодные для всякого долга» (Т.
Гудвин, том 6, с. 402). Внешнее повеление из Бытия 2:17 было задумано как проверка его ответственности; то, что Бог милостиво вложил в него, было оборудованием для исполнения его ответственности.
Следует ли задаться вопросом, где же место Писания, которое учит, что Бог вложил Свои законы в сердце непадшего Адама? достаточно ответить, что в Псалме 40:8 Христос говорит: «Закон Твой в сердце Моем», а в Римлянам 5:14 говорится, что Адам был «образом Грядущего». Но более того, точно так же, как мы можем узнать, какое зерно несет земля, по жнивью, найденному в поле, так же мы можем выяснить, что было в непадшем человеке, по руинам того, что еще предстоит увидеть в падшем и развращенном человечестве. Римлянам 2:14
говорит, язычники «по природе делают то, что предписано законом»: сама их совесть говорит им, что безнравственность и убийство суть преступления. Таким образом, в качестве доказательства того, что закон Божий изначально был самой «природой» Адама, мы имеем тень его в сердцах всех людей.
Увы, Адам не продолжил то, что сотворил его Бог: он пал, и последствием этого было то, что его сердце испортилось, сама его «природа» испортилась, так что то, что он когда-то любил, он теперь ненавидел, а то, что он должен был ненавидеть, он сейчас отслужил. Так же и со всеми его падшими потомками: будучи «отчуждены от жизни Божией по невежеству, которое в них, по слепоте сердца своего» (Еф. 4:18), плотской разум их «не подвластен закона Божия, да и не может быть» (Рим. 8:7). Вместо этой святой «природы» или духовной
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склонностей и свойств, человек теперь обитает и находится под властью греха; следовательно, Послание к Римлянам 7:23 учит нас, что грех – это «закон» в наших членах, а именно «закон греха и смерти».
(Рим. 8:2). И поэтому в Иеремии 17:1 (в противоположность Евреям 10:16) говорится, что грех и развращение в сердце «написаны железным пером, алмазным острием».
Теперь при возрождении и освящении «образ» Божий, по которому первоначально был создан Адам, снова запечатлевается в душе: см. Колоссянам 3:10; законы Божии написаны в сердце христианина, так что самой его «природой» становится служить, повиноваться, угождать, чтить и прославлять Бога. Поскольку закон Божий вновь обновляется в душе, он называется «законом разума» (Рим. 7:23), ибо разум теперь регулируется властью Бога и обращается к Нему так же инстинктивно, как и подсолнух солнцу, и как игла отвечает магниту. Таким образом, обновленное сердце «наслаждается законом Божьим».
(Рим. 7:22) и «служит закону Божию» (Рим. 7:25), и это является самой его «природой» — так поступать.
Эта чудесная перемена, происходящая с каждым из тех, за кого умер Христос, здесь приписывается прямо и безусловно Богу: «Я вложу Мои законы в их сердца и в их умы напишу их». Это гораздо больше, чем просто предложение, сделанное людям, и оно выходит далеко за пределы бесполезного приглашения, которое следует принять. Это непобедимое и чудесное действие Святого Духа, которое полностью превращает в него избранных людей. Только Тот, Кто первым создал человека, может переделать его. Никто, кроме Всемогущего, не может возместить ужасный ущерб, нанесенный Падением, противодействовать ужасной силе греха, избавить сердце от похотей плоти, рабства мира, рабства сатаны и переписать на нем Свой святой закон. чтобы Его любили безмерно и служили ему искренне и с радостью.
«Я вложу Мои законы в их сердца». В этом отличие от тех, кто находился под ветхим или синайским заветом. Там «десять слов» были выгравированы на каменных скрижалях не только для того, чтобы обозначить тем самым их неизменную и непреходящую власть, но и для того, чтобы показать ожесточенность сердец невозрожденных людей, которым они были даны. Но в рамках нового завета, то есть исполнения вечного завета и применения его благодати к избранным небесам в этом евангельском устроении, Бог придает действенность Своему святому закону в душах Своего народа. Во-первых, смирением и в значительной степени устранением вражды природного сердца против Него и Его закона, о котором образно говорится как обрезание сердца (Втор. 30:6) и «отнятие каменного сердца».
(Иезек. 36:26). Во-вторых, насаждая принцип послушания Его закону, который образно именуется дарованием «сердца плотяного» и «написанием Его законов на сердце».
Обратите особое внимание, дорогой читатель, что Бог здесь не говорит: «Я дам Мои обещания».
но «Мои законы в их сердцах». Он не откажется от Своих притязаний: безоговорочное подчинение Его воле — это то, чего требует Его справедливость и что обеспечивает Его сила. Великое торжество благодати состоит в том, что «вражда» против закона (Рим. 8:7) заменяется «любовью» к закону (Пс.
119:97). Именно этим объясняется слово в Псалме 19:7: «Закон Господень совершенно преобразует душу». Вероятно, большинство наших читателей удивятся (увы, так и должно быть), узнав, что Евангелие еще никого не «обращало». Нет, это закон
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которое Дух использует, чтобы обличить в бунте против Бога, и только тогда, когда душа покаянно отвергнет и оставит свой бунт, она не будет готова к вести мира, которую несет Евангелие.
Внимательный читатель заметит небольшую разницу между формулировками Евреям 8:10 и 10:16. В первом случае это звучит так: «Я вложу Мои законы в их умы и напишу их в их сердцах», но в отрывке, который сейчас перед нами, эти два предложения перепутаны. Одна из причин этого заключается в следующем: Евреям 8:10 дает Божественный порядок действий: сначала информируется разум, а затем преобразуется сердце. Более того, в Послании к Евреям 8:10 речь идет о познании Бога, а для этого необходимо просветить понимание, прежде чем из Него можно будет извлечь привязанности — никто не будет любить неизвестного Бога. Дух помогает переносить возрожденным действенное знание о авторитете и превосходстве законов Божьих, давая им мощное осознание как их связывающей силы, так и духовности; и затем Он сообщает им любовь, так что их сердца сердечно склоняются к ним.
Когда апостол определяет место развращения нашей природы, он помещает его в
«ум» и «сердце»: «Не поступайте, как поступают прочие язычники, в суетности ума своего; имея помраченный разум, будучи отчужденными от жизни Божией по невежеству, которое в них, по причине слепоты сердца своего» ." Поэтому Божественное дело освящения, или обновления нашей природы, состоит в исправлении и ума, и сердца, и то через снабжение их принципами веры, любви и приверженности Богу. Таким образом, благодать нового завета (купленная небесами для Его народа) настолько же обширна, чтобы исправить нашу «природу», так и грех (в своем месте жительства и силе) развращает нас. Бог желает истины «внутренних» (Пс. 51:6) – не для того, чтобы можно было обойтись без внешнего соответствия Его закону, ибо и это необходимо, но если оно не исходит из внутренней любви к Его закону, внешние действия не может быть принят Им.
«Из всего этого мы можем легко распознать природу той благодати, которая содержится в этой первой ветви первого обетования завета. И это действенное действие Его Духа в обновлении и спасительном просвещении нашего разума, посредством которого они Мы обычно сообразуемся со всем законом Божьим, то есть с правилом и законом нашего послушания в новом завете, и получаем возможность выполнять все действия и обязанности, которые от нас требуются. И это первая благодать, обещанная и сообщенная нам. нам в силу этого завета, как и было необходимо, чтобы так и было, ибо: 1. разум является основным местом всякого духовного послушания; 2. надлежащие и особые действия разума при различении, познании и суждении должны 3. Испорченность ума такова слепотой, мраком, тщеславием и враждебностью, что ничто не может воспламенить наши души или сделать доступ к возмещению ущерба. нашу природу, а внутреннее, духовное, спасающее действие благодати на разум» (Джон Оуэн).
В Послании к Евреям 10:16 сердце упоминается выше разума, потому что Дух дает здесь Божественный стандарт, по которому мы можем мерить себя: это тест, посредством которого мы можем убедиться, принадлежим ли мы к числу «освященных», которые были совершены навеки одним приношением Христовым. Интеллектуальное знание законов Бога не является доказательством
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возрождением, но является подлинным сердечным знакомством с ними. Вопросы, которые мне нужно честно ответить, таковы: есть ли во мне то, что отвечает Закону без меня? То есть действительно ли мое желание и решимость подчиняться и контролироваться открытой волей Бога? Является ли глубочайшим желанием моей души и главным делом моей жизни угождать Богу и служить Богу? Разве великим бременем моих молитв является то, что Он будет действовать во мне «как желать, так и делать по Своему благоволению?» Не вызвано ли мое глубочайшее горе тем, что я не смог быть полностью святым в своих желаниях, словах и поступках?
Экспериментально: чем больше мы любим Бога, тем больше мы сможем распознать превосходство Его закона.
«И грехов их и беззаконий их Я уже не вспомню» (стих 17). Обратите еще раз внимание на порядок нашего отрывка: то, что здесь находится, происходит после стиха 16, а не перед ним. В порядке благодати оправдание (в котором прощение является отрицательной стороной) предшествует освящению, но в понимании верующего все обстоит иначе: я могу удостовериться в оправдании меня Богом, только убедившись, что имею в себе плоды Его освящения меня. . Я должен изучить последствия, чтобы обнаружить причину. Подобным же образом Бог избирает прежде, чем Он призовет или возродит, но мне нужно сделать свое призвание «уверенным», чтобы получить доказательства моего избрания: см. 2 Петра 1:10. Есть много людей, которые не подают никаких признаков того, что Божий закон написан в их сердцах, но, тем не менее, заявляют, что Им прощены их грехи; но такие, к сожалению, обмануты. Священное Писание не дает права никому считать себя Божественно прощенным, кроме тех, кто спасен от своеволия и корысти.
«И грехов их и беззаконий я уже не вспомню». Эти слова не следует понимать как означающие, что грехи Божьего народа исчезли из Его сущностного разума, а, скорее, что Он никогда не вспомнит о них, пока Он исполняет Свой долг Судьи. Поскольку наш Заместитель уже выполнил наши обязательства и Справедливость была полностью удовлетворена, оплата не может требоваться дважды. «Итак, нет теперь осуждения тем, кто в Господе Иисусе» (Рим. 8:1). В этом и есть обратная сторона оправдания верующего: его грехи не засчитываются ему на счет; положительный аспект состоит в том, что ему вменяется совершенная законоправедность Христа.
«А где прощение сего, там нет уже жертвы за грех» (стих 18). Здесь апостол делает неопровержимый вывод из предпосылок, которые он так полностью установил.
Прежде чем задуматься над этим, давайте кратко изложим эти замечательные стихи. Во-первых, вечный завет является основой всех милостивых отношений Бога со Своими избранными.
Во-вторых, этот вечный договор между Отцом и Посредником теперь исполняется в соответствии с «новым заветом». В-третьих, цель этого завета состоит не в том, чтобы отделить людей только к внешней святости, но и так освятить их, чтобы они могли Будьте святы сердцем и жизнью. В-четвертых, это освящение избранных осуществляется посредством сообщения им действенной благодати за их обращение и послушание, о чем здесь (под рисунком) говорится как о том, что Бог вкладывает Свои законы в их сердца и записывает их. В-пятых, это практическое освящение есть продолжение Богом того дела благодати, которое Он начинает в нас при возрождении, — наше прославление есть завершение его, ибо тогда последние остатки греха будут удалены от нас, и мы будет совершенно соответствовать образу Его Сына.
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«А где прощение сего, там нет уже жертвы за грех». Эти слова отражают применение апостолом Священного Писания, процитированного из Иеремии, которое было сделано специально для того, чтобы продемонстрировать совершенство жертвы Христа. Вывод неоспорим: одна жертва Христа обеспечила то, что благодать вечного завета будет передана всем тем, за кого Он умер, как в освящении, так и в оправдании их личностей. Поскольку с тех пор все их грехи исчезли от лица Божия, дальнейшая жертва не требуется.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 50
Доступ в рай
(Евреям 10:19-23)
Стихи, которые сейчас привлекут наше внимание, содержат переход апостола от доктринальной части послания к практической, поскольку привилегии и обязанности никогда не должны быть разделены. Подробно рассуждая о священническом служении Христа в предыдущей части послания, он теперь суммирует в нескольких словах масштаб и суть всего, что он говорил (стихи 19-21), а затем рисует суть простой вывод из всего (стих 22). Подобно мудрому мастеру-строителю, он сначала копает, пока не доходит до фундамента, а затем призывает себя и других с уверенностью строить на нем. Продемонстрировав огромное превосходство христианства над иудаизмом, апостол теперь призывает своих читателей-христиан воспользоваться всеми своими благословенными преимуществами и насладиться дарованными им великими привилегиями.
«Великий аргумент апостола завершен, и результат представлен нам в очень кратком изложении. Мы имеем смелость войти во святилище посредством крови Иисуса, новым и живым путем; и мы имеем в небесном святилище великий Священник над домом Божьим. Все трудности устранены совершенно и навсегда. Мы имеем доступ; и Тот, Кто есть путь, есть и конец пути; Он и ныне наш великий Священник, ходатайствующий за нас, и наш вседостаточный Посредник, предоставляющий нам всю необходимую помощь.
«На этом основании зиждется тройное увещевание. 1. Давайте приближаться с искренним сердцем, в полной уверенности в вере. 2. Давайте твердо держаться исповедания надежды, не колеблясь. 3.
Давайте будем думать друг о друге, чтобы побуждать к любви и добрым делам, вместе трудясь и ожидая, помогая друг другу в единстве братьев. Вера, надежда и любовь — вот тройственный результат входа Христа на небеса, духовно познаваемый. Вера, надежда и любящее отношение сердца соответствуют новозаветному откровению Божественной благодати» (Адольф Сапфир).
«Этими словами апостол переходит к последней части послания, которая носит исключительно назидательный характер. Ибо, хотя и встречаются некоторые случайные смешения учений, созвучные тем, на которых настаивали ранее, тем не менее, заявленный замысел всей остальной части послания таков. предлагать и навязывать евреям такие обязанности различного рода, какие истины, на которых он настаивал, предписывают и делают необходимыми для всех верующих. призывали к их необходимости и привилегии, которую мы имеем, будучи допущены к ним и приняты вместе с ними, все взятое от священства и жертвы Христа, с их последствиями и преимуществами, которые мы получаем через это» ( Джон Оуэн).
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Тот же порядок Истины можно ясно увидеть и в других посланиях апостола Павла. В Послании к Римлянам первые одиннадцать глав посвящены доктринальному изложению, а следующие четыре носят практический характер и излагают обязанности христианина: см. Римлянам 12:1. Аналогично и в Послании к Ефесянам: первые три главы излагают суверенную благодать Божью, последние три — обязанности христианина: см. Евреям 4:1. Из этого учитель и проповедник может почерпнуть важные наставления, показывающие ему, как обращаться со Словом, чтобы весь человек мог быть назижен. Понимание должно быть просвещено, совесть исследована и утешена, сердце воспламенено, воля тронута, чувства упорядочены. Ничто, кроме доктрины, не произведет людей холодных и тщеславных; ничего, кроме увещевания, обескураженного и плохо обученного народа.
«Итак, братия, имея дерзновение войти во святилище посредством Крови Иисуса»
(стих 19). «Предыдущая часть этого послания была главным образом занята изложением, доказательством и иллюстрацией некоторых великих особенностей христианского учения, а оставшаяся часть полностью посвящена предписанию и обеспечению исполнения тех обязанностей, которые естественным образом вытекают из вышеизложенного. Абзацы, стихи 19-23, очевидно, состоят из двух частей: изложения принципов, которые считаются само собой разумеющимися как полностью доказанные, и предписания об обязанностях, основанных на признании этих принципов» (Дж. Браун). .
Великая привилегия, объявленная здесь христианам, состоит в том, что они могут приблизиться к Богу как принятые поклонники. Эта привилегия представлена в виде повторения основных моментов, о которых говорил апостол, а именно: во-первых, христиане имеют свободу войти в присутствие Бога (стих 19). Во-вторых, им приготовлен путь для этого (стих 20). В-третьих, им дается Руководство, которое направит их по этому пути (стих 21).
Эти три пункта здесь усиливаются, показывая природу этой «свободы»:
«дерзновение» войти в присутствие Божие, и это благодаря крови Христа. Путь"
описывается как «новый» и «живой», и он готов для нашего использования, потому что Христос
«освятил» его. «Руководитель» представлен Своей функцией «священника»; Его достоинство «великое»; Его власть «над домом Божьим».
«Итак, братия, имея дерзновение войти во святилище посредством Крови Иисуса». К
«войти во святилище», как показывает стих 22, означает «приблизиться» к Богу в Господе, ибо «никто не приходит к Отцу, как только через Него» (Иоанна 14:6). «Святейшее» здесь — это всего лишь другое название Небес, жилища Бога, обозначенного так в данном случае, потому что святая святых в скинии и храме было их прообразом. Это подтверждается тем, что было до нас в Послании к Евреям 9:24: «Ибо Христос вошел не в рукотворенное святилище, по образу истинного устроенное, но в самое небо». Весьма благословенно связать с Посланием к Евреям 10:19 то, что сказано в Послании к Евреям 9:12: «Он однажды вошел во святилище с кровью Своей»; звание членов Его тела для входа в Святилище горнее такое же, как и звание их Главы!
Смелость «войти во святилище», о которой говорится в нашем тексте, не должна ограничиваться попаданием христианина на небеса после смерти или по возвращении Спасителя, но должна пониматься как относящаяся к доступу к Богу в духом и верой, которую он теперь имеет.
Здесь мы снова видим огромный контраст с условиями, существовавшими при старой
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и новые заветы. В рамках иудаизма как такового израильтянам было строго запрещено приближаться к Иегове; Его жилище было запечатано от них. Более того, даже левитам, которым была предоставлена привилегия служить в скинии, было запрещено посещать святая святых. Но теперь всем, кто причастен благословениям нового завета, дано право пользоваться свободным доступом к Богу, приближаться к Его престолу как просители, входить в Его храм как поклонники, сидеть за Его столом как счастливые дети. .
Наиболее блаженно было это изложено небесами в конце замечательной притчи в 15-й главе Евангелия от Луки. Там мы видим блудного сына, «пришедшего в себя», говорящего: «Встану и пойду к Отцу Моему». Он встал и пошел, и где мы его найдем? За дверью или глядя в окно? Нет, но внутри Дома. Суверенная благодать дала ему смелость «войти». И почему бы нет? Исповедав свои грехи, он получил «поцелуй».
примирения, и на него была возложена «лучшая одежда», и таким образом он был готов наслаждаться домом Отца. В полном соответствии с учением нашего Господа в этой притче, здесь, в 10-й главе Послания к Евреям, сказано, что «Он одним приношением навсегда сделал совершенными освященных», и поэтому Бог вложил Свои законы в их сердца, написал их. на их умы и признался, что их грехов и беззаконий Он «больше не вспомнит».
Вот в чем сила слова «поэтому» в нашем нынешнем стихе. Поскольку удовлетворение Христа устранило все юридические препятствия и поскольку работа Духа в христианине сделала его «собравшимся стать причастником наследия святых во свете»
(Кол. 1:12), нет не только ничего, что могло бы препятствовать, но есть все причины и мотивы, побуждающие нас приблизиться к Богу и излить перед Ним свои сердца в благодарении, хвале и поклонении. В Послании к Евреям 4:16 нас призывают «с дерзновением приступать к престолу благодати, чтобы получить милость и обрести благодать для помощи во время нужды»; но здесь, в Евреям 10:19-22, более конкретно имеется в виду поклонение – вход во «святилище»,
которое было местом поклонения и общения, см. Числа 7:89.
Необходимо дать дополнительные пояснения по поводу термина «смелость». Сапфир справедливо указывал, что это выражение «нужно понимать здесь объективно, а не субъективно, иначе последующее увещевание было бы бессмысленным»; другими словами, речь идет о чем-то вне нас самих, а не о состоянии сердца. Буквально греческое слово означает «Итак, братья, имея смелость войти во святилище», и поэтому некоторые переводят это как «право входа». Скорее всего, это слово предназначено для того, чтобы указать на двойное отличие от условий Ветхого Завета. Тем, кто находился под ним, был законный запрет на вход в священную обитель Иеговы, но христиане имеют на это полное право. Опять же, те, кто находился в иудаизме, боялись сделать это, тогда как вера теперь понимает, что мы можем прийти на небеса с полной уверенностью, потому что Он принял нас «в Возлюбленном» (Еф. 1:6). Нет веской причины, по которой нам следует колебаться в приближении к нашему Отцу в совершенной свободе духа.
«Кровью Иисуса». Это похвальная причина, которая обеспечивает право христианина войти в «Святое Святых» — место, где проявляются все знаки Божьей благодати и славы (Евр. 9:3, 4). Кровь еврейских жертв не имела и не могла получить такой свободы доступа к непосредственному присутствию Бога. Кровь Иисуса имеет
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это было сделано как в отношении Бога как приношения, так и в отношении совести верующих посредством его применения. Искупление Христа как приношение или жертва устранило все юридические препятствия между Богом и верующими. Он выполнил требования Его закона, снял с него проклятие и разрушил «срединную разделительную стену»; в знак чего завеса в храме разорвалась надвое, сверху донизу, когда Спаситель скончался. Точно так же Святой Дух настолько применил силу крови к совести христиан, что они избавлены от чувства вины, освобождены от страха перед Богом и получают возможность приближаться к Нему в духе свободы.
«Новым и живым путем, который Он освятил нам, через завесу, то есть плоть Свою» (стих 20). Это представляет нам второй стимул и ободрение для христиан воспользоваться и использовать невыразимую привилегию, которую Христос обеспечил для них. Чтобы понять эти стихи, необходимо иметь в виду, что Н.Т. привилегии здесь выражены в Ветхом Завете. диалект. Высшая привилегия падшего человека — иметь доступ к присутствию Бога, его оскорбленного Господа и Владыки: единственный путь приближения — через Христа, прославленным прообразом которого была скиния (и храм). Ссылаясь на эти образы, Христос здесь представлен нашей вере в тройственном виде.
Во-первых, как врата или дверь, через которые мы входим во Святое. Едва Адам согрешил, как дверь доступа к величию Божию была заперта перед ним и всем его потомством, херувимы с пылающим мечом встали на его пути (Быт. 3:24). Но теперь пылающий меч справедливости угас в крови Поручителя (Зах. 13:7), дверь доступа снова широко открыта. Бесконечная мудрость Бога придумала способ, как Его «изгнанные» могут снова вернуться домой в Его присутствие. (2 Цар. 14:14), а именно через удовлетворение Христа.
Во-вторых, чтобы ободрить нас в нашем приближении к небу в Господе. Он также представлен нам в образе «нового и живого пути, который Он освятил для нас». «Сказав нам, что у нас есть «вход во святилище», он теперь объявляет, каким образом мы можем это сделать. Единственным путем во святилище под скинией был проход с кровью через святилище, а затем поворот Но всей церкви было запрещено пользоваться этим путем, и он был назначен ни для какой другой цели, кроме типичной, чтобы в должное время верующим открылся путь в присутствие Божие, которого еще не было. И это описывает апостол: 1. По приготовлению его: «который Он освятил». 2. По свойствам его: это был «путь новый и живой». 3. По склонности его, которая во-первых, он выражает образно, или по-старому, под скинией: это было «через завесу». Во-вторых, в толковании такого типа: «то есть плоть Его». В целом, есть описание проявления веры в нашем доступе к Богу через небесного Иисуса» (Джон Оуэн).
В предыдущем стихе было объявлено, что небеса открыты для народа Божьего. Но здесь Христос представлен скорее как прообраз той «лествицы» (Быт. 28:12, Ин. 1:51), которая, будучи поставлена на земле, достигает неба. В этом отношении Христос назван «Путью, Истиной и Жизнью» (Иоанна 14:6), ибо Он есть единственный истинный «путь», ведущий к Богу. Этот «путь» по-разному упоминается в Писании как «путь жизни» (Притч.
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10:17), «путь святости» (Ис. 35:8), «путь добрый» (Иер. 6:16), «путь мира»
(Луки 1:79), «путь спасения» (Деяния 16:17). Все это относится к одному и тому же, а именно к единственному пути на небеса. Сам Христос есть этот «путь» в двояком смысле: во-первых, когда сердце отворачивается от всякого другого предмета, претендующего на первое место в его привязанностях, оставляет всякую уверенность в своей праведности и ухватывается за Спасителя. Во-вторых, когда мы усердно стремимся к благодати, принимая Христа как наш Образец, следуя
«Его шаги» на пути безоговорочного и радостного послушания небу.
«Путь» на небеса здесь назван «новым и живым». Слово «новый» на самом деле
«недавно убитый», поскольку простой глагол «occido», от которого оно образовано, означает «убивать». Путь приближения к небу открылся нам потому, что Христос был предан смерти таким образом. Но это слово «новый» не следует понимать абсолютно, как будто этот «путь»
не существовало до смерти Христа, ибо все Ветхие Заветы не существовали до смерти Христа. святые тоже прошли через него. Нет, оно не было совершенно «новым» с точки зрения его изобретения, открытия или использования. Почему же тогда оно называется «новым»? В отличие от старого образа жизни по завету дел, в соответствии с новым заветом, поскольку он только сейчас полностью проявился (Еф. 3:5) и благодаря своей вечной силе — он никогда не устареет.
Этот «путь» к Богу также называется «живым», и на это есть по крайней мере три причины.
Во-первых, в отличие от пути к Богу в иудаизме, который проходил через смерть животного и был причиной смерти любого, кто использовал его, за исключением первосвященника.
Во-вторых, из-за своей постоянной эффективности: это не безжизненная вещь, но обладающая духовной и жизненной силой в нашем доступе к Богу. В-третьих, из-за своих последствий: оно ведет к жизни и фактически приводит нас к ней. «Это называется живым путем, потому что все, что символизирует Христа, должно быть представлено как обладающее жизненной силой. Таким образом, мы читаем о Нем как о живом камне, живом хлебе и т. д.» (Адольф Сапфир). Вероятно, этот эпитет имеет в виду и небесное воскресение: хоть и убитый, но могила не могла удержать Его; Теперь он «жив во веки веков»,
и, проявляя в Своем народе покаяние, веру и послушание, благополучно ведет их к жизни вечной.
Этот новый и живой путь к Богу был «посвящен нам» Небесами. Это путь, посвященный Им для служения и спасения человека; путь доступа к вечному святилищу для грешника, который был выделен Искупителем для этого служения людям» (А. Барнс). Поскольку «путь» есть Сам Христос, это означает, что Он посвятил Себя для использования грешников в их отношениях с Богом – «ради них Я освящаю Себя» (Иоанна 17:19). мы путешествуем на небеса, у Христа есть
«освятил» или приспособил его для нашего использования, оставив нам пример того, что мы должны следовать Его стопам: «когда Он выводит Своих овец, Он идет впереди них» (Иоанна 10:4).
«Фраза «посвятил для нас» дает нам понять, что Христос сделал путь на небеса пригодным для нас, и это благодаря Своим трем служениям. Во-первых, как Священник, Он поистине посвятил его, и это Своей собственной кровью, как кровью жертв освящены вещи по закону. Христос Своей кровью забрал наши грехи, которые сделали непроходимым путь на небо. Во-вторых, как Пророк, Он открыл и открыл нам этот путь. Это Он делал Сам, пока Он был на земле; и с тех пор, как Он вознесся на небо, Он
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сделал это через Своих служителей (Еф. 4:11). В-третьих, как Царь, Он заставляет проложить, оградить и сделать путь общим для всего Своего народа; так что ее вполне можно назвать Королевской дорогой» (Уильям Гуж).
«Через завесу, то есть плоть Его». Именно через человечность Христа путь на небеса был открыт, обновлен и освящен. Но до Его смерти сама жизнь, которую прожил человек Христос Иисус, лишь подчеркивала ужасное расстояние, на котором грешники находились от Бога, точно так же, как красивая завеса в скинии закрывала израильтянина от Его присутствия. Более того, человечество Христа было греховным, поскольку все беззакония Его народа были вменены Ему. В то время как плоть Христа была распята, перед глазами людей было доказательство того, что проклятие не было отменено. Пока Он обитал в этом мире, было очевидно, что грех еще не оставлен. Завеса должна быть разорвана, Христос должен умереть, прежде чем станет возможен доступ на небеса. Когда Бог разорвал завесу в храме, было дано ясное указание на то, что все препятствия были устранены и что путь в Его присутствие был открыт.
«И иметь Первосвященника над домом Божиим» (стих 21). Вот третья великая привилегия христианина, третье побуждение, которое дано ему для приближения к Богу, третий характер, в котором Христос предстает перед верой. Хотя можно было бы возразить, что, хотя дверь открыта и освящен новый и живой путь, мы все же слишком бессильны, чтобы идти по ней, или слишком грешны, чтобы войти в святилище; поэтому, чтобы избежать этого, Христос теперь поставлен Священником над домом Божьим. О, какое здесь ободрение! Поскольку Священник Христос «предназначен для человеков в небесном»
(Евр. 5:1). Он — живой Спаситель за завесой, ходатайствующий за Свой народ, защищающий его интересы перед Отцом.
«И иметь Первосвященника над домом Божиим». Начало «И» показывает, что содержание этого стиха образует звено в цепи, начатой в стихе 19, так что оно предоставляет дополнительную основу, которая поможет нам приблизиться к Богу. Следующее слово «иметь», хотя и не на греческом, очевидно понятно, и в качестве основного глагола (необходимого для завершения предложения) взято из стиха 19. Прилагательное следует перевести как «великий», а не как «великий».
«высокий»: это понятие не относительное по сравнению с другими священниками; но абсолютный, обозначающий достоинство и превосходство Христа: Он «велик» в Своей личности, в Своем достоинстве, в Своем положении, в Своей силе, в Своем сострадании.
Чтобы показать, для кого именно Христос является великим Священником, здесь добавлено «над домом Божьим». «Апостол думает здесь не о жертве Христа, а о том, чем Он является и что делает после Своей жертвы, теперь, когда Он превознесен на небесах; ибо это была вторая часть служения первосвященника. Первой было принесение жертвы. для людей другим было взять на себя надзор за домом Божьим: см. Захария 3:6, 7 — Иисус Навин был выдающимся прообразом Христа» (Джон Оуэн). «Дом Божий» представляет собой всю семью Божию, как на небе, так и на земле: сравните Евреям 3:6. Церковь здесь, внизу, — это то, что в первую очередь включается в это выражение, ибо именно ей дается это ободрение и кому предлагается этот мотив приближения. Но как в небесном святилище, в котором сейчас служит Христос, и в которое мы входим своими молитвами и духовным поклонением, так и «дом Божий» включает в себя и церковь воинствующую, и церковь торжествующую.
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Когда говорится, что Христос «над домом Божьим», имеется в виду Его главенство, господство, власть. Господь Христос руководит личностью, обязанностями и богослужением верующих. В этом смысле все их приемлемое поклонение назначено Им; в том, что Он помогает поклоняющимся Своим Духом в исполнении каждого долга; в том, что Он направляет управление церковью, рукополагает ее служащих и применяет ее законы; в том, что Он делает их служение приемлемым для Бога. Он Царь Сиона, владеющий скипетром, защищающий интересы Своей церкви и, по Своему усмотрению, свергающий ее врагов. Именно Господь добавляет в церковь тех, кому надлежит спастись. Он — единственный Глава, и как жена должна во всем подчиняться мужу, так и члены мистического тела Христова не должны признавать другого Господа. От Него мы должны получать наши указания; Ему мы еще должны дать отчет.
«Да приступим с искренним сердцем, с полной верою, кроплением очистив сердца наши от порочной совести и омыв тела наши чистою водою» (стих 22). Описав тройную привилегию, дарованную христианам, апостол теперь указывает на тройную обязанность, которая из этого вытекает; здесь имеется в виду первое из них, а именно: войти во Святое Святых, приблизиться к Богу как радостные поклоняющиеся. «Приблизиться» к Богу есть священнический акт, общий для всех святых, которые сделаны священниками Божиими» (Откр.
1:6): греческое слово, обозначающее весь процесс всякого богослужения, обращение к Всевышнему для вознесения хвалы и просьб, как публично, так и приватно.
«Приближение к Богу — это действие сердца или разума, посредством которого душа под влиянием Духа сладостно и непреодолимо возвращается на небеса в Господе как единственный центр своего покоя. Происходит постоянное улучшение заслуга и посредничество Христа в каждом обращении к Вышнему Величеству.Верующий как бы закрепляется в расщелине Скалы веков, попадает в тайное место благословенной лестницы, по которой мы возносимся на небо. И затем он возвышает голос свой, приближаясь к небу новым и живым путем. Он говорит вместе с Давидом: «Я приду к жертвеннику Божьему, к Богу моя великая радость».
И если Бог скроет лицо Свое, душа будет ждать и предвещать добро от Его руки, говоря: «Надейся на Бога, ибо я еще буду славить Его: днем Он повелеет Свою любящую доброту, а ночью Свою песнь». И если Господь улыбнется и даст ответ мира, он не будет приписывать свой успех своей вере или рвению, но только Христу» (Сокращенно от Эбена Эрскина, 1733).
«Приступим с искренним сердцем и полной верой». Это необходимый способ, которым мы должны приближаться к Богу. Недостаточно принимать благоговейную позу тела или поклоняться только устами; и Бог не прославляется, когда мы поддаемся неверию. А
«истинное сердце» противостоит двойственному, сомневающемуся, недоверчивому и лицемерному сердцу. В наших отношениях с Тем, кто «испытывает сердца и поводья» и «чьи очи подобны пламени огненному», следует избегать всякого разногласия.
Бог желает истины во внутренностях, поэтому: «Сын, отдай Мне сердце твое» (Притч.
23:26) — это Его первое требование к нам. Ничто иное, как это, никогда не удовлетворит Его. Но больше; должно быть «истинное сердце»: искреннее, неподдельное, честное желание и решимость воздать Ему то, что Ему причитается. Мы не можем навязывать Ему. Красивый язык
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предназначенные для ушей людей, или эмоциональная серьёзность, предназначенная только для эффекта, не обманывает Бога. «Бог есть дух, и поклоняющиеся Ему должны поклоняться в духе и истине» (Иоанна 4:24). Как это осуждает тех, кто удовлетворяется простым внешним исполнением долга, и тех, кто довольствуется заменой настоящих сердечных отношений с Богом внушительным ритуалом! О, если бы я мог сказать вместе с Давидом: «Всем сердцем моим я искал Тебя».
«С полной уверенностью в вере»: что означает отрицательно, без сомнения и колебаний; положительно, с непоколебимой уверенностью – не в себе и не в своей вере, но в заслугах Христа, как дающих неоспоримое право приблизиться к трисвятому Богу. «Полная уверенность в вере» указывает на то, что сердце покоится и полагается на абсолютную достаточность Крови Христа, пролитой за мои грехи, и на эффективность Его нынешнего ходатайства для поддержания моего положения перед Богом. Вера отворачивается от себя и смотрит на великого Священника, который принимает мои слабые хвалы и прошения и, очищая и окуривая их Своим сладким фимиамом (Откр. 8:3, 4), делает их приемлемыми для небес. Но пусть сатана не удерживает какое-либо робкое дитя Божье от приближения к Нему из-за страха, что оно не обладает ни «истинным сердцем», ни «полной уверенностью в вере». Нет, если он не может сознательно прийти с ними, то пусть усердно приступит к престолу благодати ради них.
«Окроплив сердца наши от порочной совести и тела наши чистой водою омыв». Здесь мы даем описание характеров тех, кто достоин или готов войти во Святое Святых. Чтобы приблизиться к Богу, требуется двойная подготовка: человек должен быть одновременно оправдан и освящен. Здесь эти два Божественных благословения упоминаются в типичных терминах, существовавших во времена Ветхого Завета.
«Окропление сердец ваших от порочной совести». Еврейские чистки или
«окропление» кровью относилось только к тому, что было вечным и не могло сделать совесть совершенной (Евр. 9:9); но жертва Христа была призвана дать мир смятенному уму и уверенность перед Богом. «Злая совесть» — это та, которая обвиняет в вине и угнетает из-за непрощенного греха. Именно проявлением веры в достаточность искупительной крови Христа – Духа, экспериментально применяющего свою действенную силу – совесть очищается. «Оправдавшись верою, мы имеем мир с Богом» (Рим. 5:1): мы освобождаемся от чувства осуждения, и скорбящее сердце покоится в Господе.
«И тела наши омылись чистой водой». Этот образный язык является намеком на очищение священников при их посвящении на служение Божие (Исх. 29:4). Прообразное исполнение этого определяется в Титу 3:5 как «банея возрождения и обновления Святым Духом». Но здесь акцент делается на внешнем влиянии возрождения на повседневную жизнь верующего. Нам необходимо как внутреннее, так и внешнее очищение; поэтому нас увещевают: «очистим себя от всякой скверны плоти и духа, совершая святыню в страхе Божием» (2 Кор. 7:1). Святость тела настоятельно рекомендуется в Священном Писании: см. Римлянам 12:1; 1 Коринфянам 6:16, 20.
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Весь этот 22-й стих содержит важнейшее учение о практической стороне общения с Богом. Хотя первое упоминание при очищении совести и омовении тела относится к начальному опыту христианина при его новом рождении, тем не менее, они ни в коем случае не должны ограничиваться этим. Необходимо постоянное очищение, если мы хотим сознательно приблизиться к святому Богу. Нам нужно ежедневно исповедовать свои грехи, чтобы мы могли ежедневно получать прощение и «очищаться от всякой неправды» (1 Иоанна 1:9). Неспокойная совесть является таким же реальным препятствием для общения с Иеговой, как и церемониальное осквернение для еврея. Так и наше хождение нужно постоянно омывать водой Слова (Иоанна 13). Священников-левитов не только мыли во время вступления в священный сан, но они должны были мыть руки и ноги каждый раз, когда входили в священное святилище (Исх. 30:19, 20).
Именно в этот момент сегодня происходит так много печальных неудач. Перед Богом так мало упражнения сердца; столь слабое осознание Его высоких и святых требований; столько попыток ворваться в Его присутствие без какой-либо предварительной подготовки. «От нас требуется должная подготовка путем нового приложения наших душ к действию крови Христа для очищения наших сердец, чтобы мы могли приблизиться к небесам.
К этому апостол имеет особое уважение, и отсутствие этого является проклятием публичного богослужения.
Если этого нет, то нет ни должного почтения к Богу, ни освящения Его имени, ни какой-либо пользы для наших собственных душ» (Джон Оуэн).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 51
Христианская настойчивость
(Евреям 10:23, 24)
Стихи, которые сейчас будут перед нами, являются продолжением тех, над которыми мы размышляли в нашей последней статье, и в целом образуют практическое применение к учению, которое апостол излагал в основной части этого Послания. В стихах 17-21 дается краткое изложение неоценимых благословений и привилегий, которые Христос обеспечил Своему народу, а именно: их грехи и беззакония были изгладены от лица Судьи всех (стихи 17, 18), титул приблизиться к Богу как благоугодные поклонники (стихи 19-21), Божественное обеспечение для их духовного поддержания: великий Священник над домом Божиим (стих 21). Затем в стихах 22-24 кратко излагаются обязанности и ответственность христиан, причем в таких терминах, как мы можем лучше понять тесную связь между результатами, достигнутыми великим жертвоприношением, и соответствующими обязательствами его бенефициаров.
Отрывок, который мы сейчас рассматриваем, носит назидательный характер. Как мы указывали в нашей последней статье, метод, которому обычно следует Святой Дух, заключается в том, чтобы сначала проявить богатство Божественной благодати, а затем изложить ответ, который станет ее объектом. Так это здесь.
Все, что находится в стихах 22-24, восходит к «поэтому» и черпает свою силу из него.
в начале стиха 19. Есть тройная привилегия, названная: Божественная благодать дала всем христианам свободу приблизиться к небесной престолу милости (стих 19); оно даровало этот титул благодаря тому, что Христос «освятил» им путь в присутствие Божие (стих 20); и это благословение постоянно, потому что пребывает великий Священник, который будет посредником за них (стих 21). Принимая это, на святого возлагается тройная ответственность, изложенная следующим образом: «приблизимся» (стих 22), «будем твердо держаться исповедания веры нашей» (стих 23), «будем взирать друг на друга». провоцировать любовь» (стих 24).
Первая часть этого тройного увещевания соответствует первому благословению, упомянутому в предыдущих стихах: потому что вседостаточная жертва Христа произвела совершенное и эффективное искупление всех грехов Его народа (тем самым устранив один великий юридический барьер, который исключал их от присутствия Трисвятого), пусть они свободно приближаются к своему примиренному Богу, без страха и сомнения. Вторая часть этого увещевания согласуется со вторым указанным великим благословением: поскольку Христос «освятил для нас» новый и живой путь, по которому идти, оставив нам пример, чтобы мы следовали по Его стопам, «будем твердо держаться исповедуем нашу веру без колебаний». Третий член составного увещевания соответствует третьей из перечисленных привилегий: поскольку у нас есть великий Священник над домом Божиим, «будем считать друг друга
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побуждайте к любви и добрым делам» и таким образом ведите себя достойно, как в Его доме.
Порядок трех частей этого увещевания требует нашего самого пристального внимания. Первый касается нашего отношения к небу: поклонения Ему в духе и истине и для этого сохранения чистой совести и отделения себя от всего, что оскверняет. Второй касается нашего поведения перед людьми в мире: отказ от отравления их неверием и беззаконием, а также постоянная настойчивость на пути долга. Третий определяет нашу ответственность по отношению к братьям-христианам: умерщвление эгоистического духа, постоянно имея в виду высшее благополучие наших братьев и сестер, стремясь ободрить их благочестивым примером и таким образом побуждая их к святому усердию и ревность как к Богу, так и к человеку. Таким образом, мы можем видеть, насколько всеобъемлющим является объем этого увещевания, и восхищаться его прекрасным оформлением.
Как много мы часто упускаем из-за того, что не замечаем внимательно связи Писания!
«Будем твердо держаться исповедания веры нашей, не колебаясь, ибо верен Обещавший» (стих 23). Здесь есть некоторая неуверенность относительно греческого языка: одни рукописи имеют «веру», другие «надежду»; оба Р.В. и сумка. Интер. иметь «исповедание нашей надежды». Нам кажется, что А.В. следует отдать предпочтение, поскольку верно, что если мы примем альтернативу, у нас тогда будет «вера» в стихе 22, «надежда» в стихе 23 и «любовь» в стихе 24, однако это более чем компенсируется весомым тот факт, что стойкость в вере — это тема, которой апостол неуклонно следует не только на протяжении оставшейся части 10-й главы, но и на протяжении всей 11-й. Поэтому мы будем придерживаться нашей нынешней версии, за исключением того, что «исповедь» предпочтительнее «профессии».
«Давайте твердо и непоколебимо держаться исповедания веры». Здесь подчеркивается та же обязанность, о которой апостол говорил в каждой скобке в своем аргументе (сравните Евреям 2:13; 3:6 с Евреям 4:12; 5:11 до 6:20): доктринальный раздел, в котором говорится силу и власть к нему. «Вера здесь понимается как в ее основных понятиях, а именно, вера, в которую мы верим, так и вера или учение, в которое мы верим. В отношении обеих мы исповедуем одно и то же: одну — как внутренний принцип; Это торжественное исповедание нашей веры двоякое: первоначальное и посредством продолжения всех действий и обязанностей, необходимых для этого. подчинение Евангелию и содержащимся в нем таинствам Божественного поклонения» (Джон Оуэн).
«Давайте твердо и непоколебимо держаться исповедания веры». Здесь необходимо рассмотреть три вопроса, а именно: во-первых, что подразумевается под «исповеданием нашей веры»? Во-вторых, что означает «держать крепко»? В-третьих, что означает держаться «не колеблясь»? Поскольку рассматриваемая здесь тема имеет жизненно важное значение и поскольку многие современные проповедники так неудовлетворительно ее рассматривают, мы постараемся проявлять двойную заботу, насколько Духу будет угодно это сделать.
«Исповедование нашей веры» — это то торжественное признание, которое делает человек, когда он публично заявляет, что он христианин. Это признание того, что он отрекся от мира, плоти и дьявола ради Христа. Это заявление о том, что он отрекается от своего собственного
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мудрость, праведность и волю, и принимает Господа Иисуса как своего Пророка, Священника и Царя: своего Пророка, чтобы наставлять его в воле Божьей, своего Священника, чтобы удовлетворять за него требования Бога, своего Царя, чтобы управлять в нем и над ним правительство Бога. Это признание того, что он ненавидит грех и желает избавиться от его власти и наказания; что он любит святость и желает быть сообразным образу Сына Божия. Это утверждение, что он бросил оружие своей войны против Бога и теперь полностью подчинился Его справедливым требованиям к нему. Это свидетельство того, что он готов отречься от себя, ежедневно брать свой крест и следовать тому примеру, который оставил ему Христос, как жить для Бога в этом мире. Одним словом, именно благодаря публикации за границей он «принял Христа Иисуса Господа» от всего сердца (Кол. 2:6). И пусть будет сказано прямо и решительно, что никто, признающий меньшее, чем это, не имеет библейского права считаться христианином.
«Всю оставшуюся часть Послания апостол посвящает настойчивому утверждению этого увещевания, от соблюдения которого зависит вечное состояние наших душ. этого долга; отчасти осуждая вечную гибель и верную гибель, которая последует за пренебрежением этим долгом; отчасти ободряя их собственным прежним опытом и силой нашей веры; а отчасти свидетельствуя нам на множестве примеров , как мы можем преодолеть трудность, которая может возникнуть у нас таким образом, с помощью других различных убедительных рассуждений; как мы увидим, если Бог будет угодно, в нашем прогрессе» (Дж. Оуэн).
«Твердо держаться исповедания нашей веры» означает продолжать и продвигаться вперед по пути, по которому мы исповедуем, что вступили; и это, несмотря на все угрозы гонителей, софистические рассуждения лжеучителей и соблазны мира. От этого зависит ваша безопасность, ибо если вы отрекаетесь от веры, вы «хуже неверующего».
который никогда этого не исповедовал. Бог ясно предупреждает нас, что если после того, как мы избежим осквернения мира через познание Господа и Спасителя Иисуса Христа, мы снова запутаемся в нем и победим, то «последний конец у них хуже начала: ибо он лучше было бы им не знать пути праведности, чем, познав его, отвернуться от переданной им святой заповеди» (2 Пет. 2:20, 21). Одно дело «исповедовать веру», совсем другое — «держаться» в ней; множество людей делают первое, крайне немногие — второе. Легко признать себя христианином, но труднее всего жить жизнью христианина.
Что касается силы греческого слова, переведенного как «крепко держаться», Джон Оуэн заявил, что в его смысл входит следующее: «Во-первых, предположение большой трудности, связанное с опасностью и сопротивлением этому удержанию исповедания нашей веры. Во-вторых, В-третьих, постоянная настойчивость в этом, обозначенная словом «сохранять» в 1 Коринфянам 15:2: обладать им с постоянством».
Если бы наши читатели могли осознать могучую силу и закоренелую враждебность тех врагов, которые стремятся их уничтожить, никто бы не счел такие выражения слишком резкими. Внутренний грех всегда стремится победить христианина. Внешний мир постоянно пытается увести его с пути благочестия. Наш противник Дьявол действует как
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рыкающий лев, ищущий, кого поглотить. Эта чудесная аллегория Беньяна ни в коей мере не перечеркивает картину, когда он изображает паломника, которому угрожают могучие гиганты и ужасный Аполлион, который должен быть либо убит им, либо он сам будет уничтожен ими.
Действительно, печально видеть, как столь многим молодым исповедующим христианство, только начинающим свой трудный путь на Небеса, говорят, что слова «Тот, кто претерпит до конца, спасется» применимы не к ним, а только к евреям; и что, хотя неверность с их стороны лишится некоторого «тысячелетнего» венца, тем не менее, пока они приняли Христа как своего личного Спасителя, независимо от того, как они должны потакать плоти или брататься с миром, нельзя упустить само небо. Неудивительно, что уровень христианской жизни сейчас настолько прискорбно низок среди тех, кто слушает столь губительные для души заблуждения. Не так учителя прошлого, которые твердо поддерживали вечную безопасность искупленных Христом, извращали эту благословенную истину. Нет, они сохранили баланс, настаивая на том, что Бог лишь сохраняет Свой народ на пути послушания Ему, и что те, кто оставляет этот путь, дают понять, что они не Его народ, независимо от их профессии и независимо от того, что они делают. прошлый «опыт» у них был.
Чтобы проиллюстрировать то, что мы имеем в виду, в недавнем номере периодического журнала появилась статья на тему безопасности христианина, которая начинается так: «Человек, который верит в Господа Иисуса Христа как тот, кто умер за все грехи И более того, он никогда больше, ни при каких обстоятельствах и условиях, что бы он ни делал или не делал, не может быть потерян». Столь безоговорочное, неосторожное, несбалансированное заявление вводит в заблуждение и в высшей степени опасно; тем более, что ничто из последующего в статье никоим образом не меняет ее.
Но более того: сказанное таким образом, это небиблейски. Слово Божие говорит: «Чей мы дом, если твердо сохраним дерзновение и радость упования до конца» (Евр. 3:6). И еще: «если будете жить по плоти, то умрете» (Рим. 8:13); то есть умереть навечно, страдать
«вторая смерть», ибо «жизнь» и «смерть» во всем послании к Римлянам вечны.
Такое заявление, как приведенное выше (сделанное совершенно добросовестно, мы не сомневаемся; тем не менее, сделанное человеком, который является невольной жертвой школы экстремистов) совершенно оставляет из поля зрения ответственность христианина, более того, полностью отвергает ее. Рядом с благословенной истиной Божественного сохранения Священное Писание единообразно ставит торжественную истину христианского упорства. Сказано ли народу Господа, что он «соблюдается силой Божией через веру» (1 Пет. 1:5)? Так же их призывают «со всяким усердием хранить сердце, ибо из него источники жизни» (Прит. 4:23); «Храни себя незапятнанным от мира» (Иакова 1:27); «берегитесь от идолов» (1 Иоанна 5:21); «сохраняйте себя в любви Божией»
(Иуды 21). И нечестно цитировать один класс этих текстов и не цитировать с таким же усердием и вниманием другой.
«Давайте твердо и непоколебимо держаться исповедания нашей веры». Одностороннее учение одной школы сегодня делает такое увещевание не только излишним, но и бессмысленным. Если моя единственная забота (как многие сейчас утверждают) состоит в том, чтобы довериться завершенной работе Христа и положиться на обещание Бога взять меня на Небеса; если бы я отдал свою душу и ее вечные интересы в руки Божии, так что теперь только
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Его обязанность охранять и охранять меня; тогда совершенно нет необходимости приказывать мне охранять себя. Как нелепы рассуждения людей, когда они отходят от Истины! С таким же успехом я мог бы утверждать, что, поскольку я отдал свое тело в руки Бога и рассчитываю на то, что Он сохранит мое здоровье, поэтому, как бы я ни пренебрегал законами здоровья, независимо от того, что я ем или не ем , Он непогрешимо сохранит меня от болезней и смерти. Не так; если я выпью яд, то приду в безвременную могилу. Подобным образом, если я буду жить по плоти, я умру.
Апостолы не верили в механическое спасение. Они были заняты тем, что «утверждали души учеников и увещевали их пребывать в вере» (Деяния 14:22).
По однобокой логике многих учителей сегодня совершенно нет необходимости увещевать христиан «пребывать в вере»; они сделают это. Но не мудрствуйте сверх того, что написано, и не мните себя более последовательными, чем апостолы. Они увещевали их всех сердцем прилепиться к Господу» (Деяния 11:23), да,
«убеждал их пребывать в благодати Божией» (Деяния 13:43). Возлюбленный Павел не придерживался таких взглядов, что, поскольку его обращенные были по-настоящему спасены, ему не нужно было больше беспокоиться об их вечном благополучии: он скорее послал Тимофея «познать вашу веру, чтобы не каким-либо образом Искуситель искушали вас, и труд наш тщетен» (1 Фес. 3:5). Поэтому Петр предупреждал святых: «Берегитесь, чтобы и вы, увлеченные заблуждением нечестивых, не отпали от твердости вашей» (2 Пет. 3:17).
Следует ли нас спросить: «Значит, вы больше не верите в абсолютную и вечную безопасность святых?» Наш ответ: «Мы делаем», как это изложено в Священном Писании; но мы, конечно же, не верим в то жалкое извращение этого понятия, которое теперь стало столь распространённым и популярным. Христианское сохранение, изложенное в Слове Господнем, — это не просто пребывание на земле в течение некоторого времени после появления веры и возрождения, а затем, как нечто само собой разумеющееся, допущение на Небеса, безотносительно к моральной истории промежуточный период. Нет, христианская настойчивость — это постоянство в вере и святости, стойкость в вере и принесение всех плодов праведности. Это упорство на том пути, по которому вступил обращенный: настойчивость до конца в проявлении веры и в практике благочестия. Люди, на которых больше влияют эгоистические соображения о собственной безопасности и защищенности, чем Божьи повеления и заповеди, Его честь и слава, вообще не являются христианами.
Баланс между Божественным сохранением и человеческой настойчивостью был хорошо представлен Джоном Оуэном, когда он писал: «Это правда, что наша настойчивость в Господе не зависит в отношении исхода и события абсолютно от нашего собственного усердия. Неизменность нашего союза с Христос, благодаря верности завета благодати, является тем, кто сотворит и в конечном итоге обеспечит его. Однако наши собственные усердные усилия являются таким необходимым средством для достижения этой цели, что без него она не будет достигнута. Усердие и усердие в этом деле подобны морякам Павла, когда он потерпел кораблекрушение в Мелите: Бог прежде дал ему жизни всех, кто плыл с ним в корабле (Деян. 27:24), и он
«верил, что будет так, как сказал ему Бог». Итак, теперь сохранение их жизни полностью зависело от верности и силы Бога. Но все же, когда моряки начали выбегать из корабля, Павел говорит сотнику, что, если люди не останутся, они не смогут спастись (стих 31). Но что ему думать о моряках, когда Бог
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обещал и взял на Себя сохранение их всех? Он прекрасно знал, что Он сохранит их; но, тем не менее, Он сделает это, используя средства.
«Если мы во Христе, Бог дал нам жизнь наших душ и взял на Себя в Своем завете сохранение их. и возникают испытания, если мы не приложим наших усердных усилий, мы не сможем спастись. Отсюда и многочисленные предостережения, которые даются не только в этом послании, где они имеются в изобилии, но и в других местах Священного Писания, чтобы мы остерегались отступничества. и падение, как «кто думает, что он стоит, берегись, чтобы не упасть» (1 Кор. 10:12), «держи, что имеешь, чтобы никто не взял венца твоего» (Откр. 3:11) ...подумайте, что значит «пребывать во Христе»: какая бдительность, какое усердие, какие усилия требуются для этого. Людям хотелось бы, чтобы это было растение, которое не нуждается ни в поливе, ни в удобрении, ни в обрезке, но будет процветать. сам по себе.
Стоит ли удивляться, если мы видим так много либо загнивающих, либо расточительных профессоров? и так много людей, которые совершенно отвернулись от своих первых занятий!» (Том 25, страницы 171–173).
Из двух последних предложений, процитированных выше, мы можем понять, что то же зло, с которым мы здесь боремся, — плотская безопасность, которую Писание нигде не гарантирует —
существовал в лучшие времена пуритан. Воистину, нет ничего нового под солнцем! Почти триста лет назад этому верному учителю и князю толкователей пришлось протестовать против одностороннего извращения драгоценной истины Божественного сохранения святых. Но неудивительно: дьявол ясно раскрыл свои методы, когда он навязал Христу Божественное обетование, что Бог поручил Своим ангелам «поднести Тебя»,
но Спаситель отказался безрассудно игнорировать требования самосохранения! Из комментариев Жана Кальвина к Иоанна 8:31 мы извлекаем следующее: «Итак, если мы хотим, чтобы Христос считал нас Своими учениками, мы должны стараться упорствовать».
Священное Писание, а не логика, является нашим правилом веры; и не одно или два высказывания, вырванные из контекста, а всю аналогию веры. Ошибка — это извращенная истина, искаженная истина, непропорциональная истина. Недальновидному человеческому разуму кажется, что существует столкновение между Божественной справедливостью и Божественным милосердием, между суверенитетом Бога и ответственностью человека, между законом и благодатью, между верой и добрыми делами; но тот, кто действительно научен Духом, способен распознать их совершенную последовательность. «Как скорбящие, но всегда радующиеся» (2 Кор.
6:10) представляет собой загадочный парадокс для плотского ума. Читать, что Сын творит Свой народ
«свободны», и все же то, что Он требует, чтобы они «взяли на себя Его иго», является загадкой для многих. «Радуйтесь с трепетом» (Пс. 2:11) некоторым придирчивым умам кажется противоречивым. Не менее противоречивыми выглядят обещание Бога сохранить Свой народ и Его требование сохранять себя под страхом вечного осуждения. Однако последнее упомянутое так же последовательно, как и другие вещи, упомянутые в этом абзаце.
«Ибо верен Обещавший». На первый взгляд, возможно, не очень легко уловить точное отношение этих слов к предыдущему увещеванию: то, что они добавлены в качестве ободрения, кажется совершенно очевидным, ибо чем больше мы духовно размышляем над правдивостью Обещающего, тем больше будет наша вера укрепится; чем больше мы осознаем, что имеем дело с Тем, Кто не может лгать, тем большую уверенность мы будем иметь в Его Слове. Вместо того, чтобы чрезмерно заниматься трудностями пути, нам нужно посмотреть
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к Тому, Кто так милостиво дал нам Свои «чрезвычайно великие и драгоценные обетования» (2 Пет. 1:4), чтобы ободрить и порадовать нас. Однако это вряд ли объясняет непосредственную связь между двумя частями этого стиха и не отвечает на вопрос, имеется ли здесь в виду какое-либо конкретное обетование.
«Ибо верен Обещавший». Возможно, значение, которое эти слова имеют для предыдущего предписания, было также отмечено А. Барнсом, как и любое другое. «Чтобы побудить их твердо придерживаться своего исповедания, апостол добавляет это дополнительное соображение. Бог, обещавший им вечную жизнь, был верен всему, что Он сказал. Аргумент здесь таков: (1) Поскольку Бог настолько верен для нас, мы должны быть верны Ему. (2) Тот факт, что Он верен, является ободрением для нас. Мы зависим от Него в том, что касается благодати, чтобы твердо удерживать наше исповедание. Если бы Он оказался неверным, у нас не было бы никаких силы, чтобы сделать это. Но Он никогда этого не делает; и мы можем быть уверены, что все, что Он обещал, Он исполнит. Поэтому служения такому Богу мы должны придерживаться без колебаний».
Если мы сравним Евреям 4:1 и Евреям 6:15, прольется свет на то, какое конкретное «обещание»
здесь предполагается. В первом мы читаем: «Итак будем бояться, чтобы, оставшись обетованием войти в Его покой, не показалось, что кто-нибудь из вас не выполнил его»; в последнем нам сказано: «Итак, после того как он (Авраам) терпеливо претерпел (настоял), он получил обещанное». Следует особенно отметить, что на протяжении всего этого послания «спасение» рассматривается как будущее. Это аспект спасения (к тому же жизненно важный), который по большей части упускается из современных проповедей и учений. В Послании к Евреям (как и в посланиях Петра) святые рассматриваются как находящиеся еще в пустыне, которая является местом испытаний и опасностей. Лишь те, кто прилежно прислушивается к торжественному предупреждению из Евреям 3:12, побеждают: «Смотрите, братия, чтобы не было у кого из вас лукавого сердца неверия, отступившего от Бога живого».
«И станем друг друга побуждать к любви и добрым делам» (стих 24).
Начальное «И» служит двум целям: это ясное указание на то, что содержание этого стиха тесно связано с тем, что только что было перед нами; это явный намек на то, что мы должны быть так же внимательны и осторожны в духовном назидании других святых, как и в своем собственном. Таким образом, здесь есть две вещи, которые требуют нашего рассмотрения: точная природа предписанного долга и связь между ним и увещеванием стиха 23.
«И давайте посмотрим друг на друга». В НЗ используется не менее одиннадцати греческих слов. все они переводятся нашим единственным английским термином «рассматривать»: четыре из них являются простыми глаголами, а семь — составными, предназначенными для особого выделения. Первое означает серьезное внимание к делу: Деяния 15:6; второй — тщательное размышление: Евреям 7:4; третий — тайно шпионить или исследовать в качестве сторожа: Галатам 6:1; четвертый, чтобы обдумать вопрос: 2 Тимофею 2:7. Первый простой глагол составлен в Деяниях 12:12 и означает серьезно посоветоваться с самим собой по поводу какого-либо вопроса. Второй простой глагол составлен в Евреям 13:7 и означает тщательное рассмотрение чего-либо. Четвертый простой глагол составлен в Деяниях 11:6 и означает тщательно взвесить вопрос, чтобы прийти к его полному познанию: именно он используется в нашем нынешнем тексте. В Марка 6:52 другое соединение: ученики не смогли сравнить
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вещи вместе. В Послании к Евреям 12:3 другое слово означает «подсчитать» — все, что перенес Христос. В Иоанна 11:50 есть похожее словосочетание: тщательно рассчитаться. В Евангелии от Матфея 6:28 «рассмотреть лилии» означает тщательно изучить, чтобы получить таким образом наставление. Практический урок, который следует извлечь из всего этого, заключается в том, что дела Божьи требуют нашего предельного внимания.
«И будем думать друг о друге»: будем старательно помнить и постоянно иметь в виду благо наших собратьев-паломников. Термин «помыслить» очень выразительный, он такой же, как и в Послании к Евреям 3:1, где нам предлагается «помыслить Посланника и Первосвященника нашего исповедания Христа Иисуса». Здесь это означает добросовестную заботу и осмотрительность о духовном состоянии и благополучии других христиан. Они братья и сестры в Господе, члены одной семьи: вас с ними, а их с вами связывает гораздо более тесная и дорогая связь, чем любая земная. «Подумайте» не только об их благодатном отношении к вам, но и об их обстоятельствах, их испытаниях, их искушениях, их немощах, их нуждах. Ищите благодати, чтобы служить им, помогать и благословлять их. Помните, что и у них есть свои конфликты, свои уныния, свои падения: «Итак поднимите опустившиеся руки и ослабевшие колени» (Евр. 12:12).
«И будем считать друг друга побуждающими к любви и добрым делам». Здесь выражена главная цель или цель нашей заботы друг о друге: это спровоцировать или побудить к выполнению обязанностей; усилить ревность, разжечь привязанности, побудить к благочестивой жизни. Мы должны провоцировать друг друга благочестивым примером, подходящими увещеваниями, бескорыстными добрыми делами. Мы должны воспламенять друг друга «к любви», которая является не просто чувством или естественной приветливостью, но святым принципом действия, стремящимся к высшему благу своего объекта. Христианская любовь праведна и никогда не игнорирует грех; Верен тот, кто не уклоняется от предупреждения или упрека, когда это необходимо.
«И добрые дела» должны быть результатом, плодом благочестивой любви. «И это любовь, когда мы поступаем по заповедям Его» (2 Иоанна 6).
Связь между этим увещеванием в стихе 24 и увещеванием в стихе 23 очень тесная.
Любовь и добрые дела являются одновременно следствием и свидетельством искреннего исповедания спасительной веры, и поэтому усердное служение им является важным средством постоянства в нашем исповедании. Христианское упорство – это не что иное, как продолжение практического благочестия, на пути послушания Христу и любви к Его братьям.
Поэтому мы призваны заботиться друг о друге, чтобы иметь стойкость в вере и плодотворность в нашей жизни. Ни один христианин не живет для себя (Рим. 14:7): каждый из нас либо помощь, либо помеха, благословение или проклятие для тех, с кем мы общаемся. Что он? Господь побудил и писателя, и читателя к более бескорыстной и любящей заботе о духовном благе тех, кто является членами одного Тела.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 52
Отступничество
(Евреям 10:25-27)
Мы подошли к одному из самых торжественных и внушающих страх отрывков, которые можно найти не только в этом послании, но и во всем Слове Божьем. Пусть Святой Дух поможет каждому из наших сердец приблизиться к нему с тем благочестивым трепетом, который подобает тем, кто имеет в своем сердце семена отступничества. Давайте с самого начала должным образом принять во внимание, что стихи, которые сейчас будут перед нами, были адресованы не тем, кто не исповедовал себя истинными христианами, а тем, кого Дух истины признал «святыми братьями, причастниками небесное призвание» (Евр. 3:1). Тем не менее, теперь Он увещевает их не перешагивать через край той ужасной пропасти, которая была перед ними, и добросовестно предупреждает о неизбежном разрушении, которое последовало бы, если бы они это сделали. Вместо того, чтобы отвечать на это аргументами, исходящими из вечной безопасности угодников Божиих, давайте искать благодати, чтобы честно противостоять страшной опасности, которая угрожает каждому из нас, пока мы остаемся в этом мире греха, и использовать все необходимые средства, чтобы избежать столь страшной опасности. и роковое бедствие.
В прошлом, дорогой читатель, были тысячи людей, которые были так же уверены в том, что они действительно спасены, и искренне верили в заслуги завершенного дела Христа, которое благополучно проведет их на Небеса, как и вы; тем не менее, они сейчас находятся в муках пыток. Их уверенность была плотской; их «вера» не лучше той, которую имеют демоны. Их вера была лишь естественной и основывалась на простой букве Писания. Это не было чем-то сверхъестественным, сотворенным в сердце небесами. Они были слишком уверены, что их вера спасительна, чтобы тщательно, испытующе, часто проверять ее по Писанию, чтобы обнаружить, приносит ли она те плоды, которые неотделимы от веры избранных Божиих. Если они читали подобную статью, то с гордостью заключали, что она принадлежала кому-то другому. Они были настолько уверены в том, что родились свыше так много лет назад, что отказались прислушаться к повелению из 2 Коринфянам 13:5: «Испытывайте самих себя». А теперь уже слишком поздно. Они упустили свой день возможностей, и
«тьма тьмы» — их удел навеки.
Ввиду этого торжественного и ужасного факта писатель искренне призывает себя и каждого читателя предстать перед Богом и искренне воззвать: «Испытай меня, Боже, открой меня самому себе. Если я обманываюсь, разврати меня, прежде чем это будет навеки». Дай мне верно измерить себя Словом Твоим, чтобы я мог узнать, обновлено ли мое сердце, отказался ли я от всякого своеволия и действительно отдался Тебе, раскаялся ли я настолько, что ненавижу всякий грех и страстно желаю освободиться от его власти, ненавижу себя и усердно стремлюсь отречься от себя; является ли моя вера тем, что
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побеждает мир (1 Иоанна 5:4), или это всего лишь воображаемая вещь, не производящая благочестивой жизни; плодоносная ли я ветвь лозы или только обременитель земли; Короче говоря, буду ли я новым творением во Христе или только нарисованным лицемером». Если у меня честное сердце, то я желаю, да, стремлюсь взглянуть в лицо и узнать истинную правду о себе.
Возможно, некоторые читатели готовы сказать: я уже знаю правду о себе: я верю тому, что говорит мне Слово Божье: я грешник, и во мне не обитает ничего доброго; моя единственная надежда – во Христе. Да, дорогой друг, но Христос спасает Свой народ от грехов. Христос посылает Свой Святой Дух в их сердца, чтобы они радикально изменились по сравнению с тем, какими они были раньше. Святой Дух изливает любовь Божию в сердца тех, кого Он возрождает, и эта любовь проявляется в глубоком желании и искренней решимости угодить Тому, кто любит меня. Когда Христос спасает душу, Он спасает не только от хрена, но и от силы греха; Он избавляет его от власти сатаны и от любви мира; Он избавляет его от страха перед человеком, похотей плоти, любви к себе.
Правда, Он еще не завершил эту благословенную работу. Правда, греховная природа еще не искоренена, но спасаемый избавляется от власти греха (Рим.
6:14). Спасение – это сверхъестественное дело, которое изменяет сердце, обновляет волю, преображает жизнь, так что всем вокруг становится очевидным, что совершилось чудо благодати.
Таким образом, мне недостаточно спрашивать, отрекся ли я от своей праведности, отрекся ли я от всех своих добрых дел, чтобы быть достойными неба, уповаю ли я только на небо? Многие серьезно и искренне подтвердят это, хотя и не доказывают, что они перешли из смерти в жизнь. Что же еще мне нужно, чтобы убедиться, действительно ли моя вера спасительна? Итак, есть определенные вещи, которые «сопутствуют спасению» (Евр. 6:9), вещи, которые неотделимы от него; и я должен поискать их и убедиться, что они у меня есть. Связка дров, которая не испускает ни жара, ни дыма, не имеет под собой огня. Дерево, которое летом не приносит ни плодов, ни листьев, мертво. Итак, вера, которая не приводит к благочестивой жизни, послушному хождению и духовным плодам, не является верой избранных Божиих. О мой читатель, я прошу тебя усердно и добросовестно исследовать себя в свете безошибочного Слова Божьего. Не заявляй, что ты сын Авраама, если не будешь делать дел Авраама (Иоанна 8:39).
Что такое отступничество? Это кораблекрушение веры (1 Тим. 1:19). Это отход сердца от живого Бога (Евр. 3:12). Это возвращение в мир и преодоление им после предыдущего избавления от его скверн через познание Господа и Спасителя Иисуса Христа (2 Пет. 2:20). Ему предшествуют различные этапы. Во-первых, это взгляд назад (Лк. 9:62), как у жены Лота, которая, хотя внешне и покинула Содом, но сердце ее все еще было там. Во-вторых, есть откат назад (Евр. 10:38): требования Христа слишком требовательны, чтобы больше обращать внимание на сердце. В-третьих, есть поворот назад (Иоанна 6:66): путь благочестия слишком узок, чтобы удовлетворить похоти плоти. В-четвертых, есть падение назад, которое фатально: «чтобы они пошли, упали назад и разбились» (Ис. 28:13).
101

«Не оставляя собираться вместе, как обыкновенно некоторые, но увещевать, и тем более, как увидите приближение дня» (стих 25). Этот стих образует переход между темой христианской стойкости, о которой говорится в стихах 23, 24, и темой отступничества, которая развивается в стихе 26 и далее, хотя она гораздо более тесно связана со второй, чем с первой. Большинство комментаторов заблуждаются в этом вопросе, не замечая отсутствия слова «И» в начале, а также потому, что они не понимают значения слова «оставить». На самом деле содержание этого стиха представляет собой верное предостережение против отступничества. Во-первых, евреям предостерегают от отказа от публичного богослужения. Во-вторых, указывается, что
«некоторые» уже сделали это. В-третьих, им предлагается наставлять друг друга с большим усердием.
«Не оставляя собираться вместе». Прежде чем попытаться изложить эти слова, давайте сначала освободим их от ложного применения, которое некоторые пытаются сделать сегодня. Точно так же, как в древности сатана неправильно использовал Псалом 90:11, 12, искушая Спасителя (Матфея 4:6), так он поступает и со стихом, который находится перед нами. Мало кто знает, как часто Дьявол представляет нам Писание. Когда христианин стремится быть преданным Христу, Дьявол процитирует ему: «Не будьте слишком праведны» (Екклезиаст 7:16); аналогично, когда дитя Божье решает повиноваться 2 Тимофею 3:5 и Евреям 13:13.
и отдельно от всех, кто не живет благочестиво, Враг напоминает ему «не оставлять собрания нашего». Римляне использовали тот же текст в первые дни Реформации и обвиняли Лютера и его друзей в неподчинении этому Божественному повелению.
Но Слово Божие не противоречит само себе: оно не говорит нам в одном месте: «Не будьте в одном иге неверующими» (2 Кор. 6:14), и здесь не приказывает «овцам» брататься с «козлами». Если этот стих правильно понять, он не поможет тем, кто пытается помешать верности небесам.
«Не оставляя собираться вместе». Джон Оуэн справедливо заметил, что
«В слове «собрание» есть синекдоха (часть, обозначающая целое), и она обозначает все поклонение Христу, потому что богослужение совершалось в их собраниях; и тот, кто оставляет собрания, оставляет поклонение Христу. Христа, как поступали некоторые из них, подвергаясь опасности». Здесь осуждается полный отказ от христианства. Это не «не переставайте присутствовать на собрании», но «не оставляйте», не оставляйте собраний. Здесь рассматривается не грех лени или раскола, а грех отступничества. Если бы человек, исповедующий христианство, оставил христианские церкви и стал мусульманином, он не подчинился бы этому стиху; но для того, кто ставит честь Христа превыше всего остального, отвернуться от так называемых церквей, где Он теперь так тяжело обесчещен, не является нарушением его условий.
Греческое слово «не оставлять» — очень сильное и выразительное, оно представляет собой двойное слово и означает «оставить во время опасности». Это слово использовал мучительный Искупитель на Кресте, когда Он восклицал: «Боже Мой, Боже Мой, почему Ты оставил Меня?» Оно было использовано Им снова, когда Он заявил: «Не оставишь души Моей в аду, и не дашь Святому Твоему увидеть тление» (Деяния 2:27). Это слово использовано Павлом во 2 Тимофею 4:10: «Димас оставил меня, возлюбив век сей». Оно встречается только в одном месте этого послания, где оно находится в
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очевидная противоположность стиху, который сейчас находится перед нами: «Он сказал: никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя» (Евр. 13:5). Таким образом, окажется, что здесь предостерегается полный и окончательный отказ от публичного исповедания христианства.
Таким образом, можно заметить, что этот стих 25 обеспечивает наиболее подходящую связь между стихами 23, 24 и 26. Стих 25 предписывает еще одно средство, позволяющее колеблющимся евреям оставаться постоянными в христианской вере. Если они должны были «твердо держаться исповедания веры, не колеблясь» и если они должны были «считать друг друга побуждающими к любви и добрым делам», тогда они не должны «оставлять собрания» самих себя. Слово «собираться вместе» представляет собой двойное составное слово и встречается в других местах Нового Завета только во 2 Фессалоникийцам 2:1: «собираемся мы к Нему», то есть ко Христу; это также показывает, что «собираем вместе»
здесь под одним Главой, и что «оставление» происходит потому, что Он был отвергнут.
Чтобы усилить вышеизложенное предостережение, апостол добавляет: «по обычаю некоторых». Греческое слово «манера» означает «обычай» и именно так переведено в Луки 2:42. Это дает дополнительное подтверждение тому, что зло, против которого были настроены евреи, было не просто временным отсутствием их в христианских церквях, а преднамеренным, постоянным и окончательным отходом от них. В Иоанна 6:66 мы читаем, что «с того времени многие из учеников Его возвратились и уже не ходили с Ним»; Иоанн также писал о тех, кто
«вышли от нас, но они не были из нас» (1 Иоанна 2:19); в то время как в конце своих трудов Павлу пришлось сказать: «Все Асийские, отвратитесь от меня» (2 Тим. 1:15). Итак, некоторые из тех, кто исповедовал христианскую веру, теперь оставили ее и вернулись в иудаизм. Именно для того, чтобы предостеречь других от этого фатального шага, апостол теперь написал то, что он написал — сравните 1 Коринфянам 10:12, Римлянам 11:20.
«Но увещевать друг друга, и тем более, чем видите приближение дня». Вот положительная сторона нашего стиха. Это еще одно из средств, назначенных Богом для утверждения христиан в их святом исповедании. «Увещевать друг друга» — это долг, к которому призваны все христиане; увы, как редко оно совершается в эти злые дни. Однако с человеческой стороны такая неудача вряд ли заслуживает удивления. Подавляющее большинство исповедующих христианство хотят, чтобы их баловали и льстили, а не увещевали и предостерегали. Большинство из них настолько сверхчувствительны, что малейшая критика их обижает. Тот, кто ищет благодати, чтобы быть верным и действовать в истинной «любви» к тем, кого он считает своими братьями и сестрами во Христе, сталкивается с неблагодарной задачей, поскольку это касается человека: он вскоре потеряет почти все свое ". друзья» (?) и разорвать «общение» (?), существующее между ним и ими. Но это даст лишь немного вкуса «общения Его страданий».
Евреям 3:13 по-прежнему остается Божьим повелением!
«И тем более, чем ближе вы видите этот день». Кажется, мало места для сомнений в том, что первое упоминание здесь относится к разрушению еврейского государства, которое было очень близко, поскольку это послание было написано менее чем за восемь лет до того, как Иерусалим был захвачен Титом. Эта ужасная катастрофа снова и снова предсказывалась израильскими пророками и была ясно объявлена Господом Иисусом в Евангелии от Луки 21. Приближение этого ужасного «дня» могло быть ясно видно или воспринято теми, кто обладал
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духовная проницательность: продолжающийся отказ нации покаяться в убийстве Христа и отказ от христианства в пользу отступнического иудаизма в таком большом количестве ясно предвещали разразившуюся бурю Божьего суда. Сам этот факт послужил дополнительным мотивом для истинных христиан оставаться верными. Господь Иисус обещал, что Его последователи будут сохранены от разрушения Иерусалима, но только если они прислушаются к Его предостережениям в Луки 21:8, 19, 34 и т. д., только если они будут стойкими в вере и святости, Матфея 24:13 . Особый мотив к усердию, изложенный здесь перед евреями, применим и к другим христианам лишь в той мере, в какой они оказались в подобных обстоятельствах.
«Ибо если мы, получив познание истины, произвольно грешим, то не остается уже жертвы за грехи» (стих 26). Общая истина, изложенная здесь, заключается в том, что если бы те, кто обратился и стал христианами, отступили от Христа, их положение было бы безнадежным. Это представлено ниже. Во-первых, из-за природы этого греха, а именно сознательного и окончательного оставления христианской веры. Во-вторых, те предостерегали от его совершения. В-третьих, ужасное ухудшение ситуации привело к этому. В-четвертых, это непростительно.
«Ибо если мы грешим умышленно». Каузальная частица, лежащая в основе этого стиха, имеет по меньшей мере тройную силу. Прежде всего, оно указывает на простой и неизбежный вывод из того, что только что было сказано в стихе 25: те, кто «оставляют» и оставляют христианские собрания со всем, за что они стоят, совершают грех, для которого жертва Христа не имеет силы. . Если сказать, что Писание провозглашает, что «кровь Христа очищает от всякого греха», то ответ будет таков: «Кровь Иисуса Христа, Сына Его, очищает нас от всякого греха», и ни один из тех, о которых говорится в этом стихе, (1 Иоанна 1:7) когда-нибудь совершите этот грех!
Более того, то же самое послание ясно учит, что есть грех, для которого не поможет кровь Христа: см. 1 Иоанна 5:16. Во-вторых, и в более общем плане, здесь приводится причина того, почему христианам необходимо прислушаться к увещеваниям, данным в стихах 22-25: предписанные в них обязанности являются средствами, которые Бог назначил для сохранения Своего народа от этого непростительного преступления. В-третьих, что более отдаленно, здесь дается торжественное предостережение против неправильного использования драгоценного обещания, записанного в Евреям 10:17: это благословенное заявление не предназначено для того, чтобы поощрять беспечность и безрассудство.
«Ибо если мы грешим умышленно». «Слово грех здесь явно используется в несколько своеобразном смысле.
Оно описывает не грех вообще, а особый вид греха – отступничество от веры и исповедания истины, когда-то известной и исповедуемой. «Ангелы, которые согрешили» — это ангелы-отступники. Описанное отступничество является не столько актом отступничества, сколько состоянием отступничества. Это не так: «Если мы согрешили, если мы отступили»; но «Если мы согрешим, если мы отступим, если мы продолжим отступничество» (Джон Браун). Английские переводчики до А.В. читали «Если мы грешим добровольно», изменение было внесено в 1611 году, чтобы не одобрять предположение. греческое слово не допускает этой перемены: единственное другое упоминание этого слова в 1 Петра 5:2 ясно указывает на его масштаб: «Принимая оплошность не по принуждению, но добровольно».
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«Ибо если мы грешим добровольно», то есть добровольно, по собственному желанию, без всякого принуждения. Имеется в виду определенное решение, когда человек сознательно решает отказаться от Христа и отвернуться от Бога. «В еврейском законе, как и везде, проводится различие между грехами оплошности, небрежности и невежества (Лев. 4:2, 13, 22; 5:15; Числа 15:24, 27-29: сравните Деяния 3:17, 17:30), а также грехи самонадеянности, грехи, которые совершаются сознательно и намеренно: см. Исход 21:14, Числа 15:30, Второзаконие 17:12, Псалом 19:13. Здесь апостол ссылается на , очевидно, к такому различению и означает говорить о решительной и сознательной цели порвать с ограничениями и обязанностями христианской религии» (А. Барнс).
«Ибо если мы грешим добровольно» и т. д. Кто здесь предостерегается от этого ужасного греха? Кто те, кому грозит опасность совершить это? Ответ: все, кто исповедуют веру в Господа Иисуса. Но подвергаются ли истинные христиане такой опасности?
Если смотреть на это с точки зрения вечного завета Бога, который Он заключил с ними в лице их Покровителя, и этот завет «упорядочен во всем и верен» — нет.
На них смотрели в соответствии с их положением и состоянием во Христе, как на тех, кто был
«совершенные навеки» (Евр. 10:14); — нет. Но если рассматривать их самих по себе, как изменчивые существа (как и непадший Адам), лишенные какой-либо собственной силы, — да. Если рассматривать их как тех, у кого еще есть греховная природа внутри, — да. Да, их рассматривают как тех, кто до сих пор является объектом безжалостных атак сатаны. Но можно сказать: «Бог видит Свой народ только в Господе». Не так, - ответ. Если бы это было так, Он никогда бы не наказал нас (Евр. 12:5-10)! Бог рассматривает христианина как во Христе законно, так и в этом мире фактически. Он обращается к нам как к ответственным существам (2 Пет. 1:10) и регулирует проявления Своей любви к нам согласно нашему поведению (Ин. 14:23).
Следует внимательно отметить, что апостол Павел сказал не «если вы согрешите добровольно», а «если мы», включая и себя. Для этого можно предположить две причины. Во-первых, чтобы немного смягчить строгость этого страшного предупреждения. Он показывает, что в этом вопросе нет никакого уважения к личностям: если бы он сам совершил этот ужасный грех, его тоже постигла бы такая же неизгладимая гибель. Тем самым он подает всем проповедникам и учителям благочестивый пример. Таков был его общий обычай: сравните «мы» в Евреям 2:3; 3:6, 14; 12:25; и «нас» в Евреям 4:1, 11! Во-вторых, подчеркнуть неизменность действия этого закона: никаких исключений не делается. Апостол включает себя, чтобы показать, что даже он сам не мог бы надеяться избежать осуждаемого здесь Божественного мщения, если бы он впал в описанный здесь грех.
«После этого мы получили познание истины». Эти слова не только служат для обозначения тех, кого предостерегают от отступничества, но и добавляются, чтобы подчеркнуть чудовищность греха. Не по незнанию или недостатку знаний, но после просвещения они отказались от христианства. Здесь специально упоминается «Истина», а не «Евангелие», чтобы усилить контраст: именно за ложь отвергается Христос. Слово «знание» здесь является составным и означает «признание».
и так переведено в Титу 1:1, Филимону 6. Оуэн говорит: «Это слово нигде не используется для выражения простых представлений или представлений ума об этом, но такое признание его, которое возникает из некоторого ощущения его силы». и превосходительство». К
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«Принять» это признание истины включает в себя действие ума при ее понимании, действие воли при согласии и действие сердца при принятии ее.
«Поэтому подразумеваемый здесь грех — это, очевидно, отказ и отречение от истины Евангелия и его обетований, со всеми вытекающими из этого обязанностями, после того как мы убедились в его истинности и признали его силу и превосходство. требуется больше, но чтобы это было «добровольно»: не из-за внезапного удивления и искушения, как Петр отрекся от Христа; не из-за тех принуждений и страхов, которые могут вызвать нынешнее притворство, без внутреннего отвержения Евангелия; не из-за тьмы, невежества, создающего какие вещи, хотя и чрезвычайно злые и опасные, могут случиться с теми, кто еще не виновен в этом преступлении. Но для этого требуется, чтобы люди, согрешающие таким образом, делали это путем по собственному выбору и по собственному желанию, из-за внутренней испорченности своего ума и злого сердца неверия, отступить от живого Бога; что они делают это посредством и с предпочтением другого пути религии и покоя на нем. до или выше Евангелия» (Джон Оуэн).
Непростительность этого греха утверждается в словах «не осталось уже жертвы за грехи». Похожий отрывок, проливающий свет на наш нынешний стих, можно найти в 1 Царств 3:14: «И потому я поклялся дому Илия, что беззаконие дома Илия не будет очищено жертвой или приношением вовеки». Поскольку существовали определенные грехи, которые, в В.Т. времена, из-за своей гнусности и своенравного мятежа их преступников, им не разрешалось жертвовать, но они «умирали без милости» (стих 29); так и теперь с отступившими от Христа: не назначено им никакого облегчения, никакого средства для искупления греха. Они добровольно и окончательно отвергают Евангелие, лишаются всякого интереса к жертве Христовой.
Прежде чем закончить этот стих, скажем решительно, что в нем нет ничего, что хоть сколько-нибудь противоречило бы благословенной истине о вечной безопасности святых Божиих. Апостол здесь не говорит, что евреи отступили, и не утверждает, что они это сделают.
Нет, вместо этого он добросовестно указывает на неизбежные, ужасные и вечные последствия их поступков. «Ибо ЕСЛИ мы грешим добровольно». Именно для того, чтобы удержать их от этого, он здесь излагает это в виде предположения, точно так же, как в Римлянам 8:13 он говорит: «Ибо, если вы будете жить по плоти, то умрете». Что касается того, как далеко человек может зайти в принятии христианства и что Дух может совершить в нем, если не произойдет фактического возрождения, а затем он отступится, знает только небо. И только Бог может решить, насколько настоящий христианин может приблизиться к самонадеянному (Пс. 19:13) греху и при этом остаться невиновным в «великом преступлении». Мы находимся в безопасности только тогда, когда сохраняем позицию полной зависимости от Господа и безоговорочного подчинения Ему. Потакать плоти опасно; упорствовать в ходе самоудовлетворения весьма опасно; и оставаться там до конца было бы фатально.
«Но некое боязливое ожидание суда и ярости пламенной, которая пожрет противников» (стих 27). Здесь объявлено о положительном наказании отступников.
«Когда человек по закону брал на себя вину за какой-либо такой грех, который был обязательно смертным в наказании, для законного искупления которого не назначалась и не разрешалась никакая жертва, такая как убийство, прелюбодеяние, богохульство, ему не оставалось ничего, кроме пугливый
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ожидание исполнения приговора закона, вынесенного против него. И очевидно, что в этом контексте апостол рассуждает от меньшего к большему; если было так, что так было с тем, кто так согрешил против закона Моисея, то тем более должно быть так с теми, кто грешит против Евангелия, у которых грех несравненно больше, а наказание более сурово?» (Иоанн Оуэн.)
О Божественном наказании, которое постигнет отступников, сначала говорится под общим термином «суд», как в Евреям 9:27. Это означает, что это будет справедливый приговор, соразмерный их ужасному преступлению: будет полный и открытый суд с беспристрастным судебным осуждением их. Этот термин также используется для обозначения самого наказания (Иакова 2:13, 2 Петра 2:3): здесь, вероятно, присутствуют оба значения. Между прощением и осуждением нет середины. Надежное приближение этого суждения называется «определенным боязливым ожиданием» его. Слово «верный» здесь означает нечто не вполне определенное, как, например, в «некоторой женщине» (Марка 5:25), «некотором дворянине» (Иоанна 4:46): следовательно, оно обозначает «суд» невыразимый, такое, какое ни одно человеческое сердце не может постичь или изобразить языком. Слово «страшный» подразумевает, что наказание будет настолько ужасным, что, когда люди осознают его, они наполняются ужасом и тревогой. " Находясь в поиске"
показывает, что отступники уже сейчас имеют в своей совести серьезный гнев Божий.
«И пламенное негодование», или «яроста огня», как в американском R.V., или, более буквально,
«огненного пыла» (Баг. Интер.). Это более точно описывает природу «суждения».
ожидая их. Используемые термины обозначают непреодолимую, мучительную, разрушительную силу ужасного гнева Божьего и подчеркивают его ужасающую свирепость. Бог крайне разгневан против отступников, и Его отношения с ними будут непостижимо и неописуемо ужасны: они будут выражать и отвечать Его бесконечной справедливости, святости и силе. «Ибо вот, придет Господь с огнем и колесницами Своими, как вихрь, чтобы воздать гнев Свой на землю и отпрещение Своё в пламене огненном» (Ис. 66:15). Несомненно, в нашем стихе имеется в виду последний суд в последний день и вечное уничтожение врагов Божьих. Торжественное и яркое отражение этого было дано небесами, когда Его меч и огненный суд обрушились на иудеев в 70 году нашей эры, уничтожив их церковное государство огнем и мечом.
«Который пожрет противников». Вероятно, здесь имеется намек на ужасную судьбу, постигшую Надава и Авиуда, о которых написано: «вышел огонь от Господа и пожрал их (Лев. 10:2), а также суд, постигший Корея, Дафана». и Авирон, когда «раскололась земля, которая была под ними, и земля разверзла уста свои и поглотила их», так что они сошли «живыми в яму»
(Числ. 16:30-33). «Противники» — это те, кто руководствуется принципом враждебного противостояния Христу и христианству. Они враги Бога, и Бог покажет Себя их Врагом. Гнев Божий «пожрет их все счастье, все блаженство, все надежды, утешение и облегчение одновременно; но он не истребит их существа.
Это то, что этот огонь всегда будет охотиться на них и никогда не пожрет их полностью».
(Джон Оуэн). От такой гибели да избавит Божественная благодать и писателя, и читателя.
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ГЛАВА 53
Гибель отступников
(Евреям 10:28-31)
Стихи, которые сейчас будут перед нами, завершают раздел, начатый в стихе 26, итогом которого является гибель отступников. Они естественно распадаются на две части: одна содержит описание их греха; другой - объявление об их наказании. С целью торжественного акцента каждое из них повторяется. В стихе 26 упоминается сам грех; в последнем предложении стиха 26 и в стихе 27 утверждается наказание за это. В стихах 28, 29
апостол подтверждает справедливость названного суда аргументом, взятым из закона Моисеева, посредством которого он показывает ужасный характер рассматриваемого здесь греха. В стихах 30, 31 он утверждает неотвратимость наказания, апеллируя к характеру Бога, открытому в Его Слове. Это повторение столь торжественной темы вполне рассчитано на то, чтобы вызвать трепет у каждого вдумчивого читателя и должно произвести самое сильное воздействие на его совесть и сердце.
Как мы указывали в предыдущих статьях, этот раздел (стихи 26-31) был введен апостолом с целью усилить увещевание, содержащееся в стихах 22-24, суть которых заключается в призыве к христианам быть стойкими в состояние и практика благочестия.
Этот отрывок был сильно извращен богословскими фракциями, принадлежащими к двум крайностям. Одни злоупотребили этим, пытаясь поддержать свою ложную доктрину о том, что возрожденные люди отпадают от благодати и теряются навеки. Не вдаваясь сейчас в эту тему, достаточно сказать, что в Послании к Евреям 10:26-31 нет ни слова, которое прямо поддерживало бы главное утверждение арминиан. То, что мы имеем в этом отрывке, является лишь гипотетическим: «Ибо, если мы грешим добровольно», то есть сознательно, полностью и окончательно откажемся от исповедания христианства – не то чтобы Святой Дух говорит здесь, что кто-либо из возрожденных евреев сделал или сделал бы это. Похожий и еще более острый случай можно найти в этих словах Христа. «Но вы не познали Его, а Я знаю Его; и если я скажу: не знаю Его, то буду лжецом, как и вы» (Иоанна 8:55).
Вторая группа тех, кто неправильно понял этот отрывок, — это кальвинисты, у которых больше рвения, чем мудрости. Стремясь сохранить свою позицию против арминиан, большинство из них посвятили свою энергию тому, чтобы показать, что возрожденные христиане вообще не подпадают под действие стиха 26; что вместо этого речь идет только о номинальных профессорах, о тех, кто не обладает ничем иным, как знанием Истины, и лишь на словах исповедует ее. И таким образом великому Врагу душ удалось заставить некоторых истинных служителей Божьих притупить острие этого торжественного стиха и свести на нет его проницательную силу над совестью святых. Достаточно опровержения этой теории, чтобы указать, что здесь апостол обращается к тем,
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который был «участником в небесном звании» (Евр. 3:1), и в число «мы» в Евреям 10:26 входил и он сам! Мы не будем обращать внимания на третью теорию, на современную теорию.
«диспенсационалисты», которые утверждают, что никто, кроме евреев, не мог совершить упомянутый здесь грех, не говоря уже о том, что наше пространство слишком ценно, чтобы тратить его на разоблачение таких пустяков со Священным Писанием.
Но то, что было указано выше, для многих представляет серьезную трудность. Мы можем сформулировать это так: если для истинно возрожденных людей невозможно когда-либо погибнуть, то почему Святой Дух должен побуждать апостола так сильно гипотетически описывать непоправимую гибель, если они отступят? Такое затруднение вызвано, во-первых, односторонним пониманием христианина, рассмотрением его только таким, каким он существует в замысле Божием, а также невспоминанием того, чем он еще является в себе: если последнее не будет постоянно Имея это в виду, мы находимся в серьезной опасности отрицания или, по крайней мере, игнорирования ответственности христианина. То, что на христианина следует смотреть двояко, совершенно ясно из многих мест Писания. Например, в замысле Божием христианин уже «прославлен» (Рим. 8:30), но сам по себе он, конечно, не таков! Здесь, в Послании к Евреям 10:26 и т. д. (как и во многих других отрывках), к христианину обращаются не с точки зрения вечного замысла Бога, а так, как он еще находится внутри себя – нуждаясь в торжественных предостережениях, а также в увещеваниях.
Снова; Трудность, которую так много односторонних мыслителей находят в этом вопросе, следует объяснить их неспособностью должным образом признать связь, установленную Богом между Его собственными вечными замыслами и их осуществлением мудро установленными средствами. Некоторые рассуждают (наиболее поверхностно), что если Бог предназначил определенную душу спастись, то она будет спасена, независимо от того, проявил ли он веру в Господа или нет. Не так: 2
Фессалоникийцам 2:13 ясно доказывает обратное: «цель» и «средства» здесь неразрывно соединены друг с другом. Совершенно верно, что там, где Бог назначил определенного человека «ко спасению», Он безошибочно даст ему спасительную веру; но это не значит, что Святой Дух поверит за него; нет, человек будет и должен проявлять данную ему веру. Подобным же образом Бог навечно постановил, что каждая возрожденная душа благополучно попадет на Небеса, однако Он, конечно, не постановил, чтобы кто-либо сделал это, независимо от того, используют ли они средства, которые Он назначил для их сохранения. Христиане «соблюдаются силой Божией через веру» (1 Пет. 1:5) – есть сторона человеческой ответственности.
Христианин, если смотреть на него в том виде, в каком он все еще находится в себе, в высшей степени склонен «потерпеть кораблекрушение веры» (1 Тим. 1:19). В нем все еще есть природа, которая жаждет суеты мира, и эту жажду следует отвергнуть, иначе он никогда не достигнет Небес. Он все еще находится в месте страшной опасности, ему угрожают смертельные искушения, и только если он постоянно наблюдает и молится против них, он удерживается от них. Он является непосредственным и постоянным объектом злобы Дьявола, ибо он всегда ходит, как рыкающий лев, ища, кого можно поглотить; и только когда христианин возьмет на себя (присвоит и использует) всеоружие Божьего обеспечения, он сможет противостоять великому Врагу душ. Именно поэтому он остро нуждается в увещеваниях и предостережениях Священного Писания. Бог верно указал нам, что лежит в конце каждого пути своеволия и потакания своим прихотям. Бог милостиво воздвиг изгородь между каждым
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пропасть, которая стоит перед исповедующим христианство, и горе ему, если он проигнорирует эти предупреждения и пробьется через эту изгородь.
В этом торжественном отрывке из 10-й главы Послания к Евреям апостол указывает на верную и несомненную связь между отступничеством и необратимым осуждением, тем самым предупреждая всех, кто носит имя Христа, прилагать самые осторожные и постоянные усилия, чтобы избежать этого непростительного греха. Сказать, что настоящие христиане не нуждаются в таком предупреждении, потому что они не могут совершить этот грех, — значит, повторяем, упустить из виду связь, которую установил Сам Бог между Своими предопределенными целями и средствами их достижения.
Целью, к которой Бог предопределил Своему народу, является их вечное блаженство на Небесах, и одним из средств достижения этой цели является их внимание к торжественному предостережению, которое Он дал против всего, что могло бы помешать им достичь Небес. Высмеивать эти предупреждения — это не мудрость, а безумие. С таким же успехом Иосиф мог бы возразить, что ему и его семье не было необходимости бежать в Египет (Матфея 2), поскольку Ирод не мог убить Младенца Христа!
Каждому из нас необходимо остерегаться первых зародышей отступничества, первых шагов, ведущих к греху из грехов. Оно не достигается одним прыжком, но является фатальной кульминацией больного сердца. Таким образом, хотя писателю и читателю, возможно, и не грозит непосредственная опасность отступничества, мы принадлежим к тому, что, если ему позволять и продолжать заниматься этим, несомненно, приведет к нему. Человеку, у которого сейчас хорошее здоровье, нет непосредственной опасности умереть от туберкулеза; однако, если бы он безрассудно подвергал себя сырости и холоду, если бы он воздерживался от приема той питательной пищи, которая дает силу противостоять болезням, или если бы у него был сильный кашель в груди и он не сделал бы никаких усилий, чтобы разбить его, то, весьма вероятно, он бы стать жертвой чахотки. Итак, это духовно. Более того, в случае христианина семя вечной смерти уже находится в нем. Это семя — грех, и только ежедневный и усердный поиск благодати для подавления его склонностей и подавления его деятельности препятствует его полному развитию до фатального конца.
Небольшая утечка, которой пренебрегают, потопит корабль так же эффективно, как и самое бушующее море. Итак, один грех, совершенный и не раскаявшийся, закончится вечным наказанием. Хорошо сказал Джон Оуэн: «Мы должны остерегаться всякого пренебрежения личностью Христа и Его властью, чтобы не впасть в ту или иную степень вины за это великое преступление».
Или, что еще лучше, пусть и писатель, и читатель искренне воззовут к Богу: «Удержи и раба Твоего от самонадеянных грехов; да не властвуют они надо мной; тогда буду я прав и невиновен от великого преступления». (Пс. 19:13). Сперджен справедливо сказал об этом стихе: «Тайный грех — это ступенька к самонадеянному греху, и это преддверие «греха, ведущего к смерти»» (Сокровищница Давида). Грешить.
«самонадеянно» означает сознательно и намеренно игнорировать заповеди Бога, бросая вызов Его власти и безрассудно продолжая путь самоугодия, невзирая на последствия. Когда человек достигает этой ужасной стадии, он действительно находится всего в нескольких шагах от совершения греха, которому нет прощения, и затем быть оставленным небесами как в этом мире, так и в том, что грядет.
Поскольку эта торжественная тема так жизненно связана с нашим вечным благополучием, а кафедра и религиозная пресса сегодня хранят виноватое молчание по этому поводу, давайте кратко укажем на некоторые из них.
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шаги, которые неизбежно ведут к «самонадеянному» греху. Когда исповедующий христианство перестает поддерживать ежедневное покаяние и исповедание Богу всех известных грехов, его совесть уже спит и больше не реагирует на голос Святого Духа. Если сверх этого он предстает перед Богом как поклонник, чтобы прославить и поблагодарить Его за полученные милости, он всего лишь притворяется и насмехается над Ним. Если он будет продолжать пребывать в состоянии нераскаянности, таким образом допуская и вставая на сторону греха, в который поначалу он был невольно и невольно предан, то сердце его настолько ожесточится, что он сознательно, против света и познания, будет совершать новые грехи, и то с высокомерную руку и, таким образом, быть виновным в самонадеянных грехах, в открытом неповиновении Богу.
Ужасно то, что в эти времена упадка совесть тысяч людей была одурманена проповедниками (которые, как следует опасаться, сами духовно мертвы и помогают продвигать работу сатаны), которые предлагали «вечную безопасность святых». таким небиблейским способом, чтобы создать у их бедных слушателей впечатление, что, если они однажды «приняли Христа как своего личного Спасителя», Небеса теперь являются их определенной долей, что вина больше никогда не может лежать на них и что какие бы грехи они ни совершили, ничего не может поставить под угрозу их вечные интересы. Следствием этого было — и это не наш воображаемый страх, а явный факт наблюдения со всех сторон — что была привита плотская безопасность, так что среди плотских удовольствий и мирской жизни, по-человечески говоря, вполне невозможно нарушить их ложный покой или устрашить их совесть.
Вокруг нас есть исповедующие христиане, которые с высокомерием грешат против Бога, но при этом не страдают от угрызений совести. И почему? Потому что, хотя они считают, что некоторые
«Тысячелетний венец» или «награда» могут быть утрачены, если они не смогут отречься от себя и ежедневно брать свой крест и следовать за Христом, однако у них нет ни малейшего осознания или страха, что они спешат в ад так же быстро, как время летит. Они наивно воображают, что кровь Христа покрывает все их грехи. Ужасное богохульство! Дорогой читатель, не заблуждайся в этом вопросе и не позволяй никакому лжепророку заставить тебя поверить в обратное: кровь Христа не покрывает никаких грехов, в которых ты не покаялся по-настоящему и не исповедовался Богу с разбитым сердцем. Но в самонадеянных грехах нелегко покаяться, поскольку они ожесточают сердце и заставляют его ожесточаться против Бога. В доказательство примечание: «Но они не слушали, и отдернули плечо, и заткнули уши свои, чтобы не слышать.
Да, они сделали сердца свои как несокрушимый камень, чтобы они не услышали закона и слов, которые послал Господь Саваоф» (Зах. 7:11, 12).
Именно тогда Томас Скотт говорит в Послании к Евреям 10:26: «Мы не можем слишком сильно тревожить уверенных в себе, самоуверенных и самонадеянных, поскольку каждый умышленный грех против света и совести является шагом к огромной пропасти, описанной апостолом». Увы, увы, сатана через «библейских учителей» проделал свою работу настолько хорошо, что, если только Святой Дух не совершит чудо, невозможно «встревожить» таких. Огромные массы исповедующих христианство наших дней относятся к Самому Богу так же, как к снисходительному старику в его старческом возрасте, который так любит своих внуков, что не замечает всех их недостатков. В невыразимо святого Бога Писания больше не верят, но множество людей, к своей вечной скорби, все равно обнаружит, что «страшно» попасть в Его руки. Мы не приносим извинений за это длинное введение, поскольку наша цель состоит не столько в том, чтобы написать комментарий к этому вопросу.
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Послание призвано достичь совести и сердец бедных, заблудших и обманутых душ, которые были страшно обмануты теми самыми людьми, которых они считали поборниками ортодоксии.
«Тот, кто презрел закон Моисея, умер без пощады при двух или трех свидетелях; сколь более тяжкого наказания, подумайте вы, удостоится того, кто попирает Сына Божия и исчисляет кровь завета, которым Он заключил был освящен, несвят, и поступил против Духа благодати?» (стихи 28, 29). Назвав основные средства поддержания христианином постоянства в вере (стихи 22-25), апостол приступил к подкреплению своих призывов к стойкости и против отступления и отступничества некоторыми вескими соображениями.
Во-первых, из-за ужасного характера греха отступничества: это добровольный грех после того, как познание Истины было получено и одобрено стихом 26. Во-вторых, из-за ужасного состояния таких людей: никакая жертва не поможет им, ничего, кроме суда. ожидает их, стихи 26, 27. В-третьих, из аналогии с суровостью Божией в прошлых стихах 28, 29. В-четвертых, из того, что Писание утверждает о мстительной справедливости Божией, стихи 30, 31.
«Тот, кто презрел закон Моисея, умер без пощады при двух или трех свидетелях». Апостол продолжает подтверждать приговор, вынесенный христианину-отступнику в стихах 26, 27, апеллируя к ужасному, но справедливому небесному правосудию прошлого. Если с презирающими закон Моисея расправлялись так беспощадно, то насколько суровее должно быть наказание для тех, кто презирает авторитет Евангелия! Греческое слово «презирать» означает полностью отвергнуть что-либо, отложить или отбросить его, относиться к нему с презрением. Тот, кто таким образом нарушил Божественное законодательство через Моисея, был тем, кто отказался от его власти и решительно и упорно отказывался подчиняться его требованиям. Такой человек понес смертную казнь. Вероятно, такие отрывки, как Второзаконие 13:6-9; 17:2-7 были в уме апостола.
«Какого более тяжкого наказания вы можете себе представить, достоин ли будет тот, кто попирает Сына Божия?» Вдохновенная логика апостола здесь совершенно противоположна той, которая присутствует в испорченном богословии современного христианского мира. Популярная идея в эти времена упадка состоит в том, что при евангельском режиме (или «устроении благодати») Бог действовал, действует и будет действовать гораздо мягче с беззаконниками, чем Он поступал при Моисеевом домостроительстве. Истина совсем противоположна. В Писании, начиная с 19-й главы Исхода до Малахии 4, не записано ни одного суда с Небес, хотя бы вполовину столь сурового, как тот, который постиг Иерусалим в 70 году нашей эры! Также нет ничего в отношениях Бога с Израилем во времена Ветхого Завета. времена, которые могут начать сравниваться с ужасающей строгостью Его
«гнев», как изображен в книге Откровения! Каждый презирающий Господство Христа еще обнаружит, что для него приготовлено гораздо более жаркое место в аду, чем то, что будет участь беззаконных мятежников, живших под ветхим заветом.
«Какого же более тяжкого наказания, думаете вы, удостоится тот, кто попрал Сына Божия?» Есть степени гнусности грехов (Иоанна 19:11), как и степени наказания их виновников (Луки 12:47, 48).
Здесь эта торжественная истина представлена в вопросительной форме (ср. Евреям 2:3), чтобы исследовать совесть каждого читателя. Если бы мне было предоставлено знание
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Евангелие (отрицаемое половине человечества), если я был просвещен Святым Духом (а это больше, чем многие католики), если я исповедую, что принял Христа как своего Спасителя и прославил Его за Его искупительную благодать, — какое наказание может соответствовать моим преступлениям, если я теперь презираю Его светлость, пренебрегаю Его властью, нарушаю Его заповеди, хожу с Его врагами и продолжаю самонадеянно грешить, пока не совершу «великое преступление»?
«Какого же более тяжкого наказания, как вы думаете, удостоится тот, кто растоптал Сына Божия и посчитал кровь завета, которым Он был освящен, несвятым делом, и сотворил пренебрежение к Дух благодати?» Вместо того, чтобы довольствоваться общим заявлением о справедливости отношений Бога с отступниками, апостол здесь приводит дополнительные подробности преступления, стоящего перед ним. В этом стихе мы представили нам ужасные последствия греха отступничества, показывая, что подразумевается и что подразумевается под этим непрощенным преступлением. Указаны три вещи, на каждую из которых мы кратко остановимся.
Во-первых, «попиравший ногой Сына Божия». Мы хотели бы еще раз обратить внимание на то, как Святой Дух обращается к Спасителю в этом послании. Здесь это не «Иисус» или «Христос», а «Сын Божий», и это потому, что Его цель — подчеркнуть бесконечное достоинство Того, кем пренебрегают. Так жестоко оскорблен не простой человек и даже не ангел, а не что иное, как второе лицо Святой Троицы! Отступничество и отступничество – это обращение с Господом славы с величайшим презрением. Что может быть хуже? Фигура, использованная здесь, очень выразительна и торжественна: «попирать ногами» — это самое низкое применение вещи. Оно означает пренебрежительное пренебрежение предметом как вещью ничтожной и применяется к свиньям, попирающим жемчуг ногами своими (Мф. 7:6). О мой читатель, когда мы сознательно игнорируем требования Сына Божьего и презираем Его заповеди, мы попираем Его власть своими ногами!
Во-вторых, «и почел кровь завета, которым Он был освящен, несвятым делом». Здесь, как справедливо заметил Дж. Оуэн: «Вторым отягчающим обстоятельством упомянутого греха является его противодействие служению Христа, особенно Его священническому служению, и жертве, которую Он принес посредством этого, названной здесь «кровью завета». ." В нашем объяснении главы 9 мы стремились показать, в каком смысле кровь Христа была «кровью завета». Именно благодаря этому новый завет и завет были подтверждены и вступили в силу со всей своей благодатью для верующих; быть основой всех действий Бога по отношению к Христу в Его воскресении, возвышении и ходатайстве – ср. Евреям 13:20. Теперь отступник и отступник своим поведением обращается с этой драгоценной кровью как с бесполезной вещью. Есть много степеней этого страшного греха. Но, о мой читатель, всякий раз, когда мы даем волю своим похотям и не сдерживаемся любовью Христа, чтобы оказать Ему ту преданность и послушание, которые Ему причитаются, мы, по сути, презираем кровь завета.
В-третьих, «и поступил против Духа благодати». Это величайшее раздражение из всех: «Кто скажет слово на Сына Человеческого, простится ему; а кто хулит Духа Святаго, не простится ему» (Лк.
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12:10). Именно Духом христианин был возрожден, просвещен, обличен и приведен ко Христу. Именно Духом христианин ведётся и питается, обучается и освящается.
Какое почтение заслуживает Его как Божественной личности! Какая благодарность как Божественному благодетелю!
Как ужасен грех того, кто обращается с Ним с дерзостью, кто презирает Его приятный голос, кто презирает Его милостивые мольбы! Хотя самая грубая форма упомянутого здесь греха — это злонамеренное вменение сатане дел Духа, существуют и более легкие степени этого греха. О мой читатель, давайте искренне постараемся не огорчать Его (Еф. 4:30) и полнее отдадимся Ему «водиться» (Рим. 8:14) по пути практической святости.
Говорит Господь Вседержитель: «На этого человека Я взгляну, на того, кто нищ (духом), и с сокрушенным сердцем, и трепещет от Слова Моего» (Ис. 66:2). Конечно, если и есть место в Священном Писании, которое должно заставить каждого из нас «дрожать», то это тот, который сейчас перед нами! Не трепещите, как бы мы уже не совершили этот непростительный грех, ибо совершившие его находятся вне всякого упражнения совести, предавшись Богом жестокосердию; нет, но трепещите, чтобы мы не начали путь отступления, которое, если его не остановить, непременно привело бы к нему. «Итак, кто думает, что он стоит, берегись, чтобы не упасть» (1 Кор. 10:12). О мой читатель, сделай это своей ежедневной молитвой: «Поддержи мое хождение по стезям Твоим, чтобы не поскользнулась стопа моя» (Пс. 17:5).
«Ибо мы знаем Сказавшего: Мне отмщение, Я воздам, говорит Господь. И еще: Господь будет судить народ Свой» (стих 30). В этом стихе дается еще одно подтверждение ужасающей суровости и абсолютной неотвратимости наказания отступников. Еще раз мы имеем пример самого важного принципа, которым руководствовался апостол в своем служении, как устном, так и письменном. В стихах 28, 29 он дал образец духовного рассуждения, сделав ясный и логический вывод от меньшего к большему; однако, каким бы решительным и неопровержимым оно ни было, он не основывал на этом свою точку зрения, а вместо этого доказывал ее цитированием из Священного Писания. Пусть сегодня служители Божьи действуют по тому же принципу и дают четкое «Так говорит Господь» за все, что они делают.
«Ибо мы знаем Сказавшего». Здесь наше внимание направлено на Божественный характер, на то, чем является Бог Сам по себе. Ничто не подобает нам больше, чем часто и полностью размышлять о том, с кем нам приходится иметь дело. Наше представление о Божественном характере играет важную роль в формировании наших сердец и регулировании нашего поведения, поэтому в другом месте мы находим апостола, молящегося о том, чтобы святые «умножались в познании Бога» (Кол. 1). :10). Полезнейшее упражнение для души — часто заниматься созерцанием Божественных качеств, размышлением о всемогущей силе Божией, неизреченной святости, безупречной правдивости, точной справедливости, абсолютной верности и страшной строгости. Сам Христос заповедал нам: «Бойтесь Того, Кто может и душу и тело погубить в аду» (Мф. 10:28). Чем лучше будет известен характер Бога, чем больше мы прислушаемся к этому увещеванию Христа, тем яснее мы поймем, что нет ничего неподходящего для святости Бога в том, что утверждает Писание относительно Его отношений с нечестивыми. Именно потому, что истинная природа греха так мало рассматривается в свете ужасающей святости Бога, многие не могут осознать его бесконечные недостатки.
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«Ибо мы знаем Сказавшего: Мне отмщение, Я воздам, говорит Господь». Ссылка делается на Второзаконие 32:35, хотя апостол не цитирует его слово в слово в том виде, в котором мы сейчас имеем этот текст. Моисей был там напоминанием о должности, которую Бог занимает как Судья всей земли: таким образом, Он обеспечивает соблюдение Своего праведного закона и налагает справедливое наказание на умышленных и нераскаявшихся грешников. Хотя в Своей неисследимой мудрости Ему часто угодно воздержаться на какое-то время, ибо Он «много долготерпением переносит сосуды гнева, способные на погибель» (Рим. 9:22) –
тем не менее, Бог все же выплатит каждому преступнику полную плату, которую он заслужил за свои грехи. Бог долго терпел допотопных жителей, но в конце Он уничтожил их потопом. Дивным было Его терпение по отношению к содомлянам, но в назначенное Ему время Он пролил на них дождь огонь и серу. С удивительным терпением Он терпит безмерное зло мира, но быстро приближается День, когда Он отомстит за Себя всем, кто сейчас так решительно противостоит Ему.
«И еще: Господь будет судить народ Свой». Здесь дан наиболее важный пример, который поможет нам научиться применять Священные Писания. Имеется в виду то, что записано во Второзаконии 32:36, но там речь идет о Божьей заботе о Своем народе, а здесь о Его мести их врагам. Некоторые придирались к уместности цитаты апостола. Однако им не следует этого делать. Каждое конкретное место Писания имеет общее применение и не должно ограничиваться теми, к которым оно обращается в первую очередь. Если Бог обязуется защитить Свой народ, Он непременно вынесет суд над отступниками. Он делал это в прошлом (см. 1 Коринфянам 10:5); Он сделает это и в будущем: 2 Фессалоникийцам 1:7, 8.
Правило, которое устанавливается этой цитатой из Второзакония, состоит в том, что все Писание одинаково применимо ко всем случаям аналогичного характера. То, что Бог говорит о тех, кто является врагами Его народа, становится применимым и к Его народу, если они нарушат и отвергнут Его завет.
«Страшно впасть в руки Бога живого» (стих 31). Вот неизбежный вывод, который следует сделать из всего, что было до нас. Это слово
«Боязливый» должен заставить трепетать каждого, кто безразличен к греху, как это сделал Валтасар, когда он увидел Руку, пишущую на стене. «Попасть в руки» — это метафора, обозначающая полную беспомощность жертвы, оказавшейся в плену у врага. Тот, в чьи руки попадает отступник, есть «живой Бог». «Смертный человек, как бы он ни был разгневан, не может осуществить свою месть за пределами смерти; но сила Божия не ограничена такими узкими пределами»
(Джон Кальвин). Нет, во веки веков гнев Божий будет гореть на объектах Его суда. И мольбы грешников не одолеют Его: см. Притчи 1:28, Иезекииля 8:18.
Кающиеся и послушные любят и почитают Бога; но нераскаявшимся и непокорным следует опасаться Его. Нечестивцы могут сейчас гордиться тем, что в день суда они умилостивят Бога своими слезами, но тогда они обнаружат, что не только Его справедливость, но и Его оскорбленная милость также громко призывают Его отомстить им. Сейчас людей могут обмануть видения «большой надежды», но в тот День они обнаружат, что это всего лишь еще одна ложь сатаны. О, как «ужас Господень» (2 Кор. 5:11) должен побудить служителей Божьих предостерегать и убеждать людей, прежде чем день благодати окончательно завершится. И как это должно заставить каждого из нас ходить пред Богом мягко, не жалея усилий, чтобы сделать нашу
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призвание и избрание «конечно». Только когда мы «прибавляем» к нашей вере, добродетели, знаниям, воздержанию, настойчивости, благочестию, братолюбию и любви, мы получаем библейскую уверенность в том, что мы «никогда не упадем» (2 Пет. 1:5). -10).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 54
Путь скорби
(Евреям 10:32-34)
Бог не обещал Своему народу гладкий путь в этом мире; вместо этого Он постановил, что «многими скорбями надлежит нам войти в Его Царство» (Деяния 14:22). Почему должно быть иначе, ведь сейчас мы находимся на территории, находящейся под Его проклятием. И что привело к снятию этого проклятия? Но грех. Видя тогда, что мир греха все еще существует как снаружи, так и внутри каждого из нас, почему должно казаться странным, если нам придется вкусить горечь его плодов! Предположим, что было бы иначе, что было бы Если бы эта нынешняя жизнь была свободна от печалей, страданий, разлук, ах, разве мы не были бы довольны своей настоящей долей? Мудро тогда распорядился Бог, чтобы нам постоянно напоминали о том, что «это не ваш покой, потому что оно загрязнено»
(Мих. 2:10). Испытания и скорби необходимы, чтобы в нас возбудилось «желание отойти и быть со Христом, что гораздо лучше» (Флп. 1:23).
Слово «скорбь» происходит от латинского слова «tribulum», обозначавшего цеп, которым римляне отделяли зерна от плевел. Сколько «мякины» остается даже в том, кто действительно обратился! Сколько «плоти» смешивается с его духовными упражнениями и портит их! Сколько всего «естественного» примешано к его юношескому рвению и энергичной деятельности! Как много здесь плотской мудрости и склонности к нашему собственному разумению, пока Богу не будет угодно углубить Свою работу благодати в душе! И одним из главных инструментов, которые Он использует в этой благословенной работе, является «Трибулум».
или цеп. Посредством болезненных разочарований, сорванных планов, внутренней борьбы, болезненных страданий Он «извлекает драгоценное из мерзкого» (Иер. 15:19) и удаляет примесь из чистого золота. Отлучая нас от земного, Он готовит нас к тому, чтобы сосредоточить свою привязанность на горнем. Именно высушивая потоки удовлетворения творений, Он заставляет Своих детей жаждать Источника живой воды.
«Скорбь производит терпение» (Рим. 5:3). Терпение – это благодать, имеющая как пассивную, так и активную сторону. Пассивно, это смиренное преклонение перед высшим благоволением Бога, высказывание: «Неужели Мне не пить чаши, которую дал Мне Отец Мой?» (Иоанна 18:11).
В активном отношении это устойчивое упорство на пути долга. Это одна из великих целей, которые Бог имеет в виду, причиняя страдания Своим детям: произвести в них «кроткий и молчаливый дух». «Скорбь производит терпение, а терпение — опытность». Одно дело получить теоретическое познание истины посредством чтения, и совсем другое — иметь с ней реальное и внутреннее знакомство. Испытанная и испытываемая бурями душа смиренно подчиняется провиденциальным действиям Бога, она экспериментально познает, что такое «благая, благоугодная и совершенная воля Божия» (Рим. 12:2). «И опыт, надежда», что
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твердое ожидание продолжения поддерживающей благодати и окончательной славы. Поскольку наши страдания являются одним из средств, которые Бог назначил для освящения христианина, готовя нас к пользе здесь и к небесам в будущем, будем хвалиться ими.
Но поднимем мысли еще выше. «Помыслите о Том, Кто претерпел такое противление грешников против Себе, чтобы вам не утомиться и не изнемогать умом вашим» (Евр. 12:3). Да, именно Его образу суждено сообразоваться святому (Рим. 8:29) сначала в страдании, а потом в славе. Пусть каждое скорбящее и стонущее чадо Божие вспомнит о скорбях, через которые прошел Муж скорбей! Разве не подобает рабу пить из чаши, которую пил его Господин? О братья мои, высшая честь, которую Бог дарует любому из нас в этой жизни, — это когда Он позволяет нам немного пострадать ради добра. О, если бы благодать сказать вместе с возлюбленным апостолом: «Итак я более охотно буду хвалиться немощами моими, чтобы обитала во мне сила Христова» (2 Кор.
12:9). «Если же вы порицаетесь за мир, то блаженны» (1 Пет. 4:14).
«Никого человека не должны трогать эти скорби: ибо сами знаете, что мы к ним предназначены» (1 Фес. 3:3). Однако недуги не постигают всех святых в одинаковой форме и в одинаковой степени. Бог суверенен в этом, как и во всем остальном. Он знает, что лучше всего будет способствовать духовному благу Его народа. Все устроено Им в бесконечной мудрости и бесконечной любви. Как было хорошо сказано: «Один Сын у Бога был без греха, но не было без печали». Однако печаль не однородна: Бог смягчает Свои ветры для агнцев. В каждом искушении или испытании Он дает возможность спастись. Среди тяжелейших бед доступна Его всестрадальная благодать. Обещание несомненно: «Возложи бремя твое на Господа, и Он поддержит тебя» (Пс. 55:22), и там, где вера может покоиться в Господе, Его поддерживающая сила реализуется в душе.
Невзгоды – это еще не все, что Господь посылает Своему народу: Он ежедневно нагружает их Своими благами (Пс. 68:19). Улыбок на Его лице значительно больше, чем хмурых взглядов Его провидения. Солнечных дней гораздо больше, чем пасмурных. Но наша память непостоянна: входя в пустыню, мы так быстро забываем наш исход из Египта и избавление у Красного моря. Когда вода иссякает (Исх. 17), мы не вспоминаем о чудесном снабжении манной (Исх. 16). Так было и с апостолами.
Когда они забыли взять хлеб, Господь Иисус нежно увещевал их, говоря: «Маловерные... Неужели вы не понимаете и не помните пяти хлебов из пяти тысяч и сколько корзин вы взяли? семь хлебов на четыре тысячи, и сколько корзин вы набрали?» (Матфея 16:5-10). О, сколько мира и радости мы теряем в настоящем из-за нашей греховной ошибки, не призывая вспомнить прошлые избавления и милости Господа.
«Помни весь путь, которым вел тебя Господь, Бог твой» (Второзаконие 8:2). Сядьте и просмотрите предыдущие отношения Бога с вами: представьте своим сердцам Его нежное терпение, Его неизменную верность, Его могущественное вмешательство, Его милостивые дары.
В прошлом бывали времена, когда ваша собственная глупость приводила вас в глубокие воды неприятностей, но Бог не отвергал вас. Ты тревожился и роптал, но Бог не оставил тебя. Вы были полны страхов и неверия, но Бог не позволил вам умереть с голоду. Он
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и не воздал тебе по грехам твоим и не воздал тебе по беззакониям твоим.
Вместо этого Он доказал, что является для вас «Богом всякой благодати» (1 Пет. 5:10). В прошлом были времена, когда казалось, что каждая дверь надежды плотно закрыта, когда рука и сердце каждого человека были против тебя, когда Враг приходил, как наводнение, и казалось, что ты утонешь. Но помощь была рядом. В четвертую стражу ночи Господь Иисус явился над водами, и вы были избавлены. Тогда помните об этом и позвольте осознанию прошлых избавлений утешить и сохранить ваше сердце посреди нынешней чрезвычайной ситуации.
В Слове Божьем к нам обращается множество призывов делать именно это. Разнообразны и многочисленны мотивы, используемые Святым Духом в Писании Истины, чтобы побудить детей Божьих к постоянству сердца и исполнению долга, когда
«обстоятельства», кажется, все против них. Каждое качество Бога становится отличным основанием для того, чтобы побудить нас с настойчивостью проходить предстоящее нам поприще. Обетования Божьи даны для ободрения, а Его предупреждения побуждают наши сердца к более полному подчинению Его открытой воле. Награды обещаны тем, кто победит плоть, мир и Дьявола, а тем, кто не сможет этого сделать, грозят вечные беды. Веру следует стимулировать свидетельствами о Божьей благодати, которая поддерживала спутников-паломников в былые дни; надежда должна быть побуждена к действию славной Целью, которую предлагает нам увидеть Слово. И, как мы уже сказали, новое мужество для настоящего мы должны черпать из воспоминаний о благости Божией в прошлом. Именно этот мотив апостол навязал евреям в отрывке, который сейчас перед нами.
«Но вспомните прежние дни, в которые вы, после просвещения, претерпели великую борьбу скорбей» (стих 32). В стихах 16-21 апостол кратко изложил неоценимые привилегии, которыми в настоящее время обладает возрожденный народ Божий. В стихах 22-24 он призывал их адекватно реагировать на такие благословения. В стихах 25-31 он укрепил их разум против искушений отступничества или умышленных и самонадеянных грехов. Теперь он предлагает им вспомнить первые дни их исповедания и подумать о том, на что они уже отважились, пострадали и отреклись ради Христа, и как они были сверхъестественно поддержаны в своих испытаниях: сила этого заключалась в том, чтобы не позорить свое прежнее поведение. теперь отбросив свою уверенность, которая имеет великую награду.
«Но вспомните прежние дни, в которые после того, как вы были озарены». О начале благодати Божией в их душах говорится здесь как о «просвещенных».
Дух Святой открыл им их испорченность и бессилие, их потерянное и жалкое состояние по природе. Он представил им неизменные требования Божьего праведного закона и их полную неспособность удовлетворить эти требования. Он указал им на Господа Иисуса, который, как Покровитель и Поручитель Своего народа, взял на себя все их обязательства, соблюдал закон вместо них и умер за их грехи. Ибо Бог, повелевший свету воссиять из тьмы, «осиял в сердца их, чтобы дать свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа» (2 Кор. 4:6). Таким образом Он даровал им экспериментальное знакомство с Евангелием, чтобы они почувствовали в своей совести и сердце силу его истины. Как это невыразимо торжественно
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обратите внимание, что это тоже был опыт отступников в Евреям 6:4-6, ибо само слово, переведенное здесь как «просвещенный», там переведено как «просвещенный».
Сразу после их освещения небесами они были призваны почувствовать ярость Его врагов. В начале этого устроения те, кто исповедовал христианство, подвергались жестоким гонениям, и верующие евреи не смогли спастись. Об этом напоминал им апостол: «После того как вы просвещались, вы претерпели великую борьбу скорбей». Как только Бог оживил их сердца и осветил их разум так, что они приняли Его воплощенного Сына как своего Господа и Спасителя, земля и ад объединились против них. По своей природе мы находимся во тьме, и находясь в ней, мы не встречаем никакого сопротивления со стороны сатаны или мира; но когда по благодати мы решили следовать примеру, который оставил нам Христос, мы вскоре были приведены в общение Его страданий. Подобные переживания напоминают нам о том, что Бог призвал нас на битву, что мы, как хорошие воины Иисуса Христа, должны «терпеть трудности» (2 Тим. 2:3) и должны взять на себя всеоружие, данное Богом. (Еф. 6:10-18) – не размышлять, а использовать.
Отношение и поведение иудеев-христиан в этой «великой борьбе со скорбями» в дни их «первой любви» суммируются здесь, во-первых, одним словом:
«терпел». Они не упали в обморок, не впали в уныние и не отказались от своей профессии. Они не проиграли ни в одной из частей конфликта, но вышли победителями. Это им удалось сделать благодаря действенной благодати Божией. Они получили чудесную и благословенную поддержку в своих страданиях. Из Деяний 8 мы узнаем, что, когда церковь в Иерусалиме подвергалась жестоким гонениям, ее члены не только не оставили христианство, но были рассеяны по миру и «ходили повсюду, проповедуя Слово» (стих 4). Как велика была честь Вождя их спасения этой доблестью Его воинов. Примечателен исторический факт, что младенцы в Господе часто оказывались храбрее всех, встречая страдания и смерть: возможно, потому, что великая и славная перемена, связанная с переходом от смерти к жизни, более свежа в их памяти, чем в памяти более старших детей. Христиане. Именно к воспоминанию об этом апостолы призывали здесь слабеющих и искушенных евреев.
«Но призовите к памяти». «Это не простое воспоминание, которое он намерен, ибо невозможно, чтобы люди совершенно забыли такое время года. Люди достаточно склонны помнить времена своих страданий, особенно те, которые здесь упомянуты, сопровождаемые всевозможными вредными обращениями со стороны мужчин Но апостол хотел, чтобы они вспомнили о том, какую поддержку они имели в своих страданиях, какое удовлетворение в них, какое избавление от них, чтобы они не унывали при приближении подобных испытаний и зол на земле. тот же рассказ. Если мы будем помнить о наших страданиях только о том, что в них злого и мучительного, что мы теряем, что мы терпим и претерпеваем, то такое воспоминание ослабит и угнетает нас, что касается наших будущих испытаний. отдать себя ради будущего неправомерными средствами и греховными уступками, оставив свое исповедание, - то, чему апостол завидовал в отношении этих евреев. честь, которая есть в таких страданиях, перевешивает все презрение и упреки мира; присутствие Бога наслаждалось в них; и награда, предложенная нам; Вызов
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если помнить об этом, то это значительно укрепит нас против будущих испытаний; при условии, что мы сохраним ту же любовь и уважение к вещам, из-за которых мы пострадали, как и в те прежние дни» (Джон Оуэн).
«Воспоминание о прошлой войне, если бы она велась верно и усердно под знаменем Христа, в конце концов полезно для нас не как предлог для лени, как будто мы уже отслужили свое время, но чтобы сделать нас более активны в завершении оставшейся части нашего пути, ибо Христос зачислил нас не с тем условием, чтобы мы через несколько лет просили об увольнении, как солдаты, отслужившие свой срок, но чтобы мы продолжали вести свою брань даже до конец» (Джон Кальвин). Поэтому перед каждым из нас возникает серьезный и тревожный вопрос: в какой степени я сейчас испытываю противодействие со стороны мира? Со мной, должно быть, что-то серьезно не так, если я пользуюсь доброй волей всех. Божье Слово решительно заявляет: «Все, желающие жить благочестиво во Христе Иисусе, будут гонимы» (2 Тим. 3:12).
«Частично, когда вы стали наглядным зрелищем из-за поношений и скорбей, а частично, когда вы стали товарищами тех, с кем так поступали» (стих 33). В этом стихе апостол упоминает одну или две особенности того, в чем заключалась их «великая скорбная битва». Некоторые из них превратились в публичное зрелище для своих соседей из-за злонамеренных обвинений, выдвинутых против них, а также из-за насмешек и наказаний, наложенных на них; в то время как другие были «партнерами» тех, с кем также жестоко обошлись. Основная ссылка здесь касается утраты, которую они понесли в своем характере и репутации, и для многих людей (особенно людей с чувствительным темпераментом) это тяжелое испытание; почти все легче вынести, чем позор и позор. Но достаточно, чтобы ученик был таким же, как его Учитель: они клеветали на Него и говорили, что у Него бес.
Поношения и клевета чрезвычайно тяжелы, и если мы не будем настороже, если не сумеем препоясать чресла ума нашего (1 Пет. 1:13), мы, вероятно, будем ими настолько унижены, что окажемся недееспособными. по долгу. Уныние и отчаяние никогда не простительны для христианина, и им необходимо постоянно сопротивляться. Нам нужно решить, что, если по благодати мы полны решимости следовать примеру, оставленному нам Христом, у нас будет много врагов – особенно в религиозном мире – которые не будут гнушаться никаким искажением наших мотивов и действий. Мы должны научиться недооценивать свою репутацию и довольствоваться тем, что нас считают «отбросами всего сущего»; мы должны искать благодати, чтобы подражать Тому, Кто
«сделал лице Свое, как кремень» (Ис. 50:7), Который «претерпел крест, пренебрегши посрамление» (Евр.
12:2). Если мы не будем развивать Его дух, мы окажемся в невыгодном положении, когда нас постигнут страдания.
Христиане-евреи страдали не только лично, но и участвовали в страданиях других. Это христианский долг и, можно добавить, привилегия. Как члены одной Семьи, как соучастники паломничества к лучшей Стране, как призванные служить вместе под одним Знаменем, мы должны нести «бремена друг друга» и «плакать с плачущими». О Моисее записано, что «Он отказался называться сыном дочери фараоновой, предпочитая скорее страдать с народом Божьим, чем какое-то время наслаждаться греховными удовольствиями» (Евр. 11:24, 25). Быть товарищем страждущих за Христа — это свидетельство нашей любви к Его братьям,
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мужество в страданиях и готовность помочь гонимым за Евангелие. Нам полезно часто размышлять над Евангелием от Матфея 25:42–45.
«Ибо вы пожалели Меня в узах Моих» (стих 34). Здесь апостол выражает благодарность за сочувствие, которое евреи оказали ему в час нужды.
Историческая отсылка может быть к тому времени, когда он лежал в цепях в Иерусалиме (Деяния 21:33), когда их любовь к нему проявлялась в молитвах, а возможно, в письмах и подарках. Непреложный долг христиан – выражать на практике свое сострадание к любому из страдающих слуг Христа, делая все, что в их силах, чтобы помочь, поддержать и облегчить им. Равным образом долг служителей Божьих — с благодарностью признавать оказанную им доброту: Сам Христос еще публично засвидетельствует о служении любви, оказанной Его братьям (Матфея 25:34-40).
«Ибо вы сжалились надо мной в узах моих». Эти слова представляют собой одно из многих доказательств того, что автором этого Послания был апостол Павел, поскольку о других людях, которые, по мнению некоторых, написали его, таких как Лука, Варнава, Климент и т. д., нигде в Писании нет ни намека, ни мы верим в церковную историю, в историю любого из них, страдающего узами в Иудее. Но ложь Павла в узах и темнице была известна больше всех других.
Поэтому он называл себя, в частности, «Павлом, узником Иисуса Христа» (Фил. 1:1) и прославлялся этой особой честью как «посол в узах» (Еф. 6:20), и как таковой желал святых в Колоссах, чтобы вспомнить Его у престола благодати (Евр. 4:3). Таким образом, его
«узы» более всего известны и являются предметом церковных молитв, поэтому это упоминание в Послании к Евреям 10:34 сразу идентифицирует автора.
«И с радостью принял порчу имущества твоего» (стих 34). Это дает дополнительную информацию о поведении евреев во время испытаний: они не только терпеливо «перенесли» великую борьбу страданий, но и были счастливы, будучи удостоенными пострадать за Христа. Бог над немощью плоти. Бог силен укрепить во внутреннем человеке «всею силой, по славной силе Своей, ко всякому долготерпению и долготерпению, с радостью»
(Кол. 1:11). Обычно мало что способно так сильно огорчить умы людей, как жестокое лишение тех вещей, ради которых они тяжело трудились и в которых они и их семьи все еще нуждаются: их обычно сопровождают плач и стенания.
Блаженно, когда сердце склоняется к легкомысленному восприятию всех земных благ и удобств, ибо легче потом расстаться с ними, если нас к этому призовут.
«Зная сами, что мы имеем на небесах вещество лучшее и вечное» (стих 34). Этот пункт дает ключ к предыдущему, показывая причину их радости.
Вера отводила взгляд от видимого к невидимому, считая, что «страдания нынешнего времени недостойны сравнения со славой, которая откроется в нас»
(Рим. 8:18); «Ибо легкое страдание наше, кратковременное, производит нам гораздо более преизобилующую и вечную славу» (2 Кор. 4:17). Там, где сердце искренне обращено к горнему (Кол. 3:2), мало кто прольет слез из-за потери каких-либо земных безделушек. Конечно, естественно скорбеть, когда грубо лишены материальных благ, но сверхъестественно подняться над таким горем.
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Истинные богатства христианина недоступны человеческим или сатанинским грабителям. Люди могут лишить нас всех наших мирских благ, но они не могут отнять у нас любви Божией, спасения Христова, утешения Святого Духа, надежды вечной славы. Сказал тот, кого подстерегал бандит, требовавший ни его денег, ни его жизни: «Денег у меня нет при себе; жизнь моя сокрыта со Христом в Господе». Бедный мирянин может впасть в отчаяние, когда дела идут плохо, облигации портятся и банки рушатся, но ни одно дитя Божье никогда не должно поступать так: оно рождено для наследия, которое «нетленно, и непорочно, и не увядает». далеко, сохранённый на небесах» (1 Пет. 1:4). Однако только когда проявляется вера, когда сердце действительно занято нашей небесной долей, мы наслаждаемся ими, а все остальное рассматриваем как «суету и томление духа».
«Что позволяло им так выдерживать свои страдания? Они знали сами по себе, что на небесах у них есть лучшая и более прочная субстанция. Заметьте: во-первых, счастье святых на небесах — это «субстанция», нечто вроде реальный вес и ценность — все вещи здесь — всего лишь тени. Во-вторых, это лучшая субстанция, чем все, что они могут иметь или потерять здесь. В-третьих, это непреходящая субстанция; она переживет время и будет течь параллельно с вечностью. Они никогда не смогут потратить их; их враги никогда не смогут отобрать их у них, как они отобрали их земные блага. В-четвертых, это станет щедрым возмещением за все, что они могут потерять и пострадать здесь. На небесах у них будет лучшая жизнь, лучшее состояние, лучшая свобода. , лучшее общество, лучшие сердца, лучшая работа, все лучше» (Мэттью Генри).
«Зная сами, что мы имеем на небесах вещество лучшее и непреходящее». Давайте теперь внимательно взвесим первые три слова этого предложения: эти еврейские святые имели твердое убеждение в сердце относительно своей небесной доли. Здесь не говорится «познание из обетований Божьих», а «познание в себе». Это представляет собой сторону Истины, аспект христианской уверенности, о котором в наши дни редко упоминают; вместо этого его широко высмеивают и отрицают, многие настаивают на том, что единственной основой уверенности является голая буква Священного Писания. Совершенно верно, что основой нашей уверенности является написанное Слово, но это не единственное основание, так же как свидетельство о браке не является единственным доказательством, которым обладает женщина, что мужчина, который любит, лелеет и живет с ней, ее муж. Нет, достаточно беспристрастно прочитать первое послание Иоанна, чтобы обнаружить, что тот, кто ходит с Богом и наслаждается светом Его лица, имеет множество доказательств того, что он является новым творением в Господе Иисусе.
«Познание в себе». Тот, кто стремится познать Господа (Ос. 6:3), имеет не только внешнее свидетельство Слова Божьего, но также и свидетельство Духа внутри себя, что он — дитя и наследник Божий ( Рим. 8:16, 17). В своем возрождении и начавшемся экспериментальном освящении он получил «первенцы плоды Духа» (Рим.
8:23). В результате у него появились новые желания, новые конфликты, новые радости и новые печали.
Вера очищает его сердце (Деяния 15:9). Он получил Духа усыновления, посредством чего он взывает: «Авва Отче». Из того, что он находит в своем сердце, он знает, что он рожден на небесах и связан с небом. Пусть те, кто чужд сверхъестественной работы благодати в своих сердцах, насмехаются и насмехаются над всем, что им заблагорассудится, пусть они насмехаются над самоанализом, называют это мистицизмом или чем-то еще, что они хотят, но тот, кто согласно Писанию уверен в работе Духа внутри себя. его, отказывается высмеивать его самое верное доказательство того, что он — дитя Божие.
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Допустим, что многие были и остаются в заблуждении: признавая, что невозрожденное сердце «лукаво более всего»; признание того, что Дьявол убаюкал тысячи людей в ад посредством счастливых чувств внутри них; однако ничто из этого ни в малейшей степени не меняет и не влияет на тот факт, что долг и привилегия каждого истинного христианина — знать в себе, что он перешел от смерти в жизнь. Если он отвергнет себя, возьмет свой крест и последует за Христом по пути послушания, у него будет повод радоваться свидетельству чистой совести (2 Кор. 1:12). Но если он поддастся похотям плоти, будет общаться с нечестивым миром и впадет в отступничество, то радость его спасения будет потеряна. В таком случае нет ничего более важного с практической точки зрения, чем то, что христианин должен хранить в чистоте и незапятнанности свои внутренние свидетельства того, что он идет к небесам.
«Итак, вот то, что апостол желает, чтобы иудеи-христиане «напоминали». их в вере и исповедании Евангелия. Это как если бы он сказал: "Почему вы уклоняетесь от страданий за христианство сейчас? Разве вы не подвергались страданиям с самого начала? Когда вы впервые стали христианами, разве вы не охотно претерпевали страдания на Разве христианство не достойно страданий, как всегда? Разве Иисус не тот же вчера, и сегодня, и вовеки? Разве вера и надежда христианства не поддерживали вас прежде в ваших страданиях и не заставляли вас чувствовать, что они были всего лишь легкими страданиями, сиюминутными?
и разве они не могут поддержать вас сейчас так же, как тогда? Стало ли вещество на небесах менее реальным или менее долговечным? и нет ли у вас сейчас такого же убедительного доказательства, как и тогда, что для настойчивого христианина спрятано такое сокровище? Готовы ли вы потерять всю выгоду от принесенных вами жертв и перенесенных страданий? и все они пойдут напрасно, если вы не претерпите до конца!» Все эти соображения естественным образом вытекают из слов апостола, и все они хорошо рассчитаны на то, чтобы побудить их «твердо держаться исповедания своей веры, не колеблясь». (Джон Браун).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 55
Спасение души
(Евреям 10:35-39)
Поскольку в стихах, которые нам предстоит сейчас рассмотреть, так много вопросов, мы обойдемся без наших обычных вводных абзацев. Вместо них мы приведем краткий анализ данного отрывка. Стих 35 действительно относится к тому разделу, который мы рассматривали в нашей последней статье. В стихах 32-35 апостол убеждает к настойчивости в христианской жизни. Во-первых, он призывает евреев вспомнить, что они претерпели ради Христа в минувшие дни: тогда пусть они теперь не откажутся от своей веры и тем самым не лишат силы свое раннее свидетельство – стихи 32, 33. Во-вторых, он напомнил им о земле из-за чего они охотно перенесли лишения и потери, а именно потому, что у них была внутренняя уверенность и доказательство того, что на Небесах у них была лучшая и прочная субстанция: тогда, если она не изменилась, зачем им это делать? (стих 34). Из этих фактов , делается вывод, что от них справедливо требуется обязанность, при исполнении которой им должна быть дана награда – ст. 35.
В последнем разделе 10-й главы Послания к Евреям апостол сначала подтверждает увещевание, на котором он только что настаивал, и указывает на главные средства настойчивости, а именно, терпение и веру:
стих 36. Во-вторых, он ободряет народ Господа перспективой верного и скорого пришествия Искупителя, который затем вознаградит их (стих 37). В-третьих, он снова предупреждает об ужасном состоянии отступников (стих 38). В-четвёртых, он утверждает, что те, кто претерпел до конца, верят во спасение души – стих 39. Очевидная цель этих стихов – побудить христиан к предельной серьезности в обеспечении уверенности в своем призвании и избрании, чтобы уберечь их от опасности отступления. и переносить свои испытания с покорностью воле Божией. Пусть Святому Духу будет угодно применить этот отрывок к сердцу как писателя, так и читателя, чтобы наше размышление принесло плоды во славу нашего благословенного Господа.
«Итак, не оставляйте упования вашего, которому предстоит великая награда»
(стих 35). Давайте сначала отметим силу слова «следовательно». Вот вывод, сделанный из вышеизложенного: поскольку вы уже так много претерпели в своих личностях и добродетелях и поскольку Божественная благодать поддерживала и проводила вас с постоянством и радостью, не унывайте и не поддавайтесь отчаянию при приближении подобных испытаний. Далее, это «поэтому» взято из блаженной перспективы, которую верное обещание Божие открывает перед Его верным народом, и указывает на увещевание: поскольку упорство в уверенности будет щедро вознаграждено, не отбрасывайте ее.
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«Итак, не отвергайте своей уверенности». Слово «уверенность» здесь относится к отношению или состоянию сердца к Богу. Это тот же самый термин (на греческом языке), который переводится
«дерзновение» в Евреям 10:19. Это снова встречается в 1 Иоанна 3:21: «тогда мы будем иметь уверенность в Боге»; и стих 14: «Это уверенность, которую мы имеем к Нему». Это не столько сама вера, сколько один из ее продуктов или плодов. Это ближе сродни надежде. Это тот эффект веры, который готовит христианина к свободе и готовности ко всем своим духовным обязанностям, несмотря на трудности и разочарования. Именно этот настрой духа с радостью переносит нас через все те страдания, которые влечет за собой настоящее исповедание Евангелия. Более конкретно, эту «уверенность» можно определить как силу духа, мужество сердца и постоянство воли.
Из только что сказанного видно, что мы не согласны с теми комментаторами, которые понимают стих 35 как упрекающий отказ от христианства. Увещевание апостола здесь глубже, чем предостережение против оставления внешнего исповедания Евангелия. Оно направлено против такого состояния сердца, которое, если бы оно стало хроническим, вероятно, привело бы к внешнему оставлению Христа. Что необходимо перед лицом испытаний и гонений, так это смелость ума, освобождение сердца от рабства и страха через преобладающее убеждение в том, что мы согласны с Богом при выполнении тех обязанностей, которые Он назначил нам. Именно этой особой благодатью восхищались Петр и Иоанн в Деяниях 4:13. Только если разум остается убежденным в праведности нашего дела, а сердце уверено в том, что мы делаем то, что угодно небесам, когда нас критикуют и осуждают люди и когда мы подвергаемся угрозе их недовольства и угрозы, мы будем «твердыми, непоколебимыми, всегда преуспевающими в деле Господнем» (1 Кор. 15:58), ни в чем не поколебаемые нашими противниками.
Эту уверенность в Боге и по отношению к Богу, которая до сих пор поддерживала преследуемых евреев, им здесь приказано «не отвергать». Здесь снова рассматривается ответственность христианина. Есть те, кто настаивает на том, что мы больше не можем контролировать нашу
«уверенность» — ослабить или усилить ее — чем мы можем контролировать ветер. Но это значит упускать из виду тот факт, что мы — моральные существа и несем ответственность за использование или неправильное использование всех наших способностей. Если я позволю своему разуму сосредоточиться на трудностях, стоящих передо мной, на недостатках, которые я могу понести из-за верности небесам, или прислушаюсь к шепоту сатаны о том, как мне избежать неприятностей с помощью маленьких компромиссов, тогда мое мужество скоро угаснет, и я будет виноват. С другой стороны, если я ищу благодати, чтобы останавливаться на Божьих обетованиях, осознаю, что страдать ради Христа — это честь, и напоминаю себе, что все, что я теряю здесь, не достойно сравнения с тем, что я приобрету в будущем, тогда, уверен, что Бог за меня, меня не будет волновать, кто будет против меня.
Чтобы ободрить искушенных евреев, апостол сразу добавил: «которому воздаяние великое». Из этих слов совершенно очевидно, что истинный христианин может и должен обратить внимание на награду, обещанную тем, кто страдает за Евангелие. И этот стих никоим образом не является самостоятельным: «Блаженны вы, когда люди будут поносить вас и гнать вас, и будут говорить против вас всякое зло ложно из-за Меня: Радуйтесь и веселитесь, ибо велико твоя награда на небесах»
(Матфея 5:11, 12) – обратите внимание на слова «на небесах», которые сразу разоблачают заблуждение тех, кто заявляет, что «Нагорная проповедь» не принадлежит и не является
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о тех, которые являются членами Тела Христова, но являются «иудеями» и «тысячелетними».
Христиане недостаточно озабочены своей наградой на Небесах.
Тема «Награды» слишком обширна, чтобы мы могли сейчас подробно ее рассмотреть, однако ввиду современных ошибок необходимо кое-что сказать по ней. Многие полагают, что понятия «благодать» и «награда» непримиримо расходятся. Проблема таких людей в том, что вместо того, чтобы исследовать Священное Писание и выяснить, как Святой Дух использовал этот термин, они обращаются к человеческому словарю. В человеческих делах «награда»
обычно (хотя и не всегда) означает признание и вознаграждение за достойную работу; но не таково его общее употребление в Писании. Возьмем первое появление этого слова: в Бытие 15:1 мы видим, как Иегова говорит Аврааму: «Не бойся, Аврам; Я щит твой и награда твоя весьма великая»: насколько совершенно невозможно, чтобы патриарх сделал что-либо, что заслуживало бы этот! Как только станет ясно, что в Священном Писании термин «награда» не подразумевает достойного вознаграждения за достойные действия, большая часть тумана, которым современные «диспенсационалисты» окружили эту тему, рассеется.
«Которому предстоит великая награда». Справедливо заметил Жан Кальвин в своих комментариях к этому стиху: «Упоминая «награду», он ничего не умаляет в безвозмездном обещании спасения, ибо верные знают, что их труд не напрасен в Господе, так что они все еще полагайтесь только на милость Божию. Но в других местах часто утверждается, что «вознаграждение» не является несовместимым с необоснованным вменением праведности». Если те, кто полагает, что христиане, живущие со времён И.Н. Дарби и «Доктор». Скофилды, появившиеся на сцене, имели «гораздо больше света», чем их предшественники, читали бы только реформаторов и пуритан с непредвзятым умом, вскоре им пришлось бы пересмотреть свои идеи. Во многих отношениях мы пошли назад, а не вперед, и слишком часто «свет», который есть в людях, оказывается лишь тьмой, и «как велика тьма та» (Матфея 6:23)! – настолько велика, что закрывает их глаза против всякого истинного света.
«Ибо терпение нужно вам, чтобы, исполнив волю Божию, получить обещанное» (стих 36). Начало «за» подразумевает, что здесь апостол подтверждает увещевание, на котором он только что настаивал. «Награду можно получить, только твердо удерживая эту уверенность — твердо и настойчиво придерживаясь Христа и Его дела» (Джон Браун). Терпение или выносливость на пути послушания, верности и страдания совершенно необходимы, если мы хотим сохраниться для спасения. Пусть желающие назовут это учение законническим; единственная альтернатива – это беззаконие и распущенность. Хотя это и не «за», но «через веру и терпение», или
«настойчивость», что мы «наследуем обетования» (Евр. 6:12).
Никто из тех, кто знаком с трудами Джона Оуэна-пуританина, провозгласившего даровую благодать Божию и безвозмездность Его спасения в таких определенных выражениях, не станет обвинять его в законности или в насаждении тварных достоинств; тем не менее, в своих комментариях к Евреям 10:35, 36 он написал: «Поэтому «возмездие», подразумеваемое здесь, есть слава Небесная, предложенная как венец побеждающим в страданиях своих за Евангелие. И будущая слава, которая по своей первоначальной причине есть плод добрых
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удовольствие и суверенная благодать Бога, Которому угодно дать нам Царство; а что касается его причины, то это единственная покупка крови Христа, который приобрел для нас вечное искупление; и в обоих случаях это бесплатный дар Божий, ибо «возмездие за грех — смерть, а дар Божий через Христа — жизнь вечная» (поскольку его невозможно ни заслужить, ни получить сами, в силу любой пропорции по правилам справедливости между тем, что мы делаем или страдаем, и тем, что обещано), тем не менее, постоянно обещано страждущим верующим под именем воздаяния или награды. Ибо не подобает величию и благости Божией призывать Свой народ к страданиям во имя Его и во славу Его, и при этом к потере своей жизни много раз, со всеми наслаждениями здесь, внизу, и не предлагать им и не обеспечивайте для них того, что будет бесконечно лучше всего, что они при этом претерпят. Эта уверенность «имеет» вознаграждение; то есть оно дает право и право на будущую награду славы: оно содержит в себе обетование и конституцию Бога; кто упорствует в его осуществлении, тот больше не будет иметь значения».
«Ибо терпение вам нужно». Апостол не обвинял их в лишении этой благодати, ибо все, рожденные от Духа, в некоторой мере приносят и плод Духа, и этот среди прочих (Гал. 5:22); те, кто приведены в Царство Иисуса Христа, находятся и в Его терпении (Откр. 1:9). Нет, апостол имел в виду, что они нуждались в упражнении, продолжении и увеличении этой благодати: сравните Софония 2:3, где
«кротких» призывают искать «кротости». Апостол хотел побудить этих святых к тому, чтобы они принимали скорби как от руки Божией, несли поношения и гонения от людей, как то, на что Он «назначил» их (1 Фес. 3:3), совершали их дело к Господу и покой в Нем (Пс. 36:5, 6); выдерживать и не тонуть в испытаниях и жить в постоянном ожидании Небес.
Евреи-христиане (как и мы иногда) испытывали искушение устать от добрых дел. Многие из их собратьев, которые когда-то казались ревностными верующими, отступили от веры, а остальным вскоре предстояло подвергнуть тяжким испытаниям. Необходимо было тогда вооружить свой разум духом смирения и стойкого постоянства, чтобы, исполняя волю Божию, стойко прилепляясь к небу и подчиняясь Ему во всех искушениях и страданиях, они могли впоследствии получить обещанный дар вечная жизнь. Принцип этого стиха остается неизменным. Сатана такой же, как и мир, и тот, кто будет жить благочестиво, не сможет избежать испытаний и невзгод. И это нежелательно: некоторые из более тонких и деликатных христианских качеств могут быть развиты только в условиях стресса и страданий. Тогда как сильно нам нужно молиться, чтобы Бог освятил для нашего блага каждое постигающее нас несчастье, чтобы плоды принесли Ему хвалу и чтобы мы могли вести себя так, чтобы служить ободрением для других паломников.
Проявление этой благодати терпения должно продолжаться до тех пор, «до тех пор, пока вы не исполните волю Божию». Пока мы остаемся здесь, на земле, мы не можем уклониться от исполнения этого долга. Хотя более непосредственным смыслом является смиренное несение всего, что предписала нам суверенная воля нашего всемудрого и бесконечно любящего Бога, однако сюда же относится и активное хождение по пути заповедей Божиих, как видно из слова
"сделанный." Воля Божья, как она изложена в Его Слове, является единственным правилом, по которому мы должны жить и которому следует подчиняться всем нашим путям. Эта явленная воля Божья заключается не только в том, чтобы
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нам не только верят и почитают, но и практикуют. Никакая ситуация, в которую мы можем попасть, никакие угрозы со стороны людей, какими бы ужасными они ни были, никогда не смогут оправдать наше непослушание Богу.
Правда, будут периоды болезненных испытаний, времена, когда будет казаться, что наша плоть и кровь не могут вынести испытаний, и именно тогда нам больше всего «нуждается в терпении»; и Божественная помощь и сверхъестественная благодать не будут лишены, если мы смиренно и доверчиво ищем их.
«Чтобы, исполнив волю Божию, получить обетование». Здесь «великая награда» из предыдущего стиха обозначена как «обещание», отчасти для того, чтобы защититься от заблуждения, что вечную жизнь можно заслужить или что Небеса можно заслужить делами творений; и отчасти для того, чтобы подчеркнуть уверенность в том, что обещано всем, кто претерпит до конца. Здесь «обещание» относится к обещанному, как в Евреям 6:12, 17; 11:13, 39. Оно названо «обещанием», как в 1 Иоанна 2:25 и т. д., потому что это великое всеобъемлющее обещание, включая все остальные, являющееся славным завершением, на которое они указывают. Никто также не должен спотыкаться из-за того, что он не может воспринимать последовательность вещей как «награду» и «обещание». Такое же сочетание понятий мы находим в Послании к Колоссянам 3:24: «Возмездие по наследству получите, ибо вы служите Господу Христу»: оно названо таким образом, чтобы показать, что оно не заслужено делами, а даровано даром. благодать, и ею непременно будут наслаждаться все избранные; и тем не менее, они смогут получить это только в том случае, если будут упорно идти по пути долга.
«Ибо еще немного, и Грядущий придет, и не умедлит» (стих 37).
Причинное «ибо» означает, что апостол собирался подтвердить только что сказанное: он не только добавляет слово, чтобы укрепить их «уверенность» и «терпение», но и указывает им на близкое приближение того времени, когда они должны получить их «награда». Греческий язык очень выразителен и настойчив. Апостол употребил слово, означающее «немного», а затем для дальнейшего подчеркивания добавил частицу, означающую «весьма», и еще более усилил ее повторением; таким образом, в буквальном переводе это предложение гласит: «Ибо еще очень, очень немного времени, и придет Грядущий».
«Действительно, нет ничего более способного поддержать наш разум, если он в какой-то момент ослабнет, чем надежда на быстрое и близкое окончание. Как генерал сообщает своим солдатам перспективу, что война скоро закончится, если они продержись еще немного, так апостол напоминает нам, что скоро придет Господь избавить нас от всякого зла, если только ум наш не ослабнет от недостатка твердости. свидетельство Аввакума. Но, следуя греческой версии, он несколько отходит от слов пророка» (Джон Кальвин). Часто Святой Дух подчеркивает чрезвычайную (сравнительную) краткость страданий святых в этом мире; «Вечером длится плач, а на утро радость» (Пс. 30:5); «И Бог мира сокрушит сатану под ногами вашими вскоре» (Рим. 16:20); «За нашу легкую скорбь, кратковременную» (2 Кор. 4:17).
«Ибо еще немного, и Грядущий придет, и не умедлит». Здесь имеется в виду личность Господа Иисуса, как видно из Аввакума 2:3, на которую здесь ссылается апостол. Как и многие другие пророчества, это слово Аввакума должно было получить тройное исполнение: буквальное и первоначальное, духовное и непрерывное, окончательное и полное. Буквальным было Божественное воплощение, когда Сын Божий
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пришел сюда во плоти. Финалом будет Его возвращение в видимой славе и силе. Духовное имеет отношение к разрушению Иерусалима в 70 году нашей эры, когда было разрушено то, что больше всего препятствовало проявлению Царства Христа на земле – с ниспровержением Храма и его поклонения официальному иудаизму пришел конец. Христиане в Палестине постоянно подвергались гонениям со стороны иудеев, но их завоевание Титом и последующее рассеяние положили этому конец. Это событие произошло менее чем через десять лет, когда Павел написал: сравните наши слова о «видите приближение дня» (Евр. 10:25).
Мы надеемся, что никто из сказанного выше не придет к выводу, что мы рассматриваем стих 37.
как не содержащее никаких упоминаний об окончательном пришествии Христа. Мы стремились указать на непосредственный смысл его содержания для евреев. Но оно также содержит послание для нас, послание надежды и утешения. Мы также имеем привилегию ожидать Сына Божьего с Небес. Добавим, что большой ошибкой считать каждое упоминание о
«Пришествие» Христа в Новом Завете. Священные Писания говорят о Его «явлении во второй раз»
(Евр. 9:28). В Иоанна 14:18, 28 говорится о «пришествии» небес Его Духом; в Иоанна 14:23 — к Его «пришествию» в проявлении любви к индивидуальной душе; в Ефесянам 2:17 Он «пришел» благодаря Евангелию; в Откровении 2:5 Его «пришествие» означает обличение.
Требуется тщательное изучение каждого стиха, чтобы различать эти аспекты.
«Праведный верою жив будет; а если кто отступит, не благоволит к нему душа Моя» (стих 38). Первая половина этого стиха представляет собой цитату из Аввакума 2:4, и ее соответствие увещеванию, которое апостол навязывал евреям, нетрудно понять. Пророк цитируется в доказательство того, что настойчивость является одной из отличительных черт ребенка Божьего. Тот, кто был оправдан Богом через вменение праведности Христа на свой счет, живет верой как влияющим принципом своей жизни. Таким образом, апостол заявил: «Жизнь, которой я ныне живу во плоти, живу верою Сына Божия» (Гал. 2:20). Тот, кого Бог освободил от проклятия и осуждения закона, не тот, кто просто
«верил», но это человек, который продолжает «верить» со всем, что включает в себя это слово и включает в себя. Пусть читатель полностью заметит силу настоящего совершенного слова «верит» в Иоанна 3:15, 16, 18; 5:24 и т. д., и сравните слова «уверовал на некоторое время» из Луки 8:13!
Использование будущего времени «будет жить» объявляет и усиливает необходимость постоянного проявления веры. Это правда, что тот, кто был оправдан Богом, ранее был оживлен, ибо мы «оправданы верою» (Деяния 13:39, Римлянам 5:1 и т. д.), а тот, кто мертв в преступлениях и грехах, не может спасительно верить — обратите внимание на слово «вызывается» перед
«оправдан» в Римлянам 8:30. Верно также и то, что настоящий христианин живет верой, поскольку это сама природа внутренней благодати. Но также верно и то, что «праведный верою жив будет».
Постоянное проявление веры святого так же важно для его окончательного спасения, как и для его первоначального спасения. Подобно тому, как душа может быть избавлена от грядущего гнева только покаянием (самоосуждением) и личной верой в Господа Иисуса, так и мы можем быть избавлены только от власти внутреннего греха, от искушений сатаны, от соблазна. мир, который стремится уничтожить нас, посредством устойчивого и настойчивого хождения верой.
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Терпеливая выносливость — это плод веры, однако только тогда, когда эта жизненно важная и коренящаяся благодать проявляется в ежедневном упражнении, христианин может твердо стоять среди жизненных бурь. Те, кого Бог объявляет праведными в Господе, должны провести здесь свою жизнь не в сомнениях и страхе, а в сохранении спокойного доверия и радостного послушания Ему. Только когда сердце занято Богом и питается Его Словом, душа будет воодушевлена и готова двигаться вперед, когда кажется, что все внешнее против нее. Именно благодаря нашей вере, обращенной к горнему, мы получаем необходимую силу, которая заставляет нас отвести взгляд от обескураживающей и отвлекающей сцены вокруг нас. Поскольку вера живет во Христе (Иоанна 6:56, 57), она черпает от Него добродетель, как ветвь черпает сок из корня виноградной лозы. Вера заставляет нас подчинять себя и свои дела распоряжению Христа, с радостью идти по пути долга и терпеливо ожидать того результата, который Он даст. Вера уверена, что наш Глава гораздо лучше нас знает, что хорошо и лучше.
«Но если кто отступит, не благоволит к нему душа Моя». Писателю кажется, что переводчики произведения А.В. взяли на себя неоправданную вольность со Словом Божьим, когда вставили (выделено курсивом) слова «любой человек» и заменили «и» (кай) на «но»: Священное Писание никогда не должно изменяться в соответствии с нашими представлениями о евангельской истине — Р.В.
правильно дает "если он отступит" и Бэг. Межд. «А если он отступит». Да, если «просто»
если бы человек сам отступил и продолжил отступничество, он в конце концов погиб бы. «Поэтому этим торжественным размышлением апостол убеждает их в важности стойкости, вине и опасности отступления от христианской веры. какая бы любовь или ревность ни могли быть проявлены, однако такое отступничество подвергло бы человека определенному гневу Божию. Его прежняя любовь не могла спасти его, так же как прежнее послушание ангелов не спасло их от ужасов вечных цепей и тьма» (А. Барнс).
«И если он отступит, то душа Моя не будет благосклонна к нему». Апостол еще раз добросовестно предупреждает христиан-евреев (и нас) об ужасных последствиях, которые повлечет за собой продолжение пути отступления. Тот, кто думает, что, отказываясь ежедневно брать свой крест и следовать примеру, оставленному небесами, сможет избежать поношений и преследований мира и, тем не менее, попасть на Небеса, фатально заблуждается. Сказал Господь Иисус:
«Ибо кто хочет сберечь душу свою, тот потеряет ее» (Мф. 16:25): то есть тот, кто так усердно заботится о своих временных перспективах, мирской репутации и личных удобствах, навсегда потеряет свою душу.
Чтобы побудить евреев к более усердному труду после жизни веры, апостол здесь указал на ужасную альтернативу: если они не сохранят твердое доверие к Богу и послушное подчинение Его открытой воле, они будут в серьезной опасности. отступничества и отступничества. Если бы кто-то «отступил», тогда Бог сделал бы это.
«Никакого удовольствия от него» — это всего лишь отрицательный способ сказать, что он станет объектом отвращения. Но обратите внимание: здесь не говорится, что Бог «не будет больше благоволить к Нему», что противоречило бы единому учению Слова о неизменной любви Божией (Мал. 3:6, Иоанна 13:1, Римлянам 8: 35-39) к Своим. О, мельчайшая точность Священного Писания! Практическое применение этого торжественного слова к нам состоит в том, что
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Чтобы иметь основанную на Священных Писаниях уверенность в том, что Бог доволен нами, мы должны продолжать тесно прилепляться к Нему.
«Но мы не из тех, кто возвращается в погибель, но из тех, кто верует ко спасению души» (стих 39). Слово «погибель» ясно показывает, что «отступление» предыдущего стиха является фатальным и окончательным. Тем не менее, поскольку стих 38 не устанавливает гибели какого-либо ребенка Божьего, апостол уверяет евреев, что такая судьба их не постигнет. То, что добавлено здесь в этом стихе, было сделано для того, чтобы они не были чрезмерно напуганы ранее данными торжественными предупреждениями и чтобы они не пришли к заключению, что Павел думал о них плохо: хотя он и предупреждал, но не считал, что они идут по широкой дороге к уничтожения, вместо этого он был «убежден от них в лучшем» (Евр. 6:9). «Заметим, что эта истина принадлежит и нам, ибо мы, которых Бог одарил светом Евангелия, должны признать, что мы призваны для того, чтобы мы могли все больше и больше продвигаться в своем послушании Богу, и постоянно стремиться приблизиться к Нему. В этом состоит настоящее сохранение души, ибо, поступая так, мы избежим вечной погибели» (Жан Кальвин).
«Этим апостол выражает полнейшее убеждение, что никто из тех, кому он писал, не отступится. Случай, который он описал, был лишь предполагаемым случаем, а не тем, который, как он полагал, произойдет. Он лишь констатировал, что должно произойти, если Искренний христианин должен отступить. Но он не имел в виду, что это произойдет с ними. Он сформулировал общий принцип Божественного управления и задумал, что это должно быть средством удержания их на пути жизни» (А. Барнс). Христиане могут охладеть, пренебречь средствами благодати, отступить, впасть в тяжкие грехи, как это сделали Давид и Петр; но они не «обратятся в погибель».
Нет, они были предопределены «быть сообразными» образу Христа (Рим.
8:29), и цель Бога не может потерпеть неудачу. Они являются объектами ходатайства Христа (Иоанна 17:15, 24), и оно действенно (Иоанна 11:42). Добрый Пастырь восстанавливает их, когда они сбиваются с пути (Пс. 22:3).
Поскольку термин «погибель» означал, что вечное осуждение является приговором отступников, так и слово «спасение» здесь относится к окончательному завершению удела всех истинно верующих. Следует внимательно отметить, что апостол сказал не «уверовавшие ко спасению души», а «уверовавшие ко спасению души».
Разница реальная и радикальная. Есть благословенный смысл, в котором каждый возрожденный верующий был спасен небесами, но есть и другой, наиболее важный смысл, в котором его спасение еще в будущем: см. Римлянам 13:11, 1 Петра 1:5, 9. и окончательное спасение христианина зависит от его постоянного доверия и послушания небу Господу, не как причине этого, но как необходимому средству для этого.
Это славная правда, что христиане «соблюдаются силой Божией». Тот, Кто готовит для них Небеса, сохраняет их для него. Но каким инструментом или средствами? Тот же стих говорит нам: «через веру» (1 Пет. 1:5). Чтобы положиться на невидимого Бога в счастье, ожидающем нас в невидимом мире, в то время как Он тем временем позволяет нам подвергаться всякого рода искушениям, испытаниям и бедам, необходима вера — настоящая вера, сверхъестественная вера. Только верой можно поддержать сердце, пока мы не обретем спасение.
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Ничто, кроме данной Богом и поддерживаемой Богом веры, не может позволить нам бороться с потоком плоти и крови и таким образом отвергать его жажды, чтобы мы наконец дошли до Небес. «Плоть» предназначена для того, чтобы щадить и баловать тело; но «вера» предназначена для «спасения души».
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 56
Превосходство веры
(Евреям 11:1-3)
Прежде чем мы приступим к содержанию 11-й главы, давайте кратко рассмотрим уже рассмотренный звук. Главы 1 и 2 носят более или менее вводный характер. В них нашему взору представлена чудесная личность Богочеловека-Посредника, стоящая выше Ветхого Завета. пророки и превосходящие ангелов. Первый основной раздел Послания начинается в Евреям 3:1 и продолжается до конца Евреям 4:15 и рассказывает о миссии Христа: видно, что она превосходит миссию Моисея или Иисуса Навина, поскольку ни один из них не возглавлял миссию Христа. люди в настоящий покой Бога; за этим разделом следует практическое применение в Евреям 4:16. Второе основное разделение начинается с Евреям 5:1 и продолжается до Евреям 10:18 и касается священства Христа: показано, что оно превосходит Аароново по достоинству, эффективности и постоянству; за этим разделом следует практическое применение, содержащееся в Евреям 10:19 – Евреям 12:29. Заключительная глава представляет собой заключение Послания.
«Общая природа этого Послания, что касается стиля написания, является паранетическим или назидательным, что зависит от его цели и замысла. Предлагаемый призыв состоит в постоянстве и настойчивости в вере Господа Иисуса Христа и в исповедании. Евангелия, против искушений и гонений, с которыми евреям приходилось сталкиваться в своем исповедании: с одним – со стороны самого иудейского церковного государства, с другим – со стороны его членов.
Их искушение отступить и оставить свое исповедание возникло из-за размышлений об иудейском церковном государстве и Моисеевых постановлениях богослужения, от которых они были призваны Евангелием. Божественное учреждение этого государства, с его богослужением, торжественность завета, на котором оно было установлено, слава его священства, жертвоприношений и других Божественных таинств (Рим. 9:4), с их действенностью для принятия Богом, постоянно предлагал им и давил на них, чтобы увлечь и отвлечь их от Евангелия. И испытание было очень велико, после того как обнаружилось противоречие двух государств. Это дало повод для целой вероучительной части Послания, изложение которой по Божественной благодати и содействию мы прошли. Ибо там провозглашается природа, использование, цель и значение всех Божественных установлений в Ветхом Завете; и предоставляя им всю славу и силу, на которые они могли претендовать, автор этого Послания заявляет на основании самого Писания, что состояние Евангельской церкви в ее первосвященнике, жертве, завете, поклонении, привилегиях и эффективности является несравненно предпочтительнее Ветхого Завета; да, что все совершенство и слава этого государства и всего, что ему принадлежало, состояло только в созданном им представлении великой славы Христа и Евангелия, без которой они были бесполезны и, следовательно, губительны. или пагубно упорствовать.
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«После того, как он укрепил их умы в истине и вооружил их против искушений, которым они постоянно подвергались, апостол переходит ко второму средству, посредством чего их твердость и постоянство в исповедании Евангелия, к которому он их увещевал, Это произошло из-за постигшего их сопротивления и из-за всякого рода гонений, которые они пережили и еще собирались подвергать за свою веру во Христа. Иисуса с исповеданием оного и соблюдением святого богослужения, установленного в Евангелии. Это они терпели от строптивых членов Иудейской церкви, как и другое (искушение) от состояния самой этой церкви. Рассказ об этом апостола начинается в конце предыдущей главы и, кроме того, объявляет им единственный путь и средство с их стороны, посредством которого они могут быть сохранены и постоянны в своем исповедании, несмотря на все беды, которые могут с ними случиться в нем, и это посредством только вера. От искушений они были избавлены учением истины, а от противодействия им — верой в упражнении» (Джон Оуэн).
Особый характер раздела, начатого в Евреям 10:19, определить нетрудно: он посвящен нашей ответственности. Это сразу становится очевидным в слове «Давай» в Евреям 10:22, 23, 24. В Евреям 10:32-36 содержится призыв к терпеливому ожиданию исполнения Божьих обещаний. Ничто, кроме настоящей веры в правдивость Обещателя, не может укрепить сердце и побудить к стойкой стойкости в течение длительного периода испытаний и страданий. Поэтому в Послании к Евреям 10:38 апостол цитирует поразительное слово Аввакума:
«Праведный верою жив будет». Это предложение действительно составляет текст, проповедью которого является 11-я глава Послания к Евреям. Основная цель этой главы — показать терпение тех, кто в прежние времена терпел верой, прежде чем получил исполнение Божьих обетований: особенно обратите внимание на стихи 13, 39.
«Кто бы ни сделал этот стих (стих 1) началом одиннадцатой главы, он неразумно нарушил контекст; ибо целью апостола было доказать то, что он уже сказал, — что необходимо терпение. Он процитировал свидетельство Аввакума. , который говорит, что праведный живет верою; теперь он показывает то, что еще предстоит доказать, - что вера не может быть отделена от терпения, как и от самой себя. Порядок того, что он говорит, таков:
«Мы не достигнем цели спасения, если не проявим терпения, ибо пророк говорит, что праведный живет верою; но вера направляет нас к вещам далеким, которыми мы еще не наслаждаемся; тогда оно обязательно включает в себя терпение». Поэтому второстепенное положение в этом аргументе таково: «Вера — это суть всего, на что надеются»» (Джон Кальвин).
«Теперь апостол, для иллюстрации и усиления своего увещевания, приводит множество примеров из истории прошлых веков, когда вера позволяла людям выполнять очень трудные обязанности, переносить очень суровые испытания и получать очень важные Благословения. Принципы увещевания апостола таковы: "Оборачивающиеся возвращаются в погибель. Только те, кто упорствует в вере, обретают спасение души. Ничто, кроме настойчивой веры, не может дать человеку силы через постоянное постоянство в добрых делах и терпеливое, смиренное подчинение воле Божией для обретения той славы, чести и бессмертия, которые обещает Евангелие.
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Ничто, кроме стойкой веры, не может этого сделать; и настойчивая вера может сделать это, как видно из того, что она делала в прежние века» (Джон Браун).
Порядок мыслей, которому следовал апостол в 11-й главе Послания к Евреям, был умело и полезно изложен ранним пуританином: «Вся эта глава состоит из двух частей: 1. общее описание веры: стихи с 1 по 4. 2. Иллюстрация или декларация этого описания путем большого повторения многочисленных примеров древних и достойных людей Ветхого Завета: стихи с 4 по 40. Описание веры состоит из трех действий или последствий веры, изложенных в трех стихах. заключается в том, что вера делает то, чего нет (а только на что надеются), в некотором роде существовать и присутствовать с верующим: стих 1.
Второй эффект заключается в том, что вера делает верующего одобренным Богом: стих 2. Третий эффект заключается в том, что вера заставляет человека понимать и верить в вещи, невероятные для чувства и разума».
(Вин. Перкинс, 1595 г.).
«Вера же есть осуществление ожидаемого и уверенность в невидимом» (стих 1). Начальное слово «Сейчас» имеет почти силу слова «за», обозначая дальнейшее подтверждение того, что только что было заявлено. В конце 10-й главы апостол только что подтвердил, что спасение души достигается через веру, после чего теперь он пользуется случаем, чтобы показать, что такое вера и что она делает. То, что вера может и действительно сохраняет душу, побуждая к стойкости во всех видах испытаний и приводя к спасению, может быть не только доказано на основании результатов, которые ее природа производить, но и иллюстрируется и демонстрируется одним примером за другим. , цитируемый в последующих стихах. С самого начала важно иметь в виду, что 11-я глава Послания к Евреям является расширением и примером Евреям 10:38, 39: «вера», которую описывает и иллюстрирует апостол, — это та, к которой прилагается спасение души.
«В стихе 1 описана вещь и само описание. Описываемая вещь — это Вера; описание такое: «Это суть ожидаемого» и т. д. Описание правильное, согласно правилам искусства: привычки (или благодати) описываются их формальными действиями, а действия ограничиваются их собственными объектами; поэтому вера здесь описывается ее первичными и формальными действиями, которые относятся к своим отдельным объектам. субстанция, это свидетельство. Думайте, что не странно, что я называю их действиями, ибо именно это имеет в виду апостол; поэтому Беза говорит, что, передавая это место, он скорее перефразировал текст, чем затемнил его объем, и он интерпретирует его таким образом: Вера обосновывает или поддерживает наши надежды и демонстрирует невидимое. Существует большая разница между действиями веры и ее последствиями. Эффекты веры подсчитываются на протяжении всей этой главы; формальные действия веры содержатся в этом стихе. Эти действия соответствуют своим объектам. Поскольку вопросы веры еще впереди, вера придает им субстанцию, бытие, поскольку они скрыты от глаз чувств и плотского разума; вера также дает им доказательство и убеждает людей в их ценности; так что одно из этих действий принадлежит разуму, другое — воле» (Thos. Manton, 1670).
Содержание стиха 1 дает не столько формальное определение веры, сколько краткое описание того, как она действует и что производит. Вера, естественная или духовная, — это вера свидетельства. Здесь вера — это верить свидетельству Божьему. Как оно действует по отношению к субъектам этих показаний, считаются ли они
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просто как будущее, или как одновременно невидимое и будущее, а также последствия, производимые в душе и на душе, объясняет здесь Святой Дух. Во-первых, Он говорит нам, что «вера есть суть ожидаемого». Греческое слово, переведенное как «субстанция», переводилось по-разному. Маржа А.В. дает «основание или уверенность». Р.В. имеет слово «гарантия» в тексте и слово «придание сути» на полях. Греческое слово «ипостась» переводится
«уверенный» (должна быть «эта уверенность хвастовства», как в Bag. Int.) в обоих 2
Коринфянам 9:4 и 11:17; «человек» (должен быть «существованием» или «сущностным существом») в Евреям 1:3; и «уверенность» в Евреям 3:14. Лично автор считает, что это имеет двойную силу, поэтому постарается изложить это соответствующим образом.
«Вера – это уверенность в ожидаемом». В этой главе (и вообще во всем Новом Завете) «вера» — это гораздо больше, чем простое согласие с чем-либо, явленным и объявленным небесами: это твердое убеждение в том, на что надеются, потому что она уверяет своего обладателя не только что такие вещи существуют, но что благодаря силе и верности Божьей он все же будет обладать ими. Таким образом, оно становится основанием ожидания. Слово Божье является объективным основанием, на котором покоятся мои надежды, но вера обеспечивает субъективное основание, поскольку она убеждает меня в их достоверности. Вера и уверенность неразделимы: насколько я рассчитываю на способности и верность Обещающего, буду ли я уверен в получении обещанного и того, чего ожидаю. «Мы веруем и уверены» (Иоанна 6:69).
Из только что сказанного читатель, может быть, лучше поймет силу весьма своеобразного слова «вещество» в тексте А.В. Оно происходит от двух латинских слов sub stans, означающих «стоящий под». Вера дает мне твердую опору, пока я жду исполнения Божьих обещаний. Вера дает моему сердцу надежную поддержку во время перерыва. Вера верит Богу и полагается на Его правдивость: при этом сердце твердо стоит на якоре и остается устойчивым, независимо от того, насколько жестока буря и насколько длителен период ожидания. «Все они умерли в вере, не получив (исполнения) обетований, но увидев их издалека, и убедились в них, и приняли их» (Евр. 11:13). Настоящая вера проявляется в уверенном и устойчивом ожидании будущего.
«Вера — это суть ожидаемого»: как читается на полях книги Р.В. предполагает,
«придание содержания». Веря верному свидетельству Бога, опираясь на Его обетования и ожидая их исполнения, вера дает объекту надежды в будущем периоде настоящую реальность и силу в душе, как если бы она уже принадлежала; ибо верующий удовлетворен предоставленной ему безопасностью и действует в полной уверенности, что Бог не откажется от Своего обязательства. Вера дает душе соответствующую власть над ними. «Вера — это твердое убеждение и ожидание, что Бог исполнит все, что Он обещал нам в Господе; и это убеждение настолько сильное, что оно дает душе своего рода владение и немедленное осуществление этих вещей, дает им средства к существованию в душа от первых плодов и предвкушения их, так что верующие, проявляющие веру, исполняются радостью неизреченной и полной славы» (Мэтью Генри).
Уверенное ожидание, которое внушает вера, придает объектам надежды христианина настоящее и действительное существование в его сердце. Вера не смотрит с холодными мыслями о
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грядущие события, но придает им жизнь и реальность. Вера делает для нас духовно то же, что фантазия делает для нас естественно. Существует способность понимания, которая позволяет нам представлять мысленным взором вещи, которые еще будут в будущем. Но вера делает больше: она дает вещам не мнимую видимость, а действительное существование. Вера – это благодать, соединяющая субъект и объект: нет необходимости восходить на Небеса, ибо вера приближает дальнее (см. Римлянам 10:6, 7). Таким образом, вера — это связь между душой и тем, что обещал Бог. Веря, мы «получаем»; по вере в Господа Он становится нашим (Иоанна 1:12). Поэтому вера позволяет христианину славить Господа за будущие благословения, как если бы он уже полностью обладал ими.
Но как вера доводит до сердца существование будущего в настоящем? Во-первых, черпая из обетований то, что по Божественному установлению сохранено в них: поэтому они и называются «грудями утешения» (Ис. 66:11). Во-вторых, делая обетования пищей души (Иер. 15:16), чего не может быть, если они действительно не присутствуют в ней.
В-третьих, передавая опыт их силы в отношении всех целей, для которых они предназначены: именно по мере того, как Божественная истина присваивается и усваивается, она начинает мощно действовать в душе. В-четвертых, сообщая нам первые плоды обетований: вера придает живую реальность тому, что она поглощает, и производимое впечатление настолько реально и сильно, что сердце преображается в тот же образ (2 Кор. 3:18).
Прежде чем продолжить, давайте остановимся на одном слове применения. Многие заявляют, что «верят», но какое влияние имеют на них их надежды? Как на них влияет то, за что, как утверждает их вера, держится? Я исповедую веру в то, что грех — это самая отвратительная вещь. Боюсь ли я, ненавижу, избегаю его? Я верю, что скоро предстану перед судилищем Христовым. Доказывает ли мое поведение, что я живу в свете того торжественного дня? Я верю, что мир — пустая безделушка, презираю ли я его расписную мишуру? Я верю, что Бог удовлетворит все мои нужды. Боюсь ли я завтрашнего дня? Я верю, что молитва является важным средством роста благодати. Много ли времени я провожу в тайном месте? Я верю, что Христос снова вернется. Стараюсь ли я, чтобы мой светильник был поправлен и горел? Вера очевидна по ее плодам, делам и последствиям.
Вера – это «свидетельство невидимого». Греческое существительное здесь переводится как «доказательство».
(«доказывать» в RV, с «проверкой» на полях) происходит от глагола, который означает «убеждать», и то путем демонстрации. Его использовал Господь Иисус, когда Он произнес вызов: «Кто из вас обличит Меня во грехе?» (Иоанна 8:46). Это существительное встречается только в одном другом месте, а именно во 2 Тимофею 3:16: «Все Писание... полезно для научения, для обличения» или «обличения» – чтобы дать уверенность и уверенность в том, что истинно. Таким образом, слово
«доказательство» в нашем тексте означает доказательство, дающее уверенность в реальности и достоверности вещей Божественных. «Вера», таким образом, — это прежде всего рука души, которая
«хватается» за содержание Божьих обетований; во-вторых, это око души, которое смотрит и представляет их нам ясно и убедительно.
Неверующим невидимое, духовное и будущее, открытое в Слове Божьем, кажется сомнительным и нереальным, поскольку у них нет среды, чтобы воспринять это: «Первый человек не принимает того, что от Духа Божия, ибо это безумие для него; может ли он познать их, потому что они духовно различимы» (1 Кор. 2:14). Но ребенок
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Бог видит «Невидимого» (Евр. 11:27). Возможно, мы могли бы проиллюстрировать это так: двое мужчин стоят на палубе корабля, глядя вдаль на горизонт; один ничего не видит, другой описывает детали далекого парохода. У первого есть только невооруженное зрение, второй пользуется телескопом! Подобно тому, как мощное стекло приближает глаз к предмету, находящемуся за пределами естественного видения, так и вера придает реальности суть вещей, находящихся за пределами наших физических чувств. Вера ставит перед душой Божественные вещи во всем свете и силе демонстрации и тем обеспечивает внутреннюю убежденность в их существовании.
«Вера демонстрирует разумному глазу реальность тех вещей, которые не могут быть различимы телесным глазом» (Мэттью Генри).
Естественный человек предпочитает разумную жизнь и не верит ничему больше, чем тому, что можно доказать с научной точки зрения. Когда ему навязывают вечные, хотя и невидимые вещи, он полон возражений против них. Это возражения неверия, возбужденные «раскаленными стрелами» сатаны, и ничто, кроме щита веры, не может их угасить. Но когда Святой Дух обновляет сердце, преобладающая сила неверия разрушается; вера утверждает: «Бог сказал это, поэтому это должно быть правдой». Вера настолько убеждает разум, что он вынужден силой неопровержимых аргументов поверить в достоверность всего, что сказал Бог. Убеждение настолько сильное, что оно воздействует на сердце и заставляет волю подчиняться ему. Именно это заставляет христианина оставлять «греховные удовольствия», которые существуют только «на время» (Евр. 11:25), потому что верою он ухватился за удовлетворяющие «удовольствия по правую руку Бога», которые «на веки веков» (Пс. 16:11).
Подводя итог содержанию стиха 1. Неверующим объекты, которые Бог ставит перед нами в Своем Слове, кажутся нереальными и маловероятными, туманными и расплывчатыми. Но вера визуализирует невидимое, придавая реальность вещам, на которые надеются, и реальность вещам невидимым. Вера закрывает глаза на все видимое и открывает уши для всего, что сказал Бог. Вера – это обличительная сила, преодолевающая плотские рассуждения, плотские предрассудки и плотские оправдания. Оно просвещает суждения, формирует сердце, двигает волю и преобразует жизнь. Оно отвлекает нас от земных вещей и мирской суеты и занимает нас духовными и Божественными реалиями. Оно придаёт смелости противостоять разочарованиям, смеётся над трудностями, противостоит Дьяволу и побеждает искушения. Это происходит потому, что соединяет душу с Богом и черпает от Него силу. Таким образом, вера вообще является сверхъестественной вещью.
«Ибо через него старейшины приобрели добрую славу» (стих 2). Описав основные качества веры, апостол переходит теперь к дальнейшему доказательству ее превосходства, как видно из начала «Ибо». Именно верой мы одобрены Богом. "Старейшинами" означаются те, кто жил в прежние времена, а именно, Ветхий Завет. святые, входящие в число
«отцы» или Евреям 1:1. Не своей любезностью, искренностью, серьезностью или какой-либо другой природной добродетелью древние «снискали добрую славу», а благодаря вере. Это заявление было сделано апостолом с целью напомнить евреям, что их благочестивые прародители были оправданы верой, и в конце главы он показывает, что вера была началом всего их святого послушания, выдающихся служений и терпеливых страданий в дело Божие. Поэтому те, кто был духовно соединен с ними, должно было иметь от них нечто большее, чем просто физическое происхождение.
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«Ибо через него старейшины приобрели добрую славу». Обратите внимание на прекрасную точность Писания: это было не по их вере (и не могло быть без нее!), но «по» их вере: это не было причиной, но было условием; в этом не было ничего достойного, но это было необходимое средство. Заметим также, что вера – это не что-то новое, а благодать, с самого начала заложенная в сердца избранных Божиих. Тогда, как и сейчас, вера была сутью всего, на что надеялись, — обещаний, которые должны были исполниться в будущем. Вера Авеля ухватилась за Христа так же верно, как и наша. У Бога был только один путь спасения с тех пор, как грех вошел в мир: «по благодати, через веру, а не от дел». Грубо заблуждаются те, кто полагает, что в Ветхом Завете люди спасались соблюдением закона. «Отцы» имели те же обещания, что и мы: не только о Ханаане, но и о небе – см. Евреям 11:16.
Греческое слово «получили добрую молву» употребляется не в активном, а в пассивном залоге: буквально «были засвидетельствованы», им было принесено достойное свидетельство – ср. стихи 4, 5. Бог позаботился о том, чтобы запись должны храниться (полностью на Небесах, частично записанные в Священном Писании) обо всех действиях их веры. Бог засвидетельствовал тот факт, что Енох «ходил с Ним» (Быт. 5:24), что Давид был «человеком по сердцу Своему» (1
Сэм. 13:14), что Авраам был Его «другом» (2 Пар. 20:7). Это свидетельство о том, что Он принял их благодаря их вере, было принесено небесами. Не только внешне в Его Слове, но и в их совести. Он дал им Свой Дух, который заверил их в их принятии: Псалом 51:12, Деяния 15:8. Пусть писатель и читатель научатся ценить то, что делает Бог: будем ценить христианина не за его ум, природные прелести или социальное положение, а за его веру, подтвержденную послушным хождением и благочестивой жизнью.
Мы не можем сделать лучше, завершив наши комментарии к стиху 2, чем привести «практические наблюдения» по этому поводу Джона Оуэна: «1. Примеры или примеры являются наиболее сильными подтверждениями практических истин. 2. Те, у кого есть хорошее свидетельство от Бога. никогда не потерпит упреков от мира. 3. Только вера с начала мира (или с момента дачи первого обетования) была средством и путем достижения принятия Богом. 4. Вера 5. Та вера, посредством которой люди угождают Богу, действует в постоянном созерцании будущего и невидимого, откуда она черпала ободрение и силу для 6. Людей можно презирать, поносить и порицать в мире, но если они имеют веру, если они истинно верующие, они приняты Богом, и Он даст им хороший отчет».
«Верой мы понимаем, что миры устроены словом Божиим, так что видимое произошло из видимого» (стих 3). Между этим стихом и двумя предыдущими существует гораздо более тесная связь, чем считает большинство комментаторов. Апостол еще доказывает важность и превосходство веры: здесь он утверждает это. благодаря ему его избранные обладатели получают возможность постичь вещи, которые находятся далеко за пределами досягаемости человеческого разума. Происхождение Вселенной представляет собой проблему, которую не могут решить ни наука, ни философия, о чем свидетельствуют их противоречивые и нелепые попытки; но эта трудность полностью исчезает перед верой.
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«Верой мы понимаем». Вера является средством или средством духовного восприятия: «если поверишь, увидишь славу Божию» (Иоанна 11:40); «которое Бог сотворил, чтобы оно было принято с благодарением верующими и знающими истину»
(1 Тим. 4:3). Вера – это не слепое доверие Слову Божьему, а разумное убеждение в его правдивости, мудрости, красоте. Христиане не являются доверчивыми глупцами, какими их считает мир, они — мудрейшие из жителей земли. «Глупцы» — это те, кто «медленны сердцем на веру» (Лк. 24:25). Благодаря вере в то, что открыто в Священном Писании, мы знаем, что Вселенная создана и сформирована Богом.
«Что вера дает нам понять относительно миров, то есть верхних, средних и нижних областей вселенной? 1. Что они не были вечными и не создали себя, но были созданы другим. 2. Что Творец мира есть Бог; Он есть Творец всего сущего; и кто бы ни был таковым, он должен быть Богом. 3. Что Он создал мир с великой точностью; это было произведение искусства, во всем должным образом приспособленное и предназначенное для ответа. 4. Что Бог сотворил мир Своим словом, то есть Своей сущностной мудростью и вечным Сыном, а также Своей активной волей, сказав: «Да будет это, и было 5. Таким образом, мир был создан из ничего, из никакой ранее существовавшей материи, вопреки общепринятому принципу, что из ничего ничего не может быть создано, что, хотя и справедливо для созданной силы, не может иметь места в Бог, который может назвать несуществующее таким, каким оно есть, и приказать ему возникнуть. Эти вещи мы понимаем верой» (Мэттью Генри).
«Что миры созданы словом Божьим». Слово «миры» по-гречески означает «веки», но по метонимии здесь оно используется по отношению к вселенной. «Мир небесный с его обитателями – ангелами; миры звездный и эфирный со всем, что в них: солнце, луна, звезды и птицы небесные; мир земной со всем, что на нем, человек, звери и т. д.; и водный мир, море и все, что в нем» (Джон Гилл). Эти «миры были созданы в начале мирского времени и существовали на протяжении всех веков.
«Апостол приспособил свое выражение к общепринятому мнению иудеев и их способу выражения своих взглядов на мир. «Олам» обозначает мир как в отношении его существования, так и в отношении его продолжительности» (Джон Оуэн). Таким образом, мы не поддерживаем странную точку зрения Буллингера на этот стих.
«Миры», или вселенная, были «оформлены», то есть приведены в мудрый и прекрасный порядок «словом Божьим». Это выражение используется в тройном смысле.
Во-первых, есть существенное и личное Слово, вечный Сын Божий (Иоанна 1:1). Во-вторых, есть написанное, вечно живое Слово, Священное Писание (Иоанна 10:35). В-третьих, есть Слово Силы или проявление непобедимой воли Бога. Именно последнее упоминается в Послании к Евреям 11:3. Слово «слово» по-гречески означает не «логос» (как в Иоанна 1:1), а «логос».
«рема» (как в Евреям 1:3); «Рема» означает произнесенное слово. Имеется в виду имперский указ небес. Его действенное повеление, как и в Бытие 1: «Бог сказал (проявление Его непобедимой воли): да будет свет, и стал свет». «Ибо Он сказал — и сделалось; Он повелел — и свершилось» (Пс. 32:9). Иллюстрация Слова Его силы (см. Евреям 1:3) находится в Иоанна 5:28, 29.
«Так что видимое не произошло из видимого». Есть некоторые трудности (в греческом языке) с определением точного значения этой фразы. Лично мы
141

склонны рассматривать это как отсылку к Бытию 1:2. Рассматриваемый нами стих более непосредственно касается формирования нынешних неба и земли, хотя это обязательно предполагает их первоначальное сотворение. Элементы были погружены в воду, и тьма окутала их. Практическая сила этого стиха для нас такова: наша «вера» не опирается на то, что «кажется» внешне, но удовлетворяется простым Словом Божьим. Поскольку Бог создал вселенную из ничего, как легко Он может сохранять и поддерживать нас, когда (на наш взгляд) ничего не видно! Тот, Кто может вызвать миры к существованию Словом Своей Силы, может распорядиться снабжением самых нуждающихся из Своих созданий.
142

ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 57
Вера Авеля
(Евреям 11:4)
11-я глава Послания к Евреям состоит из трех частей. Первый, состоящий из стихов с 1 по 3, является вводным и раскрывает превосходство веры. Вторая, описанная в стихах с 4 по 7, описывает жизнь веры. Третья, которая начинается с 8-го стиха и продолжается до конца главы, дополняет этот план и также описывает достижения веры.
Первое деление мы рассмотрели в нашей прошлой статье. Там мы увидели превосходство веры, подтвержденное четырьмя фактами. Вера придает реальность и существенность тому, на что Слово Божье дает нам право надеяться (стих 1). Вера доставляет сердцу доказательства тех духовных вещей, которые не могут быть обнаружены нашими естественными чувствами (стих 1). Вера закреплена за Ветхим Заветом. святым добрая весть (стих 2). Вера позволяет своему любимому обладателю понять то, что непостижимо простому разуму, передавая знание, незнакомое философам и ученым (стих 3). Таким образом, сразу становится очевидной огромная важность и неоценимая ценность веры.
Второй раздел нашей главы можно обрисовать следующим образом. Во-первых, начало жизни по вере (стих 4). Во-вторых, характер жизни по вере, показывающий, из чего она состоит (стих 5). В-третьих, дается предупреждение и ободрение (стих 6). В-четвертых, конец жизни веры, или цель, к которой она ведет (стих 7). То, что Святой Дух сейчас предлагает нам, — это гораздо больше, чем просто список Ветхого Завета. достойных, или миниатюрная картинная галерея святых былых времен. Тем, кому Бог дарует восприимчивое сердце и помазанный глаз, здесь даны глубокие и важные доктринальные наставления, а также благословеннейшее практическое учение. Содержание 11-й главы Послания к Евреям касается нашего вечного мира, и нам надлежит уделить им самое молитвенное и усердное внимание. Пусть Дух Истины будет нашим Проводником, когда мы стремимся переходить от стиха к стиху.
«Верою Авель принес Богу жертву лучшую, нежели Каин, которой он получил свидетельство, что он праведен, засвидетельствовав Бог о дарах его; и ею он, будучи мертвым, еще говорит» (стих 4). При правильном понимании этот стих описывает начало жизни по вере. Постараемся внимательно взвесить в нем каждое отдельное выражение.
Во-первых, Авель «верою» принес Богу свою жертву. Согласно священным записям, он первый человек, который когда-либо сделал это. У него не было устоявшегося прецедента, которому можно было бы следовать, не было примера для подражания, не было внешнего поощрения, которое можно было бы стимулировать. Таким образом, его поведение не было обусловлено народными обычаями, и его действия не регулировались «здравым смыслом». Ни плотские причины, ни личные наклонности не могли побудить Авеля принести окровавленного агнца на благоприятие Бога. Как же тогда осуществить его странную процедуру?
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приходилось? Наш текст отвечает: он действовал «верой», а не фантазией или чувствами. Но что означает это выражение? Ах, простые слова «верою» многим более знакомы, чем их истинный смысл. Действительно, расплывчаты и призрачны представления, которые сейчас разделяют массы людей по этому поводу. Таким образом, мы не должны принимать что-либо как должное; но лучше действовать медленно и стараться быть полностью уверенным в своей позиции.
Единственное место Писания, которое, возможно, больше, чем какое-либо другое, раскрывает нам смысл
Слово «верою», которое так часто встречается в 11-й главе Послания к Евреям, — это Римлянам 10:17. Там мы читаем,
«Вера приходит от слышания и слышания от Слова Божьего». Вера должна иметь основание, на котором можно покоиться, и этим основанием должно быть Слово Того, Кто не может лгать. Бог говорит, а сердце принимает и действует в соответствии с тем, что Он говорит. Действительно, есть два вида «слушания».
точно так же, как есть два вида «веры». Есть внешнее «слышание», а есть внутреннее «слышание»: одно лишь информирует, другое влияет; один просто наставляет ум, другой формирует сердце и двигает волю. Таким образом, термин «Слово Божие» имеет двоякое значение (см. наши замечания к Евреям 11:3), а именно: Слово как написанное и Слово как действующее, когда Бог говорит душе с живой силой. Следовательно, существует двойная «вера»: одна, которая представляет собой просто интеллектуальное согласие с тем, что открыл Бог, и та, которая представляет собой жизненный и сверхъестественный принцип действия, который
«действует любовью» (Гал. 5:6).
Едва ли нам нужно говорить, что здесь, в Евреям 11:4, и на протяжении всей главы имеется в виду именно второе из них. Но давайте двигаться осторожно, шаг за шагом. Это было «по вере»
что Авель принес Богу свою приемлемую жертву, и, как говорится в Послании к Римлянам 10:17, «вера приходит от слышания, а слышание от Слова Божия». Отсюда следует, что Бог определенно открыл Свою волю, что Авель поверил этому откровению и действовал соответственно. Сейчас в О.Т. времена Бог говорил с людьми иногда напрямую, иногда через других. Мы полагаем, что в данном случае имеется в виду то, что Бог сказал Адаму и Еве и что они сообщили Каину и Авелю. Возвращаясь к 3-й главе Бытия, мы узнаем, что Господь сказал их родителям.
«Женщине Он сказал: Я умножу скорбь твою и зачатие твое; в скорби ты родишь детей; и желание твое будет к мужу твоему, и он будет господствовать над тобою. Адаму Он сказал: потому что ты послушался голоса жены твоей, и ел от дерева, о котором Я заповедал тебе, сказав: не ешь от него; проклята земля за тебя; со скорбью будешь питаться от нее во все дни твоей жизнь; и тернии и волчцы произрастит оно тебе; и ты будешь есть траву полевую; в поте лица твоего будешь есть хлеб, доколе не возвратишься в землю; ибо из нее ты взят; ибо прах ты, и в прах возвратишься» (Быт. 3:16-19).
Но далее: «И Адаму и жене его сделал Господь Бог одежды кожаные и одел их» (стих 21). Здесь Господь говорил с Адамом и Евой действием: ясно подразумевались четыре вещи. Во-первых, чтобы грешнику предстать перед трисвятым Богом, ему нужно было покрытие. Во-вторых, то, что было сделано человеком (Евр. 3:7), было бесполезным. В-третьих, Сам Бог должен обеспечить необходимое покрытие. В-четвертых, необходимое прикрытие можно было получить только смертью, пролитием крови.
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В Бытие 3:15 и 21 мы видим первую евангельскую проповедь, когда-либо произнесенную на этой земле, и причём Самим Господом. Жизнь должна возникнуть из смерти. Каин и Авель, и весь человеческий род согрешили в Адаме (Рим. 5:12, 18, 19), и возмездие за грех – смерть, карательная смерть. Либо я должен получить эту зарплату и потерпеть эту смерть, либо другой — невиновный человек, на которого смерть не имеет права — должен получить эту зарплату вместо меня. И чтобы я мог получить пользу от сострадания этого заместителя, между мной и ним должна быть связь. Вера – это то, что соединяет с небом. Таким образом, спасающая вера, в ее простейшей форме, — это установка Заместителя между моим виновным «я» и ненавидящим грех Богом.
То, о чем мы только что говорили выше, было известно (вероятно, через Адама) Каину и Авелю. Откуда нам это знать? Потому что, как мы видели, Авель принес свои приношения на небо «верою», а Римлянам 10:17 ясно дает понять, что «вера» предполагает Божественное откровение. Дальнейшее подтверждение этому можно найти в Бытие 4:7: когда лицо Каина упало при отказе от его приношения, Господь сказал ему: «Если ты поступаешь хорошо, неужели ты не будешь принят? у двери." Таким образом, здесь явно подразумевается Божественный институт жертвоприношения, ясно определенный и объявленный. Это было как если бы Бог сказал Каину: «Обещал ли Я принять какое-либо другое приношение, кроме того, которое соответствовало Моему предписанию?»
«Верою Авель принес Богу жертву лучшую, нежели Каин». Здесь наше внимание привлекают три вещи: источник действия (веры) Авеля, природа его жертвы, в которой она была превосходнее жертвы Каина. Первую из них мы уже рассмотрели, вторую сейчас рассмотрим. Язык нашего нынешнего стиха отсылает нас к 4-й главе Бытия; там мы читаем: «И Авель принес от первенцев стада своего и от тука его» (стих 4). Его действия здесь («принесли») резко контрастируют с действиями его родителей в Бытие 3:8, которые «скрылись от присутствия Господа Бога». Контраст наиболее значителен: сознание вины заставило Адама и Еву бежать; чувство нужды побудило Авеля искать Господа. Разницу между ними следует отнести на счет соответствующих действий совести и веры. Беспокойная совесть никогда сама по себе не ведет в рай —
«И слышавшие, будучи обличены своей совестью, выходили один за другим…
и остался Иисус один» (Иоанна 8:9). «И Авель также привел от первенцев стада своего и от тука его» (Быт. 4:4). Отдельное упоминание «тука» говорит нам Заклав ягненка и предложив его небу, Авель признал, по крайней мере, пять вещей: во-первых, он признал, что Бог был праведен, изгнав падшего человека из Эдема (Быт. 3:24). Во-вторых, он признал, что он был виновным грешником и что смерть была ему заслуженной. В-третьих, он признал, что Бог свят и должен наказать грех. В-четвёртых, он признал, что Бог милостив и готов принять смерть невинного заместителя в его место.
В-пятых, он признал, что искал принятия Богом во Христе Агнце. Поэтому он верою поставил кровь своих первенцев из своего стада (прообраз Того, Кто есть «Первородный» или Глава «всякой твари» – Колоссянам 1:15) между своими грехами и мстительным правосудием Божьим.
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Вот где начинается жизнь веры. Прежде всего необходимо склониться перед праведным приговором Божественного Судьи о том, что я грешник, нарушитель Его святого закона и, следовательно, справедливо нахожусь под его «проклятием» или смертным приговором. Я не могу предлагать никаких оправданий, не могу ссылаться ни на какие заслуги, ни на какое смягчение приговора я не могу справедливо просить. Мои лучшие выступления — всего лишь грязные лохмотья в глазах Того, Кто знает, что они были созданы из себялюбия и для продвижения собственных интересов, а не для Его славы. Я могу лишь признать себя виновным и от стыда скрыть свое лицо. Но когда Евангелие Его благодати силой Духа применяется к моей измученной совести, надежда возрождается. Поскольку Он сообщает мне тот удивительный факт, что Агнец Божий умер, чтобы все, кто склоняется перед небесным приговором, признает себя потерянным и ненавидит себя за свои грехи, могли жить; и тогда вера протягивает дрожащую руку и хватается за Искупителя, и преступник прощается и принимается небесами.
Поразмыслив над характером жертвы Авеля, давайте теперь посмотрим, в чем она заключалась.
«превосходнее», чем у Каина. В Бытие 4:3 мы читаем: «Каин принес от плода земли жертву Господу». Каин не был неверным, поскольку он признавал существование Бога; и он не был нерелигиозным, поскольку он предстал перед Ним как поклонник; но он отказался подчиниться Божественному назначению. Внимательно наблюдая за характером его подношения, мы можем заметить четыре вещи. Во-первых, оно было бескровным, и «без пролития крови не бывает прощения» (Евр. 9:22). Во-вторых, это был просто плод его труда, продукт его труда. В-третьих, он сознательно проигнорировал приговор Божий в Бытие 3:17: «Проклята земля». В-четвертых, он презирал благодать, описанную в Бытие 3:21.
Таким образом, в Каине мы видим первого лицемера. Он отказался подчиниться открытой воле Бога, но при этом скрывал свой бунт, предстая перед Ним как поклонник. Он не подчинился Божественному назначению, но принес жертву Господу. Он не верил, что его положение настолько отчаянно, что ему полагается смерть и что избежать ее можно только в том случае, если вместо него ее пострадает другой; однако он стремился приблизиться к Господу и покровительствовать Ему. Это «путь Каина», о котором говорит Иуда (стих 11). Это путь своеволия, неверия, непослушания и религиозного лицемерия. Какой контраст с Авелем! Таким образом, мы видим, что с самого начала человеческой истории было поразительное предзнаменование того, что церковь на земле представляет собой смешанное собрание, состоящее из пшеницы и плевел.
Каин и Авель предстают перед нами как два типичных человека. Они возглавляют два и единственные два класса, которые можно найти в религиозном мире. Они символизировали соответственно две части христианского мира. Каин, старший, который упоминается первым в 4-й главе Бытия и, следовательно, представляет выдающуюся часть, представляет собой огромную группу людей, которые чтят Бога устами, но чьи сердца далеки от Него; которые думают сделать Богу комплимент, но отказываются удовлетворить Его требования; которые изображают из себя поклоняющихся, но живут, чтобы угождать себе. Авель же, ненавидимый Каином, предвещал, что
«малое стадо», члены которого чувствуют свою грешность, подчиняются воле небес, подчиняются Его заповедям, летят на небеса в поисках убежища и принимаются небесами.
Каин и Авель также весьма торжественно представляют нам поразительный пример верховенства Божественной благодати. Оба они «в беззаконии зачаты и во грехе зачаты».
ибо оба были падшими сыновьями падших родителей, и оба они родились вне
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Иден; однако один был «из Злого» (1 Иоанна 3:12), а другой был одним из избранных Божиих. Удивительно и блаженно мы можем здесь увидеть тот факт, что суверенная благодать «нелицеприятна», но проходит мимо (по человеческим представлениям) наиболее вероятного и опирается на маловероятное. Будучи младшим из двоих, Авель уступал по достоинству; Сам Бог сказал Каину: «Ты будешь господствовать над ним» (Быт. 4:7). Но духовные благословения не следуют порядку внешних привилегий: Сим предпочтительнее Иафета (Быт. 5:32, 10:2, 21); Исаак перед Измаилом, Иаков перед Исавом.
«По (Богоданной и Божественно созданной) вере Авель принес Богу более превосходную жертву, чем Каин». Превосходство поклонения Авелю, возможно, можно объяснить таким образом. Во-первых, оно было предложено в послушании открытой воле Бога. Это лежит в самом основании всех действий, угодных Богу: ничто не может быть угодно Ему, кроме того, что Он предусмотрел: все остальное — «поклонимся» (Кол. 2:23).
Во-вторых, оно было предложено «по вере»: это говорит нам о том, что это было нечто большее, чем простое исполнение внешнего долга; одобряется Богом только то, что исходит из живого начала веры, зажженного в сердце Духом Святым. Истинное послушание и вера никогда не разделены: поэтому мы читаем о «послушании вере» (Рим. 1:5). И все же, хотя они и неразделимы, они различимы в мыслях: вера чтит слово обетования; повинуйтесь слову повеления, ибо обещания и заповеди идут рука об руку. Мы действуем в послушании, когда заповедь превыше всего в наших умах и сердцах, которая обязывает нас к исполнению обязанностей; мы действуем с верой, когда ожидаем обещания и рассчитываем на награду.
В-третьих, Авель имел «желающий ум» (2 Кор. 8:12). Вера действует «любовью» (Гал. 5:6). Это видно из того, что он принес самое лучшее, что у него было: это были «первенцы стада своего», которых Бог впоследствии взял как Свою долю (Исх. 13:12); когда он был убит, именно «тук», который он подарил, позже Бог также объявил Своим собственным (Лев. 3:16; 7:25). Таким образом, это было одно из самых драгоценных и ценных вещей на земле, которое Авель принес на небо. Поэтому Он требует от нас самого лучшего: «Сын, отдай Мне сердце твое» (Прит. 23:26): «сердцем веруют к праведности» (Рим. 10:10). В-четвертых, его жертва предвосхищала и предвещала великую жертву, Агнца Божьего, который забирает грех мира. Во всех этих четырех отношениях Авель превосходил Каина. Каин не действовал в послушании, поскольку он пренебрег Божественным назначением. Он не приносил жертву с верой. Ничего не говорится о выборе превосходных плодов: как будто он принес первый, попавшийся под руку. Его жертва не содержала никакого предзнаменования Христа.
Прежде чем идти дальше, постараемся собрать воедино практическое учение того, что было до нас.
1. Чтобы достойно служить Богу, мы должны игнорировать все человеческие изобретения, не полагаться на свое собственное понимание или склонности и строго придерживаться откровения, которое Он дал по Своей воле. 2. Всякое послушание, служение и поклонение должны исходить из веры, ибо «без веры невозможно угодить Ему» (Евр. 11:6): там, где этого недостает, как бы точно ни было исполнение нашего долга, необходимо неприемлемо для небес. 3. Мы должны служить Богу изо всех сил, что у нас есть: изо всех сил и сил; только если любовь будет сдерживать нас, мы сможем делать это «от всей души, как для Господа». 4. Во всех наших религиозных упражнениях Христос должен быть перед нами, ибо только если они надушены Его заслугами, они могут быть приняты Богом.
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«Чем он получил свидетельство, что он праведен». Существует некоторая неопределенность относительно того, относится ли «коим» к «вере» Авеля или к «более превосходной жертве», которую он принес. Полагаю, что речь идет о его вере, во-первых, потому что в этой главе апостол не намеревался указывать, какие жертвы приемлемы Богу.
Во-вторых, потому что его очевидной целью было проиллюстрировать и продемонстрировать эффективность веры. В-третьих, поскольку здесь апостол иллюстрирует то, что он только что сказал о Ветхом Завете. святых, а именно, что верою «они получили добрую славу» (стих 2). В-четвертых, потому что это гораздо лучше согласуется с аналогией веры: благодаря одному совершенному приношению Христа христианин становится «праведным» перед Богом; но именно через веру он получает свидетельство о том же в своем сердце.
«Чем он получил свидетельство, что он праведен». Здесь нам дается иллюстрация: «Я прославлю тех, кто прославляет Меня» (1 Цар. 2:30). В соблюдении заповедей Божиих есть «великая награда» (Пс. 19:11). Бог никому не будет должником: кто послушно, смиренно, доверчиво, любовно соблюдает Его установления и соблюдает Его заповеди, тот получит воздаяние – не как признание заслуг, но как Божественно достойное и милостивое. Бог не оставил Авеля в состоянии неуверенности, не зная, одобрено ли его приношение. Господу было приятно заверить Авеля, что жертва была принята и что он был учтен прямо перед Ним. Греческое слово «он получил свидетельство» переводится так же, как «получил добрую молву» во втором стихе.
«Чем он получил свидетельство, что он праведен». Это тоже записано для нашего наставления и утешения. Из этих слов мы узнаем, что Богу угодно, чтобы Его послушные и верующие дети знали Его мысли о них. Там, где есть оправдывающая вера в Господа, которая побуждает христианина поступать согласно Божественным заповедям, Бог чтит эту веру, давая уверенность ее обладателю. Когда мы получаем возможность верой просить о самой превосходной Жертве и представлять приемлемое поклонение Богу, тогда мы получаем от Него свидетельство через Его Слово и Его Дух, что наши личности и служения приняты Им. В случае Авеля Он получил от Бога внешнее подтверждение; в случае современного христианина это внутреннее удостоверение его совести (2 Кор. 1:12), к которому Святой Дух добавляет еще и Свое подтверждение (Рим.
8:15). 

«Бог свидетельствует о своих дарах». В 4-й главе Бытия нам не так подробно сказано, как Он это сделал, но аналогия с верой не оставляет места для сомнений. Сравнивая другие места Писания, возможно, Господь доказал, что Он принял жертву Авеля (и тем самым засвидетельствовал, что он был «праведником»), заставив огонь спуститься с неба и поглотить жертву, которая, в свою очередь, вознеслась к Нему как сладковатый вкус. В книге Левит 9:24 мы читаем: «И вышел огонь от лица Господа и сжег на жертвеннике всесожжение и тук». Также и нам сказано: «Тогда ниспал огонь Господень и пожрал всесожжение» (3 Царств 18:38). Сравните также Судей 6:21; 13:19, 20; 1
Паралипоменон 21:26; Псалом 20:3 на полях. Однако определенности на этот счет нет.
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«Чем (верой) он получил свидетельство, что он праведен, засвидетельствовав Бог о дарах его».
Второе предложение поясняет первое: параллель можно найти в Бытие 4:4, где мы читаем: «И призрел Господь на Авеля и на дар его». Одобряя свое приношение, Он свидетельствовал, что Он уважал его личность; то есть Он судил, почитал и считал его праведным, ибо в противном случае Бог нелицеприятен. Кого Бог принимает или уважает, Он свидетельствует о том, что он праведный, то есть оправданный и свободно принятый Им. Этот Авель был по вере еще до своего приношения. Он не был сделан праведным, он не был оправдан своей жертвой, но тем самым показал свою веру своими делами; и Бог, приняв его дела послушания, оправдал его, как Авраам был оправдан делами, а именно, декларативно, Он объявил его таковым. Прежде чем наши дела послушания будут приняты Богом, наша личность должна быть сначала оправдана; ибо этим принятием Он свидетельствует, что мы праведны (Джон Оуэн).
«И посредством него он, будучи мертвым, все же говорит». Удивительно полны слова Божии. Его заповедь «чрезмерно широка» (Пс. 119:96). В каждом предложении Священного Писания есть и глубина, и широта, которые наш невооруженный ум не способен воспринять и оценить. Лишь когда Святой Дух, Вдохновитель и Податель Слова, соблаговолит
«Направляйте» нас (Иоанна 16:13), только когда Он учит нас сравнивать отрывок с отрывком, чтобы в Его свете мы «видели свет» (Пс. 36:9), мы способны различить в более полной мере красота, смысл и многогранность любого стиха или предложения. Так обстоит дело в предложении, которое сейчас находится перед нами. Мы убеждены, что в нем есть как минимум тройственный смысл и смысл. Кратко, мы рассмотрим их по очереди.
«И посредством него он, будучи мертвым, все же говорит». Первое и наиболее очевидное значение этих слов состоит в том, что, благодаря послушанию своей вере, как записано в Бытие 4 и Евреям 11, Авель проповедует нам самую важную проповедь. Его поклонение и плоды его записаны в вечных записях Священного Писания, и поэтому он говорит так ясно, как если бы мы слышали его вслух. К нам приходит голос из далекого прошлого, с другой стороны потока, говорящий: «Падший человек может приблизиться к Богу только через смерть невинного Заместителя; однако никто, кроме избранных Божьих, никогда не почувствует нужды в таком , отложить свои собственные наклонности, склониться перед открытой волей Бога и подчиниться Его назначению, но те, кто так поступают, получают свидетельство о том, что они «праведны» (ср. Мф. 13:43), и получают Божественное заверение в том, что они приняты. в Возлюбленном и что их послушание (несовершенное само по себе, но исходящее из сердца, желающего и стремящегося полностью угодить Ему) одобрено ради Него».
«И посредством него он, будучи мертвым, все же говорит». И как он умер? Убийственной рукой религиозного лицемера, который ненавидел его. Затем началось то, что, как утверждает апостол, будет продолжаться и дальше: «Рожденный по плоти, гнал рожденного по Духу».
(Гал. 4:29). Это было первое публичное и видимое проявление этой вражды между (мистическим) семенем женщины и (мистическим) семенем Змея. Таким образом, смерть Авеля была также залогом и представлением смерти Самого Христа, убитого религиозным миром. Те, кого одобряет Бог, должны ожидать, что их отвергнут люди, особенно те, кто называет себя христианами. Но наступит время, когда нынешняя ситуация изменится. В Бытии 4:10 Бог сказал Каину: «Голос твоего
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Кровь брата вопиет ко Мне от земли». Кровь Авеля «говорит», взывая к небу о отмщении.
«И посредством него он, будучи мертвым, все же говорит». Хотя душа Авеля была безжалостно убита своим братом, она существует в отдельном состоянии, живая, сознательная и говорящая. Он принадлежит к тому обществу, о котором апостол сказал: «Я увидел под жертвенником души убиенных за слово Божие и за свидетельство, которое они имели, и они восклицали громким голосом, говоря: доколе ли? Господи, святый и истинный, не судишь ли Ты и не мстишь ли за кровь нашу живущим на земле?» (Откр. 6:9, 10). Таким образом, Авель не только является прообразом гонений и страданий благочестивых, но и дает залог верной мести, которую Бог в свое время совершит их угнетателям. Бог еще отомстит за Своих избранных (как на небесах, так и на земле), которые взывают к Нему день и ночь, чтобы Он отомстил за них (Луки 18:7, 8). Давайте же будем искать благодати, чтобы обладать нашими душами в терпении, зная, что вскоре Бог вознаградит праведных и накажет нечестивых.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 58
Вера Еноха
(Евреям 11:5, 6)
В этой главе апостол ставит своей главной целью убедить евреев в природе, важности и эффективности спасающей веры. Выполняя свой замысел, он сначала описал основные действия веры (стих 1), а затем во всем последующем говорит о последствиях, плодах и достижениях веры. Блаженно видеть, что он снова обратился к Священному Писанию. Ни абстрактными аргументами, ни тем более голыми утверждениями он не смог бы их убедить; но вместо этого, приведя некоторые из многих примеров и доказательств, которые предоставили священные записи. Напомнив им о том, что обеспечила вера-послушание Авеля, а именно получение свидетельства от Бога о своей праведности, апостол приводит случай Еноха, который иллюстрирует другой аспект и следствие веры.
Порядок, наблюдаемый Святым Духом в 11 главе Послания к Евреям, не является историческим. Внимательное прочтение его содержания прояснит это. Например, в стихе 9 ссылка делается на Исаака и Иакова, прежде чем внимание обращается на Сарру в стихе 11; падение стен Иерихона (стих 30) упоминается перед верой Раав (стих 31); в стихе 32
Гедеон упоминается раньше Варака, Самсон — раньше Иеффы, а Давид — раньше Самуила.
Таким образом, очевидно, что нам следует «искать» нечто более глубокое. Поскольку хронологический порядок отклоняется снова и снова, не должно ли быть духовного значения в том, как Ветхий Завет? здесь упоминаются святые? Без сомнения, так и должно быть.
Причину этого искать нетрудно: это порядок проведения экспериментов, которому следует следовать в этой главе. Если Господь позволит, по мере того, как мы будем переходить от стиха к стиху, это будет становиться все яснее и яснее.
То, что предлагают нам три примера, приведенные в стихах с 4 по 7, представляет собой очертание жизни веры. Авель упоминается первым не потому, что он родился раньше Еноха и Ноя, а потому, что то, что записано о нем в 4-й главе Бытия, иллюстрирует и демонстрирует, где начинается жизнь веры. Подобным же образом Енох упоминается следующим не потому, что он упоминается перед Ноем в книге Бытия, а потому, что то, что было найдено в нем (или, скорее, то, что совершила в нем Божественная благодать), должно предшествовать тому, что было прообразовано строитель ковчега. Каждый из этих троих очертил особую черту или аспект жизни веры, и порядок, касающийся их, нерушим. Другой человек, стоящий перед нами, охарактеризовал их так: в Авеле мы видим поклонение вере, в хождении веры Еноха, в свидетельстве веры Ноя.
Мы считаем, что это точный и полезный способ изложить это, и чем больше над этим размышлять, тем больше следует воспринимать его красоту и блаженство.
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Но человек всегда изменяет Божий порядок, и никогда этот факт не был более очевидным для помазанного глаза, чем в эти времена упадка, в которые выпала наша судьба. Свидетельствованию и работе («служению») – это то, чему сегодня уделяется такое большое внимание. Однако, дорогой читатель, Евреям 11 глава.
не начинается с примера Ноя. Нет, действительно. Ною предшествовал Енох, и по этой причине: не может быть никакого божественно приемлемого свидетельства или дела до тех пор, пока не будет хождения с Богом! Хождение Еноха с Богом должно предшествовать любому служению, угодному Ему. Увы, сейчас это многое упущено из виду. Увы, обычно, как только молодой человек исповедует себя христианином, его или ее подталкивают к той или иной форме «христианской деятельности» — выступлениям под открытым небом, личной работе, преподаванию в воскресной школе — когда Божье слово так прямо сказано: «Не новичок (на полях: «новопришедший к вере»), чтобы, возгордившись (что почти всегда и бывает), не впасть в осуждение Дьявола» (1 Тим. 3). :6).
О, как много мы упускаем и теряем из-за неспособности внимательно следить за порядком Божьих слов. Мы часто подчеркивали этот факт на этих страницах, но не слишком часто.
Бог есть Бог порядка, и как только мы отступаем от Его установлений, сразу же наступает смятение со всеми вытекающими из него пороками. Мы не можем уделять слишком строгое внимание порядку, в котором вещи представлены нам в Священном Писании, поскольку только тогда мы сможем усвоить некоторые из самых полезных уроков и восхититься его небесной мудростью. Здесь дело обстоит именно так. Ход веры Еноха должен предшествовать свидетельствованию Ноя верой; а этому, в свою очередь, должно предшествовать поклонение вере Авеля. Прежде чем можно будет по-настоящему ходить с Ним, необходимо отказаться от наших собственных предпочтений и путей, подчиниться воле Бога, подчиниться Его установлениям, повиноваться Его требованиям. Послушание Ему, затем хождение с Ним, затем свидетельствование о Нем — это неизменный небесный порядок.
«Верою Енох был перенесен, чтобы не увидеть смерти, и не был найден, потому что Бог перевел его: ибо прежде своего переселения он имел такое свидетельство, что угодил Богу» (стих 5). Случай Авеля показывает нам, где начинается жизнь веры; пример Еноха учит нас тому, в чем состоит жизнь веры. Теперь, как нам пришлось обратиться к Бытию 4, чтобы понять Евреям 11:4, так и нам нужно вернуться к Бытию 5, чтобы пролить свет на наш нынешний стих.
«И ходил Енох пред Богом, и не стало его, ибо Бог взял его» (Быт. 5:24). Здесь мы в кратком изложении изложили новую жизнь верующего: «ходить с Богом». Раньше Енох «ходил по путям мира сего» (Еф. 2:2), шел «своим путем» (Ис. 53:6) самоугождения и, не заботясь о будущем, думал только настоящего. Но теперь он «примирился с небом» (2 Кор. 5:20), ибо «могут ли двое ходить вместе, если не сговорятся?» (Амос 3:3). Термин «прогулка»
означает добровольное действие, устойчивое продвижение, прогресс в духовных вещах. «Ходить с Богом» означает жизнь, отданную небесам, жизнь, контролируемую небесами, жизнь, прожитую для Бога. Именно об этом говорит наш нынешний стих.
«Верой Енох был перенесен, чтобы не увидеть смерти, и не был найден, потому что Бог перевел его: ибо до своего переселения он имел такое свидетельство, что он угодил Богу». Любому сердцу, наученному Духом, должно быть очевидно, что нам нужно заглянуть под
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здесь, если мы хотим раскрыть духовный принцип этого стиха и искать благодати, чтобы применить его к себе. Как простое историческое заявление оно, несомненно, очень интересно, но само по себе оно не придает силы моей нуждающейся душе. Тот факт, что человек, ходивший по этой земле тысячи лет назад, избежал смерти, может удивить, но никакой практической помощи он не принесет. Мы хотим надавить на читателя на необходимость задавать в каждой части Священного Писания, которую он читает, вопрос: «Что здесь есть, какой практический урок может помочь мне, пока я остаюсь на земле?» И не всегда это обнаруживается сразу: необходимы молитва, терпение, размышление.
Когда мы пытаемся изучить наш стих с целью выяснить его практический смысл и послание для нас сегодня, первое, что заметит вдумчивый размышляющий, — это повторение слова «переведено»: это происходит не менее трех раз в одном стихе. очевидно, это ключевое слово. Согласно этимологии, «переведенный» означает переносить, переносить, переносить, переносить с одного места на другое. Это сразу же напоминает (если Слово Христово обильно обитает в нас) тот стих: «Избавивший нас от власти тьмы и введший нас в Царство Возлюбленного Сына Своего» (Кол.
1:13). Это относится к великому факту нынешнего положения и состояния христианина перед Богом: он «перешел от смерти в жизнь» (Иоанна 5:24). Теперь привилегия и обязанность христианина — жить во власти этого факта и добиваться того, чтобы он подтвердился в его реальном случае и опыте; и это будет так в той мере, в какой он сможет жить и поступать верой.
«Верою Енох был перенесен, чтобы не увидеть смерти». слово «видеть» здесь имеет силу вкуса или опыта. Енох не должен был быть побежден смертью, но давайте не будем ограничивать свои мысли физической смертью. Подобно тому, как «перенос» Еноха с земли на небо имеет более глубокий смысл, чем естественный, так и «чтобы он не увидел смерти» означает нечто большее, чем бегство из могилы. «Смерть» — это плата за грех, проклятие нарушенного закона. Мы живем в мире, находящемся под праведным проклятием Бога, и смерть явно пронизывает все в нем. Но когда вера проявляется, душа поднимается над этой сценой, и ее избранный обладатель получает возможность «ходить в обновленной жизни». Как мы увидели, размышляя над вступительным стихом, природа веры заключается в том, чтобы приближать будущее и получать доказательства и наслаждение тем, что невидимо для естественного зрения. Насколько мы ходим верой, сердце «переводится», возвышается над этим бедным миром; и тогда мы переживаем «силу Его (Христа) воскресения» (Флп. 3:10).
Давайте теперь соединим вместе стихи 4 и 5, учитывая их доктринальную силу. Когда грешник, благодаря подчинению небу и вере в жертву Христа, объявляется праведным Судьей всех, он становится наследником вечной жизни, и грех и смерть больше не могут властвовать над ним. больше не иметь к нему никаких юридических претензий. Именно это и показано здесь: самый следующий святой, упомянутый после Авеля, был взят на Небеса не умирая, тем самым демонстрируя, что власть «смерти» над христианином аннулирована. Сначала грешник спасается кровью Агнца (Авеля), затем спасенный грешник переводится с земли на Небеса, и ничего между ними. Как невыразимо блаженно!
Нам не хватает слов, и мы можем лишь поклониться в молчаливом изумлении и поклонении. Как «велико» Божье спасение!
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Теперь то, что является фактом христианского учения, должно стать фактом христианского опыта: нам нужно изо дня в день наслаждаться добром, силой и блаженством этого в наших душах. И это может произойти только тогда, когда действует сверхъестественная вера. Простое знание учения практически бесполезно, если сердце искренне не ищет у Бога практического осуществления этого учения. Одно дело верить, что я юридически перешел из смерти в жизнь, и совсем другое – жить практически в сфере ЖИЗНИ. Но именно это и есть жизнь веры: это возвышение над видимым и занятие невидимым. Речь идет о том, чтобы привязанность больше не была сосредоточена на вещах на земле, а сосредоточивалась на вещах на Небесах.
Возможно, читатель склонен сказать: «Идеал, который вы ставите перед нами, действительно прекрасен, но плоть и кровь не могут достичь его». Совершенно верно, дорогой друг; мы полностью это допускаем.
Сам по себе христианин не может практически жить на земле воскресения, как Енох не мог перенести себя на Небеса. Но обратите внимание внимательно на следующие слова в нашем замечательном тексте: «потому что Бог перевел его». Еще раз просим вас не плотствовать эти слова и видеть в них только указание на его телесное перенесение на Небеса; или видеть в них не что иное, как прообраз и залог Восхищения – исполнения 1
Фессалоникийцам 4:16, 17: в этом пророческое значение; но есть также духовный смысл и практическое применение, и это то, что мы так хотим разъяснить каждому духовному читателю.
Перенесение Еноха на небеса было чудом, а то, что духовно символизируется, — это сверхъестественный опыт. Вся христианская жизнь, от начала до конца, является сверхъестественной вещью. Новое рождение – это чудо благодати, ибо тот, кто умер в преступлениях и грехах, не может возродить себя больше, чем он может создать мир. Духовное покаяние и духовная вера передаются «действием Божьим» (Кол. 2:12), ибо падшее творение не может породить их, как оно не могло дать себе существование. Оторвать сердце от мира, заставить возненавидеть то, что мы когда-то любили, и теперь любить то, что мы когда-то ненавидели, — это единственный плод всемогущей работы Святого Духа. И чтобы сердце функционировало в сфере жизни-воскресения, в то время как его обладатель остается на сцене смерти, это может стать возможным и стать действительным только тогда, когда сверхъестественная благодать Божия поддерживает и призывает к проявлению сверхъестественной веры. Только Бог может ежедневно отучать наши сердца от дел этого мира смерти и привести нас к настоящему общению с Князем Жизни.
Здесь следует предостеречь. Давайте будем остерегаться фаталистически складывать руки и говорить: «Бог не предназначил мне жить переведенной жизнью». Действительно, Бог суверенен и распределяет Свои милости так, как Ему угодно. Действительно, некоторым из Своего народа Он дарует больше благодати, чем другим. Однако также написано: «Не имеете, потому что не просите» (Иакова 4:2). При этом обратите внимание на следующие слова в нашем тексте: «перед переводом своим он имел такое свидетельство, что угождал Богу». Ах, разве это не объясняет, почему наша вера так слаба и почему земные вещи сковывают наши сердца такими тяжелыми цепями? Бог вряд ли укрепит и увеличит нашу веру, пока мы в значительной степени безразличны к Его удовольствию. Прежде всего должно быть ежедневное, усердное, молитвенное стремление угождать Ему во всем; это абсолютно необходимо, если мы хотим войти в опыт переведенной жизни.
154

Попробуем предугадать возможное возражение. Некоторые могут сказать: «Переведенная жизнь»
постоянное проявление веры, освобождающей сердце от погребальных пелен этого мира, чрезвычайно трудно в наши дни. Тогда давайте напомним вам о временах, в которых жил Енох. Это было незадолго до Потопа, и, вероятно, условия тогда были намного хуже, чем сейчас. «И Енох, седьмой от Адама, пророчествовал о них, говоря: «Вот, Господь приходит с десятью тысячами Своих святых, чтобы совершить суд над всеми и обличить всех нечестивых среди них во всех их нечестивых делах, которые они совершают». совершивших нечестие, и обо всех грубых речах своих, какие говорили против Него нечестивые грешники» (Иуды 14, 15). Следует помнить, что эти слова имели не только пророческую, но и историческую силу. Таким образом, жизнь угождения Богу, хождения с Ним, сердца, вознесенного над миром, была тогда не легче, чем теперь. Однако Божественная благодать сделала это действительным в Енохе; и эта благодать сегодня так же сильна, как и тогда.
Часто бывает полезно поменять местами предложения стиха, чтобы яснее понять их связь. Чтобы проиллюстрировать это и поскольку мы очень хотим, чтобы читатель усвоил жизненно важное учение Евреям 11:5, мы будем относиться к нему соответствующим образом.
«До своего перевода у него было свидетельство, что он угодил Богу». Я? Ты? Это очень своевременное расследование. Если мы не «угождаем Богу», то чем больше мы познаем Его истину, тем хуже для нас. «Раб тот, который знал волю Господа своего, и не приготовил себя, и не делал по воле Его, бит будет много» (Луки 12:47). Бог не будет поругаем. Справедливые слова и почтительные позы не смогут обмануть Его. Дело не в том, сколько у меня света, а в том, насколько я полностью подчинён Господу?
«Бог перевел его». Конечно, Он это сделал. Бог всегда чтит тех, кто чтит Его; но давайте вспомним, что тот же стих добавляет: «И пренебрегающие Меня будут пренебрегаемы» (1 Цар. 2:30). Бог слишком свят, чтобы поощрять самоугодие и придавать большое значение потаканию своим желаниям. Пока мы удовлетворяем плоть, благословение Духа будет удержано. Пока наши сердца так заняты земными заботами, Он не сделает для нас вещи Небесные реальными и действенными. О мой читатель, если Бог не действует могущественно в твоей и моей жизни, проявляя Себя сильным ради нас (2 Лет. 16:9), то с нами что-то серьезно не так.
«Верою Енох был перенесен, чтобы не увидеть смерти». Помните, что было перед нами в предыдущей статье: «Вера приходит от слышания, а слышание — от Слова Божия».
(Рим. 10:17). Вера всегда предполагает Божественное откровение. Вера должна иметь основание, на котором можно покоиться, и этим основанием должно быть слово Того, Кто не может лгать. Бог сказал, и Енох поверил. Но какое испытание веры! Бог заявил, что Енох должен быть перенесен с земли на Небеса, не проходя через врата могилы. Прошла одна, две, триста лет; но Енох поверил Богу, и еще до завершения четвертого века Его обещание было исполнено. «Чтобы он не увидел смерти»
было наградой за его угождение Богу. И Он не меняется: там, где есть подлинный
«угодное» Ему, настоящее хождение с Ним, Он возносит сердце над этой сценой в царство жизни, света и свободы.
Прежде чем перейти к следующему стиху, давайте перечислим другие интересные и ценные моменты, содержащиеся в этом стихе, хотя мы можем лишь слегка упомянуть о них. 1. Бога нет
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привязано к порядку природы: Бытие 3:19 было отброшено в сторону Еноха и Илии. 2.
Бог устанавливает великие внешние (промыслительные) различия между одинаково принятыми Им: Он сделал это между Авелем и Енохом. 3. Чтобы продемонстрировать враждебность мира, Бог допустил мученическую смерть Авеля, чтобы утешить Свой народ, Бог сохранил Еноха. 4. То, что Бог сделал для Еноха, Он может сделать и сделает для целого поколения Своих святых (1 Кор. 15:51). 5.
У верующих есть будущая жизнь: перемещение Еноха на Небеса ясно указывает на это.
6. Тело причастно душе в жизни вечной: это показал телесный перевод Еноха. 7. Самые благочестивые не всегда живут дольше всех: все упомянуто в Бытие 5.
пробыл на земле гораздо большее время, чем Енох. 8. Те, кто будут жить с Богом в будущем, должны научиться угождать Богу, прежде чем они уйдут отсюда. 9. Ходящие с Богом угождают Ему.
10. Угодные Богу не останутся без свидетельства об этом.
«Но без веры угодить Ему невозможно: ибо приходящий на небо должен верить, что Он есть, и что Он воздает усердно ищущим Его» (стих 6). Апостол только что говорил о переводе Еноха как о результате его угождения Богу, а теперь сам факт его угождения Богу доказывает его веру. Отрицательная частица «Но» используется для введения силлогизма. Аргумент формулируется следующим образом: Бог Сам перевел Еноха, который до перевода угодил Ему (о чем свидетельствует его перевод); но без веры невозможно угодить Богу: — поэтому Енох верою был переведён.
Таким образом, это заявление в стихе 6 имеет специальную ссылку на последнее предложение предыдущего стиха. Аргумент основан на невозможности обратного: поскольку невозможно угодить Богу без веры, и поскольку Енох получил свидетельство о том, что он действительно угодил Богу, то у него должна была быть вера – оправдывающая и освящающая вера.
Хотя между нашим настоящим стихом и предыдущим стихом существует тесная связь, и хотя мы еще увидим (по воле Господа), что он тесно связан со случаем Ноя в стихе 7, тем не менее он также вносит свой особый вклад. к теме, которую здесь развивает апостол, давая одновременно торжественное предостережение и благословенное ободрение. Святой Дух все еще имел перед Собой особую нужду колеблющихся евреев и убеждал их в том, что самым великим делом, которого требует Бог, было не соблюдение внешних таинств, а усердное обращение к Нему с искренним доверием. Там, где отсутствовала вера, ничто не могло получить Его одобрения; но там, где вера действительно существовала и проявлялась, она была бы щедро вознаграждена. Этот принцип неизменен, поэтому центральное послание нашего стиха громко обращается к нам сегодня и должно проникнуть в сердце каждого из нас.
«Но без веры угодить Ему невозможно». Эти слова самым торжественным образом свидетельствуют о полной порочности человека. Так развращено падшее существо, как в душе, так и в теле, во всех силах и частях его, и настолько осквернено все, что исходит от него, что оно не может само по себе сделать ничего, что угодно Святому. «Итак живущие во плоти не могут угодить Богу» (Рим. 8:8): «живущие во плоти» означают тех, кто еще находится в своем природном или невозрожденном состоянии. Горький источник не может источать сладкую воду. Но вера смотрит из себя на небо, обращается к Его праведности, отстаивает Его ценность и достоинство и делает все ради Бога во имя и через посредничество Господа Иисуса. Таким образом, верой мы можем угодить Богу.
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«Но без веры угодить Ему невозможно». Однако во все времена было много тех, кто пытался угодить Богу без веры. Каин начал это, но потерпел неудачу. Все в своем богослужении заявляют о желании угодить Богу и надеются, что они это делают; иначе зачем им предпринимать такую попытку? Но, как заявляет апостол в другом месте, многие ищут Бога «но не верою, но как бы делами закона» (Рим. 9:32).
Но там, где веры недостает, пусть люди желают, планируют и делают то, что хотят, они никогда не смогут достичь Божественного принятия. «А не делающему, но верующему в Того, Кто оправдывает нечестивца, вера его вменяется в праведность» (Рим. 4:5).
Какова бы ни была необходимость в других благодатях, только вера может быть принята Богом.
Чтобы угодить Богу, должны совпасть четыре вещи, и все это достигается верой.
Во-первых, личность того, кто угоден Богу, должна быть принята Им (Быт. 4:4). Во-вторых, то, что делается угодно Богу, должно быть в соответствии с Его волей (Евр. 13:21). В-третьих, способ делать это должен быть угоден Богу: совершать это нужно в смирении (1 Кор.
15:10), в искренности (Ис. 38:3), в веселости (2 Кор. 8:12; 9:7). В-четвертых, целью должна быть слава Божья (1 Кор. 10:31). Теперь вера — единственное средство удовлетворения этих четырех требований. По вере в Господа человек принимается Богом. Вера заставляет нас подчиниться воле Божией. Вера побуждает нас исследовать то, что мы делаем для Бога. Вера направлена на славу Божию: об Аврааме записано, что он «был силен верою, прославляя небо» (Рим. 4:20).
Насколько важно тогда, чтобы каждый из нас тщательно исследовал себя и убедился, что у него есть вера. Именно верой спасается осужденный и раскаивающийся грешник (Деяния 16:31). Именно верой Христос обитает в сердце (Еф. 3:17). Мы живем верой (Гал. 2:20). Мы стоим верою (Рим. 11:20; 2 Коринфянам 1:24). Верою мы ходим (2 Кор.
5:7). Именно верой можно успешно противостоять Дьяволу (1 Пет. 5:8, 9). Именно верой мы экспериментально освящены (Деяния 26:18). Именно верой мы имеем доступ к небесам (Еф. 3:12, Евреям 10:22). Верою мы подвизаемся добрым подвигом (1 Тим. 6:12). Верой мир побежден (1 Иоанна 5:4). Читатель, уверен ли ты, что имеешь «веру в избранных Божиих» (Титу 1:1)? Если нет, то самое время убедиться в этом, ибо «без веры невозможно угодить Богу».
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 59
Вера Ноя
(Евреям 11:6, 7)
Стихи, которые сейчас привлекут наше внимание, ни в коем случае не лишены трудностей, особенно для тех, кто находился под служением, которое не смогло сохранить баланс между Божественной благодатью и Божественной праведностью. Там, где сильно подчеркивается свободная благосклонность Бога, а Его требования в значительной степени игнорируются, где подчеркиваются привилегии и почти пренебрегаются обязанностями, далеко не легко рассматривать многие места Писания в их истинной перспективе. Когда тех, кто слышал лишь порицание способностей творения и осуждение достоинств творения, просят честно и серьезно взглянуть на положения Евреям 11:6,7, они совершенно неспособны вписать их в свою богословскую систему. . В таком случае это является убедительным доказательством того, что с нашей теологией что-то не так. Часто те, кто меньше всего скован сектантскими предубеждениями, обнаруживают, что истина Божия слишком велика, слишком многогранна, чтобы ее можно было втиснуть в человеческие определения и вероучения.
Другие наши читатели, вероятно, задаются вопросом, на что мы ссылаемся выше, когда говорим, что наша нынешняя часть 11-й главы Послания к Евреям ни в коем случае не свободна от трудностей. Тогда давайте зададим несколько вопросов по поводу этих стихов. Если проявление веры угодно Богу, означает ли это, что это достойно похвалы? Как можно избежать этой концепции в свете утверждения, что Бог вознаграждает тех, кто усердно ищет Его? Как «награда» состоит из чистой благодати? И какова доктринальная сила следующего стиха?
Учит ли случай Ноя спасению по делам? Если бы он не потратил столько сил и средств на постройку ковчега, спасся бы он и его дом от потопа? Было ли то, что он стал «наследником праведности», заслуженным своим послушным трудом? Как можно справедливо избежать этого вывода? Мы постараемся держать эти вопросы перед нами в ходе нашего изложения.
«Но без веры угодить Ему невозможно: ибо приходящий на небо должен верить, что Он есть, и что Он воздает усердно ищущим Его» (стих 6). Существует тройное «пришествие на небеса»: начальное, продолжительное и конечное. Первое происходит при обращении, второе повторяется на протяжении всей жизни христианина, третье происходит при смерти или втором пришествии Христа. Прийти к Богу означает искать и иметь общение с Ним. Оно означает желание войти в Его расположение и стать соучастником Его благословений в этой жизни и Его спасения в жизни будущей. Это приближение сердца к Нему во Христе и через Христа: Иоанна 14:6, Евреям 7:25. Но прежде чем появится сознательный доступ к Нему, Бога нужно усердно искать.
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Никто не приходит к Богу, никто по-настоящему не ищет Его, пока не осознает свое потерянное состояние. Дух должен сначала заставить душу осознать, что грех оттолкнул нас.
«из жизни Божией» (Еф. 4:18). Нам нужно дать почувствовать, что мы находимся вдали от Бога, вне Его благосклонности, под Его праведным осуждением, прежде чем мы действительно поступим так, как поступил блудный сын, и скажем: «Я встану, и пойду к Моему Отцу, и скажу Его, Отче, я согрешил против неба и пред Тобою» (Лк. 15:18). Тот же принцип справедлив и в отношении неоднократного «пришествия» христианина (1 Пет. 2:4); именно чувство нужды заставляет нас искать Того, Кто есть Податель всякого блага и всякого совершенного дара. Поддерживается общение с Богом и при исполнении святых обязанностей: во всех упражнениях благочестия мы возобновляем доступ к небу в Господе: читая или слушая Его Слово, мы приходим к Нему как к Учителю, в молитве мы приходим к Нему как к Учителю. Ему как Благодетелю.
Но чтобы правильно искать Бога, Его нужно искать с верой, ибо «без веры невозможно угодить Ему», следовательно, «приходящий на небо должен верить, что Он есть, и что Он воздает усердно ищите Его». Прежде всего должна быть твердая уверенность в Его существовании, а во-вторых, в Его щедрости. Верить в то, что «Он есть», означает гораздо больше, чем просто соглашаться с фактом «Первопричины» или допускать существование «Высшего Существа»; это значит верить в характер Бога, каким Он открыл Себя в Своих делах, в Своем Слове и в Господе. Он должен быть задуман правильно, иначе мы преследуем лишь призрак нашего собственного воображения. Таким образом, верить в то, что «Бог есть», значит проявлять веру в Него как в такое Существо, каким Его Слово объявляет Его: верховного суверена, невыразимо святого, всемогущего, непреклонно справедливого, но изобилующего милостью и благодатью по отношению к бедным грешникам через Христа.
Не только сердце должно обратиться к Богу, как Его существо и характер раскрыты в Писании, но, в частности, вера должна ухватиться за Его милость: что Он «Награждает» и т. д. Действовать вера по отношению к Богу как «Награждающий» — это понимание и предвкушение сердца того факта, что Он готов и хочет проявить щедрость к нуждающимся грешникам, что Он будет действовать по отношению к ним во всем так, как это соответствует предложению, которое Он делает Сам через Евангелие. Именно осознание этого (помимо ощущаемой потребности) побудило блудного сына действовать.
Как было бы бесполезно молиться, если бы не было надежды, что Бог услышит и ответит на молитву, так и ни один грешник не будет по-настоящему искать Бога, пока не родится в его сердце ожидание милости от Него, что Он примет его. любезно. Это исполнение Его обещания.
В Писании привилегии изложены с их необходимыми ограничениями, и мы разъединяем всю систему Истины, если отделяем вознаграждение от долга. С нашей стороны надо что-то делать: Бог — «Награждающий», но кого? Из тех, кто
«прилежно ищите Его». «Нечестивые будут обращены в ад, все народы, забывающие Бога» (Пс. 9:17): не только «отвергнутся», но и «забудут» Его; как они изгоняют Бога из своих мыслей и привязанностей, так и Он изгонит их из Своего присутствия. Что означает «прилежно искать Его»? «Искать» Бога — значит оставить, отрицать, выйти за рамки своего «я» и принять Его одного в качестве нашего Правителя и удовлетворяющей Доли. Искать Его «прилежно» — значит искать Его заранее (Прит. 8:17), всем сердцем (Пс. 119:10), усердно (Пс. 27:4), неутомимо (Лк. 11:8). Как
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жаждущий ищет воды? Обетование таково: «И вы будете искать Меня и найдете Меня, когда будете искать Меня всем сердцем вашим» (Иер. 29:13 и ср. 2 Паралипоменон 15:15).
И как Бог «вознаграждает» усердного искателя? Милостиво предлагая Себя, чтобы его нашли те, кто покаянно, искренне и доверчиво приближаются к Нему через назначенного Посредника. Предоставив им доступ к Своему благоволению, Он не сделал этого Каину, который неправильно искал Его. Фактически одарив их Своей благосклонностью, как Он это сделал блудному сыну. Прощая их грехи и изглаживая их беззакония (Ис. 55:7). Написав Его законы в их сердцах, чтобы они теперь захотели и решили оставить всех идолов и служить только Ему. Давая им уверенность в их принятии в Возлюбленном и даруя им сладкое предвкушение покоя и блаженства, ожидающего их на Вышнем. Служа всем их нуждам, как духовным, так и мирским. Наконец, взяв их на небеса, где они проведут вечность в безоблачном наслаждении дивным богатством Его благодати.
Но имеет ли слово «Наградитель» юридический смысл? Нет, если это понимать правильно.
Означает ли это, что наш «усердный поиск» является достойным достижением, заслуживающим признания? Конечно, это не так. Что же тогда имеется в виду? Во-первых, давайте процитируем полезные комментарии Джона Оуэна: «То, к чему относятся эти слова апостола и что является основанием требуемой здесь веры, содержится в откровении, которое Бог дал от Себя Аврааму» Не бойся: Аврам: Я щит твой, и им награда весьма великая» (Быт. 15:1). Бог настолько вознаграждает ищущих Его, что Он Сам является их наградой, которая навеки исключает все мысли о заслугах. в тех, кто так награжден. Кто может заслужить Бога как свою награду? Награждение в Господе, особенно там, где Он Сам является наградой, является актом бесконечной благодати и щедрости. И это дает нам полное направление к объекту веры здесь. Это означает, что Бог в Господе, как показано в Его обетовании, дает Себя верующим в награду (быть их Богом) путем бесконечной доброты и щедрости. прийти к Нему, о чем намеревается возвещать апостол».
«Делающему же награда вменяется не по благодати, а по долгу» (Рим. 4:4): разве не ясно, что и сама благодать «вознаграждает»? Благодать и награда не более несовместимы, чем высокое суверенитет Бога и реальная ответственность человека, или между тем фактом, что Христос есть и был одновременно «Рабом» (Ис. 42:1) и «Господом» (Иоанна 13:13). . Язык Колоссянам 3:24 ясно показывает это, как солнечный луч: «Зная, что от Господа вы получите награду в наследство, ибо вы служите Господу Христу».
«наследство» — это само Небо, спасение в его завершении. Но разве спасение не является бесплатным даром? Да, в самом деле; тем не менее, получатели должны «купить» его (Ис. 55:1), однако
«без денег и без цены». Спасение – это одновременно «дар» и «награда».
Хотя верно, что грешник не может заслужить Небеса, в равной степени верно и то, что Небеса не для бездельников и бездельников. Бога нужно «прилежно искать». Чтобы войти в тесные врата, душе приходится мучиться (Лк. 13:24). Мы призваны «трудиться» ради пищи, пребывающей в жизнь вечную (Иоанна 6:27), и войти в небесный покой (Евреям 4:11).
Такие усилия Бог «вознаграждает» не потому, что они достойны похвалы, а потому, что Он считает нужным признать и вознаградить их. Есть те, кто учит этому, служа Богу
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нам не следует иметь «уважения к воздаянию» (Евр. 11:26), но этот стих опровергает их, поскольку апостол ясно заявляет, что это составляет необходимую часть той истины, в которую нужно верить, чтобы наш угодник Богу.
О небе, или совершенном спасении, говорят как о «награде», чтобы подчеркнуть характер тех, кому оно дано, а именно, прилежного работника. Во-вторых, потому что оно не дается, пока наша работа не будет завершена: 2 Тимофею 4:7, 8. В-третьих, чтобы показать уверенность в этом: мы можем ожидать этого с такой же уверенностью, как и работник, нанятый честным хозяином: Иаков 1:12. Эта «награда» главным образом будет в следующей жизни: Евреям 11:16, 2.
Коринфянам 4:17 – именно тогда всякое истинное благочестие будет щедро вознаграждено: Марка 10:29, 30. Теперь нам остается только добавить, что почва, на которой Бог дарует
«Награда» — это бесконечные заслуги Христа и из уважения к Его собственному обетованию. То, что Он «награждает», — это работа Его собственного Духа внутри нас, так что у нас нет оснований хвалиться.
«Верой Ной, получив предупреждение от Бога о еще невидимом, движимый страхом, приготовил ковчег для спасения дома своего, которым он осудил мир и стал наследником праведности по вере» ( стих 7).
Теперь апостол представляет конкретный пример, иллюстрирующий то, что он сказал в стихе 6. Отношения Бога с Ноем и миром в его время были явно образцом и залогом Его обращения с миром во все века, особенно когда его история наконец завелся. Поскольку Бог является Вознаграждающим тех, кто усердно ищет Его, из этого необходимо следует, что Он также является Мстителем всем, кто презирает Его. В разрушении старого мира Бог показал Своё недовольство грехом (Иов 22:15, 16); Сохранив Ноя, Он показал преимущества Своего народа (2 Пет. 2:9). То, что все было залогом и прообразом, ясно из 2 Петра 3:6,7.
В стихе, который сейчас перед нами, обращают на себя внимание три вещи. Во-первых, вера Ноя и ее основание, а именно предупреждение, которое он получил от Бога. Во-вторых, последствия его веры, а именно внутренний импульс «страха»; внешне — его послушание при изготовлении ковчега по повелению Бога. В-третьих, последствия его веры, а именно: спасение его дома, осуждение мира, его становление наследником праведности по вере. Но прежде чем перейти к этим вопросам, давайте столкнемся и постараемся устранить трудность, которую, по мнению некоторых, поднимает этот стих. Скажем так: спасся ли Ной своими делами? Мы полагаем, что ответ – и Да, и Нет. Мы просим читателя проявить терпение и молитвенно вдуматься в дальнейшее, а не кричать грубую ересь и отказываться читать дальше.
Если бы Ной не «приготовил ковчег» согласно повелению небес, не погиб бы он во время потопа? Тогда были ли его собственные усилия спасли его от смерти во время великого потопа? Нет, действительно; это была сохраняющая сила Божья. У этого ковчега не было ни мачты, ни паруса, ни руля: только милостивая рука Господня удержала эту хрупкую ладью от разбивания на атомы о скалы и горы. Тогда какова связь между этими двумя вещами? Вот что: Ной использовал средства, которые предписал Бог, и по Его благодати и силе эти средства стали эффективными для его сохранения. Должен
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разве фермер не трудится на своих полях? однако только Бог дает ему прирост. Разве я не должен соблюдать законы гигиены и есть полезную пищу? но только если Бог благословит их для меня, я сохраняю здоровье. Так и в духовных вопросах: спасение по благодати само по себе не исключает настоятельную необходимость использования нами средств, которые Бог назначил и предписал.
Временное избавление Ноя от потопа, несомненно, есть прообраз вечного избавления избранных Божиих от грядущего гнева: и здесь, как и везде, прообраз точен и совершенен. Никакие софистические придирки не могут честно избавиться от того факта, что строительство Ноем ковчега – самая дорогостоящая и трудная работа! – было средством его сохранения. Тогда является ли случай с Ноем ясным примером спасения по делам? Мы снова смело отвечаем: «Да» и «Нет». Но трудность значительно упростится, если мы примем во внимание, что Ной уже был спасенным человеком до того, как Бог повелел ему построить Ковчег!
Ссылка на Бытие 6:8, 9 и сравнение с Евреям 6:14, 22 делает это безошибочно ясным. Но не опровергает ли этот факт все сказанное в предыдущих параграфах? Нисколько. Спасение христианина – это не только прошлое (2 Тим. 1:9), но и настоящее (Фил. 2:12) и будущее (Рим. 13:11)! Мы надеемся, что решение этой проблемы станет более очевидным по мере того, как мы продолжим изложение этого стиха.
Как мы уже отмечали ранее, первые три стиха 11-й главы Послания к Евреям являются вводными, их цель – показать важность и превосходство веры. Затем, в стихах 4-7, мы видим очертание жизни веры: начало ее видно в стихе 4, природа того, в чем она состоит, в стихе 5, предостережение и ободрение даются в стихе 6, а Конец этого показан в стихе 7. Прежде чем представить нам славную цель, которой достигает жизнь веры, стих 7 показывает нам другую сторону того, что было перед нами в стихе 5: там мы видели веру, возвышающуюся над миром смерти, перенося сердце любимого обладателя на Небеса. Но мы все еще находимся в мире, и это место противостояния, опасности и, следовательно, испытаний. Таким образом, в стихе 7 нам показано не только то, что приобретает вера, но и то, как она ее приобретает.
Теперь, когда мы сочли необходимым вернуться к Бытию 3 и 4, чтобы истолковать Евреям 11:4, и к Бытию 5:24, чтобы понять значение Евреям 11:5, поэтому теперь нам нужно обратиться к Бытию 6, чтобы выяснить, что здесь кратко обозначено. Позвольте читателю вернуться к Бытию 6:5-22. Там мы находим провозглашение беспощадного Божественного суда (стих 13), путь избавления, представленный тому, кто «обрел благодать» в очах Господа (стих 14), послушание веры, необходимое для спасения от суда (стих 14). , средства, предписанные Богом, которые следует использовать (стих 15); с помощью этих средств было достигнуто освобождение. Подобным же образом нам было дано самое торжественное предупреждение, возвещение о грядущем суде: см. 2 Фессалоникийцам 1:7, 8; 2 Петра 3:10-17 — пусть читатель должным образом заметит, что оба эти отрывка находятся в посланиях, адресованных детям небесным.
Говоря выше, что Послание к Евреям 11:7 дает нам другую сторону того, что духовно изложено в стихе 5, мы имеем в виду, что оно дает нам уравновешивающую истину. Очень важно соблюдать это, иначе мы очень склонны принять мистическую концепцию стиха 5 и стать однобокими. Сатана готов сказать нам, что стих 5 представляет нам прекрасный идеал, но совершенно неосуществимый для обычных людей – ладно для проповедников, но
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невозможно для других. Прочитав нашу статью о стихе 5, многие, вероятно, воскликнут: Мы не можем все время думать о небесном, у нас есть свои повседневные обязанности здесь, на земле. Единственный способ достичь уровня, описанного в стихе 5, — это уйдя в монастырь или женский монастырь, совершенно уединившись от мира; и, конечно же, Бог не требует этого от нас. Нет, действительно; это была величайшая ошибка «Темных веков».
«Верой Ной, получив предупреждение от Бога о том, чего еще не было видно, движимый страхом, приготовил ковчег для спасения своего дома». Это дает нам обратную сторону стиха 5. Он показывает, что у нас есть обязанности, которые мы должны выполнять на земле, и намекает на то, как их следует выполнять – верой, в страхе Божием, безоговорочно подчиняясь Его повелениям. И еще: наш нынешний стих настаивает на том факте (сейчас так мало понимаемом), что выполнение этих обязанностей, проявление послушания веры Богу, необходимо для самого нашего спасения.
«спасение» души еще впереди: обратите внимание на «спасение», а не на «спасение» в Евреям 10:39, а также сравните 1 Петра 1:5. Чтобы спастись от разрушительной силы греха, губительных соблазнов мира и пожирающих нападок сатаны, мы должны идти путем послушания к небу (Евр. 5:9), ибо только там мы избежим этих смертельные враги. Пусть читатель с молитвой поразмыслит над Марком 9:43-50; Луки 14:26, 27, 33; Римлянам 8:13; 1
Коринфянам 9:27; Колоссянам 3:5; Евреям 3:12, 14.
Евреям 11:5 и 7 дополняют друг друга. Стих 5 показывает нам, что благодаря вере наши чувства возвышаются над землей и обращаются к горнему. Стих 7 учит нас, что наша жизнь на земле должна регулироваться небесными принципами. Настоящий христианин — это небесный человек, живущий на земле как небесный человек; то есть, он руководствуется духовными и Божественными началами, а не плотскими побуждениями и мирскими интересами. Христианин совершает многие из тех же дел, что и нехристианин, но с совершенно иной целью и целью. Все, что я делаю, должно делаться в послушании небу, в радостном ответе на Его явленную волю. Давайте будем конкретны и перейдем к деталям. Пусть жена-христианка прочтет Ефесянам 5:22-24 и муж 5:25-31, и пусть каждый осознает, что, повинуясь мужу и любя жену, они повинуются Богу. Пусть сотрудники-христиане поразмышляют над Ефесянам 6:5-7 и осознают, что, повинуясь своим хозяевам, они повинуются Господу; наоборот, дуясь или говоря против них, они ропщут на Господа!
Теперь такое послушание заповедям Божьим в обычных жизненных отношениях необходимо для спасения. Если это сбивает читателя с толку, пусть он подумает об обратном.
Эти заповеди и заповеди были даны нам Богом, и игнорировать их — это бунт, а отказ подчиняться — это неповиновение; и ни один бунтарь против Бога не может войти на Небеса. Если наша воля не будет сломлена, если наши сердца не будут подчинены небу, у нас не будет библейского основания заключить, что Он начал в нас доброе дело (Флп. 1:6). «Кто говорит, что я знаю Его, и не соблюдает заповедей Его, тот лжец, и нет в нем истины» (1 Иоанна 2:4). Единственный путь, ведущий на небеса, — это идти в послушании повелениям небес.
Теперь спасение души лежит в конце этого пути. Воскликнет ли читатель, я думал, что это было в самом начале, и что никто, кроме возрожденного человека, не мог или не хотел туда ходить. С одной точки зрения это совершенно верно. Когда искренне обращен грешник
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спасается от вечного наказания за свои грехи и «избавляется от грядущего гнева».
Но тут же ли он переносится на Небеса? За очень редкими исключениями, это не так. Вместо этого Бог оставляет его здесь, в этом мире. И этот мир — место опасности, поскольку искушения вернуться к своим путям и удовольствиям изобилуют повсюду. Более того, над ним нависает суд Божий, который однажды обрушится и поглотит его. И кто избежит этого разрушения? Только те, у кого, как у Ноя, есть вера, движимая страхом и вызывающая послушание. Но сейчас настало время более внимательно рассмотреть детали седьмого стиха.
«Верою Ной, получив предупреждение от Бога о еще невидимом, движимый страхом, приготовил ковчег для спасения дома своего». Ах, вот ключ к нашему стиху, висящий прямо на самой его двери. Как и любой другой из избранных Божиих, Ной был спасен благодатью через веру; и все же не бездействующей верой – Ефесянам 2:10 следует за стихом 9! Вера была источником всех его дел: вера, которая была гораздо большим, чем интеллектуальное согласие, вера, которая была сверхъестественным принципом, который суверенная благодать произвела в нем. Бог решил наслать потоп и уничтожить нечестивый мир, но прежде чем сделать это, Он ознакомил Ноя со Своим замыслом. Он сделал то же самое с нами: см. Римлянам 1:18. Это Божественное предупреждение было основой веры Ноя. Он не спорил и не рассуждал о ее неправдоподобности; вместо этого он поверил Богу. Угроза, как и обещание Божие, является предметом веры; нужно смотреть на справедливость Божию, а также на Его милость!
Человеческий разум был полностью против того, что Бог открыл Ною. До сих пор не было дождя (Быт. 2:6), тогда зачем ожидать сильного потопа? Казалось совершенно маловероятным, что Бог уничтожит весь человеческий род и Его милость будет полностью поглощена Его мстительным правосудием. До грозного приговора было еще далеко (120
лет: Бытие 6:3), и за это время мир вполне может покаяться и измениться. Когда он проповедовал людям (2 Пет. 2:5), никто не верил его вести: почему же он был так боязлив, когда все остальные были спокойны? Построить ковчег таких огромных размеров было огромной задачей, и к тому же это вызвало бы насмешки всех его собратьев. И даже если бы начался потоп, как мог бы ковчег плыть с такой непомерно тяжелой ношей: у него не было бы ни якоря, чтобы удержать его, ни мачты и паруса, чтобы удержать его, ни рулевого колеса, которым можно было бы направлять. Разве это не было совершенно невыполнимо, поскольку Ной был совершенно неопытен в мореплавании. Более того, для него и его семьи жить в течение неопределенного периода времени в запечатанном ковчеге было далеко не приятной перспективой для плоти и крови. Но против всех этих плотских возражений вера оказала стойкое сопротивление и поверила Богу!
«Перемещен страхом». Это свидетельствовало о реальности и силе его веры, ибо спасающая вера не только «действует любовью» (Гал. 5:6), но и «в страхе и трепете» (Флп. 2:12). Благоговейный трепет перед Богом – верный плод спасительной веры. Этот «страх» подействовал на Ноя как спасительный стимул и послужил мощным мотивом при строительстве ковчега. «Его вера в слово Божье оказало на него такое воздействие… благоговейный страх перед Божьими угрозами, а не тревожный и заботливый страх перед угрозой зла. В данном ему предупреждении он рассматривал величие, святость, и сила Божия, с мщением, ставшим теми святыми свойствами Его природы, которые Он грозил принести в мир. Видя Бога верой под этим Его изображением, он исполнился благоговейного страха перед Ним. См. Аввакум 3: 16, Псалом 119:120, Малахия 2:5» (Джон Оуэн).
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«Приготовил ковчег ко спасению дома своего». Как говорит Мэтью Генри: «Вера сначала влияет на наши привязанности, а затем на наши действия». «Вера без дел мертва» (Иакова 2:20), особенно дел послушания. «И сделал Ной: все, как повелел ему Бог, так и сделал» (Быт. 6:22). Привилегии и долг неразрывно связаны между собой, однако долг никогда не будет исполнен без веры. Вера в Ноя побудила его упорно трудиться, несмотря на множество трудностей и разочарований. Таким образом, строительство им ковчега было делом веры и терпения, трудом богобоязненности, актом послушания, средством его сохранения – ибо завет Бога с ним (Быт. 6:18) не исключал его усердного использования означает; и прообраз Христа. Как послушанием вере он приготовил ковчег, так и послушанием веры произошло «спасение дома Его». Бог всегда чтит тех, кто чтит Его. Это временное спасение было прообразом вечного спасения, к которому мы стремимся, учитывая, что гибель и-делувианцев была вечной, ибо их духи теперь «в темнице» (1 Пет. 3:19)! Заметьте, что мы обязаны искать спасения как своего, так и тех, кто нам предан: см. Деяния 2:40, 2 Тимофею 4:16.
«Которым он осудил мир». Ссылка распространяется на все, что предшествует. Своим собственным примером, своей верой в предостережение Господа, своим благоговейным трепетом перед Божьей святостью и справедливостью, своим безоговорочным и неослабевающим послушанием при приготовлении ковчега, Ной «осудил»
неверующие, равнодушные, безбожные люди вокруг него. Говорят, что один человек
«осудить» другого, когда своими богоугодными поступками он показывает, что должен делать другой, и чего не делая, его вина усугубляется; см. от Матфея 12:41, 42. Соблюдающий субботу
«осуждает» нарушителя субботы. Тот, кто оставляет мирскую церковь и идет ко Христу за стан, «осуждает» соглашателя. Прилежные и дорогостоящие труды Ноя усилили вину нерадивых, покоившихся в ложной безопасности. Хотя мы не можем обратить нечестивцев, тем не менее мы должны быть осторожны, чтобы подать им такой пример личного благочестия, чтобы они остались «без оправдания».
«И стал наследником праведности по вере». «Праведность», о которой здесь говорится, — это совершенное послушание Христу, которое Бог вменяет всем, кто спасительно верит в Его Сына: Иеремия 23:6, Римлянам 5:19, 2 Коринфянам 5:21. Эту праведность иногда называют, безусловно, «праведностью Божией» (Рим. 1:17 и т. д.), иногда «даром праведности... одного Иисуса Христа» (Рим. 5:17), иногда « правда от Бога по вере» (Флп. 3:9); во всем этом подразумевается наше свободное и безвозмездное оправдание праведностью Христа, засчитываемой нам на счет через веру. Слова о том, что Ной «стал наследником» этой праведности, могут иметь двойное значение. Во-первых, послушанием веры он доказал, что является оправданным человеком (Быт.
6:9), как это сделал Авраам, когда принес в жертву Исаака (Иакова 2:21). Во-вторых, он утвердил свое право на ту праведность, о которой здесь говорится как о «наследстве»: в этом отличие от Исава, который презирал свою праведность. Та праведность, которую Христос приобрел для Своего народа, названа здесь «наследием», чтобы подчеркнуть ее достоинство и превосходство, возвеличить свободу ее владения, провозгласить ее достоверность и неприкосновенность.
Фактический вход в наше Наследие еще в будущем. «Чтобы, оправдавшись по благодати Его, мы должны стать наследниками по надежде вечной жизни» (Титу 3:7). Главный вопрос, который должен решить каждый из нас: являюсь ли я «наследником»? Чтобы помочь нам в этом, позвольте мне узнать:
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Я дух один? Моя ли главная забота – убедиться, что у меня есть право первородства? Ставлю ли я требования Бога и Его праведности (Матфея 6:33) превыше всего остального? Есть ли у меня такие мысли о блаженстве моей доли в Господе, что ничто не может побудить меня продать или расстаться с ней (Евр. 12:16)? Обнято ли сердце мое этим наследством, так что я стенаю внутри себя, «ожидая усыновления» (Рим. 8:23)? Хожу ли я верою, со страхом Божьим на мне, усердно соблюдаю Его заповеди, осуждая тем самым мир? Если так, то я трижды благословен: и скоро я буду спасен, «чтобы больше не грешить».
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА ШЕСТИДЕСЯТАЯ
Зов Авраама
(Евреям 11:8)
«Цель апостола в этой главе — доказать, что учение о вере является древним учением и что вера всегда проявлялась в отношении невидимых вещей, не подлежащих суждению чувств и разума. Он доказал оба пункта на примерах. отцов до потопа, а теперь приходит, чтобы испытать их на примере тех, кто выдающихся верою после потопа. И в первую очередь он цитирует Авраама - подходящий пример: он был отцом верных и человек, которым хвалились евреи; его жизнь была не чем иным, как постоянным проявлением веры, и поэтому он настаивает на Аврааме дольше, чем на любом другом из патриархов. Первое, за что Авраам хвалится в Писании, - это его послушание Бог, когда Он призвал его из его страны; теперь апостол показывает, что это было следствием веры» (Т. Мэнтон, 1660).
Вторая часть 11-й главы Послания к Евреям начинается со стиха, который сейчас будет перед нами.
Как отмечалось в предыдущих статьях, стихи 4–7 представляют собой краткое описание жизни веры. В стихе 4 нам показано, где начинается жизнь веры, а именно, в тот момент, когда совесть пробуждается к нашему потерянному состоянию, когда душа полностью отдается небу и когда сердце покоится на совершенном удовлетворении, полученном от небеса, наш Поручитель.
В стихе 5 нам показан характер жизни по вере: угождение Богу, хождение с Ним, возвышение сердца над этим миром смерти. В стихах 6, 7 нам показан конец жизни по вере: усердное искание Бога, сердце, движимое страхом Его использовать те средства, которые Он назначил и предписал, совершая спасение души и утверждая ее. право быть наследником праведности по вере. Содержание этих вступительных стихов удивительно всеобъемлюще, и молитвенный ученик, который размышляет над ними снова и снова, получит вознаграждение.
Начиная со стиха 8 и до конца главы, Святой Дух дает нам более полную информацию о жизни веры, рассматривая ее с разных сторон, рассматривая различные аспекты и показывая различные испытания, которым она подвергается, и благословенные торжества, которые Божественная благодать позволяет этого достичь. Этот новый раздел нашей главы начинается с представления нам случая Авраама. В его дни началась новая и важная эра человеческой истории. До сих пор Бог поддерживал общие отношения со всем человеческим родом, но в Вавилонской башне эти отношения были нарушены. Именно там человечество в целом завершило свой бунт против своего Создателя, вследствие чего Он покинул их. Отсюда следует происхождение «язычества»: в этой связи следует читать Римлянам 1:18-30. С этого момента отношения Бога с людьми практически ограничивались Авраамом и его потомством.
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То, что новое разделение нашей главы начинается со стиха 8, становится очевидным еще и из того факта, что Авраам назван «отцом всех верующих» (Рим. 4:11), что означает не только то, что он (как бы) земной глава всего избрания благодати, но тот, по подобию которого уподоблены его духовные дети. Между Авраамом и истинным христианином существует семейное сходство, ибо если мы Христовы, то и мы
«Семя Авраамово и наследники по обетованию» (Гал. 3:29), ибо «верующие суть дети Авраама» (Гал. 3:7), о чем свидетельствует то, что они совершают «дела» Авраама» (Иоанна 8:39), ибо это признаки отождествления. Подобным же образом Христос заявил о фарисеях: «Вы от отца вашего Дьявола, и похоти (желания и повеления) отца вашего будете (намерены) исполнять» (Иоанна 8:44). Нечестивцы имеют семейное подобие Злого. «Отцовство Авраама» двоякое: естественное, как прародитель физического семени; духовный, как образец, которому морально соответствуют его дети.
«Верою Авраам, призванный идти в место, которое ему надлежало получить в наследие, повиновался и пошел, не зная, куда идет» (стих 8). Приступая к изучению этого стиха, нашей первой заботой должно быть выяснение его значения и послания для нас сегодня. Чтобы обнаружить это, мы должны начать с стремления узнать, что было отражено в описанном здесь великом происшествии. Небольшое размышление должно сделать очевидным, что главное, о чем идет речь, — это Божественный призыв, получателем которого стал Авраам. Это подтверждается ссылкой на Бытие 12:1, где мы имеем историческое повествование о том, на что намекает здесь Дух апостола. Дальнейшее доказательство содержится в Деяниях 7:2, 3. Это и должно быть нашей отправной точкой.
«И знаем, что любящим Бога, призванным по изволению Его, все содействует ко благу» (Рим. 8:28). Существует два различных вида
«призывы» от Бога, упомянутые в Писании: общие и частные, внешние и внутренние, недействующие и действенные. Общий, внешний и недейственный «призыв» дается всем, кто слышит Евангелие или приходит под звук Слова. Этот призыв все отвергают. Его можно найти в таких отрывках, как: «К вам, люди, взываю; голос Мой — к сынам человеческим» (Притч. 8:4); «Ибо много званых, но мало избранных» (Мф. 20:16); «И послал раба Своего во время ужина сказать званым: идите, ибо теперь все готово. И все единодушно начали извиняться» (Лк. 14:17, 18); «За то, что Я призвал, а вы отказались; Я простер руку Мою, и никто не обратил внимания» и т. д. (Притч. 1:24-28).
Особый, внутренний и действенный «призыв» Бога приходит только к Его избранным. На него откликается каждый избранный, получивший его. О нем говорится в таких отрывках, как следующие:
«Мертвые услышат глас Сына Божия, и услышавши оживут» (Иоанна 5:25); «Он зовет овец Своих по имени и выводит их. И когда выводит овец Своих, Он идет пред ними, а овцы следуют за Ним, ибо знают голос Его... и есть у Меня другие овцы, которых нет из этого загона: Я должен привести и их, и они услышат голос Мой» (Иоанна 10:3, 4, 16); «Кого призвал, тех и оправдал»
(Рим. 8:30); «Не много мудрых по плоти, не много сильных, не много благородных призваны, но Бог избрал немудрое мира, чтобы посрамить мудрых» (1 Кор.
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1:26-27). Этот призыв проиллюстрирован и проиллюстрирован в таких случаях, как Матфей (Лк. 5:27, 28), Закхей (Лк. 19:5, 6), Савл из Тарса (Деяния 9:4, 5).
Индивидуальный, внутренний и непобедимый призыв Божий есть акт верховной благодати, сопровождаемый всемогущей силой, оживляющий мертвых по преступлениям и грехам, сообщающий им духовную жизнь. Этот Божественный призыв есть возрождение, или новое рождение, когда его избранный получатель выводится «из тьмы в чудный Его свет» (1 Пет. 2:9).
Вот что находится перед нами в Послании к Евреям 11:8, что дает дополнительное доказательство того, что этот стих начинает новый раздел главы. Чудесный призыв, полученный Авраамом от Бога, обязательно ставится во главе подробного описания Духом жизни веры; необходимо, говорим мы, ибо сама вера совершенно невозможна, пока душа не будет Божественно оживлена.
Давайте сначала рассмотрим состояние, в котором находился Авраам до и в то время, когда Бог призвал его. Видеть его в его невозрожденном состоянии — это обязанность, которую Святой Дух возложил на Израиль в древности: «Посмотрите на скалу, из которой вы высечены, и на яму ямы, из которой вы выкопаны; взгляните на Авраама, отца вашего, и на Сара, которая обнажила тебя»
(Ис. 51:1, 2). Помощь будет оказана, если мы обратимся к Иисусу Навину 24:2: «Так говорит Господь Бог Израиля: отцы ваши жили по ту сторону потопа в древние времена, Терах, отец Авраама и отец Нахора; и они служил другим богам». Итак, Авраам принадлежал к языческой семье и жил в большом городе, пока ему не исполнилось семьдесят лет. Без сомнения, он прожил свою жизнь так же, как и его собратья – довольствуясь «шелухой», которой питаются свиньи, практически не задумываясь о будущей жизни. Так бывает с каждым из избранных Божиих, пока Божественный призыв не придет к ним и не удержит их в их своеволии, безумии и разрушительном пути.
«Бог славы явился отцу нашему Аврааму, когда он был в Месопотамии, прежде чем он жил в Харране» (Деяния 7:2). Какая чудесная грация! Бог славы снизошел приблизиться и открыть Себя погрязшему в грехе, погрязшему в идолопоклонстве, не заботящемуся о Божественной чести. В Аврааме не было ничего, что заслуживало бы внимания Бога, и еще меньше того, что заслуживало бы Его уважения. Но более того: здесь не только была явно очевидна благодать Божья, но и верховная власть Его благодати проявилась в выделении его из среды всех его собратьев. Как Он говорит в Исаии 51:2: «Я призвал его одного и благословил его». «Почему Бог не должен призвать своего отца и родных, не может быть другого ответа, кроме этого: Бог милует, кого хочет (Рим. 9:18). Он зовет Исаака и отвергает Измаила; любит Иакова и ненавидит Исава; берет Авеля , и оставляет Каина: даже потому, что Он хочет, и по неизвестной нам причине» (У. Перкинс, 1595).
«Бог славы явился отцу нашему Аврааму» (Деяния 7:2). Всего, что заключено в этих словах, мы не знаем; относительно того, как Бог «явился» ему, мы не можем сказать. Но в двух вещах мы можем быть уверены: впервые в жизни Авраама Бог стал для него живой Реальностью; далее он осознал, что Он был всеславным Существом. Так рано или поздно происходит в личном опыте каждого из избранных Божиих. Посреди их мирской жизни, корысти и самоугождения, однажды перед их глазами предстает Тот, о ком они имели лишь самые смутные представления и кого они стремились выбросить из своих мыслей.
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сердца — устрашающие, пробуждающие, а затем притягивающие. Теперь они могут сказать: «Я слышал о Тебе слухом уха, а теперь око мое видит Тебя» (Иов 42:5).
О дорогой читатель, мы хотим не просто написать статью, но и быть использованными Богом для обращения к определенному посланию от Него прямо к твоему сокровенному сердцу. Позвольте нам тогда спросить: знаете ли вы что-нибудь о том, что было сказано в предыдущем абзаце? Стал ли Бог живой Реальностью для вашей души? Действительно ли Он приблизился к вам, проявил Себя в Своем впечатляющем величии и имел прямое и личное общение с вашей душой? Или ты знаешь о Нем не больше, чем то, что пишут и говорят о Нем другие? Это вопрос жизненно важного момента, потому что, если Он не имеет с вами личных отношений здесь на пути благодати, Он будет иметь с вами личные отношения в будущем, на пути справедливости и суда. Затем «ищите Господа, пока можно найти Его, призывайте Его, пока Он близко» (Ис. 55:6).
Итак, это один из важных аспектов возрождения: Бог милостиво дает душе личное откровение о Себе. В результате Тот, «Повелевший свету воссиять из тьмы, воссиял в сердца наши, чтобы дать свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа» (2 Кор. 4:6). Благоприятный человек, в котором совершается это чудо благодати, теперь выведен из того ужасного состояния, в котором он находился по природе, в котором «душевный человек не принимает того, что от Духа Божия, ибо это безумие для него; может ли он познать их, потому что они духовно различимы» (1 Кор. 2:14). Столь страшно то состояние, в котором лежат все невозрожденные, что оно описывается как «помраченные разумом, отчужденные от жизни Божией по неведению, которое в них, по слепоте сердца их» (Еф. 4: 18).
Но при новом рождении душа освобождается от страшной тьмы греха и разврата, в которую грехопадение Адама завлекло всех его потомков, и предстает в чудесном и славном свете Божием.
Давайте теперь рассмотрим сопровождение или условия призвания, которое Авраам теперь получил от Бога. Запись об этом можно найти в Бытие 12:1: «Пойди из земли твоей, от родства твоего и из дома отца твоего, в землю, которую Я укажу тебе». Каким это было испытанием веры! Какое испытание для плоти и крови! Аврааму было уже семьдесят лет, а дальние путешествия и разрыв старых связей не рекомендуются пожилым людям. Покинуть родную землю, оставить дом и имение, разорвать семейные узы и оставить близких, отказаться от нынешней уверенности ради (что казалось человеческой мудрости) неопределенности будущего и идти вперед, не зная куда, должно было казаться жесткий и резкий по отношению к естественным чувствам. Почему же тогда Бог должен предъявлять такое требование? Чтобы испытать Авраама, нанести смертельный удар его природной испорченности, продемонстрировать силу Его благодати. И все же мы должны искать что-то более глубокое и то, что применимо непосредственно к нам.
Как мы уже указывали выше, явление Бога Аврааму и Его призыв к нему говорят нам о том чуде благодати, которое совершается в душе при возрождении. Теперь свидетельство возрождения обнаруживается в подлинном обращении: именно тот полный разрыв со старой жизнью, как внутренней, так и внешней, является доказательством нового рождения. Любому обновленному уму ясно, что когда душе даровано реальное и личное проявление
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Бога, что от него требуется движение или ответ. Просто невозможно, чтобы он продолжал вести прежний образ жизни. Перед ним новый Объект, установлены новые отношения, новые желания теперь наполняют его сердце, и на него возлагаются новые обязанности.
В тот момент, когда человек по-настоящему осознает, что он имеет дело с Богом, должна произойти радикальная перемена: «Итак, кто в Господе, тот новая тварь; древнее прошло,
вот,
все
вещи
являются
становиться
новый"
(2 Кор. 5:17).
Призыв, который Авраам получил от Бога, требовал от него двойного ответа: он должен был покинуть землю своего рождения и оставить свою родню. В чем же тогда духовное значение этих вещей? Помните, что Авраам был образцом, ибо он –
«отец» всех христиан, и дети должны быть сообразны с семейным подобием.
Авраам является прообразом «братьев святых, участников небесного звания» (Евр. 3:1). Духовное применение к нам того, что было кратко изложено в условиях призвания Авраама, двоякое: доктринальное и практическое, юридическое и экспериментальное. Кратко рассмотрим их по отдельности.
«Выйди из страны твоей» находит свое отражение в том факте, что христианин — это тот, кто по благодати, искупительному делу Христа и чудесному действию Духа был освобожден от своего прежнего положения. По своей природе христианин был членом «мира», весь который «во зле лежит» (1 Иоанна 5:19), и поэтому движется к погибели. Но избранные Божии были избавлены от этого: Христос «предал Себя за грехи наши, чтобы избавить нас от нынешнего лукавого мира, по воле Бога Отца нашего» (Гал. 1:4); поэтому Он говорит Своим: «Ибо вы не от мира, но Я избрал вас от мира, поэтому мир ненавидит вас» (Иоанна 15:19).
«Выйди из страны твоей», находя свое исполнение, во-первых, в избавлении христианина от своего ветхого состояния, а именно «во плоти»: «Зная то, что ветхий человек наш распят с Ним, что тело греховное погибнуть, чтобы нам не служить впредь греху» (Рим. 6:6). Теперь он стал членом новой семьи. «Вот, какую любовь дал нам Отец, чтобы нам называться сынами Божиими» (1 Иоанна 3:1). Теперь он вступает в союз с новым «родом», ибо все рожденные свыше души являются его братьями и сестрами в Господе: «Живущие во плоти не могут угодить Богу; а вы не во плоти, но в Дух, если да будет Дух Божий обитает в вас» (Рим. 8:8, 9). Таким образом, призыв Божий является отделяющим — от нашего старого положения и состояния к новому.
То, что только что было указано выше, уже с Божественной стороны является свершившимся фактом. Юридически христианин больше не принадлежит «миру» и не «во плоти». Но в это нужно входить практически с человеческой стороны и подкрепляться нашим реальным опытом. Поскольку наше «гражданство на небесах» (Флп. 3:20), мы должны жить здесь как «пришельцы и странники». От нас требуется практическое отделение от мира, ибо «дружба мира есть вражда пред Богом» (Иакова 4:4); поэтому Бог говорит: «Не будьте в одном иге с неверующими… выйдите из среды их и отделитесь» (2 Кор. 6:14, 17). Точно так же и «плоть», все еще находящаяся в нас, должна быть допущена.
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нет повода. «Итак умоляю вас, братья, милостью Божией представить тела ваши в жертву живую, святую, благоугодную Богу, что и является вашим разумным служением»
(Рим. 12:1); «Не полагайтесь на плоть для удовлетворения ее похотей» (Рим. 13:14);
«Итак умертвите члены ваши на земле» (Кол. 3:5).
Требования Христа к Его народу имеют первостепенное значение. Он напоминает им, что «вы не свои, ибо вы куплены дорогой ценой» (1 Кор. 6:19, 20). Посему Он говорит: «Если кто придет ко Мне и не возненавидит отца своего, и матери, и жены, и детей, и братьев, и сестер, да и души своей, тот не может быть Моим учеником» (Лк. 14:26).
Их ответ выражен в словах: «Христовые распяли плоть со страстями и похотями» (Гал. 5:24). Таким образом, условия призвания, которое Авраам получил от Бога, обращены к нашим сердцам. От нас требуется полный разрыв со старой жизнью.
Практическое отделение от мира является обязательным. Это было записано в древней истории потомков Авраама. Они поселились в Египте – образе мира – и после того, как они попали под кровь агнца, и прежде чем они вошли в Ханаан (прообраз Неба), они должны покинуть землю фараона. Поэтому Бог также говорит о нашем Поручителе «Из Египта Я призвал Сына Моего» (Матфея 2:15): Глава должна быть сообразна членам, а члены — Главе. Практическое умерщвление плоти столь же необходимо: «Ибо, если вы будете жить по плоти, то умрете (навечно), а если духом умерщвляете дела телесные, то будете жить» (навечно): (Рим. 8:13); «а сеющий в плоть свою, от плоти пожнет тление; а сеющий в дух, от духа пожнет жизнь вечную» (Гал. 6:8).
«Верою Авраам, когда он был призван выйти в место, которое он должен был получить в наследство, повиновался и пошел, не зная, куда идет». Этот стих, прочитанный в свете Бытия 12:1, ясно означает, что Бог потребовал высшего места в привязанностях Авраама. Его жизнь больше не должна была регулироваться своеволием, себялюбием, самоугождением; «Я» должно было быть полностью отброшено, «распято». Отныне воля и слово Божие должны были управлять и направлять его во всем. Отныне он должен был стать человеком, не имеющим дома на земле, но ищущим его на Небесах и идущим по тому пути, который единственный ведет туда.
Из сказанного выше должно быть совершенно очевидно, что возрождение или действенный призыв от Бога — это чудо, настолько же превосходящее досягаемость природы, насколько небеса выше земли. Когда Бог лично открывает Себя душе, это сопровождается сообщением сверхъестественной благодати, которая приносит сверхъестественные плоды. Для Авраама было противно оставить дом и страну и уйти, «не зная, куда он идет». Равным образом противоестественно христианину отделиться от мира и распять плоть. В нем должно совершиться чудо Божественной благодати, прежде чем какой-либо человек действительно отречется от себя и будет жить в полном подчинении небу. И это заставляет нас сказать, что настоящие случаи возрождения встречаются гораздо реже, чем многие полагают. Духовные дети Авраама далеко не являются многочисленной группой, о чем совершенно ясно свидетельствует тот факт, что лишь немногие действительно имеют его подобие. Снаружи
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из всех тысяч исповедующих христианство вокруг нас, сколько из них проявляют веру Авраама или совершают дела Авраама?
«Верою Авраам, когда он был призван выйти в место, которое он должен был получить в наследство, повиновался и пошел, не зная, куда идет». Этот стих, прочитанный в свете, на котором мы сосредоточим свое внимание, представляет собой послушание Авраама. Кочующая вера – это та, которая прислушивается к Божественным повелениям, а также полагается на Божественные обетования. Не заблуждайтесь в этом вопросе, дорогой читатель: Христос есть «начальник вечного спасения всем послушным Ему» (Евр. 5:9). Авраам безоговорочно отдал себя в руки Бога, подчинился Его господству и подписался на Его мудрость, которая лучше всего могла направлять его. И мы должны поступать так же, иначе мы никогда не будем «отнесены на лоно Авраамово» (Луки 16:22).
Авраам «послушался и вышел». Там две вещи: «повиновался» означает согласие его ума, «и вышел» говорит о его действительном поступке. Он повиновался не только словом, но и делом. В этом он резко отличался от мятежника, упомянутого в Евангелии от Матфея 21:30: «Иду, господин, и не пошел». «Первый акт спасительной веры состоит в открытии и видении бесконечного величия, благости и других превосходств природы Бога, чтобы судить о том, что наш долг по Его призыву, Его повелению и обетованию — отречься от себя, отказаться от всего и поступить соответственно» (Джон Оуэн). Таким должно быть наше послушание призыву Божьему и всякому проявлению Его воли. Это должно быть простое послушание в подчинении Его власти, не задаваясь вопросом о причине этого и не возражая против каких-либо сомнений или трудностей.
«Заметьте, что вера, где бы она ни была, порождает послушание: верой Авраам, призванный, повиновался Богу. Вера и послушание никогда не могут быть разделены, как солнце и свет, огонь и зной. Поэтому мы читаем о «послушании» вера» (Рим. 1:5). Послушание — дочь веры. Вера связана не только с благодатью Божией, но и с долгом творения. Постигая благодать, она действует согласно долгу: «вера действует любовью» (Гал. 5:6); оно наполняет душу предчувствием Божьей любви, а затем использует сладость любви, чтобы побудить нас к большему труду и послушанию. Все наше послушание небу происходит из любви к Богу, и наше любовь происходит от убеждения в любви Божией к нам. Рассуждение и рассуждение, происходящее в освященной душе, излагаются так: «живу верою Сына Божия, возлюбившего меня и предавшего Себя за меня» (Гал. 2:20). Разве ты не сделаешь это для Бога, возлюбившего тебя? Для Иисуса Христа, отдавшего Себя за тебя? Вера способствует послушанию, управляя чувствами» (Томас Мэнтон, 1680).
«Он вышел, не зная, куда идет». Как это демонстрирует реальность и силу его веры – оставить настоящее имущество ради будущего. Послушание Авраама тем более заметно, что в то время, когда Бог призвал его, Он не уточнил, в какую землю ему следует идти и где она находится. Таким образом, он двигался вперед верой, а не видением. Со стороны Авраама была необходима безоговорочная уверенность в Том, Кто призвал его. Представьте себе, что к вам приходит совершенно незнакомый человек и предлагает вам следовать за ним, но не говорит, куда! Чтобы предпринять путешествие неведомой длины, полное трудностей и опасностей, к земле, о которой он ничего не знал, требовалась настоящая вера в живого Бога. Посмотрите здесь на силу веры, которая торжествует над плотскими нежеланиями, преодолевает
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препятствия, выполнять трудные обязанности. Читатель, такова ли природа твоей веры? Производит ли ваша вера дела, которые не только превосходят возможности простой природы, но и прямо противоречат ей?
Веру Авраама в наши дни трудно найти. Много разговоров и хвастовства, но по большей части это пустые слова: дела Авраама бросаются в глаза своим отсутствием у подавляющего большинства тех, кто утверждает, что они его дети. От христианина требуется сосредоточивать свои чувства на горнем, а не на нижнем (Кол. 3:2). От него требуется ходить верой, а не видением; идти по пути послушания небесным повелениям, а не угождать себе; пойти и сделать все, что повелит ему Господь. Даже если заповеди Бога кажутся суровыми или неразумными, мы должны подчиняться им: «Никто да не обманывает себя; если кто-нибудь из вас покажется мудрым в этом мире, пусть станет глупцом, чтобы он мог быть мудрым»
(1 Кор. 3:18); «И сказал Он всем им: если кто хочет идти за Мною, отвергнись себя, и бери крест свой каждый день, и следуй за Мною» (Луки 9:23).
Но такое послушание, которого требует Бог, может исходить только из сверхъестественной веры. Непоколебимая уверенность в живом Боге и безоговорочное подчинение Его святой воле, когда каждый шаг нашей жизни направляется Его словом (<19B9105>Псалом 118:105), могут возникнуть только в результате чудесного дела благодати, которое Он Сам совершил. в сердце. Как много тех, кто называет себя Божьим народом, но повинуется Ему только до тех пор, пока считает, что служат их собственным интересам! Сколько людей не желают прекращать торговлю в субботу, потому что боятся потерять несколько долларов! Подобно тому, как пеший путешественник, совершающий долгое путешествие по неизведанной стране, ищет надежного проводника, вверяет себя его водительству, доверяет его знаниям и беспрекословно следует за ним через холмы и долины, так и Бог требует от нас, чтобы мы полностью предаемся Ему, доверяя Его верности, мудрости и силе и подчиняясь каждому требованию, которое Он предъявляет нам.
«Он вышел, не зная, куда идет». Скорее всего, многие из его соседей и знакомых в Халдее спрашивали бы, почему он их покидает и куда направляется. Каково же было их удивление, когда Аврааму пришлось сказать: «Я не знаю». Могли ли они оценить тот факт, что он ходил верой, а не видением? Похвалят ли они его за выполнение Божественных приказов? Не сочтут ли они его скорее сумасшедшим? И, дорогой читатель, безбожники не больше поймут мотивы, которые побуждают сегодня настоящих детей Божьих, чем халдеи могли понять Авраама; невозрожденные, исповедующие христианство вокруг нас, не одобряют наше строгое соблюдение повелений Бога больше, чем соседи Авраама-язычники. Миром управляют чувства, а не вера; живет, чтобы угождать себе, а не Богу. И если мир не считает нас с вами сумасшедшими, значит, с нашими сердцами и жизнью что-то в корне не так.
Остается рассмотреть еще один момент, и мы должны неохотно завершить эту статью.
Послушание веры Авраама было обращено к «земле, которую он впоследствии получит в наследие» (стих 8). Буквально этим «наследством» был Ханаан; духовно это предвещало Небеса. Если бы Авраам отказался совершить радикальный разрыв со своей прежней жизнью, распять привязанности плоти и покинуть Халдею, он бы никогда не достиг земли обетованной. «Наследие» христианина — это чисто благодать, ибо что может человек сделать вовремя, чтобы заработать что-то вечное? Совершенно невозможно это для любого
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конечное существо, способное совершить что-либо, заслуживающее бесконечной награды. Тем не менее, Бог обозначил определенный путь, ведущий к обещанному Наследству: путь послушания, «Узкий путь», который «ведет к Жизни» (Матфея 7:14), и только те всегда достигают Небес, кто идет по этому пути к конец.
Поскольку сейчас по этому вопросу царит крайняя путаница и многие из-за неоправданной сдержанности боятся высказываться по этому поводу прямо, мы чувствуем себя обязанными добавить еще немного. От нас требуется безоговорочное послушание: не предоставлять права на Небеса – это можно найти только в заслугах Христа; не подготовить нас для Небес – это достигается только сверхъестественной работой Духа в сердце; но чтобы мы могли признавать и почитать Бога, пока мы путешествуем туда, чтобы мы могли доказать и проявить достаточность Его благодати, чтобы мы могли предоставить доказательства того, что мы ЕГО дети, чтобы мы могли быть сохранены от тех вещей, которые в противном случае погубили бы нас. — только на пути послушания мы можем избежать тех врагов, которые стремятся нас убить.
О дорогой читатель, поскольку ты дорожишь своей душой, мы просим тебя не отвергать эту статью, и особенно ее заключительные абзацы, потому что ее учение радикально отличается от того, что вы привыкли слышать или читать. Если вы хотите достичь Небес, вам необходимо пройти путь послушания. Многие знают этот путь или «путь», но они не идут по нему: см. 2 Петра 2:20. Многие, как жена Лота, начинают с него, а затем отворачиваются от него: см. Луки 9:62. Многие следуют этому довольно долго, но не могут продолжать; и, как древний Израиль, погибнет в пустыне. Ни один бунтовщик не может войти на Небеса; тот, кто поглощен собой, не может; ни одна непослушная душа этого не сделает. Только те примут участие в небесном «наследстве».
которые являются «детьми Авраама», которые имеют его веру, следуют его примеру, совершают его дела. Пусть Господь соблаговолит добавить к вышесказанному Свое благословение, и вся хвала будет Ему.
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ГЛАВА 61
Жизнь Авраама
(Евреям 11:9, 10)
В предыдущей статье мы рассмотрели явление Господа идолопоклоннику Аврааму в Халдее, призыв, который он тогда получил, чтобы полностью порвать со своей старой жизнью и идти вперед с верой в полном подчинении открытой воле Божией. Мы рассматривали это как образ и прообраз, иллюстрацию и пример одной существенной особенности возрождения, а именно, как Бог действенно призывает Своих избранных из смерти в жизнь, из тьмы в Свой чудесный свет, с благословенными плодами, которые это производит. Как мы видели в последнем случае, в Аврааме произошла великая перемена, так что его образ жизни полностью изменился: «Верою Авраам, когда он был призван выйти в место, которое он должен был получить в наследство, повиновался, и вышел, не зная, куда идет».
Прежде чем обратиться к стихам, которые составят нашу нынешнюю часть, давайте сначала зададимся и постараемся ответить на следующий вопрос: был ли ответ Авраама на призыв небес совершенным?
Было ли его послушание безупречным? Ах, дорогой читатель, неужели трудно предугадать ответ?
На этой земле была прожита только одна совершенная жизнь. Более того, если бы в хождении Авраама не было ошибок, не был ли бы прообраз ошибочным? Но Божьи прообразы точны во всех отношениях, и в Его Слове Дух изобразил характеры Его народа в красках истины и реальности: Он верно описал их такими, какими они были на самом деле. Действительно, в Аврааме было совершено сверхъестественное дело благодати, но «плоть»
у него не удалили. Правда, ему была сообщена сверхъестественная вера, но корень неверия не был вырван из него. Внутри Авраама (как и в нас) действовали два противоположных принципа, и оба они были очевидны.
Божьи требования к Аврааму были ясно изложены: «Пойди из земли твоей, от родства твоего и из дома отца твоего, в землю, которую Я укажу тебе» (Быт. 12:1). Первый ответ, который он дал на это, записан в Бытие 11:31:
«И взял Терах Аврама, сына своего, и Лота, сына Харана, сына своего, и Сару, невестку свою, жену своего сына Аврама, и вышли они с ними из Ура Халдейского, чтобы идти в землю Ханаан; и пришли в Харран и поселились там». Он покинул Халдею, но вместо того, чтобы отделиться от своих «сородичей», позволил своему племяннику Лоту сопровождать его; вместо того, чтобы покинуть дом своего отца, Тераху было разрешено взять на себя инициативу; и вместо того, чтобы войти в Ханаан, Авраам остановился и поселился в Харране.
Авраам медлил: его послушание было частичным, неуверенным и запоздалым. Он поддался привязанностям плоти. Увы, не могут ли и писатель, и читатель увидеть здесь простое отражение
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он сам, изображение своих печальных неудач! Да, «как в воде лицо соответствует лицу, так сердце человека человеку» (Притч. 27:19).
Но давайте искренне искать благодати в этот момент, чтобы быть настороже, чтобы не «вырвать» (2
Домашний питомец. 3:16) себе во вред тем, что только что было перед нами. Если возникает мысль: «Ну, Авраам не был совершенен, он не всегда поступал так, как повелел ему Бог, поэтому нельзя ожидать, что я поступлю лучше, чем он», то признайте, что это искушение от Дьявола. Неудачи Авраама записаны не для того, чтобы мы могли укрыться от них, чтобы мы могли использовать их в качестве облегчения для наших собственных греховных падений; нет, скорее, их следует рассматривать как предупреждения, которые нам следует принять близко к сердцу и с молитвой принять во внимание. Такие предупреждения только еще больше оставляют нас без оправданий. И когда мы обнаруживаем, что, к сожалению, повторили отступничество Ветхого Завета. святые, само это открытие должно лишь еще больше смирить нас перед Богом, привести к более глубокому покаянию, привести к возрастанию неуверенности в себе и привести к более серьезному и постоянному поиску Божественной Благодати, чтобы поддержать и поддержать нас на путях праведности.
Хотя Авраам потерпел неудачу, в Господе не было никакой неудачи. Воистину блаженно видеть Его долготерпение, Его изобилующую благодать, Его неизменную верность и окончательное исполнение Его собственного замысла. Это открывает нам, к радости наших сердец и поклонению хвале наших душ, еще одну причину, почему Святой Дух так верно записал как тени, так и свет в жизни Ветхого Завета. святые: они должны служить не только торжественным предостережением, к которому нам следует прислушаться, но и множеством примеров того чудесного терпения Божьего, которое так долго и нежно переносит тупость и своенравие Своих детей; также примеры той бесконечной милости, которая обращается с народом Своим не после их грехов и не вознаграждает его по беззакониям. О, как осознание этого должно растопить наши сердца и вызвать истинное поклонение и благодарность
«Бог всякой благодати» (1 Пет. 5:10). Так будет, так должно быть в каждой истинно возрожденной душе; хотя невозрожденный лишь превратит саму благодать Божию «в распутство».
(Иуды 4) к их вечному уничтожению.
Продолжение Бытия 11:31 можно найти в Евреям 12:5: «И взял Аврам Сару, жену свою, и Лота, сына брата своего, и все имущество их, которое они собрали, и души, которые они приобрели в Харране; и они вышли, чтобы идти в землю Ханаанскую, и пришли в землю Ханаанскую». Хотя Авраам поселился в Харране, Бог не позволил ему оставаться там бесконечно. Господь предназначил ему войти в Ханаан, и ни одна Его цель не может потерпеть неудачу. Поэтому Бог вышвырнул его из гнезда, которое он сделал для себя (Втор. 32:11), и очень торжественно наблюдать за средствами, которые он использовал: «И умер Фарра в Харране (Быт. 11:32 и ср. Деяния 7:4) — смерть должна была прийти до того, как Авраам покинул Halfway House! Он никогда не отправлялся в путь через пустыню, пока смерть не разорвала те узы плоти, которые удерживали его. Но то, чем мы хотим быть особенно заняты в этот момент это чудесная любовь Бога к Своему заблуждающемуся ребенку.
«Я Господь, Я не изменяюсь; посему вы, сыны Иакова, не погибнете» (Мал. 3:6).
Благо, трижды благословенно это. Хотя собаки, скорее всего, сожрут его себе на погибель, тем не менее это не должно заставлять нас отказываться от этой сладкой порции «хлеба детей». Неизменность Божественной природы есть искупление святых; неизменность Бога
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дает полную уверенность в Его верности в обетованиях. Никакое изменение в нас не может изменить Его решение, никакая неверность с нашей стороны не заставит Его отменить Свое слово. Какими бы неустойчивыми мы ни были, как бы часто мы ни были сильно искушены, как это часто бывает, сбиты с толку, тем не менее Бог «и утвердит нас до конца... Бог верен» (1 Кор. 1:8, 9). Силы сатаны и мира против нас, страдания и смерть перед нами, коварное и боязливое сердце внутри нас; однако Бог «утвердит нас до конца». Он сделал Авраама; Он будет нами. Аллилуйя.
«Верою Он жил в земле обетованной, как в чужой стране, живя в кущах с Исааком и Иаковом, наследниками с Ним того же обетования» (стих 9). Этот стих представляет нам второе следствие или доказательство веры Авраама. В предыдущем стихе апостол говорил о месте, откуда был призван Авраам, а здесь о месте, куда он был призван. Там он показал силу веры в самоотречении в послушании повелению Божию, здесь мы видим терпение и постоянство веры в ожидании исполнения обетования. Но само по себе чтение этого стиха вряд ли произведет на нас большое впечатление: нам нужно прилежно свериться и тщательно обдумать другие отрывки, чтобы быть в состоянии оценить его истинную силу.
Прежде всего нам сказано: «И прошел Аврам через землю до места Сихема, до равнины Море. И Хананеи были тогда в земле той». Если бы в сердце Авраама не было совершено сверхъестественное действие благодати, покорившее (хотя и не искоренившее) его естественные желания и рассуждения, он, конечно, не остался бы в Ханаане. Идолопоклоннический народ уже оккупировал эту землю. Опять же, нам сказано, что «Он (Бог) не дал ему наследия в нем, даже даже чтобы ступить на него ногой» (Деяния 7:5). Ему были доступны только невостребованные участки, которые обычно использовались теми, кто имел отары и стада. У него не было ни акра, так как ему пришлось «купить» участок земли для погребения своих умерших (Быт. 23). Каким это было испытанием веры, согласно Евреям 11:8.
прямо заявляет, что впоследствии он должен был «получить» эту землю «в наследство». Однако вместо того, чтобы создавать трудности, это только усиливает красоту и точность шрифта.
Христианин также рожден «для наследства» (1 Пет. 1:4), но он не входит в него полностью в тот момент, когда призван из смерти в жизнь. Нет, вместо этого его оставляют здесь (очень часто) на многие годы, чтобы пробиваться сквозь враждебный мир и противостоять противостоящему Дьяволу. Во время этого боя он сталкивается со многими разочарованиями и получает многочисленные ранения. Необходимо выполнить тяжелые обязанности, преодолеть трудности и вынести испытания, прежде чем христианин полностью войдет в то наследие, к которому его назначила Божественная благодать. И для всего этого достаточно ничего, кроме дарованной и поддерживаемой Богом веры: только она укрепит сердце перед потерями, упреками, мучительными промедлениями. Так было и с Авраамом: «верою» он покинул землю своего рождения, отправился в путь, не зная куда, пересек мрачную пустыню, а затем более полувека прожил в шатрах на чужой земле. . Справедливо сказал пуританин Мэнтон:
«Из того, как Бог воспитывал Авраама в ходе трудностей, мы видим, что попасть на Небеса нелегко; нужно много шума, чтобы отбить верующего от мира, и
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нужно много усилий, чтобы укрепить сердце в ожидании Небес. Прежде всего, необходимо самоотречение при выходе из мира и отделение от наших заветных грехов и самых дорогих интересов; и тогда необходимо проявлять терпение в ожидании милости Божией для вечной жизни, в ожидании Его досуга, а также в исполнении Его воли. Пришло время нашего упражнения, и мы должны его ожидать, поскольку отец верующих был воспитан таким образом, прежде чем он смог унаследовать обетования».
«Верою он жил в земле обетованной, как в чужой стране». Сила этого станет более очевидной, если мы свяжем вместе два утверждения из Книги Бытия: «И Хананеи были тогда в земле той» (Быт. 12:6). «И сказал Господь Авраму... вся земля, которую ты смотри, тебе дам его и потомству твоему навеки» (Быт. 13:14, 15). Здесь была основа, на которой покоилась вера Авраама, простое слово Того, Кто не может лгать. На этом обещании его сердце успокоилось, и поэтому он был занят не хананеями, которые тогда находились в этой земле, а невидимым Иеговой, который обещал ей эту землю.
Насколько другим было дело с соглядатаями, которые позднее вошли в эту самую землю с заверением Господа, что это «хорошая земля». Их отчет был таков: «Земля, по которой мы прошли, чтобы исследовать ее, есть земля, пожирающая жителей ее; и все люди, которых мы видели в ней, — люди большого роста. И там мы видели великанов, сыновей Енака, которые произошли от исполинов; и мы были в глазах своих, как кузнечики, и так мы были в глазах их» (Числа 13:32, 33).
«Верою он жил в земле обетованной, как в чужой стране». Как верою Авраам вышел из Халдеи, так верою он остался вне страны, уроженцем которой он был изначально. Это иллюстрирует тот факт, что мы не только становимся христианами актом веры (преданием всего человека Богу), но и что как христиане мы призваны жить верой (Гал. 2:20), ходить верою, а не видением (2 Кор. 5:7). Место, где теперь жил Авраам, здесь названо «землей обетованной».
а не Ханаан, чтобы научить нас тому, что именно Божье обетование придает силу вере. Обратите внимание, как позднее и Моисей, и Иисус Навин пытались оживить веру израильтян таким способом: «Итак слушай, Израиль, и старайся делать, чтобы тебе было хорошо и чтобы ты сильно возрастал». как обещал тебе Господь Бог отцов твоих»
(Втор. 6:3).
«И Господь, Бог ваш, Он изгонит их от лица вашего и прогонит их от глаз ваших, и вы овладеете землей их, как обещал вам Господь, Бог ваш»
(Нав. 23:5). «Как в чужой стране». Это говорит нам о том, как Авраам относился к той земле, которая тогда была занята хананеями, и как он вел себя на ней. Он не покупал ферм, не строил домов и не вступал в союз с местным населением. Правда, он заключил союз мира и дружбы с Анером, Эшколом и Матуром (Быт. 14:13), но это было как чужестранец, а не как человек, имевший что-то свое в земле. Он считал эту страну своей не более, чем любую другую землю в мире. Он не принимал участия в ее политике, не имел ничего общего с ее религией, очень мало общался с ее народом, но жил верой и находил свою радость и удовлетворение в общении с Господом.
Это учит нас тому, что, хотя христианин все еще находится в мире, он не принадлежит к нему и не должен развивать дружбу с ним (Иакова 4:4). Он может использовать его по мере необходимости, но он всегда должен молитвенно остерегаться злоупотребления им (1 Кор. 7:31).
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«Жилище в палатках». Эти слова сообщают нам как об образе жизни Авраама, так и о расположении его сердца во время его пребывания в Ханаане. Давайте рассмотрим их с этой двоякой точки зрения. Авраам вел себя не как владелец Ханаана, а как чужеземец и странник в нем. Хетту он признался: «Я пришелец и поселенец у тебя» (Быт. 23:4). Как отец верующих, он подал пример самоотверженности и терпения. Дело не в том, что он не мог купить поместье, построить роскошный особняк и поселиться в каком-нибудь привлекательном месте, поскольку в Бытии 13:2 говорится, что «Авраам был очень богат скотом, серебром и золотом»; но Бог не призывал его к этому. Ах, мой читатель, дворец без наслаждения присутствием Господа — всего лишь пустая безделушка; тогда как темница-темница, занятая человеком, находящимся в реальном общении с Ним, может быть самим преддверием Небес.
Живя в чужой стране, окруженной злыми язычниками, не разумнее ли было Аврааму построить сильно укрепленный замок? «Палатка» практически не обеспечивает защиты от нападения или не обеспечивает ее вообще. Ах, но «Ангел Господень ополчается вокруг боящихся Его и избавляет их». А Авраам боялся и доверял Богу. «Там, где вера позволяет людям жить для Бога, что касается их вечных забот, она позволит им доверять Ему во всех трудностях, опасностях и опасностях этой жизни. Делать вид, что доверяем Господу, как своим душам и невидимым и не отдать наши мирские заботы с терпением и спокойствием в Его распоряжение, является тщетным притворством. И мы можем считать это выдающимся испытанием нашей веры. Слишком многие обманывают себя, претендуя на веру в обетования Божьи, как Они полагают, что верят так, будто будут спасены навечно, но если их подвергнут какому-либо испытанию, касающемуся временных вещей, в которых они участвуют, они не знают, что принадлежит жизни веры. Не так было с Авраамом: его вера действовала единообразно как в отношении провидений, так и в отношении обетований Божиих» (Джон Оуэн).
«Жительство в шатрах» Аврама также обозначало расположение его сердца. Жизнь веры – это жизнь, которая уважает духовное и вечное, и поэтому одним из ее плодов является довольство очень малой долей земных вещей. Вера не только порождает уверенность и радость в обещанном, но также способствует спокойствию духа и подчинению воле Господа. Немногое могло бы послужить Аврааму на земле, потому что он так многого ожидал на Небесах. Ничто так не способно избавить сердце от алчности, от похоти к погибающим вещам времени и чувств, от зависти к бедным богатым, как прислушаться к этому увещеванию: «Сосредоточьтесь на горнем, а не на земном» ( Кол. 3:2).
Но одно дело цитировать этот стих, а другое – применять его на практике. Если мы дети Авраама, мы должны подражать примеру Авраама. Умерщвляются ли наши плотские привязанности? Можем ли мы без ропота принять пищу паломника? Терпим ли мы трудности как добрые воины Иисуса Христа (2 Тим. 2:3)?
Палаточная жизнь патриархов демонстрировала их страннический характер: она демонстрировала их удовлетворение жизнью на поверхности земли, ибо шатер не имеет фундамента и его можно поставить или разбить в любой момент. Они были здесь пришельцами и просто проходили через эту дикую местность, не пуская в нее свои корни. Их палаточная жизнь говорила об их отделении от мировых соблазнов, политики, дружбы, религии. Очень важно отметить, что, когда упоминается «шатер» Авраама, упоминается также
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своего «алтаря»: «и раскинул шатер свой, имея Вефиль на западе и Гай на востоке, и устроил там жертвенник Господу» (Быт. 12:8); «И пошел он в путь свой... до места, где был шатер его вначале, до места жертвенника» (Быт.
13:3,4); «И взял Аврам шатер свой, и пришел, и поселился на равнине Матурской, что в Хевроне, и построил там жертвенник Господу» (Быт. 13:18). Внимательно соблюдайте порядок в каждом из этих отрывков: должно произойти отделение сердца от мира, прежде чем можно будет поклоняться трижды святому Богу в духе и истине.
«Живущие в шатрах с Исааком и Иаковом, наследниками с ним того же обетования». Греческий здесь более выразительный, чем наш перевод: «жилище в шатрах»: Дух Святой подчеркивал прежде всего не сам акт проживания, а то, что это жилище было в шатрах. Упоминание Исаака и Иакова в этом стихе предназначено для того, чтобы привлечь наше внимание к следующему факту, что Авраам продолжал так на протяжении почти столетия, а Иаков не родился до тех пор, пока не прожил в Ханаане восемьдесят пять лет! Здесь нас учат, что «когда мы однажды посвятили себя Богу и отдали себя Богу в образе веры, не должно быть никакого выбора, никакого разделения или остановки, никакого разделения пополам; но мы должны следовать за Ним полностью, целиком, живя верой». во всем» (Джон Оуэн), и так до самого конца нашего земного пути.
Кажется, ничто не требует от нас верить в то, что Исаак и Иаков делили шатер с Авраамом, а скорее мысль о том, что они также жили той же жизнью странника в Ханаане: как Авраам был странником в этой земле, не имея там никакого владения, так и были они. Слово «с» может быть расширено, чтобы охватить все, что сказано в предыдущей части стиха, указывая на то, что «верою» и сын и внук Авраама последовали примеру, поданному им. Последующие слова подтверждают это: они были «наследниками с ним одного обетования». Это действительно поразительное выражение, поскольку обычно сыновья — это всего лишь
«наследники», а не сонаследники со своими родителями. Это должно показать нам, что Исаак не был обязан Аврааму за обещание, а Иаков — Исааку, каждый из которых получил одно и то же обещание непосредственно от Бога. Это ясно из сравнения Бытия 13:15 и Бытия 17:8 с Бытием 26:3 и Бытием 28:13, 35:12. Оно также говорит нам, что если мы хотим быть заинтересованы в благословениях Авраама, мы должны идти по стопам его веры.
Очень благословенный и в то же время очень испытывающий принцип, воплощенный в последнем предложении стиха 9. Все Божьи святые имеют один и тот же духовный характер. Они члены одной семьи, объединенные одним и тем же Христом, в которых обитает один и тот же Дух. «И у множества уверовавших было одно сердце и одна душа» (Деяния 4:32). Они управляются одними и теми же законами: «Вложу законы Мои в разум их и напишу их в сердцах их» (Евр.
8:10). У них у всех одна цель – угодить Богу и прославить Его на земле. Они призваны к тем же привилегиям: «принявшим с нами как драгоценную веру» и т. д. (2 Пет.
1:1). 

«Ибо он искал города, имеющего основание, которого Строитель и Творец Бог»
(стих 10). Ах, вот объяснение того, что было перед нами в предыдущем стихе, как намекает начало «для»; Авраам ходил верой, а не видением, и поэтому его сердце было обращено к горнему, а не к тому, что внизу. Именно проявление веры и надежды на небесные объекты заставляет нас нести себя свободно.
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сердце к мирским удобствам. Авраам осознал, что его доля и владения находятся не на земле, а на Небесах. Именно это заставило его довольствоваться проживанием в палатках. Он не строил города, как это сделал Каин (Быт. 4:17), а «искал» тот, Творцом которого является Сам Бог. Какой иллюстрацией и примером был первый стих нашей главы: «Вера же есть осуществление ожидаемого и очевидность невидимого».
То, на что смотрел Авраам, было само небо, которое здесь сравнивается с городом с фундаментом, что является явной противоположностью «шатрам», не имеющим фундамента. Для выражения вечной доли святых используются различные образы. Это называется «наследство» (1
Домашний питомец. 1:4), чтобы обозначить свободу его владения. Его называют «многими обителями» в Доме Отца. Его называют «небесной страной» (Евр. 11:16), чтобы обозначить его простор. Между Небом и «городом» существуют различные сходства. общество, находящееся под властью правительства: так и на Небесах существует общество ангелов и святых, управляемое Богом: Евреям 12:22-24.В библейские дни город был безопасным местом, окруженный крепкими и высокими стенами: так и на Небесах мы будем навечно защищены от греха и сатаны, смерти и всякого врага. Город хорошо снабжен продовольствием, поэтому на Небесах не будет недостатка ни в чем хорошем и благословенном. «Основами» Небесного Града являются вечный указ и любовь Бога, неизменного завета благодати, Христа Иисуса, Скалы веков, на которой он стоит твердо и непоколебимо.
Именно сила активной и действенной веры поддержит сердце в невзгодах и страданиях, как ничто другое. «Поэтому мы не унываем: но хотя внешний наш человек и тлеет, но внутренний обновляется день ото дня. мы смотрим не на видимое, но на невидимое: ибо видимое временно, а невидимое вечно» (2 Кор. 4:16-18). Как хорошо сказал Джон Оуэн: «Это полное описание веры Авраама в ее действии и эффекте, приписываемых ей здесь апостолом. И здесь она является примером и ободрением для всех верующих в их нынешних испытаниях и страданиях».
Ах, мои братья и сестры, разве мы не видим из того, что было перед нами, почему привлекательность мира или угнетающее воздействие страданий имеют на нас такую власть?
Не потому ли мы небрежно пробуждаем нашу веру, чтобы «держаться за надежду, предлежащую нам»? Если бы мы чаще размышляли о славе и блаженстве Неба и были удостоены предвкушения его в наших душах, не разве мы не воздыхали бы о нем более горячо и не стремились бы к нему более серьезно? «Авраам обрадовался, увидев день Христов, и увидел его, и возрадовался» (Иоанна 8:56); и если бы у нас были более серьезные и духовные мысли о грядущем Дне, мы не были бы так печальны, как это часто бывает. «Имеющий сию надежду на Него очищает себя, как Он чист» (1 Иоанна 3:3), ибо это возвышает сердце над этой сценой и уносит нас духом за завесу. Чем больше наши сердца тянутся к Небесам, тем меньше нас будут привлекать бедняги этого мира.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 62
Вера Сары
(Евреям 11:11, 12)
В стихах, которые сейчас будут перед нами, апостол обращает внимание на чудесную силу данной Богом веры проявлять себя в самых обескураживающих обстоятельствах, упорствовать перед лицом самых огромных препятствий и доверять Богу в своих действиях. то, что человеческому разуму казалось совершенно невозможным. Они показывают нам, что эту веру проявила хрупкая и пожилая женщина, которой поначалу мешало и противодействовало действие неверия, но которая в конце концов полагалась на правдивость Бога и опиралась на Его обещание. Они показывают, насколько практичной является вера: она не только возносит душу на небо, но и способна черпать силы для тела на земле. Они показывают, какие великие результаты иногда возникают из малого начала, и что, как камень, брошенный в озеро, создает все увеличивающиеся круги на зыбкой воде, так и вера приносит плоды, которые увеличиваются от поколения к поколению.
Чем больше вдумываться в 11-й стих нашей настоящей главы, тем очевиднее становится, что вера, о которой там говорится, радикально отличается от той мысленной и теоретической веры мечтателей, сидящих в уютном кресле. «Вера» подавляющего большинства исповедующих христианство так же отличается от той, которая описана в Послании к Евреям 11, как тьма отличается от света. Одно заканчивается разговорами, другое выражается в делах. Один ломается при испытании, другой выдерживает все испытания, которым он подвергается. Один бездействовал и неэффективен, другой был активен и могуч. Одно непродуктивно, другое приносит плоды во славу Божию. Ах, разве не очевидно, что великая разница между ними состоит в том, что один — всего лишь человек, а другой — Божество; один просто естественный, другой совершенно сверхъестественный? Именно это необходимо нашим сердцам и совести и превратить в искреннюю молитву.
То, на что только что было указано, должно глубоко волновать как писателя, так и читателя. Оно должно исследовать нас насквозь, заставляя серьезно и старательно взвешивать характер нашей «веры». Бесполезно развлекаться интересными статьями, если они не ведут к внимательному самоанализу. Бесполезно удивляться достижениям веры тех, кто ветхозаветен. святых, если только они не посрамят нас и не заставят сильно взывать к Богу, чтобы Он произвел в нас «подобную драгоценную веру». Если наша вера не приведет к делам, которые не может произвести простая природа, если она не позволит нам «победить мир» (1 Иоанна 5:4) и восторжествовать над похотями плоти, тогда у нас есть серьезная причина опасаться, что наша вера а не «вера избранных Божиих» (Титу 1:1). Плачьте с Дэвидом,
«Испытай меня, Господи, и испытай меня, испытай поводья мои и сердце мое» (Пс. 26:2).
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Это не означает, что какой-либо христианин живет жизнью совершенной веры – только Господь Иисус когда-либо поступал так.
Нет, ибо, во-первых, как и все другие духовные благодати, она подвержена возрастанию (2
Фесс. 1:3), и полная зрелость не достигается в этой жизни. Во-вторых, вера не всегда действует, и мы не можем управлять ее деятельностью: Тот, кто ее даровал, должен и возобновить ее. В-третьих, вера каждого святого временами колеблется: так было с Авраамом, с Моисеем, с Илией, с апостолами. Плоть еще в нас, и потому рассуждения неверия всегда готовы (если только Божественная благодать не покорит их) противостоять действиям веры.
Мы не призываем читателя искать в себе веру, которая совершенна ни в ее росте, ни в ее постоянстве, ни в ее достижениях. Скорее, мы должны искать Божественной помощи и убедиться, есть ли у нас какая-либо вера, превосходящая ту, которую мы приобрели посредством религиозного образования; есть ли у нас вера, которая, несмотря на борьбу неверия, доверяет живому Богу; есть ли у нас вера, приносящая какие-либо плоды, явно исходящие из духовного корня.
Говоря о вере Авраама, апостол теперь упоминает о вере Сарры. «Заметьте, какое это благословение, когда муж и жена являются соучастниками веры, когда оба под одним игом тянут один путь. Авраам — отец верных, а Сарра рекомендуется среди верующих как имеющая общение в одних и тех же обетованиях. , и в тех же бедах и испытаниях. Так сказано о Захарии и Елисавете: «И они оба были праведны пред Богом, поступая во всех заповедях и постановлениях Господних непорочно» (Лк. 1:6). Это могучее ободрение, когда постоянным спутником нашей жизни является также единоверец. Это должно направлять нас в вопросе выбора: она не может быть достойной помощью, которая идет противоположным путем в религии. Религия разлагает в семьях ни что иное, как из-за неосторожности во время спичек» (Т. Мэнтон).
«Верою и сама Сарра получила силу зачать семя и родила ребенка, будучи уже в старости, потому что сочла верным Обещавшего»
(стих 11). Есть пять вещей, на которых необходимо сосредоточить наше внимание. Во-первых, препятствия ее вере: это были ее бесплодие, старость и неверие. Во-вторых, эффект ее веры: она «получила силу для зачатия». В-третьих, постоянство ее веры: она доверилась Богу в фактическом освобождении или рождении ребенка. В-четвертых, основание ее веры: она опиралась на правдивость Божественного Обещателя. В-пятых, плод ее веры: многочисленное потомство, произошедшее от ее сына Исаака. Рассмотрим каждый из них отдельно.
«Верою и сама Сарра». Греческое слово здесь такое же, как и во всех других стихах, и его следовало бы перевести единообразно: «Верою» и т. д. Слово «также», по-видимому, добавлено с двойной целью. Во-первых, чтобы противодействовать и исправлять любую ошибку, которая могла бы предположить, что женщины лишены благословений и привилегий благодати. Это правда, что в официальной сфере Бог запретил им занимать руководящее положение или узурпировать власть над людьми, так что им велено молчать в церквях (1 Кор.
14:34), им не разрешается учить (1 Тим. 2:12), и им приказано подчиняться своим мужьям (Еф. 5:22). Но в духовной сфере все неравенства исчезают, ибо «нет ни Иудея, ни Еллина, нет ни раба, ни свободного, нет ни мужчины, ни женщины: ибо все вы одно в Господе Иисусе» (Гал. 3:28), и поэтому верующий муж и верующая жена являются «вместе наследниками благодати жизни».
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Во-вторых, это добавленное «также» сообщает нам, что, хотя Сарра была женщиной, она проявляла ту же веру, что и Авраам. Она покинула Халдею вместе с ним, сопровождала его в Ханаан, жила с ним в шатрах. Более того, она лично проявила веру в живого Бога. Это было необходимо, поскольку она была в равной степени заинтересована в Божественном откровении, как и Авраам, и в такой же степени была соучастником великих трудностей его осуществления. Благословение обещанного семени было назначено и присвоено ею, так же, как и им; и поэтому она предлагается Церкви в качестве примера (1 Пет. 3:5, 6). «Как Авраам был отцом верующих или церкви, так и она была матерью ее, поэтому было необходимо отчетливое упоминание о ее вере. Она была свободной женщиной, из которой возникла Церковь: Галатам 4:22 , 23. И все верующие женщины — ее дочери: 1 Петра 3:6» (Джон Оуэн).
«Верою и сама Сарра получила силу». Слово «сама» подчеркнуто: не только ее муж верой мог получить благословение, но и ее собственная вера обрела силу, и это несмотря на весьма реальные и огромные препятствия, стоявшие на пути она это тренирует. Их, как мы уже отмечали, было три. Во-первых, она не родила детей в обычные годы беременности: как сообщает нам Бытие 11:30, «Сарра была бесплодна»; «Сарра, жена Аврама, не рожай ему детей» (Быт. 16:1). Во-вторых, она уже давно вышла из детородного возраста, поскольку теперь ей было
«девяносто лет» (Быт. 17:17). В-третьих, вмешалось действие неверия, убедившее ее, что для женщины при таких обстоятельствах совершенно противно природе и разуму рожать ребенка. Об этом говорится в 18-й главе Бытия. Там мы читаем о трех мужах, явившихся Аврааму, одним из которых был Господь в теофанской манифестации. Ему Он сказал: «Сарра, жена твоя, родит сына». Услышав это
«Сара про себя рассмеялась».
Смех Сарры был смехом сомнения и недоверия, поскольку она сказала: «Я состарилась». Господь сразу же упрекает ее в неверии, спрашивая: «Есть ли что-нибудь трудное для Господа? В назначенное время Я возвращусь к тебе, по времени жизни, и родится Сарра сын». Продолжение действительно торжественно. «Тогда Сарра отреклась, сказав: я не смеялась, потому что она боялась. Он сказал: нет, но ты смеялся» (стих 15). Всегда стыдно поступать неправильно, но ещё больший стыд отрицать это. Грехом было дать волю неверию, но это прибавляло беззаконие к беззаконию, чтобы прикрыть его ложью. Но мы обманываем себя, если думаем обмануть Бога, ибо ничто не может укрыться от Его всевидящего ока. Сравнивая Послание к Евреям 11:11 с тем, что записано в 18-й главе Бытия, мы узнаем, что после того, как Господь обличил неверие Сарры, и она начала осознавать, что обетование пришло от Бога, ее вера была призвана к действию. Поскольку ее смех происходил от слабости, а не от презрения, Бог не поразил ее, как Он поразил Захарию за его неверие (Лк. 1:20).
Уроки, которые можно извлечь из вышеупомянутого инцидента, разнообразны. Зачастую Слово не вступает в силу немедленно. В случае с Сарой этого не произошло: хотя потом она и поверила, сначала она смеялась. И только когда было повторено Божественное обещание, ее вера начала действовать. Пусть проповедники и родители-христиане, разочарованные отсутствием успеха, примут это близко к сердцу. Снова; видите здесь, что прежде чем вера утвердится, часто возникает конфликт: «Родится ли у меня ребенок старый?» — разум противостоял обетованию. Как когда зажигается огонь, дым виден раньше пламени, так и прежде чем сердце успокоится на Слове
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обычно есть сомнения и страх. Еще раз; обратите внимание, как милостиво Бог скрывает недостатки Своих детей: ничего не говорится ни о лжи Рахи (Евр. 11:31), ни о нетерпеливости Иова (Иакова 5:11), ни о смехе Сарры: «Итак будьте подражателями Богу, как дорогие дети, и живите в любви» (Еф. 5:1, 2)!
Давайте теперь рассмотрим, что здесь приписывается вере Сарры: «она получила силу зачать семя». Она получила то, чего раньше в ней не было: теперь произошло восстановление ее природы для выполнения своих нормальных функций. Ее мертвое чрево сверхъестественным образом ожило. В ответ на ее веру Всемогущий сделал для Сарры то же, что Он сделал с Авраамом в ответ на его доверие к Нему: «Я сделал тебя отцом многих народов пред Ним, в Которого он поверил, Богом, животворящим мертвый"
(Рим. 4:17). «Все возможно Богу»; да, и верно также, что «все возможно верующему» (Марка 9:23): как блаженно и поразительно это иллюстрирует случай, который сейчас перед нами! О, если бы это могло обратиться к каждому из наших сердец и заставить нас жаждать и молиться об увеличении нашей веры. Что может быть более прославлено для Неба, чем уверенность в том, что Он совершит в нас и через нас то, что не может произвести простая природа.
«Верою и сама Сарра получила силу». Читатель-христианин, это записано как для твоего наставления, так и для ободрения. Вера придала силе телу Сары там, где ее раньше не было. Разве не написано: «А надеющиеся на Господа обновятся в силе»?
(Ис. 40:31)? Действительно ли мы верим в это? Действуем ли мы так, как будто действовали? Автор может засвидетельствовать правдивость этого обещания. Когда он был в Австралии, редактировал этот журнал, вел тяжелую переписку и проповедовал пять-шесть раз в неделю, когда в тени было более ста человек, он много раз тащил свое утомленное тело за кафедру и затем обратился к Господу за определенным восстановлением сил тела. Никогда Он не подводил нас. После двухчасовой беседы мы обычно чувствовали себя более свежими, чем когда проснулись в начале дня. И почему бы нет? Разве Бог не обещал «восполнить все наши нужды»? Из скольких верно, что «не имеют, потому что (в вере) не просят»
(Иакова 4:2).
Ах, дорогой читатель, «телесное упражнение мало полезно, а благочестие на все полезно, имея обетование жизни настоящей и будущей» (1 Тим. 4:8):
«полезно» как для тела, так и для души. Хотя мы решительно осуждаем многое из того, что сейчас происходит под названием «Исцеление верой», тем не менее, у нас так же мало терпения по отношению к мнимой сверхсвятости, которая презирает любое обращение к Богу для удовлетворения наших телесных потребностей. В той же главе, которую мы сейчас комментируем, мы читаем о других, которые «от слабости стали сильными» (стих 34). Печально видеть, как многие из дорогих Божьих детей живут намного ниже своих привилегий. Действительно, многие находятся под карающей рукой Бога. Но этого не должно быть: нужно искать причину, исправлять обиду, исповедовать грех, старательно добиваться восстановления как духовного, так и мирского.
Мы не хотим создать впечатление, что единственное применение к нам этих слов: «Верою и сама Сарра получила силу» относится к оживлению физического тела: это не так, хотя это, несомненно, первый урок. быть изученным. Но есть и более высокое значение. Многие христиане чувствуют свою духовную слабость: это хорошо,
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однако вместо этого препятствия ему следует побудить ухватиться за силу Господа (Ис. 27:5).
В конечном счете, именно недостаток веры так часто позволяет «плоти» мешать нам приносить евангельские плоды святости. Не отчаивайтесь из-за личной немощи, а идите вперед в силе Божией: «Укрепляйтесь Господом и могуществом силы Его» (Еф. 6:10): превратите это в молитву с верой о Божественном могуществе. «Хотя начало твое было мало, но конец твой должен весьма возрасти» (Иов 8:7).
Неужели читатель еще скажет: «Ах, но такой опыт не для меня; увы, я так недостоин, так беспомощен; я чувствую себя таким безжизненным и вялым». И Сара тоже! Однако «верою» она
«получил силу». И, дорогой друг, вера занята не собой, а Богом.
«Авраам не помышлял о своем теле» (Рим. 4:19), равно как и Сарра. Каждый из них отвернулся от себя и рассчитывал на то, что Бог сотворит чудо. И Бог не подвел их: Он обязуется чтить тех, кто чтит Его, и ничто не чтит Его больше, чем доверчивое ожидание. Он всегда откликается на веру. Нет причин, по которым вам следует оставаться слабыми и вялыми. Правда, без Христа вы ничего не сможете сделать; но в Нем есть бесконечная полнота (Иоанна 1:16), из которой вы можете черпать. Тогда, начиная с этого дня, пусть ваше отношение будет таким: «Все могу в укрепляющем меня Иисусе Христе» (Флп. 4:13).
Обращайтесь к Нему, рассчитывайте на Него: «сын мой, укрепляйся в благодати, которая в Господе Иисусе» (2
Тим. 2:1).
«И родился ребенок». «И» здесь связывает последующее с каждым из предыдущих глаголов. «Верой» Сарра «получила силу», и также «верой» она теперь «родила ребенка». Здесь подразумевается постоянство и настойчивость ее веры. Не было ни абортов, ни выкидышей; она доверяла Богу до конца. Это ставит перед нами тему, о которой в наши дни пишут очень мало: долг и привилегия христианских женщин, рассчитывающих на Бога в поисках безопасного исхода в самый трудный и критический период их жизни. Веру следует проявлять не только в богослужении, но и в обычных повседневных делах. Мы должны есть и пить с верой, работать и спать с верой; и жена-христианка должна родить ребенка верой. Опасность велика, и если в какой-либо крайности и нужна вера, тем более там, где речь идет о самой жизни. Давайте постараемся кратко изложить полезные комментарии пуританина Мэнтона.
Во-первых, мы должны осознавать, что нам нужно проявлять веру в этом случае, чтобы не столкнуться с опасностью с завязанными глазами; и если мы убежим, то считать наше избавление всего лишь шансом. В этом случае Рэйчел умерла; то же самое сделала и жена Финея (1 Цар. 4:19, 20): грозит большая опасность, и поэтому вы должны это осознавать. Чем больше трудностей и опасностей можно ожидать, тем больше возможностей для проявления веры: 2 Паралипоменон 20:12, 2.
Коринфянам 1:9. Во-вторых, поскольку скорби родов являются памятником Божьего недовольства грехом (Быт. 3:16), это должно побудить вас более серьезно искать интереса ко Христу, чтобы вы могли получить средство от греха. В-третьих, поразмышляйте над обетованием из 1 Тимофею 2:15, которое исполняется вечно или временно, по усмотрению Бога.
В-четвертых, вера, которую вы проявляете, должна быть прославлением Его силы и подчинением Его воле. Это выражает ту веру, которая свойственна всем временным милостям: «Господи, если хочешь, Ты можешь спасти меня» – этого достаточно, чтобы облегчить сердце от великой скорби и сбивающего с толку страха.
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«И родился ребенок». Как мы указывали в последнем абзаце, этот пункт добавлен, чтобы показать постоянство веры Сарры и Божье благословение на нее. Истинная вера не только присваивает Его обещание, но и продолжает опираться на него до тех пор, пока то, во что верят, не будет фактически выполнено. Принцип этого изложен в Евреям 3:14.
и Евреям 10:36. «Ибо мы делаемся причастниками Христу, если твердо сохраним начало уверенности до конца»; «Итак, не отвергайте своей уверенности». Именно на этом этапе многие терпят неудачу. Они стараются ухватиться за Божественное обетование, но в период испытания отпускают его. Вот почему Христос сказал: «Если вы будете иметь веру и не усомнитесь, то не только это будете делать» и т. д. Матфея 21:21 — «не усомнитесь» не только в момент, когда вы молитесь об обетовании, но и в то время, когда вы ожидая своего исполнения. Поэтому к словам «Надейся на Господа всем сердцем твоим» добавляется «и не полагайся на разум твой» (Притч.
3:5). 

«Когда она уже достигла совершеннолетия». Этот пункт добавлен, чтобы усилить чудо, которое Бог так милостиво сотворил в ответ на веру Сарры. Это увеличивает славу Его силы. Это записано для нашей поддержки. Это показывает нам, что никакие трудности или препятствия не должны вызывать неверие обетованию. Бог не привязан к порядку природы и не ограничен какими-либо второстепенными причинами. Вместо того, чтобы не соответствовать Своему слову, Он перевернет природу с ног на голову. Он вывел воду из скалы, заставил железо плавать (4 Царств 6:6), обеспечил поддержку двум миллионам человек в воющей пустыне. Эти вещи должны побудить христианина с полной уверенностью ожидать Бога перед лицом крайней чрезвычайной ситуации. Да, чем больше препятствий, с которыми мы сталкиваемся, тем больше должна возрастать вера. Доверчивое сердце говорит: вот подходящий повод для веры; теперь, когда все потоки творений иссякли, у меня есть прекрасная возможность рассчитывать на то, что Бог покажет Себя сильным ради меня. Чего Он не может сделать! Он заставил девяностолетнюю женщину родить ребенка, что совершенно противоречит природе, поэтому я, конечно, могу ожидать, что Он сотворит чудеса и для меня.
«Потому что она сочла верным Обещавшего». Вот и весь секрет. Это было основанием уверенности Сарры, фундаментом, на котором покоилась вера.
Она не смотрела на Божьи обетования сквозь туман промежуточных препятствий, а смотрела на трудности и препятствия сквозь ясный свет Божьих обетований. Поступок, который здесь приписывается Сарре, заключается в том, что она «судила» или считала, считала и почитала Бога верным: она была уверена, что Он исполнит Свое слово, на которое Он заставил ее надеяться. Бог сказал: Сарра услышала; несмотря на все, что, казалось, делало невозможным исполнение обещания в ее случае, она твердо верила. Лютер справедливо сказал: «Если вы хотите доверять Богу, вы должны научиться распинать вопрос «Как». «Верен Призывающий вас, Который и сотворит» (1 Фес.
5:24): этого достаточно, чтобы сердце успокоилось; вера с радостью оставит Всеведение относительно того, как обещание будет исполнено для нас.
«Потому что она сочла верным Обещавшего». Следует отметить, что вера Сарры вышла за рамки обещания. Пока ум ее думал об обещанном, оно казалось ей совсем невероятным, но когда она отстранила свои мысли от всех второстепенных причин и сосредоточила их на Самом Боге, тогда трудности ее уже не тревожили: сердце ее покоилось в Господе. Она знала, что на Бога можно положиться: Он «верен» —
способный, желающий и обязательно исполнить Свое слово. Сара смотрела за рамки обещания
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Обещающая, и когда она это сделала, все сомнения утихли. Она с полной уверенностью полагалась на неизменность Того, Кто не может лгать, зная, что там, где занимается Божественная правдивость, всемогущество сделает ее благом. Именно размышления о характере Бога питают и укрепляют веру, позволяющую ожидать благословения, несмотря на все очевидные трудности и предполагаемые невозможности. Именно созерцание сердца совершенства Бога приводит к победе веры. Поскольку это имеет жизненно важное практическое значение, давайте посвятим этому еще один абзац.
Сосредотачивать свои мысли на обещанных вещах, иметь твердое ожидание наслаждения ими, не опираясь прежде всего на правдивость, неизменность и всемогущество Бога, — это всего лишь обманчивое воображение. Джон Оуэн справедливо отметил, что «формальным объектом веры в Божественные обетования является не то, что обещано в первую очередь, а Сам Бог в Его существенных превосходствах, истине, верности и силе».
Тем не менее, Божественные совершенства сами по себе не вызывают в нас веры: только когда сердце с верой размышляет о Божественных качествах, мы сможем «судить» или считать верным Обещавшего. Именно человек, чей разум сосредоточен на Самом Боге, который находится в «совершенном мире» (Ис. 26:3), то есть тот, кто с радостью созерцает, кто и что такое Бог, будет сохранен от сомнений и колебаний во время ожидания. исполнение обещания. Как было с Саррой, так и с нами: к каждому обетованию Божьему молчаливо прилагается такое соображение: «Есть ли что-нибудь трудное для Господа?»
«Поэтому и от одного родились, и от (одного) умерли, как звезды небесные во множестве, и как песок на берегу моря бесчисленный»
(стих 12). Мы процитировали перевод, данный в Bagster Interlinear, потому что он более буквален и точен, чем наш A.V. Слово «он» в английском переводе вводит в заблуждение, поскольку в этом стихе нет местоимения мужского рода: самое большее «один» должно относиться к одной паре, но лично мы считаем, что оно указывает на одну женщину, Сару, как на
«рожденные» (а не «рожденные») близкие люди. Мы рассматриваем этот 12-й стих как излагающий плод ее веры, а именно многочисленное потомство, произошедшее от ее сына Исаака. Двойное упоминание «песка» и «звезд» привлекает внимание к двойному семени: земному и небесному, природному и духовному Израилю.
Подобно «великому множеству, которое никто не мог перечесть» в Откровении 7:9, так и «как звезды на небе по множеству и как песок на берегу моря бесчисленен» в нашем нынешнем стихе, очевидно, является гиперболой: это образный язык, и его нельзя понимать буквально. Некоторым нашим читателям это заявление может показаться смелым и неоправданным, однако, если сравнивать Священное Писание с Священным Писанием, никакого другого вывода невозможно. Следующие отрывки проясняют это: Второзаконие 1:10, Иисус Навин 11:4, Судей 7:12, 1.
Царств 13:5, 2 Царств 17:11, 3 Царств 4:20. Другие примеры этого образа речи см. Второзаконие 9:1, Псалом 78:27, Исаия 60:22, Иоанна 21:25. Гиперболы используются не для того, чтобы побудить нас поверить в неправду, а для того, чтобы привлечь наше внимание и заставить нас обратить внимание на важные вещи. При их использовании необходимо соблюдать следующие правила.
Во-первых, их следует использовать только в отношении таких вещей, которые действительно истинны по своей сути.
Во-вторых, только о вещах, которые достойны большего, чем обычное внимание. В-третьих, установите
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как можно ближе к пресловутому языку. В-четвертых, выражается словами сходства и несходства, а не словами равенства и неравенства (У. Гуж).
Но пусть наша последняя мысль будет о богатом вознаграждении, которым Бог наградил Сарру за веру. Вступительная фраза «Поэтому» 12-го стиха указывает на благословенные последствия того, что она положилась на верность Бога перед лицом крайних естественных разочарований. Из ее веры произошел Исаак, а из него, в конечном счете, Сам Христос. И это записано для нашей инструкции. Кто может оценить плоды веры? Кто может сказать, сколько жизней может быть изменено во благо даже в будущих поколениях благодаря вашей и моей вере сегодня! О, как мысль об этом должна побудить нас ревностнее взывать: «Господи, умножь нашу веру» во славу славы благодати Твоей: Аминь.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 63
Стойкость веры
(Евреям 11:13, 14)
Описав некоторые выдающиеся поступки веры, совершенные самыми ранними членами Божьей семьи, апостол теперь делает паузу, чтобы вставить общую похвалу веры тех, кого он уже назвал, и (как видно из стихов 39, 40) другие еще впереди.
Эта похвала изложена в стихе 13 и усиливается в следующих трех стихах. Очевидный замысел Святого Духа заключался в том, чтобы надавить на евреев и на нас, настоятельную потребность в такой вере, которая будет длиться, носить, преодолевать препятствия и выстоять до конца. Даже природный человек способен «принимать добрые решения» и имеет проблески стремления угодить Богу, но ему совершенно недостает того принципа, который «все переносит, всему верит, всего надеется, все переносит» (1 Кор. 13:7).
В этом отношении вера избранных Божиих подобна своему Божественному Создателю: она жива, нетленна и не может быть побеждена Дьяволом. Дар и благодать веры, насаждённые Богом, никогда не могут быть утеряны. Поразительно это проиллюстрировано в истории патриархов. Призваны покинуть землю, на которой родились, и поселиться в стране, наполненной идолопоклонниками, не владея никакой ее частью, живя в шатрах, претерпевая множество невзгод и испытаний и живя без каких-либо особых временных преимуществ, которые могли бы ответить на исключительную милость которые, по словам Господа, Он родил им; тем не менее все они умерли в вере. Око их сердца ясно увидело обещанные Богом благословения и убедилось, что они будут принадлежать им в свое время, они с радостью предвкушали свою будущую долю и ради нее отказывались от нынешних преимуществ.
Таким образом, в стихах, которые будут перед нами, апостол подчеркивает огромную важность поиска и обладания стойкой верой, поэтому он упоминает тот факт, что, пока они оставались в этом мире, Ветхий Завет. святые были верующими в обетования Божьи. Ценится прочность и постоянство их веры. Несмотря на все проявления внутреннего неверия (упоминания о которых можно найти в книге Бытия в случаях с Авраамом, Исааком и Иаковом) и все атаки искушений извне, они упорно цеплялись за небо и Его Слово. Они жили верой и умерли верой: поэтому они оставили нам пример, чтобы мы следовали их стопам. Прекрасно заметил Жан Кальвин:
«Здесь выражено различие между нами и отцами: хотя Бог дал отцам только вкусить той благодати, которая в значительной степени изливается на нас, хотя Он показал им на расстоянии лишь смутное изображение Христа, Который теперь есть ясно излагали нам перед нашими глазами, но они были удовлетворены и никогда не отступали от своей веры: как
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гораздо больше причин, чем у нас сегодня, чтобы упорствовать! Если мы ослабеем, нам вдвойне непростительно. Тогда еще более усиливается то обстоятельство, что отцы имели отдаленный взгляд на духовное Царство Христово, в то время как мы в наши дни видим его так близко, и что они приветствовали обетования издалека, в то время как мы имеем их как бы совершенно. рядом с нами, ибо если бы они все же упорствовали даже до смерти, то какая лень будет утомляться в вере, когда Господь поддерживает нас столь многими помощью. Если бы кто-нибудь возразил и сказал, что он не мог бы поверить, не приняв обетований, на которых необходимо основана вера, то ответом будет то, что это выражение следует понимать сравнительно; ибо они были далеки от того высокого положения, на которое возвысил нас Бог. Следовательно, хотя им было обещано то же самое спасение, однако они не имели обетований, открытых им так ясно, как они открываются нам в Царстве Христовом: но они довольствовались тем, что видели их издалека».
«Все они умерли в вере» (стих 13), или, более буквально, «В вере (или «согласно») они все умерли». В отличие от большинства комментаторов, мы полагаем, что эти слова включают в себя упомянутых ранее лиц, начиная с Авеля: «все эти» грамматически включают как тех, кто предшествует, так и тех, кто следует за ними – относительное местоимение охватывает всех, кто изложен в каталоге; а именно, молодые и старые, мужчины и женщины, великие и малые.
«Один и тот же Дух действует во всех и во всем проявляет силу Свою, 2 Коринфянам 4:13» (В.
Гуж). На это можно возразить, что Енох не умер. Это правда, но апостол имеет в виду только тех, кто умер, точно так же, как Бытие 46:7 следует понимать как исключение Иосифа, который уже был в Египте. Более того, хотя Енох умер не так, как другие, он был перенесен с земли на небо и до своего переселения продолжал жить верой до самого конца, что и является здесь главным.
«В вере (или «согласно») умерли все эти». Вера, в которой они умерли, та же самая, что описана в первом стихе нашей главы, а именно, оправдывающая и освящающая вера.
То, что они «умерли в вере», не обязательно означает, что их вера действительно действовала в час смерти, а, точнее, то, что они никогда не отступали от веры: хотя на самом деле они не получили или не обладали тем, что было предметом их веры, тем не менее, до конца своего земного странствования они с уверенностью ожидали того же. Здесь упоминаются пять последствий или действий их веры, каждое из которых мы должны тщательно обдумать. Во-первых, они «не получили обещанного». Во-вторых, но они видели их «издалека». В-третьих, их «уговорили». В-четвертых, они «обнялись»
их. В-пятых, вследствие этого они «признались, что они странники и странники на земле».
Как мы увидим (Д.В.), рассматривая более поздние стихи, некоторые из Ветхого Завета. святые умирали в реальном проявлении веры. Умереть в вере — значит иметь твердую уверенность в обретении славы и блаженства. «И для этого требуется: 1. Твердая вера в существенное существование после этой жизни; без этого всякая вера и надежда должны погибнуть со смертью. 2. Смирение и доверие своих уходящих душ заботе и силе Бога. 3 ...Вера в будущее состояние блаженства и покоя, называемое здесь небесной страной, городом, уготованным для них небесами.
4. Вера в воскресение их тел после смерти и в то, что вся их личность, прошедшая странствие в этой жизни, может быть восстановлена в вечном покое» (Джон Оуэн).
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Тысячи людей, находящихся сейчас в могилах, учили, что неправильно ожидать смерти и готовиться к ней должным образом. Им сказали, что возвращение Христа настолько близко, что Он обязательно придет еще при их жизни. Увы, в некоторой степени в том же виновен и писатель. Действительно, быть счастливой привилегией и прямым долгом христианина является
«ожидая той блаженной надежды и славного явления великого Бога и Спасителя нашего Иисуса Христа» (Титу 2:13), ибо это великая перспектива, которую Бог поставил перед Своим народом во все века; но Он нигде не сказал нам, когда сойдет Его Сын; Он может сделать это сегодня, но не сможет сделать это через сотни лет. Но сказать, что «искание этой блаженной надежды» делает неправильным предвкушение смерти, — это явно абсурдно: Ветхий Завет. святые имели столь же определенные обещания о первом пришествии Христа, как и Н.З. у святых есть Его секунда, и они часто думают о смерти!
Следует очень опасаться, что большая часть популярности, с которой было принято «предмилленарное и скорое пришествие Христа», может быть объяснена плотским страхом перед смертью: плоть обращается к сильному призыву, когда людей можно убедить в том, что они, вероятно, сбегут из могилы. То, что одно поколение христиан сделает это, ясно из 1
Коринфянам 15:51, 1 Фессалоникийцам 4:17, но сколько поколений уже предполагали, что именно их будет восхищено на небо, и сколько из них были совершенно не готовы, когда их настигла смерть, покажет только тот День. Мы прекрасно понимаем, что эти строки вряд ли встретят благосклонный прием со стороны некоторых наших читателей, но мы стремимся угодить не им, а Богу. Любой человек, готовый умереть, подготовлен к возвращению Господа: поскольку вы, весьма вероятно, умрете до Второго пришествия, это лишь часть мудрости — убедиться, что вы готовы к смерти.
И кто те, чьи души готовы к растворению тела? Те, кто заранее обезоружил смерть, вырвав ее жало, ища примирения с Богом через Иисуса Христа. Шершень безвреден, когда его жало извлечено; Змею не нужно бояться, если у нее удален клык и яд. Так же и со смертью. «Жало смерти есть грех» (1 Кор. 15:56), и если мы покаялись в своих грехах, отвернулись от них со всем сердцем, чтобы служить Богу, и искали и получили прощение и исцеление в искупительной и очищающая кровь Христа, тогда смерть не сможет причинить нам вреда, а лишь приведет нас к присутствию Бога и вечному блаженству. Кто готов умереть? Те, кто доказывает и утверждает свое право на Вечную Жизнь посредством личной святости, которая является «первенцем» небесной славы. Ходя в свете Слова Божьего, мы показываем, что достойны Наследия святых в Свете.
«В вере (или «согласно») умерли все эти». Чтобы умереть в вере, мы должны жить верой. А для этого должен быть, во-первых, усердный труд для познания Божественных вещей. Прежде чем можно будет познать путь долга, необходимо наставить понимание. «Научи меня пути Твоему», «Управляй моими шагами в Слове Твоем» — должны быть нашей ежедневной молитвой. Во-вторых, сокрытие Слова Божьего в наших сердцах. Над его заповедями необходимо размышлять, запоминать и осознавать: только тогда наши привязанности и жизнь будут соответствовать им. Божье Слово призвано быть не только светом для нашего понимания, но и светильником на нашем пути: наше хождение должно руководствоваться им. В-третьих, регулярное созерцание Христа душой: благоговейное и благоговейное размышление о Его бездонной любви, Его дивной благодати, Его
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бесконечное сострадание, Его нынешнее заступничество. Это избавит от законнического духа, согреет сердце, даст силы для исполнения долга и вызовет в нас желание угодить Ему.
«В вере умерли все сии, не получив обещанного». Слово «обещания» — метонимия обещанного. Буквально они «получили обетования», ибо то, что они услышали от Бога, было основанием их веры: это ясно из стихов 10, 14, 16. Обещанное касалось духовных благословений евангельского домостроительства и будущего небесного устроения. наследование. Обещания, данные отцам и «старейшинам», относились к Христу, благословенному «Семени», и к Небесам, прообразом которых был Ханаан.
Обратите внимание, что первая часть стиха 13 ясно намекает на то, что Авелю, Еноху и Ною были даны одни и те же обетования (хотя их внешняя оболочка различалась), которые впоследствии были повторены Аврааму, Исааку и Иакову. Каждый умер в твердом ожидании обещанного Мессии и с верой в небесную славу. Таким образом, смерть была комфортна для них самих и подтверждала другим реальность того, что они исповедовали.
«Не получив обещаний». Греческое слово «получил» означает фактическое участие и обладание: вера, таким образом, опирается и покоится на том, что еще не принадлежит нам. Большая часть жизни веры состоит в том, чтобы владеть вещами и наслаждаться ими. обещанных, прежде чем будет получено фактическое обладание ими. Именно размышлением над их сладостью и извлечением их сладости душа питается и укрепляется. Нынешнее духовное счастье христианина состоит больше в обещаниях и ожидании, чем в фактическом обладании, ибо «вера есть суть ожидаемого, очевидность невидимого». Именно это позволяет нам сказать: «Ибо я считаю, что страдания нынешнего времени недостойны сравнения со славой, которая откроется в нас"
(Рим. 8:18).
«Но увидев их издалека». Это потому, что очи их разумения были Божественно просвещены (Еф. 1:18), и таким образом они могли видеть в обетованиях мудрость, благость и любовь Божию. Правда, исполнение этих обетований произойдет в отдаленном будущем, но око веры сильно и наделено дальним видением.
Так было и с Авраамом: он «обрадовался, увидев день Мой, — сказал Христос, — и увидел его, и возрадовался» (Иоанна 8:56). Так было и с Моисеем, который «уважал воздаяние» и «терпел, видя Невидимого» (Евр. 11:26, 27). Действительно торжествен контраст, представленный во 2 Петра 1:9, где мы читаем о тех, кто не сумел прибавить к своей вере добродетель, знание, воздержание, терпение, благочестие, братолюбие, любовь и, вследствие неразвитого христианина, персонаж «не видит вдаль».
«И были убеждены в них». Это свидетельствует об удовлетворительном согласии души с правдивостью Бога в отношении исполнения Его Слова. Это была постановка печати того, что Он истинен (Иоанна 3:33), что и происходит, когда сердце истинно принимает Его свидетельство.
Слово «убежденный» означает уверенную уверенность, именно то, что вера действует в уме. Благословенный пример этого можно увидеть в случае с Авраамом, который, хотя ему было около ста лет и утроба его жены была мертва, тем не менее, когда Бог объявил, что у них будет сын, он был «полностью убежден, что то, что Он обещал, Он исполнил». способен также выступать»
(Рим. 4:21). Ах, мой читатель, не потому ли мы так медлительны в размышлениях о
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«превосходящие великие и драгоценные обетования» Божии, что наши сердца так мало убеждены в их истинности и ценности!
«И обнимите их» не холодным и формальным приемом, а теплым и сердечным приемом: такова природа истинной веры, когда она держится за обетования спасения. Это всегда результат уверенности: благодарное и радостное присвоение того, что принадлежит Богу. Вера не только различает ценность духовных вещей, полностью убеждена в их реальности, но и любит их. Вера придерживается так же, как и соглашается: в Писании вера выражается не только зрением, но и вкусом. Вера «видит» разумом, «убеждается» сердцем и «обнимает» волей. Таким образом, порядок глаголов в этом стихе преподает нам важный практический урок. На обетования Божьи сначала смотрят или размышляют, затем полагаются на них как на надежные, а затем радуются им. Если тогда мы хотим иметь более живые чувства, мы должны больше размышлять над обетованиями Божьими: именно разум влияет на сердце.
Прежде чем продолжить, давайте зададимся вопросом: действительно ли Божьи обетования драгоценны для нас? Пожалуй, мы готовы сразу ответить: да, но давайте проверим себя. Цепляются ли к ним наши сердца с любовью и восторгом? Можем ли мы истинно сказать: «Я радовался пути откровений Твоих, как и всякому богатству» (Пс. 119:14)? Какое влияние оказывают на нас Божьи обещания во времена испытаний и горя? Дают ли они нам больше комфорта, чем самые дорогие вещи этого мира? Осознаем ли мы, что среди скорби и печали «легкая скорбь наша, кратковременная, производит нам гораздо более преизобилующую и вечную славу» (2 Кор. 4:17)? Какой эффект Божьи обещания оказывают на нашу молитву? Умоляем ли мы их перед Престолом Благодати? Говорим ли мы вместе с Давидом: «Вспомни слово рабу Твоему, на которое Ты внушил мне надежду» (Пс. 119:49)?
«И признались, что они странники и странники на земле». Те, кто действительно принимает обетования Божьи, подвергаются их соответствующему воздействию и влиянию: их радость от небесного проявляется в отлучении от земного, как женщина у колодца забыла свое ведро, когда ее душе открылся Христос (Иоанна 4: 28). Когда человек по-настоящему становится христианином, он сразу же начинает рассматривать время и все объекты времени в совершенно ином свете, чем он делал раньше. Так было и с патриархами: их вера оказала мощное преобразующее воздействие на их жизнь. Они исповедовали свою веру и надежду: они показали, что их главный интерес был ни в мире, ни в мире.
У них была такая удовлетворительная доля в обетованиях Божиих, что они публично отказались от такой заботы о мире, которую принимают другие люди, чья доля только в этой жизни.
Патриархи не скрывали, что их гражданство и наследство находились в другом месте. Сынам Хета Авраам признался: «Я пришелец и поселенец у вас» (Быт. 23:4). Фараону Иакову сказал: «Дней странствования моего сто тридцать» (Быт. 47:9). И это не может быть объяснено тем, что другие народы тогда оккупировали Ханаан: спустя много времени после того, как Израиль вступил во владение этой землей, Давид воскликнул: «Услышь мою молитву, Господи, и внемли моему воплю; не удерживай мира Твоего». при слезах моих: ибо пришелец я у Тебя и поселенец, как и все отцы мои» (Пс. 39:12); и еще: «Я странник на земле: не сокрой от меня заповедей Твоих» (Пс. 118:19). Так и перед всем обществом он признался Богу: «Ибо мы пришельцы пред Тобою и пришельцы, как и все отцы наши» (1 Пар. 29:15). Прозрачный
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Эти стихи доказывают, что В.З. святые наравне с Новым постигли свое небесное призвание и славу.
«И признались, что они странники и странники на земле». Эти два термина, хотя и очень похожи по смыслу, не идентичны. Первое относится скорее к позиции, занимаемому месту; другой - обуславливать, как человек ведет себя в этом месте. Они были
«чужие», потому что их дом находился на небесах; «паломники», потому что едут туда. Как сказал другой: «Можно быть «паломником», не будучи «чужаком». Но как только мы осознаем свою истинную чужеродность, мы волей-неволей вынуждены быть «паломниками». Мы можем быть «паломниками».
«паломники», и, тем не менее, в нашем паломничестве мы можем посетить все города и церкви мира и включить их всех в свои объятия; но если мы истинные «пришельцы», мы будем
«чужие» для них всех, и мы будем вынуждены, как и Авраам, воздвигнуть наш собственный единственный жертвенник Иегове среди них всех. Как мог Авраам поклоняться хананеям? Невозможный! Вот почему «жертвенник» так тесно связан с «шатром» в Бытие 12:8 и в путешествии Авраама» (E.W.B.).
То, что духовно символизировало внешнюю жизнь патриархов как «странников и странников», было отречение христианина от мира. Как тем, чье гражданство находится на небесах (Флп. 3:20), нам приказано быть «не сообразными с этим миром» (Рим. 12:2). Патриархи продемонстрировали, что они «чужие», не принимая участия в отступнической религии, политике или общественной жизни хананеев; и доказали, что они были «паломниками»
живя в палатках, передвигаясь с места на место. Насколько далеко мы показываем миру наше распятие (Гал. 6:14)? Показывает ли наша ежедневная прогулка, что мы «участники небесного призвания»? Перестали ли мы смотреть на этот мир как на наш дом, а на его людей как на наш народ? Стремимся ли мы собрать сокровища на небесах или все еще жаждем мясных котлов Египта? Когда мы молимся: «Господи, сообрази меня по образу Твоему», имеем ли мы в виду
«лиши меня всего, что мешает»!
Фигура «незнакомца», примененная к чаду Божию здесь, на земле, очень уместна и полна. Аналогии между тем, кто находится в чужой стране, и христианином в этом мире заметны и многочисленны. В чужой стране человека не ценят за его рождение, но его избегают: Иоанна 15:19. Ему чужды привычки, образ жизни, язык: 1 Петра 4:4. Ему приходится довольствоваться чужой пищей: 1 Тимофею 6:8. Ему нужно быть осторожным, чтобы не оскорбить правительство: Колоссянам 4:5. Он должен постоянно спрашивать свой путь: Псалом 5:8. Если он не соответствует обычаям этой чужой страны, его легко узнать: Матфея 26:73. Его часто охватывает тоска по дому, потому что его сердце не там, где его тело: Филиппийцам 1:23.
Фигура «паломника» применительно к христианину столь же показательна. Переезжая с места на место, он никогда не чувствует себя как дома. Он оказывается очень одиноким, поскольку встречается с немногими, кто идет по его пути. Те, с кем он сталкивается, очень мало воодушевляют его, поскольку считают его странным. Он очень благодарен за любую проявленную к нему доброту: осознавая свою зависимость от Провидения, он благодарен всякий раз, когда Бог дарует ему благосклонность в глазах нечестивых. Он не берет с собой ничего, кроме того, что считает полезным для своего путешествия: все излишества рассматриваются как обременения. Он медлит, чтобы не смотреть на
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разнообразная суета вокруг него. Он никогда не думает повернуть назад из-за трудностей пути: он имеет перед собой определенную цель и неуклонно к ней стремится.
Мы должны доказывать, что мы «пришельцы и странники», пользуясь вещами этого мира (когда того требует необходимость), но не злоупотребляя ими (1 Кор. 7:31). Довольствуясь той частью благ этого мира, которую назначил нам Бог (Флп. 4:11). Добросовестно стремясь исполнять свою ответственность и не будучи «занимающимися делами других» (1 Пет. 4:15). Быть умеренным и воздержанным во всем и, таким образом, «воздерживаться от плотских похотей, враждующих против души» (1 Пет. 2:11). Свергнув с себя всякое тормозящее бремя и умертвив члены наши, находящиеся на земле, чтобы нам с терпением проходить предлежащее нам поприще (Евр. 12:1). Ежедневно помня о краткости и неопределенности этой жизни (Притч. 27:1). Постоянно храня в сердце наше будущее наследие, зная, что мы будем удовлетворены только тогда, когда пробудимся по подобию нашего Господа.
«Если бы они духом среди темных облаков улетели в страну небесную, то что нам делать в этот день? Ибо Христос простер к нам руку Свою как бы открыто, с Небес, чтобы возвысить нас к Себе. земля Ханаанская не привлекала их внимания, насколько же более отлученными от вещей нижних должны быть мы, не имеющие обещанного жилья в этом мире?» (Джон Кальвин). Когда Василий (преданный раб Христов, в начале
«Темные века»), которому Модест угрожал изгнанием, он сказал: «Я не знаю изгнания, которому не было бы места пребывания здесь, в мире. Я не считаю это место своим, и не могу сказать, что другое не мое; скорее все принадлежит Богу, чьим странником и странником я являюсь».
«Ибо говорящие такое ясно объявляют, что ищут отечества» (стих 14). В этих словах делается логический вывод из последней фразы предыдущего стиха, который дает ценный намек на то, как следует толковать Священное Писание. Здесь апостол сообщает нам, что означало исповедание патриархов. Подобно тому, как отрицательное подразумевает положительное — «не пожелай» означает также «ты будешь доволен тем, что дал Бог», — так и святые должны вести себя как странники и странники, и так до конца своего пребывания в этом мире. мира, демонстрирует тот факт, что они путешествуют на небеса. «Это подлинный и правильный способ толкования Священного Писания: когда на основе самих слов, рассматриваемых в отношении к людям, говорящим их, и ко всем их обстоятельствам, мы объявляем, каковы были их определенные ум и смысл» (Джон Оуэн).
«Ибо говорящие такие вещи прямо заявляют, что ищут отечества». Их признание в незнакомстве подразумевало нечто большее, чем просто то, что они еще не вступили в обещанное Наследство: оно также показывало, что они искренне стремились к этому. У них были все основания так поступить: это была их собственная «Страна», ибо именно там Бог благословил их всеми духовными благословениями еще до создания мира (Еф. 1:3, 4), именно оттуда они родившись свыше (Иоанна 3:3, на полях), именно там обитает их Отец, Спаситель и сосвятые. «Искать» обещанное Наследие означает искреннее стремление верующего к тому, чего он больше всего желает. Именно это отличает его от пустого профессора: последний желает добра себе, как сказал Валаам: «Да умру я смертью праведника» (Числ. 23:10); но только возрожденный может истинно сказать: «Один
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чего я возжелал от Господа, того и буду искать; чтобы мне обитать в доме Господнем во все дни жизни моей» (Пс. 27:4).
«Искать» Небеса должно быть главной целью и высшей задачей, которую ставит перед собой христианин: отбросить все, что может ему помешать, и использовать все средства, назначенные Богом. Мир должен держаться свободно, привязанность должна быть направлена на то, что выше, а сердце постоянно упражняться в следовании Узким Путем, который единственный ведет туда.
«Ищите страну»: «Их планы направлены на нее, их желания направлены на нее, их рассуждения о ней; они старательно стараются прояснить свое право на нее, привести свой характер в соответствие с ней и вести свои разговоры в ней, и придите к наслаждению этим» (Мэтт. Генри). Небеса здесь названы «Страной» из-за их размеров; это приятная Страна, Земля честности, покоя и радости. Пусть Божественная благодать приведет к этому и писателя, и читателя.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 64
Награда за веру
(Евреям 11:15, 16)
Мы хотели бы еще раз напомнить себе об особых обстоятельствах, в которых находились те святые, к которым впервые было обращено наше Послание. Только сделав это, мы сможем лучше всего понять смысл его содержания и лучше всего сможем правильно применить его к себе. Дело не в том, что евреи были евреями по плоти, а мы, язычниками, ибо они, как и мы, были «братьями святыми, участниками небесного звания».
(Евр. 3:1). Нет, именно то своеобразное положение, которое они занимали, с настойчивыми искушениями, которые их домогались, нам необходимо тщательно обдумать. Божественная благодать призвала их из иудаизма (Иоанна 10:3), но Божий суд еще не обрушился на иудаизм. Храм остался нетронутым, и службы в нем продолжались, и пока они продолжались, к евреям обращался с призывом вернуться в него.
Теперь эта историческая ситуация напоминает моральную. Христианин был призван из мира, чтобы следовать за Христом, но суд Божий еще не обрушился на мир и не сжег его. Нет, оно все еще стоит, и мы все еще в нем, и пока это так, сатана пытается заставить нас вернуться туда. Именно это позволяет нам увидеть силу тех стихов, которые сейчас привлекают наше внимание. Помня только что сказанное, читатель не должен иметь затруднения понять, почему апостол напоминает нам, во-первых, что патриархи жили на земле как странники и странники; и, во-вторых, что они больше не вернулись в страну своего рождения. Как мы видели в нашей последней статье, прообразом того, что патриархи жили отдельно от хананеев и их
«жить в шатрах» было отречением христианина от этого мира; предзнаменованием их отказа вернуться в Халдею было продолжающееся отречение христианина от мира и его фактическая победа на Небесах.
В стихах, которые сейчас предстанут перед нами, ясный свет проливается на важнейший элемент христианской жизни. Они представляют нам аспект Истины, который в некоторых кругах сегодня по большей части игнорируется или отрицается. Есть те, кто отстаивает благословенную истину о вечной безопасности Святых с рвением, которое не всегда соответствует знанию: они представляют ее таким образом, что наводит на мысль, что Бог сохраняет Свой народ вообще независимо от использования ими средств. Они заявили об этом таким образом, чтобы фактически отрицать ответственность христианина. Они подразумевали, что, вверив свою душу на хранение Господу, я не имею ничего общего с ее безопасностью, как и с деньгами, которые я вверил на хранение банку или правительству. В результате многие из тех, кто принял это ложное представление истины, чувствовали себя вполне комфортно, ведя беззаботный и безрассудный образ жизни.
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Учение, о котором мы говорим, настолько односторонне, что его защитники ни на мгновение не допустят существования ни малейшей опасности настоящего христианского отступничества. Если раб Божий настаивает на том, что это так, и в то же время утверждает, что ни один настоящий святой Божий не погиб и никогда не погибнет, они считают его непоследовательным и нелогичным. Кажется, они неспособны признать тот факт, что, хотя с точки зрения вечных замыслов Бога, ценности искупления Христа и эффективности работы Духа это совершенно верно, никто из избранных не может быть окончательно потерян; тем не менее, в равной степени верно и со стороны слабости христианина, существования плоти, все еще находящейся внутри него, его подверженности нападкам сатаны и его жизни в нечестивом мире, что реальная (а не теоретическая или воображаемая) опасность угрожает ему со стороны каждая сторона. Нет, они наивно воображают, что у предмета есть только одна сторона, Божественная сторона.
Но стихи, над которыми нам предстоит сейчас задуматься, показывают ошибочность этого утверждения. Я вовсе не утверждаю, что у патриархов не было возможности вернуться снова в ту страну, которую они покинули, - а это; по прообразу, означало бы возвращение в мир — апостол смело утверждает (не заботясь о том, кто может обвинить его в несоответствии самому себе), что, если бы их сердца были обращены к Халдее, они «могли бы иметь возможность вернуться».
Если бы они устали жить в палатках и передвигаться с места на место по чужой земле и решили вернуться в Месопотамию, что могло бы им помешать сделать это? Правда, это было бы актом неверия и непослушания, презрения и отказа от обетований; однако с человеческой стороны путь для таких действий всегда был открыт. Давайте теперь взвесим детали нашего перехода.
«И поистине, если бы они помнили о той стране, из которой вышли, то имели бы возможность вернуться» (стих 15). Между этими словами и тем, что непосредственно предшествует, существует тройная связь. Во-первых, в начале стиха 13 апостол подтвердил, что все те, о ком он говорил (и на кого обращал особое внимание евреев), «умерли в вере»; во всем, что следует до конца стиха 16, он представляет доказательство своего утверждения. Во-вторых, в стихе 15 апостол продолжает вывод, который он сделал в стихе 14 из последнего пункта стиха 13: признание патриархов свидетельствовало о том, что их сердца были обращены к Небесам, о чем также свидетельствовал их отказ вернуться в Халдею. . В-третьих, он предвосхищает и снимает возражение: поскольку Бог повелел им поселиться в другой земле (Ханаане), они по необходимости оказались там «пришельцами». Нет, говорит апостол; они были «странниками и странниками» тоже по собственному желанию: их сердца, как и их тела, были отделены от Халдеи.
Пребывание патриарха на чужой земле было с их стороны вполне добровольным делом. И это подводит нас к самой сути того, что является настоящей трудностью для многих: они не видят, что, когда Бог «привлекает» человека (Иоанна 6:44), Он не совершает насилия над его волей, что, хотя и проявляет Своё владычество, человек также сохраняет свою свободу. Оба верны и отражают христианскую жизнь на каждом ее этапе. Само обращение полностью вызвано могущественными действиями Божественной благодати, тем не менее, оно также является свободным действием со стороны творения. Те, кто действительно призваны небесами из тьмы в Его чудесный свет, при обращении отдают Ему все свое существо, отрекаясь от плоти, мира и Дьявола, и дают обет вести (по Его благодати) непрестанную войну против них.
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Христианская жизнь — это привычное продолжение того, что произошло при обращении, выполнение данных обетов, их претворение в жизнь.
Непосредственно перед обращением в душе происходит жестокий конфликт. С одной стороны, Дьявол, стремящийся удержать своего пленника, преподнося ему греховные удовольствия и соблазны мира, говоря душе, что счастья больше не будет, если отказаться от них и соблюдать строгие требования заповедей Христовых. прислушался. По другую сторону находится Святой Дух, провозглашающий, что возмездие за грех — смерть, что мир обречен на разрушение и что, если мы не откажемся от греха и не оставим мир, мы должны погибнуть навечно. Более того, Святой Дух убеждает нас, что ничто иное, как искреннее подчинение Господству Христа, не может привести нас на «путь спасения». Разрываясь между этими противоречивыми впечатлениями в разуме, душе предлагается сесть и «подсчитать цену» (Лк. 14:28); сознательно взвесить предложения сатаны и условия христианского ученичества и окончательно сделать свой выбор между ними.
Дело не в том, что человек обладает внутри себя силой отвергнуть зло и выбрать добро; дело не в том, что Бог предоставил творению самому определять свою судьбу; дело не в том, что искушения сатаны столь же сильны, как и убеждения Святого Духа, и что наше решение меняет чашу весов между ними. Воистину нет: не так учит Писание, и не так думает этот писатель. Грех лишил падшего человека всякой силы творить добро, но не лишил его обязанности совершать его. Судьба всех существ неизменно определена вечными указами Бога, но не таким образом, чтобы свести их к безответственным автоматам. Действия Святого Духа в избранных Господних непобедимы, однако они не совершают насилия над человеческой волей. Но хотя спасение от начала и до конца следует всецело приписать свободной и суверенной благодати Божией, тем не менее остается, что само обращение есть добровольный акт человека, его собственное сознательное и свободное предание себя небу во Господе.
Теперь те же разнообразные факторы входят и в саму христианскую жизнь. Это обязательно, поскольку, как было сказано выше, христианская жизнь — это всего лишь постепенное продолжение того, с чего мы начали.
Покаяние происходит не раз и навсегда, а настолько часто, насколько мы сознаем, что не угодили Богу. Вера в Господа — это не единичный акт, который не нужно повторять, а постоянное требование, как ясно показывает «вера» в Иоанна 3:16 и «пришествие» в 1 Петра 2:4. Точно так же и наше отречение от мира должно стать ежедневным процессом. Те же самые объекты, которые пленяли нас до обращения, все еще находятся под рукой, и, если мы не будем очень осторожны, если наши сердца не будут согреты и очарованы красотой Христа, поддерживая близкое общение с Ним, они вскоре обретут власть над нами. . Сатана всегда готов искушить, и, если мы не будем усердно искать благодати, чтобы противостоять ему, он поставит нас в тупик.
«И поистине, если бы они помнили о той стране, из которой вышли, то, возможно, имели бы возможность вернуться», но, как показывает следующий стих, они этого не сделали. В этом они находились в разительном и благословенном контрасте с Исавом, который продал свое первородство, ценя мирское выше духовного. В отличие от детей Израиля, которые говорили друг другу: «Поставим начальника и возвратимся в Египет» (Числа 14:4). В отличие от гадарян, которые предпочитали своих свиней небу и Его спасению (Мк. 5). В отличие от слушателей на каменистой почве, у которых «нет корня,
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которые на время поверили, и во время искушения отпали» (Лк. 8:13). В отличие от отступников из 2 Петра 2:20-22, у которых последний конец «хуже начала». Торжественные предостережения – это то, что каждый исповедующий христианин должен принять близко к сердцу.
Обратите внимание, как положительно выразил это апостол: «И истинно» или «истинно». «Если бы они были внимательны», то есть если бы их мысли часто останавливались на Халдее, если бы их сердца желали этого. Как это показывает великое значение «препоясывания чресл ума нашего» (1
Домашний питомец. 1:13), дисциплинировать свои мысли, ибо, каковы мысли человека в сердце его, таков и он сам.
(Прит. 23:7). «В природе веры умерщвлять не только развращенные и греховные похоти, но и наши естественные привязанности и их самые страстные наклонности, хотя сами по себе и невинные, если они каким-либо образом несовместимы с обязанностями послушания заповедям Божиим — да, именно в этом заключается главное испытание искренности и силы веры. Наша жизнь, родители, жены, дети, дома, имущество, наша страна являются главными, надлежащими и законными объектами наших естественных привязанностей. если они являются помехой для совершения или страдания чего-либо по Его воле, то вера не только умерщвляет, ослабляет и лишает эту любовь, но и дает нам сравнительную ненависть к ним» (Иоанн Оуэн).
«У них могла быть возможность вернуться». Они знали дорогу, были хорошо обеспечены средствами, имели в своем распоряжении достаточно времени, здоровья и сил для путешествия. Хананеи не горевали бы по поводу их ухода (Быт. 26:18-21), и, несомненно, их старые друзья сердечно приветствовали бы их возвращение. Подобным же образом (как мы уже говорили ранее) евреям был широко открыт обратный путь для возвращения в иудаизм: это была их особая ловушка, и от них требовалось постоянное и привычное отречение от него. Точно так же, если мы решим вернуться в мир и снова заняться всеми его тщетными занятиями, «возможностей» достаточно: соблазны изобилуют повсюду, и мирские друзья сердечно приветствовали бы нас в своем обществе, если бы мы только снизили свой цвет. отбросьте наше благочестие и следуйте их курсу.
Но патриархи не вернулись снова в ту страну, откуда они вышли, а упорствовали на пути долга и, несмотря на все уныния, следовали тому пути, который указал им Божественные заповеди. В этом они оставили нам пример. Они не жаждали богатства, почестей, удовольствий или общества Халдеи: их сердца были заняты чем-то гораздо более высоким. Они знали, что на Небесах у них есть «лучшее и прочное вещество», и поэтому они презирали безделушки, которые когда-то удовлетворяли их. Божественная благодать научила их, что те источники радости, которых они когда-то так страстно искали, суть «резервуары, не вмещающие воды» (Иер.
2:13); но что в Господе они имели неиссякаемый источник, текущий в жизнь вечную. Благодать научила их, что грешно делать материальные вещи главными объектами этой жизни: они искали прежде всего Царства Божьего и Его праведности.
Авраам так мало уважал Халдею, что не пошел туда лично, чтобы получить жену для своего сына, и не позволил Исааку пойти, а послал своего слугу и заставил его поклясться, что он не приведет ее туда, если она не захочет прийти. — еще одна иллюстрация того, что нет ничего более добровольного, чем благочестие. Так бывает и с христианином, когда он впервые
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обратился: мир потерял для него всю свою привлекательность и не может вновь завладеть его сердцем, пока он ходит с Богом. Самое острое испытание приходит в периоды процветания.
«Давид называл себя странником и странником не только тогда, когда на него охотились, как на куропатку, в горах, но и когда он был в своем дворце и в своем лучшем состоянии.
Мы не должны отказываться от своих удобств и отбрасывать Божьи благословения; но мы должны отказаться от наших плотских привязанностей. Мы не можем уйти из мира, когда захотим, но мы должны вытащить мир из себя. Отказаться от этой возможности — это великое испытание благодати; это самый трудный урок — научиться изобиловать, более трудный, чем научиться хотеть и принижаться; иметь утешения, но при этом иметь сердце, отнятое от утешений; не обязательно быть умерщвленным, а быть умерщвленным добровольно» (Т. Мэнтон).
Не отсутствие искушений, а сопротивление им и победа над ними свидетельствует о действенности внутренней благодати. Сила добровольного благочестия проявляется в конфликте, когда мы имеем «возможность» ошибиться, но отказываемся от нее.
У Иосифа было не только искушение, но и «повод» поддаться ему, однако благодать запретила (Быт. 39:9). Именно повеление Бога удержало патриархов от возвращения в Халдею, и оно управляет сердцами всех возрожденных. «Легко быть хорошим, когда мы не можем быть иными или когда все искушения противного исключены.
Всей кажущейся добротой, которая есть у многих, они обязаны отсутствием искушения и отсутствием возможности поступить иначе» (Т. Мэнтон). Не так обстоит дело с настоящими христианами.
«Но теперь они желают лучшей страны, то есть небесной; поэтому Бог не стыдится называться Богом их, ибо Он приготовил им город» (стих 16). Первая половина этого стиха дает положительную сторону того, что было до нас, и усиливает то, что было сказано в стихе 14. Недостаточно отречься от мира, мы также должны устремить свои сердца к лучшему: мы должны верьте и ищите сами Небеса. Есть некоторые пренебрежения мирскими прибылями, но вместо того, чтобы искать истинные богатства, погружаются в мирские удовольствия. Другие, презирая плотские развлечения и распутство, посвящают себя более серьезным занятиям, но «работают не для того, что насыщает» (Ис.
55:2). Но христианин, проходя через него, свято использует мир и питает привязанность к горнему.
«Но теперь они желают лучшей страны, то есть райской». Это помогает нам связать воедино четыре сделанных по этому поводу заявления. Сначала Авраам «искал города» (стих 10), что обозначает ожидание веры грядущего блаженства: это был не просто мимолетный взгляд ума, а серьёзное и постоянное ожидание Небесного Блаженства. Второй,
«Они ищут отечество» (стих 14): они ставят великой целью и делом своей жизни избегать всякого препятствия, преодолевать всякое препятствие и неуклонно продвигаться вперед по Узкому Пути, ведущему туда: «Собирая запас себе хорошее основание против будущего времени, чтобы они могли обрести жизнь вечную» (1 Тим. 6:19). Третий,
«они желают лучшей страны» (стих 16): они жаждут освобождения от тела этой смерти, удаления с этой сцены греха и взятия навеки с Господом: «Мы сами в себе стенаем, ожидая для усыновления, искупления нашего тела»
(Рим. 8:23): кто вкусил Неба в радости духа, того плачет сердце
«Когда я смогу в полной мере насладиться своим Наследством!» В-четвертых, «они заявляют
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ясно, что они ищут отечества» (стих 14): их ежедневное хождение показывает, что они принадлежат не этому миру, но являются гражданами Небес.
Одним из лучших доказательств того, что мы действительно ищем Небеса, является наличие сердец, отлученных от этого мира. Никогда не войдет в горний Дом Отца тот, в чьей душе не произрастут теперь первые плоды небесного мира и радости. Тот, кто находит удовлетворение во временных вещах, жестоко обманывается, если воображает, что может наслаждаться вечными вещами. Тот, чья радость прошла, когда у него отняли земные блага, ничего не знает о том мире, который «превосходит всякое понимание». И все же, если бы у среднестатистического «члена церкви» отобрали автомобиль, радио, газету, деньги на поход в кино, что бы у него тогда осталось, чтобы сделать жизнь стоящей? О, как немногие могут действительно сказать: «Хотя смоковница не будет цвести, и на лозах не будет плода; работа маслины иссякнет, и поля не принесут пищи; стадо будет истреблено из загона». и не будет стада в стойлах: А я буду радоваться о Господе, буду радоваться о Боге спасения моего» (Авв. 3:17, 18).
«Поэтому Бог не стыдится называться их Богом». «Слово «почему» обозначает не вызывающую или достойную причину самой вещи, но следствие или то, что последовало за ней» (Джон Оуэн). Бог не будет никому должником: «Чтущих Меня прославлю» (1 Цар. 2:30 и ср. 2 Тимофею 2:21) – это Его верное обещание. Признав, что они странники и паломники, патриархи заявили о своем высочайшем желании и надежде на долю, превосходящую все, что можно найти на земле. Следовательно, поскольку они были готовы отказаться от всех мирских перспектив, чтобы следовать за Богом в послушной вере ради невидимого, но вечного наследия, Он не погнушался быть известным как их Друг и Часть.
«Из этого мы должны заключить, что для нас нет места среди детей Божьих, если мы не откажемся от мира, и что не будет для нас никакого наследия на Небесах, если мы не станем странниками на земле» (Джон Кальвин).
«Бог не стыдится называться их Богом». Это была великая награда за их веру. Бог так хорошо одобрил их желание и замысел, что Ему было угодно проявить к ним Свое особое внимание. «Не стыдится» буквально означает, что у Него не было причины
«краснеть», потому что Он был опозорен ими – это Бог говорит по-человечески; это отрицательный способ сказать, что Он с радостью признал их, как отец признает послушных детей. Когда мы думаем не только о личном недостоинстве патриархов (падших, грешных существ), но и об их презренном положении —
«живущие в шатрах» в чужой земле, — мы вполне можем удивляться бесконечному снисхождению Творца вселенной, отождествляющего Себя с ними. Какая невероятная милость Божественного Величества признать Себя Богом червей земных!
Ах, те, кто отрекается от мира ради добра, не проиграют. Но заметьте, это было не просто: «Бог не стыдится быть их Богом», но «быть названным их Богом». Сам этот титул он принял своеобразно: Моисею сказал: «Я Бог отца твоего, Бог Авраама, Бог Исаака и Бог Иакова» (Исх. 3:6). Таким образом, быть
«Названный их Богом» означает, что Он был их заветным Богом и Отцом. Он не только
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Бог Своих детей по творению и провидению, но Он также для них «Бог всякой благодати» (1 Пет. 5:10), ибо Он есть Бог Христа и всех избранных в Нем. Он проявляет это, оживляя, просвещая, направляя, защищая и заставляя все вещи работать вместе для их блага. Он продолжает оставаться для них таким Богом в жизни и в смерти, чтобы они могли положиться на Его любовь, быть уверенными в Его верности, рассчитывать на Его силу и благополучно пройти через все испытания, пока не высадятся на берегу. Вечного Блаженства.
«Бог не стыдится называться их Богом». В более широком смысле речь идет обо всех избранных, которые имеют к Нему особый интерес. Они известны, во-первых, по способу их вступления в это отношение. Бог приводит Свой народ в эти особые отношения, эффективно призывая их, а затем, когда Он завладевает их сердцами, они выбирают Его в качестве своей вседостаточной доли и полностью отдают себя Ему. Их язык таков: «Кто мне на небесах, кроме Тебя? и нет на земле никого, кого бы я хотел, кроме Тебя» (Пс.
73:25). Об их подчинении Ему свидетельствует: «Господь, что повелишь мне делать»?
(Деяния 9:6). Во-вторых, по их образу жизни в этом отношении. Они прославляют Бога своим подчинением Ему, любовью к Нему, доверием к Нему. Для тех, кто отрекся от всех идолов, Бог не стыдится быть известным как их Бог.
Если бы Бог был нашим «Богом», как мы были бы довольны! «Господь — часть наследия моего и чаши моей: Ты хранишь жребий мой. Веревки нисходят ко мне в приятных местах; да, я имею доброе наследие» (Пс. 16:5, 6): так должно быть всегда. быть нашим языком. Насколько мы должны быть уверены в себе! «Господь — пастырь мой: не буду иметь нужды» (Пс.
23:1): это всегда должно быть нашей гордостью. Как мы должны быть счастливы! «Ибо милость Твоя лучше жизни, и уста мои восхвалят Тебя» (Пс. 63:3): таким всегда должно быть наше исповедание. «Ты укажешь мне путь жизни: пред Тобою полнота радости; одесную Твою радость во веки веков» (Пс. 16:11): когда мы придем Домой к славе, мы лучше поймем, что это означает — «их Бог."
Как я могу знать, что Бог — это мой «Бог»? Вступали ли вы когда-нибудь в завет с Ним?
«Подчинялся ли когда-нибудь твой дух, чтобы подчиниться Ему? Помните ли вы, когда вы были рабами сатаны, Бог ворвался в вас могущественным и могущественным действием благодати, покорив ваше сердце и заставив вас подчиниться, отдать руку Ему, чтобы прийти и лечь к его ногам и сложить оружие неповиновения? Приходил ли ты когда-нибудь как виновное существо, желающее принять законы от Бога? Хотя это снисхождение Бога, чтобы капитулировать вместе с нами, тем не менее, мы делаем это не капитулировать перед Ним как равное, но как покоренное существо, которое взято в плен и готово быть уничтоженным в любой момент, и поэтому готово уступить и взывать о пощаде. Как вы ведете себя в завете? Любите ли вы Бога как Высшее благо? Ищете ли вы Его славу как высшую цель? Повинуетесь ли вы Ему как высшему Господу? Полагаетесь ли вы на Него как на своего единственного казначея? Это значит воздать Богу славу Бога» (Т. Мэнтон).
«Ибо Он приготовил им город». Вот венчающее доказательство того, что Он — их
"Бог." «Город» — это сам Рай. О нем говорится как о «приготовленном», потому что Бог в Своих вечных замыслах назначил его: см. от Матфея 20:23, 1 Коринфянам 2:9. Но грех вошел? Это правда, и Христос уничтожил грехи Своего народа и вошел на Небеса как их
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Представитель и Предтеча: потому Он пошел туда, чтобы «приготовить» нам место, положив основание для этого Своими заслугами; и поэтому мы читаем о «купленном имении» (Еф. 1:14). Сейчас Он находится на Небесах, владея им от нашего имени. О
какая причина у нас преклоняться в изумлении и поклонении?
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 65
Вера Авраама
(Евреям 11:17-19)
Эта глава представляет собой хронологию веры или запись некоторых выдающихся деяний, совершенных благодатью во все века. Апостол, упомянув о делах, совершаемых верою живших до Потопа (стихи 4-7), и сказав о патриархах вообще (стихи 8-16), теперь упоминает о них подробно. Он снова начинает с Авраама, который в этом славном созвездии сияет как звезда первой величины и поэтому справедливо назван отцом верующих. Здесь выделяются три основных результата его веры: он оставил землю, где родился, по призыву Бога (стих 8); образ его жизни в Ханаане, пребывание в шатрах (ст. 9); и принесение в жертву Исаака. Первый изображает обращение, второй — жизнь христианина в этом мире, третий — триумфальное завершение веры.
Среди всех дел веры Авраама не было ничего более примечательного и примечательного, чем принесение в жертву его сына Исаака. Это было не только самое чудесное дело веры, когда-либо совершенное, и поэтому оно является самым прославленным из всех примеров, которым мы можем следовать (за исключением жизни и смерти Христа), но оно также дает самое благословенное сияние любви Божией. Бог Отец в даре Своего дорогого Сына. Сходства, на которые указывает этот тип, многочисленны и поразительны. Авраам принес в жертву сына, своего единородного сына.
Авраам предал своего сына на жертвенную смерть и намеренно поразил его. Но заметьте также, насколько прообраз превосходил тип. Сын Авраама был всего лишь мужчиной. Авраам принес Исаака в жертву по Божественному повелению: Бог не был принужден, но дал Христа свободно. Сын Авраама не пострадал; Христос сделал это.
Давайте не будем забывать, что главная цель апостола на протяжении всей этой главы заключалась в том, чтобы продемонстрировать своим испытанным братьям великую эффективность веры: ее силу выдержать очень великое испытание, выполнить очень трудную обязанность и получить очень важное благословение.
Эти три вещи безошибочно были проиллюстрированы в случае, который мы сейчас рассмотрим. Как мы уже видели, Авраам недаром назван отцом всех верующих. Но среди всех дел его веры ни одно не было более запоминающимся, чем ее проявление на горе Мориа. Если мы примем во внимание предмет его, повод его, препятствия, стоявшие на его пути, и его блаженную победу, мы не можем не восхищаться и не удивляться силе Божественной благодати, торжествующей над немощью плоти.
«Верою Авраам, когда он был испытан, принес в жертву Исаака; а получивший обетования принес в жертву сына своего единородного» (стих 17). Для более четкого понимания этого
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Нам нужно обратиться к 22-му стиху Бытия: там мы читаем: «И было после всего этого, что Бог искушал Авраама и сказал ему: Авраам. И он сказал: вот Я. И сказал Он: возьми ныне сын твой, единственный твой Исаак, которого ты любишь, и пойди себе в землю Мориа, и принеси его там во всесожжение на одной из гор, о которой Я скажу тебе» (стихи 1, 2). Следует внимательно прочитать все, что следует в 22-й главе Бытия, до конца 19-го стиха. Прежде чем попытаться разъяснить наш нынешний стих и применить к себе его практические учения, давайте постараемся устранить одну или две трудности, которые могут встать на пути вдумчивого читателя.
Во-первых: «Верою Авраам, когда его судили, принес в жертву Исаака». Слово «принесённый» — то же самое, что используется для обозначения убийства и принесения жертвы. Вот в чем проблема: как мог Авраам «принести в жертву» своего сына по вере, учитывая, что убийство собственного сына противоречило как закону природы, так и закону Божьему? Однако Бытие 22:2 показывает, что его вера имела прочное основание, на котором можно было бы опираться, поскольку Сам Господь повелел ему так поступить. Но кажется, что это лишь устраняет трудность на один этап раньше: Сам Бог установил как закон, что «кто прольет кровь человека, через человека будет пролита кровь его» (Быт. 9:6). Это правда, но хотя Его творения связаны законами, которые Он им предписал, Сам Бог - нет.
Бог не подчиняется закону, но является абсолютным Сувереном. Более того, Он — Господь жизни, и Податель, и Хранитель ее, а потому имеет неоспоримое право распоряжаться ею, отнимать ее, когда Ему угодно, какими средствами или средствами Он считает нужным. Бог обладает высшей властью и, когда Ему угодно, отменяет Свои законы или издает новые, противоречащие ранее данным. Своим имперским указом Иегова теперь, особым и чрезвычайным повелением, возложил на Авраама обязанность совершить то, что раньше считалось грехом. Подобным же образом Тот, Кто дал заповедь «не делай себе никакого кумира или какого-либо изображения» (Исх. 20:4), приказал Моисею сделать медного змея (Числ. 21:8)! Итак, узнайте, что Бог не связан никаким законом, будучи выше всякого закона.
Во-вторых, как можно с уверенностью сказать, что Авраам «принёс в жертву Исаака», если на самом деле он не убил его? Что касается его готовности, того, что он поставил перед собой, и того, что касается принятия небом воли на дело, он так и сделал. В его сердце не было сдержанности, и его честные начинания не терпели неудач. Он взял три дня
путешествие к назначенному месту жертвоприношения; он привязал Исаака к жертвеннику и взял нож в руку, чтобы зарезать его. И Бог принял волю за дело. Это иллюстрирует наиболее важный принцип, связанный с принятием Богом послушания христианина. Условия Его закона не были смягчены: Бог по-прежнему требует от нас личного, постоянного и совершенного послушания. Но этого мы не можем воздать Ему, пока находимся в нашем нынешнем состоянии. И вот, ради бога, там, где сердце (на которое когда-либо смотрит Бог) действительно желает полностью угодить Ему во всем и прилагает к этому честное и искреннее усилие, Бог милостиво принимает волю за дело. Внимательно вдумайтесь во 2 Коринфянам 8:12, где иллюстрируется тот же благословенный факт, и обратите внимание на слово «желая» в Евреям 13:18!
В-третьих, утверждение, сделанное в Бытие 22:1: «Бог искушал Авраама», или, как говорит наш текст, «когда он был испытан», ибо это именно то, что означает как оригинальное еврейское, так и греческое слово: подвергнуть испытанию «Это действие Бога, посредством которого Он доказывает и делает
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опыт верности и послушания Его слуг» (У. Перкинс). И это не для Его собственного сведения (ибо Он «издалека знает наши мысли»), а для их собственных знаний и знаний их собратьев. Христос поставил богатых молодого правителя к доказательству, когда Он сказал: «Пойди, продай, что имеешь, и раздай нищим» (Матфея 19:21). Так и Он подверг испытанию хананеянку, когда сказал: «Нехорошо брать хлеб детям и бросить псам» (Матфея 15:26).
«Верою Авраам, когда его судили, принес в жертву Исаака». Чтобы понять и оценить тот факт, что Авраам «верою» принес в жертву Исаака, мы должны более внимательно рассмотреть природу того испытания, которому Господь подверг того, кого Он снизошел до того, чтобы назвать своим «другом». Когда ему было предложено принести в жертву своего любимого сына, это испытание сочетало в себе различные и различные черты: оно было проверкой его подчинения или верности небу; это было испытание его привязанностей: кого он действительно любил больше: Бога или Исаака; это было испытание того, что было в нем сильнее: благодать или грех; но, прежде всего, это было испытание его веры.
Плотские авторы видят в этом инциденте не более чем суровое испытание естественных чувств Авраама. Иначе и быть не может, ибо вода никогда не поднимается выше своего уровня; а плотские люди неспособны различать духовные вещи. Но следует внимательно отметить, что в Послании к Евреям 11:17 не говорится: «Повинуясь святой воле Божией, Авраам принес в жертву Исаака», хотя это было правдой; ни «из высшей любви к Богу он принес в жертву своего сына»,
хотя и это было так. Вместо этого Святой Дух заявляет, что патриарх действовал «верою», заявляя, что «получивший обетования принес в жертву своего единородного сына». Большинство современных комментаторов, наполненных плотскими чувствами, а не Святым Духом, совершенно упускают из виду этот момент, который является центральной красотой нашего стиха. Давайте же постараемся уделить этому более пристальное внимание.
Призвав Авраама принести сына в жертву во всесожжение, Господь подверг его веру огненному искушению. Как же так? Поскольку обещания Бога Аврааму относительно его
«семя» сосредоточилось в Исааке, и, приказав ему убить своего единственного сына, Он, казалось, противоречил Сам Себе. Измаил был изгнан, и только потомство Исаака должно было быть причислено к Аврааму как благословенное семя, среди которого Бог имел Свою Церковь. Исаак был отдан Аврааму после того, как он уже давно был бездетным, и когда утроба Сарры умерла, поэтому не было никакой вероятности, что у него будут еще сыновья от нее. В то время сам Исаак был бездетным, и убить его означало лишить его всех надежд. Как же тогда Авраам мог примирить Божественное повеление с Божественным обетованием? Принести в жертву сына и наследника было не только противно его естественным страстям, но и противно плотскому разуму.
Подобным образом Бог сегодня испытывает веру Своего народа. Он призывает их совершать поступки послушания, противоречащие их естественным страстям и плотскому разуму. «Если кто хочет идти за Мною, отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною» (Матфея 16:24). Сколькие христиане испытывали привязанность к нехристианам, а затем к ним приходило пронзительное слово: «Не будьте в неравных отношениях с неверующими» (2 Кор. 6:14)! Сколько детей Божьих были членами «церкви», где они видели, что Христос был
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ОБЕСЧЕЩЕННЫЙ; внимать этому Божественному повелению: «Итак выйдите из среды их и отделитесь, говорит Господь» (2 Кор. 6:17), влекло за собой оставление близких и родных по плоти; но призыв Божий нельзя было игнорировать, каким бы болезненным ни было послушание ему.
Но когда нас подвергнут такому испытанию, чтобы принести в жертву нашего Исаака? На этот вопрос пуританин Мэнтон дал тройной ответ. Во-первых, в случае подчинения провидению, когда у нас отбираются близкие родственники. Небеса знают, как поразить нас в правильном ключе; будет величайшее испытание, в котором уготована наша любовь. Во-вторых, в случае самоотречения — отказ от своих избранных интересов ради чистой совести. Мы должны расставаться не только с плохими вещами, но и с такими, которые мы ценим превыше всего на свете. Когда Бог требует (как Он сделал это с писателем), чтобы мы оставили отца и мать, мы не должны медлить; более того, наша жизнь не должна быть нам дорога (Деяния 20:24). В-третьих, в умерщвлении нашей глубинной похоти: вот что означается отсечением «правой руки» или вырыванием «правого глаза».
(Матфея 5:29, 30).
Обратим внимание на время, когда Авраам подвергся такому испытанию. Святой Дух подчеркнул это в Бытие 22:1, сказав: «И было после всего этого, что Бог искушал Авраама». В этих словах, кажется, содержится двойная ссылка. Во-первых, общие для всех предшествующих испытаний, которые пережил Авраам – его путешествие в Ханаан, пребывание там в шатрах, долгое-долгое ожидание обещанного наследника. Теперь, когда он прошел через великую борьбу с недугами, ему предстоит пережить еще более суровое испытание.
Ах, Бог мало-помалу воспитывает Своих детей: по мере того, как они растут в благодати, им поручаются более трудные задачи, и им приходится проходить через более глубокие воды, чтобы им было предоставлено больше возможностей для проявления их возросшей веры в Господа. Не новобранцу, а покрытому шрамами ветерану отведено место в первых рядах битвы. Не думай, что это странно, братья-христиане, если твой Бог сейчас назначает тебе более суровые испытания, чем несколько лет назад.
Во-вторых, в Бытие 22:1 делается более конкретная ссылка на то, что записано в предыдущей главе: чудесное рождение Исаака, великий праздник, который устроил Авраам, когда он был отнят от груди (стих 8), и изгнание Измаила. (стих 14). Чаша патриаршей радости теперь была полна. Его перспективы казались весьма многообещающими: на горизонте не появилось ни облачка. Но именно тогда, словно сильный раскат грома среди ясного неба, на него постигло самое тяжелое испытание! Да, и именно после того, как Бог объявил Иова «человеком совершенным и праведным», Он предал все, что у него было, в руки сатаны (Иов 1:8, 12). Так было и при восхищении Павла на третье небо, когда он получил такое «обилие откровений», что было дано ему «жало в плоть, ангел сатаны, чтобы ущемлять его» (2 Кор. 12). :1-7).
Как нам нужно искать благодати, чтобы мы могли легко удержать все здесь, внизу. Справедливо сказал старый писатель: «Не строй себе гнезда ни на одном земном дереве, ибо весь лес обречен на вырубку». Не только для славы Божьей, но и для нашего собственного блага мы сосредотачиваем свою привязанность на «вышнем». И ввиду того, что только что предстояло нам, как необходимо, чтобы мы заранее ожидали и старались быть готовыми к тяжким испытаниям. Разве нам не приказано «слышать о будущем времени» (Ис. 42:23)? Чем больше
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мы спокойно предвкушаем будущие испытания, тем меньше вероятность того, что они нас поколеблют и одолеют, когда они придут: «Возлюбленные, не подумайте, что странным будет огненное испытание, которое должно испытать вас, как если бы с вами случилось что-то странное» (1 Пет. 4:12).
Рассмотрев время испытания Авраама, давайте теперь рассмотрим суровость его испытания. Сначала сам акт. Аврааму было приказано убить не всех его волов и стад, а одного человека; и это не один из его верных слуг, а его любимый сын.
Аврааму было велено не изгонять его из дома или из Ханаана, а отрезать его от земли живых. Ему было приказано сделать что-то, для чего нельзя было найти никакой причины, кроме власти Того, Кто дал приказ. Ему было приказано сделать то, что было наиболее отвратительно для естественных чувств. Он должен не только согласиться на смерть своего дорогого Исаака, но и сам быть его палачом. Он должен был убить человека, который не был виновен ни в каком преступлении, но который (согласно Божественным записям) был необычайно послушным, любящим и послушным ребенком. Было ли когда-либо такое требование к человеческому существу раньше или после?
Во-вторых, рассмотрите предлагающего. В нашем тексте он представлен в особом образе: «тот, кто получил обетования», что является ключевым предложением этого стиха. Бог объявил Аврааму, что Он установит вечный завет с Исааком и семенем его после него (Быт. 17:9). Исаак, и никто другой, был «семенем», чье потомство должно было овладеть Ханааном (Быт. 12:7). Именно через него должны были благословиться все народы (Быт. 17:7), и поэтому именно через него должен был исходить Христос по плоти. Эти обещания Авраам «получил»: он отдал им должное, твердо верил им, полностью ожидал их исполнения. Теперь выполнение этих обещаний зависело от сохранения жизни Исаака — по крайней мере, до тех пор, пока у него не родится сын; и принести его в жертву сейчас, казалось, сделало их все недействительными, сделав их исполнение невозможным.
«Тот, Кто получил обетования» — «который отмечает не только откровение обетований относительно многочисленного исхода и грядущего Мессии из чресл Его, но и принятие их и сердечное согласие с ними. Он получил их не только частным верующим, а как доверенное лицо для использования церковью. В первые века мира у Бога было несколько выдающихся людей, которые получили откровение о Его воле во имя остальных. Это был случай Авраама, и он здесь рассматривается не только как отец, любящий отец, но и как получивший обетования как публичная личность и отец верных —
человек, которого Бог избрал для того, чтобы вложить обетования» (Т. Мэнтон). В этом заключалась духовная острота испытания: не оказался ли бы он, убивая Исаака, неверным своему доверию? вся надежда на выполнение таких обещаний?
Мэтью Генри, комментируя время, когда Авраам получил это трудное повеление от Бога, решительно сказал: «После того, как он получил обещания, что этот Исаак устроит свою семью и что «в нем будет призвано семя его» ( Евр.
11:18), и что он будет одним из прародителей Мессии и всех народов, благословившихся в Нем; так что, будучи призван принести в жертву своего Исаака, он как бы был призван разрушить и истребить свою собственную семью, отменить обетования Божии, предотвратить наступление
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Христа, чтобы уничтожить всю истину, принести в жертву свою душу и свою надежду на спасение, одним ударом истребить церковь Божию; самое ужасное испытание!» Если бы Исаак был убит, тогда казалось бы, что все потеряно.
Могут спросить: «Но почему Бог должен таким образом испытывать веру патриарха?» Ради самого Авраама, чтобы он мог лучше узнать силу той благодати, которую Бог даровал ему. Как подвешивание тяжелого груза на цепи обнаруживает либо его слабость, либо его силу, так и Бог помещает Свой народ в различные обстоятельства, которые проявляют это состояние их сердец, независимо от того, действительно ли они доверяют Ему. Господь испытал Езекию, чтобы показать ему его немощь (2 Пар. 32:31); он пытался показать Иову, что, хотя Он и убьет его, он все же будет доверять Богу. Во-вторых, ради других, чтобы Авраам мог быть для них примером. Бог призвал его быть отцом верных, и поэтому Он хотел показать всем поколениям Своих детей, какую благодать Он даровал ему – каким достойным «отцом» или образцом он был (сокращенно из В.
Гуж).
Подобным же образом Бог сегодня испытывает Свой народ и подвергает испытанию благодать, которую Он сообщил их сердцам: это как для Его собственной славы, так и для их собственного утешения.
Господь полон решимости показать, что у Него есть на земле люди, которые скорее оставят любой комфорт и перенесут любые страдания, чем откажутся от своего простого долга; которые любят Его больше, чем свою собственную жизнь, и готовы доверять Ему в темноте. Так и мы в выигрыше, поскольку никогда не имеем более ясного доказательства реальности благодати, чем когда мы переживаем тяжелые испытания. «Зная, что от скорби происходит терпение, от терпения опытность, от опытности надежды» (Рим. 5:3, 4). Как сказал другой: «Стуча в сосуд, мы видим, полон он или пуст, треснут или цел, и по этим ударам провидения нас обнаруживают».
Джон Оуэн справедливо заметил: «Испытания — единственный пробный камень веры, без которого люди должны хотеть (не иметь) лучших доказательств ее искренности и эффективности, а также лучшего способа свидетельствовать о ней другим. Поэтому нам не следует бояться испытаний, из-за замечательных преимуществ веры в них и посредством них». Да, Слово Божье идет дальше и призывает нас: «С радостью считайте, когда вы впадаете в различные искушения» или «испытания», заявляя, что «испытание вашей веры производит терпение; но пусть терпение совершает свое совершенное действие, чтобы будьте совершенны и целостны, ни в чем не нуждаясь» (Иакова 1:2-4). Так же и: «Хотя и ныне, если понадобится, вы находитесь в тягости от многочисленных искушений (или «испытаний»), так что испытание вашей веры оказывается гораздо драгоценнее гибнущего золота, хотя бы оно было испытано огнем. , можно обрести похвалу и честь и славу в явление Иисуса Христа» (1 Пет. 1:6, 7).
В заключение давайте посмотрим, как Авраам вел себя в этом тяжелом испытании: «получив обетования, он принес в жертву своего единородного сына». Многие поучительные подробности относительно этого записаны в 22-й главе Бытия. Там окажется, что Авраам не советовался с Саррой — зачем ему это делать, если он уже знал волю Божью по этому поводу! Не было также никаких споров с Богом относительно явно вопиющего несоответствия между Его нынешним повелением и Его предыдущими обетованиями. И никакой задержки не было:
«И встал Авраам рано утром, и оседлал осла своего, и взял двух из своих
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юноши с ним и Исаак, сын его, и накололи дрова для всесожжения, и встали, и пошли на место, о котором сказал ему Бог» (Быт. 22:3). Из какого сверхплотского начала это произошло?
Одно слово дает ответ: ВЕРА. Не теоретическая вера, не простое знание Бога, а реальная, живая, духовная, победоносная вера.
«Верою Авраам, когда его судили, принес в жертву Исаака». Верой в Божественную справедливость и мудрость, стоящую за повелением так действовать. Верой в правдивость и верность Бога, чтобы исполнить Его собственные обещания. Полностью уверенный в том, что Бог способен исполнить Свое слово, Авраам закрыл глаза на все трудности и твердо рассчитывал на силу Того, кто не может лгать. Такова сама природа или характер духовной веры: она убеждает душу в абсолютном превосходстве Бога, безошибочной мудрости, неизменной праведности, бесконечной любви и всемогущей силе. Другими словами, оно опирается на характер живого Бога и доверяет Ему перед лицом любого препятствия. Духовная вера заставляет своего избранного обладателя судить, что величайшее страдание лучше наименьшего греха; да, он без колебаний заявляет: «Милость Твоя лучше жизни» (Пс. 62:3).
Рассмотрение оставшейся части нашего отрывка мы должны оставить для нашей следующей статьи. Но ввиду того, что уже было перед нами, разве и писатель, и читатель не вынуждены взывать к Богу: «Господи, помилуй катушку, прости мое гнусное неверие и милостиво подчини его ужасную силу. Ради Христа, пожалуйста, сотвори во мне ту духовную и сверхъестественную веру, которая прославит Тебя и принесет плоды во славу Твою. И если Ты по различающей благодати Твоей уже сообщил мне этот драгоценный, драгоценный дар, то милостиво соблаговоли укрепить его силою Твоей Святой Дух, призывай его к более частому упражнению и действию. Аминь».
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 66
Вера Авраама
(Евреям 11:17-19)
«Предайте себя Богу, как оживших из мертвых, и члены ваши Богу в орудия праведности» (Рим. 6:13). Господь имеет абсолютные права на нас, на все, что у нас есть. Как наш Создатель и Владыка, Он имеет право требовать от нас всего, что пожелает, и мы должны уступить всему, чего Он требует (1 Пар.
29:11). Все, что мы имеем, исходит от Него и должно принадлежать Ему и находиться в Его распоряжении (1 Пар. 29:14). На христианине лежит еще более глубокая обязанность расстаться со всем, что Бог может попросить у него: любящая благодарность за Христа и Его столь великое спасение должна ослабить нашу хватку за каждую заветную временную вещь. Щедрость Божья должна побудить нас добровольно отдать все, к чему Он призывает, ибо никто никогда не проиграет, отдав что-либо небесам.
Какими бы сильными ни были эти соображения для любого обновленного ума, факт остается фактом: они не тронут нас до тех пор, пока не проявится вера. Именно вера заставляет нас подчиняться небесам, отвечать на Его требования и отвечать на Его призывы.
«Верою Авраам, когда он был испытан, принес в жертву Исаака; и тот, кто получил обетования, принес в жертву своего единородного сына. О котором было сказано: что в Исааке наречется тебе Семя: так как Бог мог воскресить воскресшего Его из мертвых, откуда и принял Его в образе» (Евр. 11:17-19). Целью апостола, приводившего этот замечательный случай, было показать, что свойство веры – проводить своего обладателя через величайшие испытания с радостным подчинением и приемлемым послушанием воле Божией. Чтобы сделать это яснее читателю, постараемся показать мощное влияние, которое вера оказывает на поддержку души и проводит ее через испытания и испытания.
Во-первых, вера правильно судит обо всем: она впечатляет нас ощущением неопределенности и мимолетности земного и заставляет высоко ценить невидимое и небесное. Вера есть духовное благоразумие, противоположное не только невежеству, но и безумию: сколько у нас неверия, столько у нас безумия — «О глупцы и медлительные сердцем на веру»
(Луки 24:25). Вера – это духовная мудрость, которая учит нас ценить благосклонность Божию, улыбки Его лица, утешения Небес; оно показывает нам, что все внешнее ничто по сравнению с внутренним миром и радостью. Плотский разум ценит заботы настоящей жизни и цепляется за ее богатства и почести; чувства заняты плотскими удовольствиями; но вера знает: «Милость Твоя лучше жизни» (Пс.
63:3). 
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Во-вторых, вера разрешает все загадки и сомнения, когда мы стоим перед дилеммой: какая проблема стояла перед Авраамом; что! Должен ли я принести в жертву Исаака и свести на нет Божьи обещания, или я должен ослушаться Его с другой стороны? Вера устранила затруднение: «поскольку Бог мог воскресить Его даже из мертвых». Вера верит в исполнение обетования, что бы разум и смысл ни говорили обратное; он разрубает этот узел решительной зависимостью от силы и верности Бога. Вера низвергает плотские помыслы и все превознесение, превозносящееся против Бога, и пленяет всякую мысль в послушание Христу.
В-третьих, вера — это благодать, которая смотрит в будущее, и в свете реальности самые тяжелые испытания кажутся ничем. Чувство занято только существующими вещами, и потому природе кажется тягостным и горьким отречься от себя. Но язык веры таков: «Ибо легкое страдание наше, кратковременное, производит для нас гораздо более огромную и вечную славу, когда мы смотрим не на видимое, но на видимое». не виден» (2 Кор. 4:17, 18). Вера смотрит за завесу и поэтому оказывает мощное влияние, поддерживая душу во время испытаний. Тот, кто идет в свете Вечности, идет спокойно и счастливо сквозь туманы и туманы времени; ни недовольство людей, ни уговоры мира не затрагивают его, поскольку он видит восхитительное и трогательное зрелище славного Наследия, к которому он идет.
В-четвертых, «вера действует любовью» (Гал. 5:6), и тогда нет ничего слишком близкого и дорогого для нас, если отказ от них прославит Бога. Вера смотрит не только вперед, но и назад; оно напоминает душе о том, какие великие дела сотворил для нас Бог в Господе. Он дал нам Своего возлюбленного Сына, и Он стоит бесконечно больше, чем все, что мы можем Ему дать. Да, вера постигает дивную любовь Божию в Господе и говорит: «Если Он дал Любимцу Своего лона умереть за меня, придержусь ли я какой-нибудь малой жертвы?» Если бы Бог дал мне Христа, отрекусь ли я от Него, моего Исаака: я люблю его хорошо, но Бога я люблю больше. Так действует вера, побуждая душу любовью Божией, чтобы мы из благодарности Ему расстались с теми утешениями, которых Он требует от нас.
«О котором сказано: в Исааке наречется тебе Семя» (стих 18). Это было сказано апостолом, чтобы показать, в чем заключалось величайшее препятствие перед верой Авраама. Сначала его призвали «принести в жертву» своего сына и наследника. Во-вторых, и это после того, как он
«получил обещания». В-третьих, не Измаил, а его «единородный» или возлюбленный Исаак — в этом сила выражения: это выражение нежности, как в Иоанна 1:18, 3:16.
шоу. В-четвертых, он должен убить того, от кого должен был произойти Сам Мессия, ибо в этом явно смысл Божественного обетования, записанного в стихе 18.
Давным-давно Джон Оуэн обратил внимание на тот факт, что социниане (унитарии) свели Божье обещание Аврааму к двум главам: во-первых, о многочисленном потомстве, а во-вторых, о том, что это потомство должно населять землю Ханаанскую и наслаждаться ею как наследием. Но это, как он указывал, прямо противоречит апостолу, который в Евр. 11:39 утверждает, что, когда они владели землей Ханаанской почти до конца срока ее дарования им, но не получили исполнения обетования – мы желаем, чтобы наши современные
«диспенсационалисты» задумались бы над этим стихом. Хотя верно то, что многочисленное потомство Авраама и его пребывание в Ханаане были одновременно и средством, и залогом
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исполнение обетования, однако Деяния 2:38, 39 и Галатам 3:16 безошибочно ясно показывают, что предметом обетования был Сам Христос со всей работой Его размышлений об искуплении и спасении Его Церкви.
«О котором сказано: в Исааке наречется тебе Семя». Это Божественное обещание впервые встречается в Бытие 21:12, и случай, когда Бог дал его Аврааму, еще раз помогает нам определить его значение. В этом контексте мы находим, что Господь повелел изгнать Агарь и ее сына, и читаем: «И было это весьма тяжко в глазах Авраама из-за сына его» (Быт. 21:11). Тогда, чтобы утешить его разбитое сердце, Иегова сказал Своему «другу»: не горюй о сыне Агари, ибо Я дам тебе Того, Кто лучше миллиона Измаилов; Я дам тебе сына, от которого произойдет не кто иной, как обещанный Спаситель и Искупитель.
И теперь Авраам был призван убить того, кто был отмеченным прародителем Мессии! Никакой обычной веры здесь не требовалось!
Кто может усомниться в том, что сейчас Авраам находился под сильным давлением сатаны! Разве он не указал бы на то, насколько «непоследовательным» был Бог? – как он часто делает это нам, если мы настолько глупы, что выслушиваем его гнусные обвинения. Разве он не апеллировал бы к своим чувствам и не сказал бы: «Как отнесется к тебе Сарра, когда узнает, что ты убил и превратил в пепел дитя ее старости?» Не стал бы он пытаться убедить Авраама, что Бог играет с ним, что на самом деле Он не хотел, чтобы его воспринимали всерьез, что он не мог быть настолько жестоким, чтобы требовать, чтобы праведный отец был палачом его собственного послушного сына? В свете всего, что открыто о нашем великом Враге в Священном Писании, а также принимая во внимание наш собственный опыт его дьявольских нападений, кто может сомневаться, кроме того, что Авраам теперь стал непосредственным объектом нападения Дьявола.
Ах, ничто, кроме разума, сосредоточенного на Господе, не могло тогда противостоять Дьяволу и выполнить задачу, столь трудную и мучительную. «Если бы он был слаб в вере, он бы усомнился в том, могут ли два откровения, по-видимому, противоречивые, исходить от одного и того же Бога, а если бы они были, то следует ли доверять такому Богу и повиноваться ему. Но, будучи сильным в вере, он Я рассуждал следующим образом: "Это явное повеление Бога, у меня есть удовлетворительные доказательства этого; и поэтому ему следует немедленно и безоговорочно повиноваться. Я знаю, что Он совершенно мудр и праведен, и то, что Он повелевает, должно быть правильным. Повиновение этому действительно кажется, что повеление создает препятствия на пути выполнения ряда обещаний, данных мне Богом. Я совершенно уверен, что Бог дал эти обещания; я совершенно уверен, что Он их выполнит. Как Он должен выполнить эти обещания? исполнять их, я не могу сказать. Это Его сфера, а не моя. Ему принадлежит обещать, а мне верить; Ему приказывать, а мне подчиняться» (Джон Браун).
Случай, который мы сейчас рассматриваем, еще раз показывает нам, что вера связана не только с обетованиями Божиими, но и с Его заповедями. Да, это главное, что здесь предлагается нам. Авраам был «тверд в вере», когда Бог провозгласил, что у него будет сын от престарелой жены (Рим. 4:19), и его не смущала, казалось бы, непреодолимая трудность, стоявшая на пути; и теперь он был силен в вере, когда Бог повелел ему убить своего сына, не поддаваясь кажущемуся непреодолимому препятствию, которое его поступок создал бы перед тем, как он получит Семя через Исаака. Ах, дорогой
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Читатель, не заблуждайся в этом вопросе: вера, которая не так сильно и искренне связана с заповедями, как с обетованиями Божьими, не является верой Авраама и, следовательно, не является верой избранных Божиих. Духовная вера не выбирает: она боится Бога так же, как и любит Его.
Как в обетования не верят с живой верой, пока они не отвлекут наши сердца от плотской суеты и поиска того счастья, которое они нам предлагают, так и в заповеди не верят правильно, если мы не будем полностью готовы согласиться с ними как с единственным правилом для достижения цели. направляйте нас в достижении этого счастья, а также придерживайтесь их и подчиняйтесь им. Псалмопевец заявил: «Я поверил заповедям Твоим» (Пс. 118:66); он признавал за ними власть Божию, была готовность сердца услышать в них Его голос, была решимость воли к тому, чтобы его действия регулировались ими. Так было с Авраамом, и так должно быть и с нами, если мы хотим предоставить доказательства того, что он — наш «отец». «Если бы вы были дети Авраама, то дела Авраамовы делали бы» (Иоанна 8:39).
Слово Божье не должно восприниматься нами по частям, но должно быть принято в наши сердца целиком: каждая часть должна влиять на нас и пробуждать в нас характеры, которые каждая отдельная часть способна вызвать. Если обетования вызывают утешение и радость, то заповеди должны пробуждать любовь, страх и послушание. Заповеди являются частью Божественного откровения. То же Слово, которое призывает нас верить в Господа как вседостаточного Спасителя, также призывает нас верить заповедям Божьим для формирования наших сердец и руководства нашими путями. Между заповедями и обетованиями существует необходимая связь, ибо последние не могут принести нам пользы, пока не будут соблюдены первые: наше согласие с Законом предшествует нашей вере в Евангелие. Божьи повеления «не тяжки» (1 Иоанна 5:3). Христа необходимо принять как Законодателя, прежде чем Он станет нашим Искупителем: Исайя 33:22.
Как готовность Авраама принести в жертву своего сына осуждает тех, кто противится Божьим повелениям и не желает пожертвовать своими злыми и грязными похотями! «Кто из вас, — говорит Христос, — кто не оставит всего, что имеет, тот не может через ученика Моего» (Лк. 14:33): под этим Он имел в виду, пока не сделает в сердце искренности и решительного стремления отвратиться от все, кто конкурирует (за наши привязанности) с Господом Иисусом, не может стать христианином: см. Исаия 55:7. Напрасно мы заявляем о своем спасении, если мир все еще управляет нашими сердцами. Божественная благодать не только избавляет от грядущего гнева, но и теперь действенно «учит» своих получателей отвергать «всякое нечестие и мирские похоти, чтобы нам жить трезво, праведно и благочестиво в нынешнем мире» (Титу 2:12). ).
«Поскольку Бог силен и из мертвых воскресить Его» (стих 19). Здесь мы узнаем, что было непосредственным объектом веры Авраама в этом случае, а именно, могучая сила Божия. Он был полностью уверен, что Господь скорее сотворит чудо, чем нарушит Свое обещание. Ах, братья мои, именно размышлением о достаточности Бога успокаивается сердце и утверждается вера. Во времена искушений, когда душа отягощена сомнениями и страхами, большое облегчение можно получить, размышляя о Божественных качествах, в частности, о всемогуществе Бога. Его всемогущая сила является особой опорой веры. Благодаря этому во все времена вера святых значительно укреплялась. Так было с тремя евреями: «Бог наш, Которому мы служим, силен избавить нас от палящего огненного
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«печь» (Дан. 3:17)! «Богу все возможно» (Марка 10:27): Он способен исполнить Свое слово, хотя вся земля и ад, кажется, восстают против него.
Здесь мы также видим проявление еще одного атрибута веры, а именно, посвящения событий Богу. Плотский разум не может успокоиться, пока не будет найдено решение, пока он не увидит выход из своих затруднений. Но вера распространяет нужду перед Богом, возлагает на Него бремя и спокойно предоставляет Ему решение. «Предай дела твои Господу, и помыслы твои утвердится» (Притч. 16:3): когда это действительно делается верой, мы освобождаемся от многих смятений ума и волнений души, которые в противном случае огорчали бы нас. Итак, здесь Авраам доверил это событие Богу, рассчитывая на Его силу снова воскресить Исаака, даже если он будет убит. В этом сама природа духовной веры: передать Ему свое дело и спокойно и с ожиданием ожидать обещанного избавления, хотя мы не можем ни осознать, ни представить себе, каким образом оно произойдет. «Предай путь твой Господу, надейся на Него, и Он исполнит» (Пс. 36:5).
О, как мало веры сегодня проявляется среди народа, исповедующего Бога. Занятые почти полностью растущей волной зла в мире, быстрым распространением католицизма, отступничеством протестантизма, подавляющее большинство тех, кто сейчас несет мир, приходят к выводу, что мы столкнулись с безнадежной ситуацией. Такие люди, похоже, не знают истории прошлого. Оба в О.Т. времена и в разные периоды этого устроения дела обстояли гораздо хуже, чем сейчас. Более того, такие дрожащие пессимисты упускают из виду Бога: разве ОН не «способен» справиться с нынешней ситуацией? Может быть дано колеблющееся «да», которое сразу же сводится на нет вопросом: «Но где обещание, что Он сделает это?» Где? Почему в Исаии 59:19: «Когда враг придет как поток (разве он уже не сделал это!), Дух Господень поднимет против него знамя» – но кто этому верит!
Ах, мой читатель-христианин, поразмысли вдумчиво над этим благословенным утверждением о Нем, Кто не может лгать, а затем склони голову от стыда за свое неверие. Может показаться, что все в мире мертво против исполнения многих Божественных обетований, однако, какой бы мрачной и ужасной ни казалась перспектива, Церковь Божия на земле сегодня не сталкивается с такой критической и отчаянной ситуацией, как это было отец верующих, когда он держал нож у груди того, от одной жизни которого зависело исполнение всех обетований. И все же он полагался на верность и силу Бога, чтобы обеспечить Свою собственную правдивость: и мы можем поступить так же и в данный момент. Тот, Кто ответил на веру тяжело испытанного Авраама, на веру Моисея, когда Израиль стоял перед Красным морем, на веру трех евреев, брошенных в вавилонскую печь, откликнется на нашу веру, если мы действительно доверяем Ему. Братья, оставьте же свои газеты, встаньте на колени и с нетерпением молитесь о новом излиянии Святого Духа. Крайность человека – это всегда возможность Бога.
«Поскольку Бог мог воскресить Его даже из мертвых». Это дает интересный взгляд на духовный интеллект патриархов. О.Т. святые были далеко не такими невежественными людьми, как полагают некоторые из наших поверхностных современников. Из молчания Книги Бытия по различным вопросам часто делались ошибочные выводы: более поздние книги Священного Писания часто дополняют краткие сведения, содержащиеся в более ранних. Джон Оуэн справедливо заметил: «Авраам твердо верил не только в
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бессмертие душ человеческих, но и воскресение из мертвых. Если бы он этого не сделал, он не смог бы найти себе такого облегчения в своем горе. Он мог бы подумать и о других вещах, в которых Бог мог бы применить Свою силу; но он не мог поверить, что Он совершит это, в то, во что сам он не верил».
Некоторые, возможно, думают, что Оуэн слишком сильно опирался на свое воображение, что он прочитал в Евреям 11:19 то, чего на самом деле там нет. Если так, то они ошибаются. В Бытие 22 есть одно ясное утверждение, которое, хотя и не цитируется выдающимся пуританином, полностью подтверждает его утверждение: там нам рассказывается, что патриарх сказал своим юношам: «Я и отрок пойдем туда и поклонимся, и придем снова к тебе» (стих 5). Это чрезвычайно благословенно. Это показывает нам, что Авраам был занят не своей верой, своим послушанием или чем-либо в себе, а исключительно живым Богом: «поклонение» Ему наполняло его сердце и занимало все его мысли. Добавленные слова «и вернуться к вам» безошибочно ясно показывают, что Авраам с уверенностью ожидал, что Иегова воскресит из мертвых того, кого он собирался принести Ему в жертву во всесожжение. Это было чудесное торжество веры, записанное во славу славы благодати Божией и для нашего наставления.
О, мои дорогие братья и сестры в Господе, мы хотим, чтобы вы сделали нечто большее, чем просто прочитали эту статью: мы жаждем, чтобы вы поразмышляли над этим благословенным продолжением тяжелого испытания Авраама. Он был подвергнут испытанию, как никто другой, и результат был грандиозным; но между этим испытанием и его счастливым исходом было проявление веры, расчет на то, что Бог вступит за него, доверие к Его вседостаточной силе. И Бог не подвел его: хотя Он и испытывал его веру до предела, однако в нужный момент Господь вмешался. Это записано для нашего ободрения, особенно для тех, кто сейчас проходит через огненную печь. Кто может избавить от смерти, чего Он не может сделать! Скажи тогда одному из старых:
«Нет такой скалы, на которой можно было бы укрепиться, подобной Богу нашему» (1 Царств 2:2): Анна нашла мощную поддержку своей веры в силу Божью.
«Верою Авраам... принес в жертву Исаака... считая, что Бог силен воскресить его». Таким образом, вера ожидает воздаяния от Бога. Вера знает, что потерять что-то ради бога — это спасительная сделка. Вера снова ищет возмещения утешений, как в натуральной, так и в денежной форме: «Нет человека, который оставил бы дом или братьев... ради Меня и Евангелия, но получит во сто крат теперь, в это время, дома и братья...
и в будущем мире жизнь вечная» (Марка 10:29, 30) – то есть либо на самом деле, либо в изобилии. Когда Господь повелел одному из царей Израиля распустить нанятое им войско, он встревожился и спросил: «Что нам делать со ста талантами, которые я дал войску Израилеву» (2 Пар. 25:9), на что пророк ответил: «Господь может дать тебе гораздо больше». чем это»! Когда человек из-за верности Христу подвергается недовольству мира, а его семье грозит голод, пусть он знает, что Бог позаботится о нем. Господь не будет ни для кого должником.
«Откуда и получил Его в образе» (стих 19). Авраам ради своей цели принес в жертву Исаака, чтобы считать его мертвым; и он (таким образом) получил его обратно из мертвых – не на самом деле, но способом, имеющим подобие такого чуда. Этот
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иллюстрирует и демонстрирует истинность того, что только что было сказано выше. Бог снова возвращает нам то, что мы приносим Ему: «Что посеет человек, то и пожнет» (Гал. 6:7).
«И Он воздаст ему тем, что дал ему» (Притч. 19:17), ибо Он не будет обязан ни одному из Своих творений. Анна отдала Самуила Господу, и взамен у нее родилось еще много детей (1 Царств 2:20, 21). Как же велико тогда безрассудство тех, кто удерживает от Бога все, о чем Он просит их: как они оставляют свои собственные милости, стоят в своем собственном свете и препятствуют своему собственному благу.
«Откуда и получил его в образе». Вот великий результат веры патриарха. Во-первых, суд отменили, Исаака пощадили: самый быстрый способ закончить суд — полностью смириться с ним; если мы хотим спасти свою жизнь, мы должны ее потерять.
Во-вторых, он получил выраженное одобрение Господа: «Теперь я знаю, что ты боишься Бога».
(Быт. 22:12): тот, чья совесть чиста пред Богом, наслаждается великим миром. В-третьих, у него было более ясное представление о Христе, чем раньше: «Авраам видел день Мой», — сказал Спаситель, — чем ближе мы держимся к пути послушания, тем реальнее и драгоценнее будет для нас Христос.
В-четвертых, он получил более полное откровение имени Бога: он назвал Его «Иегова-Ире».
(Быт. 22:14): чем больше мы выдерживаем испытания, тем лучше мы будем наставлены в делах Божьих. В-пятых, ему был подтвержден завет (Быт. 22:16, 17): самый быстрый путь к полной уверенности – это полное послушание.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 67
Вера Исаака
(Евреям 11:20)
Хотя Исаак прожил дольше всех из четырех великих патриархов, тем не менее о нем записано меньше, чем о любом другом: около двенадцати глав посвящены биографии Авраама, и столько же - Иакову и Иосифу, но за исключением одной или двух После кратких упоминаний до и после истории Исаака история Исаака сжимается в две главы, Бытие 26, 27. Сравнивая его характер с характерами его отца и сына, мы можем отметить, что о победах веры Авраама упоминается меньше, и меньше неудач Джейкоба.
В целом жизнь Исаака разочаровывает: она начинается ярко, но заканчивается в тени — как и жизнь многих других, она не выполнила своего раннего обещания.
Один поступок из жизни Исаака, который Святой Дух выбрал для упоминания в Свитке веры, возвращает нас к 27-й главе Бытия, где, как хорошо сказал пуританин Оуэн: «Нет ни одной (другой истории) в Священном Писании, наполненной более запутанными и запутанными событиями. трудности в правильном суждении о связанных вещах, даже если суть факта изложена ясно и ясно. Все это символизирует для нас Божественное суверенитет, мудрость и верность, эффективно действующие через слабости, немощи и грехи всех заинтересованных лиц. в деле».
Бытие 27 начинается с представления нам Исаака в старости и заявляет, что «глаза его потускнели, так что он не мог видеть» (стих 1). Нет нужды говорить, что мы имеем здесь нечто большее, чем простое упоминание о состоянии его физических глаз, однако в наши дни, когда так много людей славятся своим пониманием Слова «буквально», Божьим слугам нужно остановиться на самых элементарных вещах. духовные истины. Все в Священном Писании имеет более глубокое значение, чем «буквальное», и мы сильно проигрываем, когда ограничиваемся «буквой» любого стиха. Давайте сравним это утверждение о дефектном зрении Исаака с тем, что записано о другом рабе Божием в том же преклонном возрасте: «И был Моисей, когда умер, ста двадцати лет: око его не потускнело» (Втор. 34:7). ).
27-я глава Бытия показывает нам, в какое низкое состояние может попасть дитя Божье. Исаак представляет нам торжественное предупреждение о пагубных последствиях, которые следуют за неспособностью судить и отвергать наши естественные желания. Если мы не умерщвляем членов наших, находящихся на земле, если не воздерживаемся от плотских похотей, воинствующих против души, то острое лезвие нашей духовной жизни притупится, и чистое золото потускнеет. Если мы живем, чтобы есть, а не едим, чтобы жить, наше духовное видение неизбежно будет дефектным. Различение — это побочный продукт, плод и результат самоотречения и следования за Христом (Иоанна 8:12). Это
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было ли это самоотречение, которое было так заметно в Моисее: он научился отказываться от того, что нравилось плоти, и занял почетное положение как сын дочери фараона; поэтому его «око не было тусклым». Он увидел, что евреи, делавшие кирпичи, были народом Божьим, объектами Его верховного благоволения, и, следуя своим духовным побуждениям, связал с ними свою судьбу.
Насколько иначе обстояло дело с бедным Исааком! Вместо того, чтобы держать свое тело в подчинении, он потакал ему. Более чем намек на это дается в Бытие 25:28: «И полюбил Исаак Исава, потому что он ел оленину его»: это привело его под влияние человека, который не мог ему помочь духовно, и он полюбил его. потому что он служил своим плотским похотям. И вот в 27-й главе Бытия, когда он думал, что конец его дней близок, и желал даровать сыну патриархальное благословение, вместо того, чтобы предаться посту и молитве, а затем действовать по открывшейся воле Божией Нам говорят, что он позвал Исава и сказал: «Теперь возьми, прошу тебя, твое оружие, твой колчан и твой лук, и пойди в поле, и добудь мне оленины, и приготовь мне вкусного мяса, кого я люблю, и принеси мне, чтобы я поел, чтобы душа моя благословила тебя прежде, чем я умру» (Быт. 27:3, 4). Именно это и дает ключ к немедленному продолжению.
«И сказал Господь ей (то есть Ревекке): два народа во чреве твоем, и два народа отделятся от чресл твоих; и один народ будет сильнее другого народа; и старший будет служить младший» (Быт. 25:23). Это место Писания дает второй ключ ко всему происшествию, описанному в 27-й главе Бытия, и открывает нам Послание к Евреям 11:20. Здесь мы видим, как Бог открывает судьбу Иакова и Исава: обратите внимание, что это откровение было дано матери (которая имела
«вопросили Господа»: стих 22), а не своему отцу. То, что впоследствии Исаак сам ознакомился с ее терминами, ясно, но насколько он действительно постиг их смысл, сказать нелегко.
Ревекка поверила слову, которое сказал ей Господь; однако ей не удалось проявить полное доверие к Нему. Когда она увидела явное пристрастие Исаака к Исаву и узнала, что ее муж собирается совершить последний религиозный акт патриархального священника и произнести благословение на своих сыновей, она испугалась. Когда она услышала, как Исаак велел Исаву приготовить ему «вкусное мясо» — очевидно, желая разжечь или усилить его привязанность к Исаву, чтобы он мог благословить его от всего сердца, — она вообразила, что замысел Божий вот-вот будет сорван, и прибегла к мерам, которые не подобают дочери Иеговы и которые никоим образом не могут быть оправданы. Мы не будем подробно останавливаться на обмане, который она побудила принять Иакова, но отметим, что он представляет собой торжественный пример настоящей веры, решительно опирающейся на Божественные обетования, но употребляющей неправильные пути и неверные средства для их достижения.
Далее мы увидим, как Исаак был обманут Иаковом, выдававшим себя за Исава. Хотя поначалу он чувствовал себя неловко и подозрительно, его страхи были в значительной степени смягчены ложью Иакова: хотя он услышал голос и принадлежал младшему сыну, тем не менее его руки казались руками старшего.
Воистину жалко видеть, как престарелый патриарх лишился чувства осязания в своих попытках опознать того, кто принес ему вожделенную оленину. Это это
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это должно громко говорить нашим сердцам: тот, кто уступает похотям плоти, вредит своим духовным инстинктам и широко открывает дверь для Дьявола, чтобы он обманул его и обманул своей ложью! Тот, кто позволяет естественным чувствам и привязанностям преобладать над требованиями открытой воли Бога, в конце концов оказывается в униженном состоянии. Как часто оказывается, что духовные враги человека — его домашние! Исаак неразумно любил Исава.
Но теперь нам предстоит столкнуться с трудным вопросом: намеренно ли Исаак противодействовал известному совету Бога? Неужели он дерзко намеревался даровать Исаву то, что, как он был уверен, Господь предназначил Иакову? «Что бы ни говорили в оправдание Исаака, несомненно, он сильно потерпел неудачу в двух вещах. ел свою оленину: Бытие 25:28. Во-вторых, в том, что он недостаточно вник в мысли Божьи в пророчестве, полученном его женой относительно их сыновей. С одной стороны, не подлежит сомнению, но то, что он знал о ни, с другой стороны, что он не понимал ее. Ибо если бы святой человек знал, что это была определенная воля Божия, он не стал бы противоречить ей. Но это произошло от недостатка усердного исследования посредством молитвы, в разум Божий» (Джон Оуэн).
Мы искренне согласны с этими высказываниями выдающегося пуританина. Хотя поведение Исаака в этом случае было далеко не таким, как у ребенка Божьего, который пришел к выводу, что его земное паломничество почти завершено, все же милосердие запрещает нам истолковывать его действия как можно худшим образом. Хотя его привязанность к Исаву была неуместной, тем не менее, в отсутствие каких-либо ясных библейских доказательств, у нас нет оснований думать, что он согрешил самонадеянно, сознательно сопротивляясь открытой воле Бога; скорее мы должны заключить, что у него не было ясного понимания Божественного пророчества, данного Ревекке – его духовная проницательность была тусклой, как и его физическое зрение! Что касается недостойной роли, которую сыграли Ревекка и Иаков, то их усилия следует рассматривать не столько как лихорадочные усилия плоти, стремящиеся принудить к исполнению Божьего обетования, сколько как благонамеренные, но ошибочные намерения предотвратить воспрепятствование осуществлению Божьего обетования. Божья цель. Их страхи напоминают нам страх Озы во 2 Царств 6:6.
Единственное светлое пятно в мрачной картине, которую Святой Дух так верно нарисовал для нас в Бытие 27, находится в стихе 33. Сразу после того, как Исаак произнес главное благословение Иакову, Исав вошел в шатер, принеся с собой вкусное мясо, которое он приготовился к отцу. Теперь Исаак осознал обман, который был сыгран над ним, и нам сказано, что он «очень сильно трепетал». Дрожал ли он от ярости из-за предательства Иакова? Нет, действительно. Боялся ли он, как предположил один комментатор, что может пострадать от рук вспыльчивого Исава? Нет, его следующие слова разрушают такую теорию. Скорее, теперь он осознал, что вышел из гармонии с Божественной волей и что Бог провиденциально вмешался, чтобы привести в исполнение Свои собственные замыслы. Он был восхищен до самой глубины души.
Воистину блаженно видеть, как дух восторжествовал над плотью. Вместо того чтобы выплеснуть гневное проклятие на голову Иакова, Исаак сказал: «Я благословил его, да, и он будет благословлен». Это был язык веры, преодолевающий его естественную пристрастие к
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Исав. Это было признание и признание непреложности и непобедимости Божественных велений. Он понял, что у Бога одни мысли, и никто не может повернуть Его: что хотя и много замыслов в сердце человека, но совет Господень устоит (Притч. 19:21). И слезы Исава не могли тронуть патриарха. Теперь, когда появление Божьих слов пролило на него свет, теперь, когда всемогущая рука Бога обеспечила Его собственное назначение, Исаак был тверд, как скала. Праведники могут пасть, но они не могут быть полностью повержены.
«Верою Исаак благословил Иакова и Исава в будущем» (Евр. 11:20). Иаков, младший, имел преимущество и главное благословение. Это поразительно иллюстрировало высокое суверенитет Бога. Взять младших и оставить старших погибать на их путях — это путь, которым Господь часто следовал от начала мира. Авелю-младшему отдавалось предпочтение перед Каином. Симу было отдано преимущество перед Иафетом-старшим (Быт.
10:21). Впоследствии Авраам, младший, был признан любимцем Бога. Из двух сыновей Авраама старший, Измаил, прошел мимо, а в Исааке было призвано Семя. Позже Давид, младший из восьми сыновей Иессея, был избран человеком по сердцу Бога. И Бог еще пишет, как солнечным лучом в ходе Своего промысла, что помилует, кого помилует.
«Благословение», которое Исаак произнес Иакову, значительно превосходило ту часть, которая была отведена Исаву, хотя, если мы не посмотрим глубже, чем буква слов, которые использовал их отец, между ними окажется очень небольшая разница. Иакову Исаак сказал: «Да даст тебе Бог от росы небесной и от тука земли, и много хлеба и вина».
(Быт. 27:28); то, что следует в стихе 29, касается главным образом его потомков. Исааку Исаак сказал: «вот жилище твое будет тук земли и роса небесная свыше; и мечом твоим будешь жить, и будешь служить брату твоему» (Быт. 27:39, 40). . Если не считать того, что младший сын имеет превосходство над старшим, в чем заключалось особое превосходство его доли? Если бы в обетовании не было ничего духовного, оно не принесло бы Иакову никакого утешения, ибо упомянутые временные вещи не были его уделом: как он признался фараону, «немноги и злы дни жизни моей». было» (Быт. 47:9).
То, что только что произошло перед нами, представляет собой яркий пример того, как В.Т. обещания и пророчества должны быть истолкованы; не плотски, а мистически. То, что доля Иакова намного превосходила долю Исава, ясно видно из Евреям 12:17, где она названа «благословением».
Что это такое, стало яснее, когда Исаак повторил свое благословение Иакову, сказав:
«И дай благословение Авраамово тебе и потомству твоему» (Быт. 28:4). Вот ключ, который нам нужен, чтобы раскрыть его значение; как достаточно ясно показано в Галатам 3:9, 14, 29,
«Благословение Авраама» (в которое входят избранные язычники через Христа) — это чисто духовная вещь. Еще одно доказательство того, что то же самое духовное благословение, которое Бог обещал Аврааму, было также передано Исааком Иакову, можно найти в его словах: «Я благословил его, и да, и он будет благословлен» (Быт. 27:33), ибо Иегова использовал те же самые слова, благословляя отца всех верующих: «благословляя благословлю тебя» (Быт.
22:17). К этому можно добавить слова Исаака: «Проклят всякий, проклинающий тебя, и благословен благословляющий тебя» (Быт. 27:29), которые являются частью тех самых слов, которые Бог использовал к Аврааму, см. Бытие 12:2, 3.
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Теперь, стремясь правильно понять язык пророчества Исаака, необходимо признать, что (часто) в Ветхом Завете. о небесных вещах говорилось в земных терминах, а духовные благословения выдавались под видом материальных вещей. Должное внимание к этому факту прояснит многие отрывки. Здесь так: под символами «росы небесной и тука земного» подразумевались три великих духовных блага. Во-первых, то, что он должен был иметь реальное отношение к небесам, что он должен быть одним из прародителей Мессии, — это было главной милостью и достоинством, оказанными ему.
«Авраам». Именно в свете этого мы должны понимать Бытие 27:29 как окончательную ссылку: «Да будут люди служить Тебе, и народы поклонятся Тебе», то есть к верхней ветви, которая должна исходить от Него – ко Христу. , которому всем людям заповедано подчиняться (Пс. 2:10-12).
Во-вторых, следующим великим благословением «Авраама» было то, что он должен был стать священником, который должен был продолжать поклонение Богу и учить законам Божьим (Быт. 26:5). Поклонение братьев Иакову (Быт. 27:29) было признанием его священнического достоинства. В этом также заключалось благословение Иакова: быть в церкви и чтобы церковь продолжала следовать его линии. На это символически указывалось в словах «чтобы ты унаследовал землю» (Быт. 28:4). «Церковь — это Ноев ковчег, который сохраняется лишь среди наводнений и глубоких вод.
Церковь — это земля Гесем, которая пользуется преимуществами света только тогда, когда вокруг нет ничего, кроме тьмы. Это руно Гедеона, мокрое от небесной росы, увлажненное влиянием благодати, когда вся земля вокруг высохла» (Томас Мэнтон). Что касается того, насколько высока честь продолжения церкви в нашей линия, намекает Дух в Бытие 10:21: Евер был отцом евреев, которые поклонялись Богу.
В-третьих, еще одним преимуществом Иакова перед Исавом было то, что он вступил в завет с Богом: «благословение Авраамово придет на тебя». И что это было? Это: «Я буду Богом твоим и Богом семени твоего» (Быт. 17:7). Это величайшее счастье любого народа — иметь Бога своим Богом — быть в завете с Ним. Таким образом, когда Ной пришел, чтобы произнести благословения и проклятия на своих детей, в духе пророчества он сказал: «Благословен Господь Бог Сима» (Быт. 9:26). Впоследствии то же обещание было дано всему Израилю: «Я Господь Бог твой, Который вывел тебя из земли Египетской, из дома рабства» (Исх. 20:2). Итак, при новом завете (нынешнем управлении вечным заветом) он говорит: «Я буду им Богом, и они будут Мне народом» (Евр. 8:10). Быть «Богом» для кого-либо — значит снабжать его всеми благами, необходимыми для мирской или духовной жизни.
Исполнение пророческого благословения Исаака над его сыновьями произошло главным образом в их потомках, а не в их собственных личностях: духовных детях Иакова, природных Исава.
Относительно последнего отметим две детали. Сначала Исаак сказал ему: «служи брату твоему»; во-вторых, «и когда возьмешь власть, сокрушишь иго его с выи твоей» (Быт. 27:40). В течение долгих столетий казалось маловероятным, что первая часть этого предсказания исполнится, но восемьсот лет спустя Давид сказал: «Я выброшу обувь мою над Едомом» (Пс. 60:8). это означало, что он приведет надменных потомков Исава в низкое и низкое состояние подчинения ему; что и было должным образом выполнено: «все Едомяне стали рабами Давиду» (2
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Сэм. 8:14)! Хотя их порабощение продолжалось в течение длительного периода, тем не менее, во дни Иосафата мы читаем: «Во дни его Едом восстал из-под власти Иуды и сделал царем над собой» (4 Царств 8:20)!
«Верою Исаак благословил Иакова и Исава в будущем». Это «благословение» было чем-то большим, чем выражение благосклонности умирающего отца к своим сыновьям: оно было необычайным: Исаак говорил на небо как пророк, объявляя о будущем своего потомства и о различных долях, которые каждый должен получить. Будучи глашатаем Иеговы, он в духе пророчества заранее объявил, каким должно быть особое состояние каждого из двух его сыновей; и вот его слова исполнились. Хотя современные родители не обладают сверхъестественным даром предсказывать будущее своих детей, тем не менее, их обязанность и привилегия — исследовать Священное Писание и выяснять, какие обещания Бог оставил праведникам и их потомству, и защищать их перед Ним.
Но видя, что Исаак говорил так по непосредственному побуждению Духа, как можно сказать, что «верою» он благословил своих сыновей? Это привносит человеческую сторону и показывает, как он выполнил свою ответственность. Он собрался вместе и опирался на обетования, данные ему Богом как непосредственно, так и через Авраама и Ревекку. Основные из них мы уже рассмотрели. Он присутствовал, когда Господь сказал его отцу то, что находится в Бытие 22:16-18, и он сам стал получателем Божественных обетований, записанных в Бытие 26:2-4. И теперь, много лет спустя, мы видим, что его сердце покоится на том, что он услышал от Бога, твердо принимает Его обетования и с непоколебимой уверенностью объявляет о будущих владениях своего далекого потомства.
То, что Исаак благословил Иакова и Исава «в отношении будущего», дает нам поразительный пример того, что сказано в первом стихе нашей главы. «Вера же есть суть ожидаемого и доказательство невидимого». «Авраам уже был мертв, и Исаак ожидал, что вскоре его похоронят в могиле, которую он купил, на земле, данной ему и его семени. Не было ничего, на чем можно было бы опереться вере; ничего, что давало бы хоть малейшее основание для надежды ; нет ничего, что делало бы даже вероятным (кроме того, что он слышал и во что верил), что его потомки, Иаков или Исав, когда-либо будут владеть землей, обещанной им» (E.W.B.). В то время, когда Исаак не имел никакой человеческой вероятности, сказал то, что могло бы стать основой его расчетов: все, что он сказал, исходило из безоговорочной веры в простое Слово Божие.
Это великий практический урок, который мы должны усвоить здесь: сила веры Исаака должна побудить нас взывать к Богу о большей мере ее. С самой драгоценной уверенностью Исаак распорядился Ханааном, как если бы он уже мирно владел им.
Однако на самом деле он не владел ни акром этой земли и не имел там никаких человеческих прав ни на что, кроме места захоронения. Более того, в то время, когда он пророчествовал, в Ханаане был голод, а он был изгнанником в Гере. «Пусть люди служат Тебе, и пусть народы поклоняются Тебе»
(Быт. 27:29) тому, кто рассматривал только внешний облик Исаака, показался бы пустыми словами. Ах, братья мои, мы тоже должны быть так же уверены в грядущих благословениях, которые обещал Бог, как если бы они присутствовали, даже если мы не видим видимой вероятности их появления.
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Против сказанного выше можно возразить, что, согласно рассказу, представленному в 27-й главе Бытия, Исаак «благословил» Иакова в неведении, а не «по вере». На это можно ответить: во-первых, объектом веры всегда является Сам Бог, и основанием, на котором она покоится, является Его открытое благо. Так и в случае с Исааком его вера была сосредоточена на заветном Боге и действовала на Его верном Слове, и это ни в коей мере не было опровергнуто тем, что он принял Иакова за Исава. Во-вторых, это иллюстрирует тот факт, что вера Божьего народа обычно сопровождается некоторой немощью: в случае Исаака — его пристрастием к Исаву. В-третьих, после того, как он обнаружил обман, который был сыгран над ним, он не предпринял никаких усилий, чтобы вспомнить благословение, произнесенное над переодетым Иаковом, - сладко соглашаясь с Божественным Владычеством, - но подтверждая его; и хотя Исав со слезами пытался изменить свое решение, он не смог.
И здесь мы видим силу веры Исаака: как только он почувствовал промыслительную руку Божию, пересекающую его естественные привязанности, он вместо того, чтобы роптать и восставать, уступил и подчинился Господу. Это всегда дело истинной веры: она заставляет душу подчиниться воле небесной вопреки нашим плотским наклонностям, а также против побуждений нашего собственного разума. Вера знает, что Бог так велик, так могуществен, так славен, что Его заповедям необходимо подчиняться. Как было с Авраамом, так и в случае с Исааком: вера смотрела как на заповеди, так и на обетование; оно побуждает нас идти по пути послушания. Пусть наша вера будет все более и более подтверждаться тем, что мы ходим в тех добрых делах, которые Бог предназначил нам исполнять.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 68
Вера Иакова
(Евреям 11:21)
Хорошо сказано: «Хотя благодать веры имеет универсальное значение на протяжении всей нашей жизни, тем не менее, это особенно актуально, когда мы приближаемся к смерти. Вере предстоит совершить свою великую работу в конце, чтобы помочь верующим хорошо закончить умереть для Господа, чтобы прославить Его терпением, надеждой и радостью, чтобы оставить после себя свидетельство об истине Слова Божьего и превосходстве Его путей, для убеждения и утверждения всех присутствующих их в минуты их смерти» (Мэттью Генри). Бог прославляется великим образом, когда Его народ покидает этот мир с развевающимся флагом, когда дух торжествует над плотью, когда мир сознательно и с радостью оставляется на Небесах. Ибо эта вера должна быть на практике.
Мы можем быть уверены, что не без веской причины, что в описании жизни веры, данном нам Святым Духом в Послании к Евреям 11, Он предоставил нам не менее трех примеров – и это в последовательных стихах – действия веры в финальном кризисе и конфликте. Мы верим, что, среди прочего, Бог тем самым заверит Своих трепещущих и сомневающихся детей, что Тот, кто начал в них доброе дело, наверняка поддержит и завершит его; что Тот, Кто в Своем владычестве вложил эту драгоценную благодать в их сердца, не допустит, чтобы она угасала, когда ее поддержка нужнее всего; что Тот, Кто дал возможность Своему народу проявлять веру в силе жизни, не откажется от Своей оживляющей силы во время слабости смерти.
По мере того, как писатель становится старше, он опечаляется, обнаружив, как очень мало сейчас дается, как устно, так и в письменном служении, для наставления и утешения народа Божьего относительно смерти христиан. Дьявол не бездействует, стремясь вселить ужас в сердца народа Божьего, и, зная это, прямой обязанностью служителей Христа является разоблачать беспочвенность и пустоту сатанинской лжи. Немало людей удержались от этого, приняв во внимание ошибочное представление о том, что для христианина думать о смерти и готовиться к ней - это позорно для небес и несовместимо с «неизбежностью» смерти.
о Его пришествии. Но такое представление опровергается в нашем нынешнем отрывке. Следует внимательно учесть, что, когда в Послании к Евреям 12:1 Святой Дух повелевает нам «с терпением проходить предлежащее нам поприще», Он основывает это увещевание на том факте, что мы «окружены столь великим облаком свидетели», здесь имеется в виду мужи Божьи, которые были раньше в Послании к Евреям 11, которые все «умерли в вере» (стих 13).
Данной и поддерживаемой Богом веры не только достаточно, чтобы позволить самому слабому святому преодолеть побуждения плоти, соблазны мира и искушения.
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от сатаны, но оно также способно дать ему триумфальный переход через смерть. Это одна из самых важных вещей, изложенных в этой чудесной и благословенной главе. В 11-й главе Послания к Евреям Святой Дух подробно изложил дела, достижения, плоды и славу веры, и не последним из них является его сила поддерживать душу, утешать сердце, просветлять разум и направлять. воля, в последней земной борьбе. Хотя в Евреям 11:20, 21 и 22 есть что-то общее, каждая из них имеет свою отличительную черту. В случае с Исааком мы видим умирающую веру, торжествующую над привязанностями плоти; в случае Иакова умирающая вера преодолевает вмешательство человека; и в Иосифе, презирающем бесполезное зрелище мира.
В древности Валаам сказал: «Да умру я смертью праведника, и пусть последний конец мой будет подобен его» (Числа 23:10): вполне возможно, что он пожелает так сделать. У писателя нет ни тени сомнения, что каждый христианин, который в основном течении своей жизни ходил с Богом, свои последние часы на земле (обычно говоря, ибо мы не рассматриваем здесь исключительные случаи внезапно взятых Домой) являются самый светлый и самый блаженный из всех. Притчей 4:18 само по себе вполне достаточно, чтобы оправдать эту мысль. Христианину не всегда позволено свидетельствовать об этом, чтобы быть разумным для окружающих, но даже если его бедное тело содрогается от боли и наступает физическое бессознательное состояние, душа, отрывающаяся от своих земных причалов, становится тогда благословленный видением и ощущением своего драгоценного Искупителя, какого он никогда раньше не имел (Деяния 7:55).
«Заметьте человека совершенного и вот праведного, ибо конец человека того — мир» (Пс.
37:37). Мирная смерть завершила беспокойную жизнь многих хороших людей. Как сказал покойный Ч. Х. Сперджен по поводу этого стиха: «У верующих может идти дождь, в полдень гром, а днем проливаться потоки, но прежде чем зайдет солнце, должно проясниться». Наиболее точно его слова применимы к случаю Иакова. Его переход действительно был бурным, но когда он вошел в порт, вода была спокойной. Многие часы его жизни были пасмурными и темными, но к концу закат окутал ее сияющим великолепием.
«Верою Иаков при смерти» (Евр. 11:21). Ах, но чтобы «умереть» верой, нам нужно жить верой. А жизнь веры не подобна сиянию солнца в спокойный и ясный день, лучи которого не встречают сопротивления со стороны атмосферы; скорее это больше похоже на восход солнца туманным утром, лучи которого изо всех сил пытаются пробиться сквозь встречный туман и рассеять его. Иаков ходил верой, но ее применение сопровождалось многими трудностями, и ему приходилось упорно бороться за каждую победу. Несмотря на все свои недостатки и недостатки (и каждый из нас столь же полон ими), Иаков очень дорожил своей заинтересованностью в вечном завете, доверял Господу и высоко ценил Его обещания. Это очень ошибочная и односторонняя оценка его характера, которая не принимает во внимание эти вещи. Старая природа была сильна в нем; да, и новое тоже было.
Хотя его немощи побудили Иакова использовать незаконные средства для достижения этого, тем не менее, его сердце ценило «право первородства», которое нечестивый Исав презирал (Быт. 25). Хотя он поддался глупым предложениям своей матери обмануть Исаака, тем не менее, его вера жадно взирала на обетования Божьи. Хотя в его обете, возможно, была доля плотского торга, тем не менее Иаков стремился к тому, чтобы Господь был его Богом (Быт. 28:21). Хотя он в страхе ускользнул от Лавана, но когда тесть его настиг его, он прославил Бога в
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дань, которую он платил Ему (Быт. 31:53). Хотя он был напуган Исавом, тем не менее он взыскал Господа, умолял Его обетования (Быт. 32:12) и получил ответ мира.
Хотя позже он преклонялся перед ногами своего брата, в дальнейшем мы видим, что он побеждает Бога (Быт. 32:28). Так же, как Авраам и Исаак, «верою он жил в земле обетованной, как в чужой стране, живя в шатрах» (Евр. 11:9).
Но наиболее ярко вера Иакова засияла именно в последние дни его жизни. Давая разрешение Вениамину сопровождать других своих сыновей во втором путешествии в Египет, он сказал: «Бог Вседержитель (или «Бог Достаточный») даст тебе милость пред человеком» (Быт. 43:14). Именно под этим титулом Господь благословил Авраама (Быт.
17:1), как и Исаак, который использовал его, когда благословлял Иакова (Быт. 28:3): таким образом, используя его здесь, мы видим, как Иаков опирался на заветное обетование. Прибыв в Египет, престарелый патриарх был представлен его могущественному монарху. Блаженно видеть, как он вел себя: вместо того, чтобы пресмыкаться перед правителем величайшей империи старого мира, нам говорят, что «Иаков благословил фараона» (Быт. 47:7); с подобающим достоинством он вел себя, как дитя Царя царей (Евр. 7:7), и вел себя, как подобает посланнику Всевышнего.
«Верою Иаков, умирая, благословил обоих сыновей Иосифа». Это возвращает нас к тому, что записано в 48-й главе Бытия. То, что там находится, совершенно отличается от того, что сказано в следующей главе, где Иаков рассматривается как Божий пророк, объявляющий будущее всех своих двенадцати сыновей. Но здесь его интересуют только Иосиф и два его сына. Прежде чем рассмотреть конкретную деталь, о которой идет речь в нашем тексте, обратим внимание на предложение, которое непосредственно ей предшествует. «И благословил Иосифа» (Быт. 48:15): в этом мы можем восхищаться всепобеждающей рукой Бога, а также найти здесь ключ к дальнейшему пониманию.
Во Второзаконии 21:17 мы читаем: «А сына ненавистного он признает первенцем, дав ему двойную долю из всего, что имеет; ибо он — начало силы его; право первенца» его." Первенец имел право на двойную долю, и мы видим, что именно это Иаков даровал Иосифу, поскольку и Ефрему, и Манассии была отведена отдельная племенная часть и место в обещанном наследстве.
Оно по праву принадлежало Иосифу, хотя Дьявол пытался обмануть его, используя Лавана, чтобы обмануть Иакова, подставив Лию вместо Ревекки, а Иосиф был ее первенцем; и теперь промыслом Божьим ему восстановлено первородство. Так и Бог допустил Рувиму согрешить, чтобы для этого был открыт путь: «Сыны Рувима, первенца Израиля, (ибо он был первенцем), но, поскольку он осквернил ложе отца своего, ему было отдано первородство сыновьям Иосифа» (1 Пар. 5:1).
Ранее в этом интервью Иаков сказал: «И ныне два сына твои, Ефрем и Манассия, которые родились у тебя в земле Египетской, прежде чем я пришел к тебе в Египет, — мои» (Быт. 48:5). Эти два сына Иосифа были рождены ему женой-египтянкой и в чужой стране, но теперь их предстояло усыновить и включить в тело святого семени. Заметьте, благословляя их, Иаков сказал: «Ангел, искубивший меня от всякого зла, благослови отроков, и да наречется на них имя мое и имя отцов моих, Авраама и Исаака» (стих 16). Этим благословением он стремился привлечь их сердца
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подальше от Египта и своих родственников там, чтобы они могли быть присоединены к церкви и поделиться с народом Божьим.
«Верою Иаков, умирая, благословил обоих сыновей Иосифа». В этом случае Р.В. точнее: «благословил каждого из сыновей Иосифа», ибо их благословение было не коллективным, а отличительным и различающим. Фактически, именно в этот момент особенно ярко проявляется главная черта веры умирающего Иакова. Когда Иосиф привел двух своих сыновей к деду, чтобы получить патриархальное благословение, он поставил Манассию старшего по правую руку, а Ефрема младшего по левую. Его цель заключалась в том, чтобы Манассия получил первую и лучшую долю. Именно там вера Иакова подверглась наиболее серьезному испытанию. В то время Иосиф был правителем всего Египта и уступал по власти и силе только самому фараону; более того, он был любимым сыном Иакова, однако умирающему патриарху теперь пришлось противостоять ему.
«И простер Израиль правую руку свою, и положил ее на голову Ефрема, который был младшим, а левую руку свою на голову Манассии, направляя руки его сознательно, ибо Манассия был первенцем» (Быт. 48:14). Здесь мы видим, каким образом было даровано благословение. И снова младший, по назначению Бога, был предпочтительнее старшего, ибо Господь распределяет Свои милости, как Ему угодно, говоря: «Разве не позволительно Мне делать со Своим, что пожелаю?» (Матфея 20:15). Высокому владычеству Бога Иаков здесь покорно склонился. То, что он скрестил руки, не было случайностью, ибо на иврите выражение «направлять руки сознательно» означает «сделать руки понимающими». Это было понимание веры, поскольку его физические глаза были слишком тусклыми, чтобы видеть, что он делает, — истинная вера всегда противоположна зрению! Обратите внимание, как Святой Дух подчеркивает тот факт, что это сделал «Исаак» (а не «Иаков»).
«И благословил Иосифа, и сказал: Боже, пред Которым ходили отцы мои Авраам и Исаак» (Быт. 48:15). Это очень благословенно. Несмотря на его физический упадок, не было убавления его духовных сил: несмотря на старческую немощь, он оставался твердым в вере и в энергичном ее упражнении. Здесь, в рассматриваемом нами стихе, мы видим, как Иаков признает и утверждает завет, который Иегова заключил с его отцами.
Это и есть жизнь веры: держаться, черпать из него силу и ходить во свете вечного завета, ибо он есть основание всех наших благословений, устав нашего наследия, гарантия нашей вечной славы и блаженство. Тот, кто держит это в виду, будет иметь счастливое смертное одр, мирный конец (и прославляющий Бога выход из этого мира греха и страданий.
«Бог, питавший меня во всю жизнь мою до сего дня» (Быт. 48:15). Как Иаков торжественно признал духовное благословение, которое он получил в силу вечного завета, так и он также владел мирскими милостями, избранным получателем которых он был. «Это был труд веры — сохранять драгоценную благодарную память о Божественном провидении в постоянном обеспечении всеми необходимыми материальными благами, от начала до конца, на протяжении всей его жизни» (Джон Оуэн). Как акт веры — это сердечное согласие на отношения Бога с нами провиденциальным образом, так и плод веры — устное исповедание о Нем. Примечание: Бога почитают перед теми, кто
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посещать Его, когда умирающий святой свидетельствует о Его верности в удовлетворении всех его нужд.
«Ангел, избавивший меня от всякого зла, благослови отроков» (Быт. 48:16). «Он размышляет обо всех опасностях, испытаниях и бедах, которые выпали на его долю, а также о том, как проявляет свою веру во все это.
Теперь все его опасности миновали, все его зло побеждено, все его страхи устранены, он верой сохраняет чувство благости и доброты Бога, спасающего его от всего этого» (Джон Оуэн). «Ты должен помнить весь путь Который вел тебя Господь, Бог твой» (Втор. 8:2): как дети Израиля были призваны сделать это в конце своего путешествия по пустыне, так и мы не можем с большей пользой работать в последние часы нашего земного странствования. чем вспоминая и пересматривая ту благодать, которая избавила нас от стольких опасностей, известных и неизвестных.
«И да наречется на них имя Мое и имя отцов моих Авраама и Исаака, и да возрастут они во множество посреди земли» (Быт. 48:16). Иаков не стремился к сохранению их нынешнего величия в Египте, но желал для них благословений завета. Иосиф мог бы оставить своим сыновьям богатое наследие в Египте, но он привел их к Иакову, чтобы получить его благословение. Ах, безделушки этого мира — ничто по сравнению с благами Сиона: см. Псалом 128:5; 134:3; 133:3. Духовные благословения Искупителя значительно превосходят по ценности временные милости Творца: именно первых желал Иосиф для своих сыновей и которые Иаков теперь пророчески даровал.
«И когда Иосиф увидел, что отец его положил правую руку свою на голову Ефрема, это не понравилось ему; и он поднял руку отца своего, чтобы перенести ее с головы Ефрема на голову Манассии. И сказал Иосиф отцу своему: не так, мой отец; ибо это первенец; положи правую руку твою на голову ему» (Быт. 48:17, 18). Здесь мы видим самоутверждающуюся волю человека, которая, будучи предоставлена самой себе, всегда противостоит небу. У Джозефа были свои пожелания по этому поводу, и он без колебаний высказал их; хотя, надо отметить, к его чести, на финише он смиренно согласился.
«Но отец его отказался и сказал: знаю, сын мой, знаю» (Быт. 48:19). Именно в этот момент вера Иакова засияла наиболее ярко; повторяющееся «Я знаю это» отмечает великую силу его веры. Он «услышал» Бога (Рим. 10:17), он поверил Богу, он подчинился небу. Здесь Иаков не более подвержен влиянию «воли человека», чем в предыдущем стихе Исаак находился под «волей плоти»; вера победила обоих. Узнай, мой читатель, что иногда вере приходится идти против желания и воли близкого человека!
Совершенно очевидно, что умирающий Израиль благословил каждого из сыновей Иосифа «верой». Конечно, это было не визуально. «Что может быть более невероятным, чем то, что эти два молодых египетских принца, какими бы они ни были, когда-нибудь покинут Египет, землю, где они родились, и переселятся в Ханаан? Что может быть более невероятным, чем то, что «каждый» из них станет Что может быть более неожиданным, чем то, что из этих двух младший должен быть выше старшего как по значению, так и по численности?» (Э.В.Б.)
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«И будет он народом, и он будет велик; но поистине брат его меньший будет больше его, и семя его сделается множеством народов» (Быт. 48:19).
Бог не только проводит огромную разницу между избранными и отверженными, но Он по-разному поступает со Своими собственными детьми, ни мирскими, ни духовными. Есть некоторые из Его избранных людей, которым Бог являет Себя более близко, дарует им более щедрое снабжение Своей благодатью и более обильные утешения - среди двенадцати апостолов были трое особо избранных. У одних христиан больше возможностей прославлять Бога, чем у других, более высокие привилегии служения, большие способности и дарования — «таланты» распределялись неравномерно: у одного было пять, у другого три, у третьего один.
Но давайте не будем роптать: у всех есть больше, чем они могут улучшить.
«И поклонился, опираясь на верх посоха Своего» (Евр. 11:21). Есть некоторая возможность задаться вопросом, о каком происшествии здесь говорит апостол. Некоторые думают, что (как это сделал Моисей «в сильном страхе и трепете»: Евреям 12:21) это полностью НЗ. откровение; другие (включая автора) считают, что это намек на то, что записано в Бытие 47:31. Единственная трудность в связи с этой точкой зрения состоит в том, что здесь мы читаем, что Иаков «поклонялся на верхушке своего посоха», а там – что «он склонился на изголовье кровати». По поводу этого варианта мы согласны с Оуэном в том, что «он сделал и то, и другое, а именно, поклонился изголовью кровати и в то же время оперся на свой посох, в чем мы уверены, сравнивая вместе божественных писателей».
Повод для «поклонения» Иакова был следующим: «И приблизилось время, когда Израиль должен умереть. И призвал он сына своего Иосифа и сказал ему: если теперь я обрел благодать в очах твоих, то положи, прошу тебя, руку Твою под бедро мое, и сделай со мной милость и правду; не похорони меня, прошу тебя, в Египте; но я лягу с отцами моими, и ты вынесешь меня из Египта и похоронишь меня в их погребении. ... И он сказал: я сделаю, как ты сказал».
(Быт. 47:29, 30). Это было нечто большее, чем просто сентиментальная прихоть, побудившая патриарха пожелать, чтобы его тело было предано земле на святой земле: это было действие веры, благословенное проявление его доверия к Господу.
Иакова беспокоила не пышность и зрелищность его погребения, а место, о котором он так заботился. Не в Египте, среди идолопоклонников, должны были покоиться его кости, ибо с ними он не хотел иметь никакого общения в жизни; и теперь он не желал близости с ними после смерти — он хотел показать, что народ Божий — это отдельный народ.
Нет, он хотел быть похороненным в месте погребения своих отцов. Во-первых, чтобы продемонстрировать свой союз с Авраамом и Исааком в завете. Во-вторых, выразить свою веру в обетования Божьи, касающиеся Ханаана, а не Египта. В-третьих, отвлечь умы своих потомков от пребывания в Египте: показав им пример, что им следует подумать о возвращении в землю обетованную в надлежащее время, и тем самым утвердить их в вере в обладание ею. В-четвертых, чтобы показать, что он пойдет впереди них и как бы овладеет землей от их имени. В-пятых, показать, что Ханаан был прообразом Небес, «Лучшей страны» (Евр. 11:16), вечного Пристанища всего народа Божьего.
Просьба Иосифа положить руку ему под бедро была жестом ругательства (Быт.
24:2, 3), как и теперь с нами поднятие руки. Дело было не в том, что Иаков сомневался в верности своего сына.
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правдивость, но это означало пылкость его мольбы и интенсивность его ума по этому вопросу: как важно это было для него. Несомненно, это также было сделано для того, чтобы предотвратить любые возражения, которые фараон мог выдвинуть после его смерти: см. Быт. 50:5, 6. Иаков в это время лежал в постели, но, собрав воедино свои немногие оставшиеся силы, он приподнялся и сел прямо, а затем, склонив свое тело и, чтобы его можно было поддержать, он оперся на свой посох, поклоняясь Богу.
Упоминание Святого Духа здесь о благоговейном жесте Иакова в поклонении Богу намекает нам на то, что поклоняющемуся Всевышнему вполне подобает проявлять внутреннюю преданность души соответствующим положением тела. Бог искупил обоих, и оба должны чтить Его: 1 Коринфянам 6:20. Будем ли мы служить Богу тем, что нам ничего не стоит? Сидение или лежание на молитве больше пахнет ленью и беспечностью, чем благоговением и усердием. Плотские люди, преследуя свои плотские похоти, могут утомлять и истощать тело; Должны ли христиане прятаться за любыми неудобствами и оправданиями? Христос подверг Свое тело величайшим страданиям, не должна ли Его любовь заставлять нас отвергать эгоистичное легкость и ленивость!
Получив от Иосифа обещание, что его воля будет исполнена, Иаков склонился перед Богом в поклонении, поскольку теперь он осознал, что Господь выполняет обещание, записанное в Бытие 46:4. В своей великой слабости он склонился к изголовью своей кровати, чтобы поклониться Богу, а теперь завершил свое представление благоговения и веры, опираясь на верхушку своего посоха. Этим символическим действием он обозначил свою полную зависимость от Бога, свидетельствовал о своем положении странника на земле, подчеркивал свою усталость от мира и готовность расстаться с ним. Он славил Бога за все, что Он для него сделал, и за приближающуюся перспективу вечного блаженства. Блаженно обнаружить, что последнее слово Святого Духа об Иакове в Писании (Евр. 11:21) изображает его в процессе поклонения!
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 69
Вера Иосифа
(Евреям 11:22)
В раннем семнадцатилетнем возрасте Иосиф был отправлен в чужую страну, в языческую землю. Там он оставался в течение многих лет в окружении идолопоклонников и за все это время, вероятно, ни разу не соприкоснулся ни с одним чадом Божьим. Более того, в те дни не было Библии, которую можно было бы читать, поскольку ни одно из слов Божьего тогда не было записано. И все же среди всевозможных искушений и испытаний он остался верен Господу.
Тринадцать лет тюрьмы не озлобили его; то, что он стал господином Египта, не испортило его; злые примеры вокруг, не развратили его. О могучая сила Божественной благодати, сохраняющая избранные ею объекты. Но пусть читатель примет во внимание, что в ранние годы Иосиф получил благочестивое воспитание! О, как это должно воодушевлять родителей-христиан: делайте свою часть добросовестного обучения детей, и, по благословению Божиему, оно пребудет с ними, хотя бы они и переселились в чужую землю.
Некоторых наших читателей может поразить то, что апостол сделал здесь странную выборку из замечательной истории Иосифа. Ничего не говорится о его верности Богу в провозглашении того, что Он открыл ему (Быт. 37:5), его целомудрии (Быт. 39:10), его терпении в скорбях (Пс. 105:18, 19), его мудрость и благоразумие (Быт. 39:22; 47:14), его страх Божий (Быт. 42:18); его сострадание (Быт. 42:24), его преодоление зла добром (Быт. 45:10), его почтение к отцу и то, что, когда он возвысился до внешнего достоинства выше него (Быт. 48:12), его послушание своему отцу (Быт. 47:31); вместо этого вся его памятная жизнь опускается, и мы знакомимся с финальной сценой. Но эта кажущаяся трудность сразу же устраняется, если мы примем во внимание цель Духа в этой главе, а именно, ободрить боязливых и колеблющихся евреев, представляя им поразительные примеры эффективности и достаточности веры, чтобы благополучно провести своего любимого обладателя через все испытания. все трудности и в конечном итоге приведут его к обещанному наследству.
В случае с теми, кто впервые получил это Послание, существовала не только особая причина, почему Святой Дух должен вести их до последних минут жизни Иосифа, но есть и более широкая причина, почему (в этом описании всей Жизни Веры ) Он должен это сделать. Вера – это благодать, которая прославляет Бога и помогает ее обладателю как в смерти, так и в жизни. Может показаться, что мирянин процветает, и его путь по жизни кажется гладким и легким, но как он справляется с величайшим кризисом? какая поддержка будет у его сердца, когда Бог призывает его перейти из времени в вечность? «Ибо какая надежда лицемеру, если он и приобретет, когда Бог заберет душу его?» Невежество может исключить ужас, а тупость может успокоить совесть; но настоящего мира быть не может, нет
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твердая уверенность, а не торжествующая радость для тех, кто вне Христа. Только тот может умереть, поклоняясь и прославляя Бога за Его обещания, кто обладает истинной верой.
Если доброе провидение Божие сохраняет его способности до конца, христианин не должен оставаться пассивным перед смертью и умирать, как зверь. Нет, это последний раз, когда он может сделать что-либо для Бога на земле, и поэтому ему следует вновь и твердо держаться Его вечного завета, «упорядоченного во всем и надежного», вспоминая в своем уме удивительную благодать Триединый Бог к нему; Отец, от начала избрав Его ко спасению; Сын за то, что повиновался, пострадал и умер в своей комнате и вместо себя; Святой Дух за то, что нашел его, когда он был мертв во грехах, оживил его к новой жизни, излил любовь Божию в его сердце и вложил в его уста новую песнь. Он должен проверять верность и доброту Бога по отношению к нему на протяжении всего своего паломничества. Ему следует опираться на обещания и смотреть на ожидающее его славное будущее. Таким образом, хвала и благодарение наполнят его душу и уста, и Бог будет прославлен перед зрителями.
Когда вера активна в часы смерти святого, не только его собственное сердце духовно поддерживается и утешается, но также прославляется Бог и утверждаются другие. Плотской человек не может хорошо говорить о мире, когда проходит через темную долину; нет, он не смеет рекомендовать другим свою мирскую жизнь. Но благочестивый человек может хорошо говорить о Боге и рекомендовать Его завет другим. Так было и с Иаковом (Быт. 48:15, 16). Так было и с Иисусом Навином: «Вот, ныне Я иду путем всей земли; и вы знаете всем сердцем вашим и всей душой вашей, что ни одно из всех добрых дел, которые Господь, Бог ваш, не осталось без внимания. говорил о тебе: все сбылось с тобою, и ничто не осталось без изменений» (Нав. Нав. 23:14).
Так было и с Иосифом. Он мог бы оставить своим сыновьям знатность по крови, богатое наследство в Египте, но он привел их к своему отцу, чтобы получить его благословение (Быт.
48:12). И что это было? Наделить их правом вступления в видимые привилегии завета. Ах, для Иосифа богатства Египта были ничем по сравнению с благословениями Сиона. И так снова и сейчас: когда часы его на земле были сочтены, Иосиф не думал о временном почетном положении, которое он занимал так долго, а был занят только делами Божьими и обещанным наследием. Посмотрите на силу благочестивого примера: Иосиф был свидетелем последних деяний своего отца и теперь следует по его стопам. Хороший пример начальников и старших имеет огромную силу для тех, кто смотрит на них снизу вверх – насколько же осторожными им следует быть в своем поведении! Давайте стремиться подражать тому, что достойно похвалы в наших лучших: Филиппийцам 3:17; Евреям 13:7.
«Верою Иосиф, умирая, предупредил об исходе сынов Израилевых и дал повеление о костях своих» (стих 22). Во-первых, давайте рассмотрим время, когда здесь проявилась вера Иосифа. Это было в последние часы его пребывания на Земле. Большую часть своей долгой жизни он провел в Египте, а на более поздних этапах своей жизни поднялся на головокружительную высоту; ибо, как говорит нам Деяния 7:10, он был назначен «правителем» или господином Египта и всего дома фараона. Но ни почести, ни роскошь, которые Иосиф получил в земле изгнания, не заставили этого святого человека забыть обетования Божьи и не привязали его душу к земле. Ум его был занят вещами более высокими, чем гибель
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безделушки этого мира. Изучите их, мой читатель, только когда наши сердца возносятся к небесам, мы можем с презрением смотреть вниз на то, что так ценит этот мир.
На примере Иосифа мы можем видеть, что земная честь и богатство сами по себе не вредят: если есть милосердное сердце, способное распорядиться ими, их можно использовать с пользой и использовать для славы небесной. В подтверждение этого можно привести множество примеров. У Бога всегда было несколько Своих святых, даже в «доме» кесаря (Флп. 4:22). Материальные вещи — это дары Бога, и поэтому их следует совершенствовать во славу Его. Более того, в умерении чувств при полном состоянии столько же веры, сколько и в том, чтобы полагаться на Бога в снабжении, когда у нас ничего нет. Тем не менее, чтобы научиться «изобиловать» (Флп.
4:12) — это трудный урок. Чтобы ум не сосредоточился на Боге, а сердце не остановилось здесь, требуется много упражнений души; поэтому нас увещевают: «Если богатство умножается, не сосредотачивайте на нем сердца ваши» (Пс. 62:10), но будьте благодарны за него и стремитесь использовать его во славу Божию.
Нет, у бедных нет таких искушений, которые нужно преодолеть, как у богатых. Бедные вынуждены зависеть от Бога: у них нет другой альтернативы, кроме крайнего отчаяния. Но у тех, у кого много, выбор больше: великая опасность для них состоит в том, чтобы упустить из виду Даятеля и погрузиться в Его дары. Не так было с Иосифом: для него Египет был ничем по сравнению с Ханааном. Тогда давайте искать благодати, чтобы быть от Его духа: истинное величие ума состоит в том, чтобы считать самые высокие вещи земли ничтожными по сравнению с вещами Небесными. Великая милость, когда обилие временных вещей не отвлекает сердца от обетований, но для этого нужно постоянное взывание к Нему, чтобы Он оживил наши духовные чувства, сохранил нас в тесном общении с Собой, отучил нас от вещей ниже.
Но ни богатство, ни почести Египта не могли уберечь Иосифа от смерти, не лишили его внимания и страха перед ней. Пришло время, когда он увидел, что его конец близок, и встретил его с уверенностью. И так должно быть и у нас. Но чтобы это сделать, мы должны всю жизнь готовиться к этому часу. Читатель, тогда никакого лукавства быть не может. Позвольте мне спросить: действительно ли ваша душа отдана небу? Легко ли вы держите этот мир? Являются ли Божьи обетования вашей ежедневной пищей? Жизнь держится на очень неопределенном владении. Если Господь не вернется первым, смерть будет последним великим врагом, с которым вам придется бороться, и вам нужно будет надеть все свои доспехи. Если у вас нет нагрудника праведности и шлема спасения, что вы будете делать на волнах Иордана, когда сатане часто позволяется совершать самые яростные атаки?
«Верою Иосиф, умерев, упомянул об уходе сынов Израилевых».
Давайте теперь рассмотрим силу его веры. Внимательный читатель заметит, что на полях дан альтернативный перевод, а именно: «Верою Иосиф, умерев, вспомнил об уходе сынов Израилевых»: греческий язык допускает любой перевод, и лично мы считаем, что полнота слов Духа требует, чтобы перед нами были оба значения. То, что здесь имеется в виду, весьма поразительно и благословенно.
Слово «вспомнил» показывает, что разум Иосифа теперь был занят обетованием, которое Господь дал Аврааму и записанным в Бытие 15:14-16. Альтернатива
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перевод "он упомянул об исходе сынов Израилевых" означает, что Иосиф свидетельствует о своей вере и надежде в верных словах живого Бога.
В конце долгой и запоминающейся карьеры Иосифа его мысли были заняты не столько тем, что Бог сотворил для него, сколько тем, что Он обещал Своему народу: иными словами, он размышлял не о прошлом, а о том, что было еще будущее. В его сердце было «ожидаемое» (Евр. 11:1)! Прошло более двухсот лет с тех пор, как Иегова изрек то, что записано в 15-й главе Бытия. Часть предсказания, сделанного Им там, исполнилась; но плотскому разуму казалось очень мало шансов на то, что оставшаяся часть осуществится. Во-первых, Бог объявил, что семя Авраама будет «пришельцем на земле чужой» (Быт. 15:13), что подтвердилось, когда Иаков увел весь свой дом в Египет.
Во-вторых, Бог заявил, что потомки Авраама должны «служить» египтянам и
«они будут мучить их четыреста лет» (Исх. 15:13), но на первый взгляд это теперь казалось весьма маловероятным. Потомству патриархов была оказана благосклонность в глазах фараона (Быт. 45:16-18), «лучшая» земля была выделена в их пользование (Быт. 47:6), там они «умножились чрезвычайно» (Быт. 47:6). 47:27), и уважение египтян было столь велико, что они «оплакивали» Иакова семьдесят дней (Быт. 50:3). Сам Иосиф был их великим благодетелем и избавителем от голода: зачем же тогда его потомки будут ими ненавидимы и угнетены?.. Ах, вера не рассуждает, но верит.
В-третьих, Бог заявил, что Он будет судить египтян за страдания Его народа (Исх. 15:14), что и осуществилось в виде ужасных казней, описанных в первых главах Исхода. Наконец, Бог пообещал: «И потом они выйдут с великим имуществом... в четвертом поколении они снова придут сюда (в Ханаан)»
(Исх. 15:14, 16). Именно к этому стремилось теперь сердце Иосифа, и ничто, кроме настоящей духовной веры, не могло рассчитывать на то же самое. Если после его смерти евреи (без вождя) пострадают, и то на длительный период; если бы они были превращены в беспомощных рабов, кто мог бы разумно надеяться, что за всем этим последует их выход из земли Египетской с «большим имуществом» и возвращение в землю Ханаанскую? Ах, ВЕРА полностью уверена, что Божьи обещания будут исполнены, как бы долго они ни задерживались.
Вера дарована дальнозоркостью и потому способна заглянуть за все холмы и горы трудностей на сияющий горизонт Божественных обетований.
Следовательно, вера благословлена терпением и спокойно ожидает назначенного часа для вмешательства и действия Бога. если оно и замедлит, жди его, потому что оно непременно придет» (Авв. 2:3). Хотя евреям предстояло долгое время находиться в египетском рабстве, Иосиф не сомневался, что Господь в назначенное Им время выведет их Своей высокой рукой. Божьи задержки, дорогой читатель, направлены не на то, чтобы отвергнуть наши молитвы и посмеяться над нашими надеждами, а на дисциплинирование наших сердец – на подавление нашего нетерпения, которое хочет, чтобы все было по-нашему и в наше время; чтобы побудить нас более серьезно призывать Его и подготовить нас к принятию Его милостей, когда они будут даны.
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Бог часто откладывает Свою помощь до самого последнего момента. Так было с Авраамом, принесшим в жертву Исаака; только когда его сына привязали к жертвеннику и он взял в руку нож, чтобы зарезать его, вмешался Бог. Так было с Израилем у Красного моря (Исх. 14:13). Так было с учениками в бурю: «корабль покрылся волнами», прежде чем Христос успокоил море (Мф. 8:24-26). Так было и с Петром в темнице; всего за несколько часов до казни Бог освободил его (Деяния 12:6-8). Точно так же и Бог таинственными способами совершает Свои чудеса, и часто способом, совершенно противоположным внешнему правдоподобию. История Иосифа представляет собой поразительный пример. Впервые его сделали рабом в Египте, и это для того, чтобы он стал правителем страны — кто бы мог подумать, что тюрьма — это путь ко двору! Так было и с его потомками: когда их число кирпичей увеличилось вдвое, а соломы лишились, кто стал бы искать избавления!
Да, пути Божии чужды плоти и крови: часто Он допускает возникновение ошибки, чтобы прояснить Истину; рабство часто уступает место свободе; гонения и страдания часто оказывались скрытыми благословениями.
«И сказал Иосиф братьям своим: я умираю; и Бог посетит вас и выведет вас из земли сей в землю, о которой Он клялся Аврааму, Исааку и Иакову» (Быт.
50:24). Насколько ясно и благословенно это демонстрирует силу веры Иосифа; Не было никаких колебаний или сомнений: он был полностью уверен, что Бог не может лгать и что Он «наверняка» исполнит Свое слово. Столь же несомненно и то, что Божьи обетования, данные нам, исполнятся: «Никогда не оставлю тебя и не покину тебя» (Евр. 13:5). Поэтому пусть умирающий святой воскликнет: «Если я пойду и долиною смертной тени, не убоюсь зла, ибо Ты со мной» (Пс. 23:4). Так и наша вера может смотреть за могилу на славное воскресение и говорить вместе с Давидом: «И плоть моя упокоится в надежде» (Пс.
16:9). 

«Верою Иосиф, умерев, упомянул об уходе сынов Израилевых».
Давайте теперь обратим внимание на широту его веры. Истинный христианин известен своей привязанностью к Сиону. Дело Христа на земле ему дороже, чем процветание или расположение своего личного имущества. «Мы знаем, что мы перешли из смерти в жизнь, потому что любим братьев» (1 Иоанна 3:14). Так было и с Иосифом; прежде чем он дал повеление о своих костях, он прежде всего беспокоился о будущем исходе Израиля и его поселении в Ханаане! Совсем иначе обстоит дело с пустым профессором, которым управляет себялюбие и который не питает сердца к народу Божьему. Он может быть заинтересован в прогрессе своей деноминации, но его не волнует Церковь в целом. Совсем иначе обстоит дело с подлинным святым: «Если я забуду тебя, Иерусалим, пусть моя правая рука забудет свою хитрость. Если я не помню тебя, пусть мой язык прилипнет к нёбу моему, если я не предпочитаю Иерусалим выше главная радость моя» (Пс. 136:5, 6). Так и Иосиф в самый момент своей смерти был занят будущим счастьем народа Божьего.
Действительно прекрасно видеть умирающего Иосифа, бескорыстно думающего о благополучии других. О, да избавит Бог писателя и читателя от узкого сердца и замкнутого духа. Истинная вера желает, чтобы было хорошо не только с нашей душой, но и с Церковью в целом. Вот еще один прекрасный пример этого в случае с умирающей невесткой Илия, первосвященника: «И сказала она: слава Божия отошла от Израиля, ибо ковчег Божий взят» (1 Цар. 4:22) – не мой тесть умер, не мой муж
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был убит, но «слава ушла». Но блаженнее всего дело Того, прообразом которого был здесь Иосиф. Когда наш драгоценный Спаситель приблизился к Кресту, да, в самую ночь Своего предательства, записано, что «возлюбив Своих, бывших в мире, Он возлюбил их до конца» (Иоанна 13:1). Интересы народа Божьего всегда были в Его сердце.
Обратим внимание на то, как Иосиф проиллюстрировал еще один аспект широты истинной веры.
Вера не только верит обетованиям, которые Бог дал Своим святым индивидуально, но и держится за те, что даны Церкви коллективно. Было много периодов, когда дело Христа на земле сильно ослабевало; когда он находился в низком духовном состоянии; когда все выдающиеся лидеры были отозваны домой и когда против небольшого стада, которое они оставили, вспыхнули жестокие преследования. Несмотря на это, у них все еще было то верное слово: «На сем камне Я построю Церковь Мою, и врата ада не одолеют ее» (Матфея 16:18). Во все времена враг стремился уничтожить народ Божий, но Господь разбил его замыслы и сделал его сопротивление неэффективным. О, если бы вера могла теперь ухватиться за это обещание: «Когда враг придет, как поток, Дух Господень поднимет против него знамя» (Ис. 59:19).
«И дал повеление о костях его». Здесь имеется в виду то, что записано в Бытие 50:25: «И поклялся Иосиф, сказав, что Бог посетит вас, и вы вынесете кости мои отсюда». Это выявляет еще одну особенность его веры: публичное ее признание. Вера Иосифа не была тайной, сокрытой в его собственном сердце, о которой другие ничего не знали. Нет, хотя он так долго занимал выдающееся положение, ему не было стыдно теперь дать другим понять, что он нашел поддержку и уверенность в обетованиях Божьих. Он пользовался большим достоинством и авторитетом среди египтян, а слава его мудрости и предусмотрительности была велика среди народов. Поэтому для него тем более необходимо было открыто отказаться от всякого союза с ними, чтобы потомки не подумали, что он стал египтянином. Если бы он любил и любил египтян, он хотел бы, чтобы его могила была среди них; но сердце его было в другом месте.
«И дал повеление о костях его». Это не было суеверной просьбой, как будто имело какое-то значение, будут ли наши тела захоронены в «освященной» земле или нет. Скорее это было: во-первых, чтобы продемонстрировать свою веру в обещания Иеговы; хотя он не мог лично войти в землю Ханаанскую, тем не менее он хотел, чтобы его кости были перенесены туда и таким образом символически (так сказать) овладели ею. Во-вторых, чтобы подтвердить надежду своих братьев и таким образом отвлечь их сердца от доброй доли в Гесем. После его смерти он обострит желание Нации искренне стремиться к обещанному искуплению. В-третьих, установить публичный памятник, с помощью которого его потомки могли бы во всех случаях напоминать об истинности обетования.
Доказательством того, что эта предсмертная просьба Иосифа была задумана как публичный памятник, является существенное изменение между формулировками Бытия 50:24 и Бытие 50:25. В первом случае Иосиф «сказал братьям своим»; в последнем он «принёс клятву сынов Израилевых» (ср. Исход 13:19): через глав их колен он привлек к этому обязательству весь народ, обязывающему его продолжаться через поколения. Таким образом, Иосиф установил этот памятник своего происхождения из любимого семени Авраама. Иосиф просит своих братьев
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«принести клятву» иллюстрирует силу примера: ср. Бытие 47:31! Он говорил о своих «костях», а не о своем «теле», потому что знал, что еще два столетия должны пройти свой путь. Вся сделка была символическим залогом общения святых. Хотя после смерти христианин будет отрезан от своих близких на земле, он знакомится с духами праведников на Небесах.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 70
Вера родителей Моисея
(Евреям 11:23)
«Верою Моисей, когда он родился, был сокрыт на три месяца родителями своими». Между тем, что записано в предыдущем стихе, и тем, что находится здесь, прошло немало времени. Этот интервал перекрывается тем, что находится в первой главе Исхода. Там мы видим заметную революцию, происходящую в судьбе евреев. Во дни Иосифа египтяне были добры, предоставив им землю Гесем для проживания. Затем последовала другая династия, и появился царь, который «не знал Иосифа» — вероятно, иностранец, завоевавший Египет. Этот новый монарх был тираном худшего сорта, жестоко угнетавшим потомков Авраама. Столь подвержены резким переменам судьбы как отдельных людей, так и народов: отсюда сила слов: «В дни процветания радуйтесь, в день бедствия размышляйте: и Бог противопоставил одного другого до конца». чтобы человек ничего не нашел после себя» (Екклесиаст 7:14).
Политика нового правителя Египта быстро стала очевидной: «И сказал он народу своему: вот, народ сынов Израилевых многочисленнее и сильнее нас; давайте поступим с ними мудро, чтобы они не размножались, и когда начнётся какая-нибудь война, они присоединятся и к врагам нашим» (Исх. 1:9, 10). Ах, но хотя «много замыслов в сердце человека, но совет Господень устоит»
(Прит. 19:21). Так было и здесь, ибо «чем более угнетали их, тем более они умножались и возрастали» (Исх. 1:12). Да, «Господь сводит на нет советы язычников: Он делает замыслы народа неэффективными. Совет Господень пребывает вовек, помыслы сердца Его — ко всем родам» (Пс. 32:10, 11). ).
Затем царь Египта приказал акушеркам убивать каждого еврейского ребенка мужского пола при рождении (Исх. 1:15, 16). Но все законы, которые люди могут издать против обетований, данных Богом Своей церкви, обречены на провал. Бог обещал Аврааму многочисленное «семя» (Быт. 13:15) и объявил Иакову:
«не бойся идти в Египет, ибо Я произведу там от тебя великий народ» (Быт. 46:3); также тогда фараон мог бы попытаться остановить сияние солнца, чтобы помешать росту детей Израиля. Поэтому читаем: «А повивальные бабки боялись Бога и не делали, как повелел им царь Египетский, но сохраняли детей мужского пола живыми» (Исх. 1:17).
Отказавшись признать поражение, «фараон приказал всему своему народу, сказав: всякого рожденного сына бросайте в реку» (Исх. 1:22). Теперь, когда исполнение этого варварского указа было поручено его собственному народу, фараон, без сомнения, воображал, что успех его злого замысла полностью обеспечен.
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тот, кто должен был освободить свою страдающую нацию. «Как слепы бедные грешные смертные во всех своих замыслах против церкви Божией. власть настолько неконтролируема, а способ их применения настолько эффективен, что Сам Бог с трудом может высвободить ее из их рук; Тот, кто сидит на высоте, смеется над ними и с легкостью Всемогущего готовит условия для освобождения Своей церкви, и для их окончательного разрушения» (Джон Оуэн).
«И повелел фараон всему народу своему, сказав: всякого рожденного сына бросайте в реку, и каждую дочь оставляйте в живых. И пошел человек из дома Левиина, и взял в жены дочь Левиина, и женщина зачала и родила сына» (Исх. 1:22).
и 2:1, 2). Амрам и Иохавед не поддались запугиванию жестокого приказа царя и действовали так, как будто от него не было никакого запрета. Были ли они безрассудными и глупыми? Нет, действительно, они получали приказы от гораздо более высокой власти, чем любой земной властитель. Страх Господень был на них, и поэтому они были избавлены от страха перед людьми, наводящего сеть. В заветных отношениях с Богом Авраама, Исаака и Иакова эта благочестивая пара из колена Левия не позволила гневу человека разрушить их семейное счастье.
«Верою Моисей, когда он родился, три месяца были сокрыты родителями своими». «Здесь прославляется вера родителей Моисея. Но поскольку она упоминается главным образом для того, чтобы представить речь о нем самом и его вере, а также то, что говорится, принадлежит к его чести, это выражено особым образом. Он не говорит: «Нет». «Верою родители Моисея, когда он родился, спрятали его», но «верою Моисей, когда он родился, были сокрыты три месяца родителями своими», то есть верою родителей, спрятавших его» ( Джон Оуэн). Ах, вот объяснение поведения Амрама и Иохаведа: они действовали «верой»: именно живая, сверхъестественная, духовная вера поддерживала их сердца в этом кризисе и сохраняла их «в совершенном мире» (Ис. 26:3). Ничто так не успокоит разум и не успокоит его страхи, как настоящее упование на Господа Саваофа.
Рождение Моисея произошло в самый разгар и ярость нападения, которое было совершено на младенцев мужского пола у евреев. Здесь мы можем обнаружить поразительное предзнаменование покушения, которое было совершено на жизнь Младенца Христа, когда, пытаясь убить Его, Ирод приказал, чтобы все дети в Вифлееме и во всех его пределах, начиная с двухлетнего возраста, и внизу, должен быть убит (Матфея 2:16). Многие типичные изображения основных событий из жизни Искупителя можно найти в Ветхом Завете, и во многих местах Моисей, в частности, являлся прообразом великого Избавителя Своего народа. Это очень интересное направление исследования, которое мы рекомендуем нашим читателям: изучить историю Моисея и отметить множество деталей, в которых он изображал Господа Иисуса.
«Верою Моисей, родившись, был спрятан на три месяца родителями своими, потому что они видели, что он был достойным ребенком, и не устрашились повеления царского». Из последнего пункта кажется очевидным, что фараон либо приказал евреям сообщать своим офицерам всякий раз, когда у них рождается ребенок мужского пола, либо они сами бросали его в реку. Вместо того, чтобы подчиниться этому зверскому
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Согласно этому постановлению, родители Моисея скрывали своего младенца в течение трех месяцев, что дает нам ясный пример: «Надо повиноваться Богу, а не человекам» (Деяния 5:29). Это правда, что Господь требует от Своего народа «покориться высшим силам» (Рим.
13:1), но это справедливо только до тех пор, пока «высшие силы» (человеческие правители) требуют от христианина не делать ничего из того, что запретил Бог, или не запрещать ничего из того, что Бог повелел. Низшая власть всегда должна уступать место вышестоящей. Поскольку этот принцип имеет большое практическое значение и в отношении которого в некоторых кругах существует путаница, давайте немного уточним его.
Священное Писание никогда не должно противоречить самому себе: одно из его предписаний никогда не должно доходить до того, чтобы свести на нет другое; каждый из них следует интерпретировать и применять в соответствии с общей аналогией веры и в свете изменений, данных Самим Духом. Например; дети обязаны почитать своих родителей, однако в Ефесянам 6:1 показано, что их послушание должно быть «в Господе»; если родитель потребовал чего-то прямо противоположного Священному Писанию, то ему нельзя подчиняться. Небеса требуют от христианских жен подчиняться своим мужьям, и это «во всем».
(Еф. 5:24), повинуясь им (1 Пет. 3:6); тем не менее, их подчинение должно носить тот же характер, что и подчинение Церкви Христу (Еф. 5:24); а так как Он никогда не требует от Церкви ничего дурного, то Он не требует от жены подчинения предписаниям, которые положительно вредны – если легкомысленный муж будет настаивать на том, что было бы крайне вредно для здоровья его жены, она должна откажи ему. Подчинение не означает рабство!
Та же самая модификация, на которую мы указали выше, применима и к увещеваниям Римлянам 13:1-7. В доказательство приведем ясный пример из того или иного Завета. В 3-й главе Даниила мы находим, что царь Вавилона – глава «власти предержащих» – воздвиг себе истукан и потребовал, чтобы по данному сигналу все должны были
«пади и поклонись» тому же (стих 5). Но трое еврейских пленников заявили: «Да будет известно тебе, царь, что мы не будем служить богам твоим и золотому истукану, которого ты поставил, не поклонимся» (стих 18); и Господь оправдал их непослушание. В Деяниях 4 мы видим Петра и Иоанна, арестованных иудейскими «властями», которые «повелели им вообще не говорить и не учить во имя Иисуса» (стих 18). Подчинились ли апостолы этому постановлению? Нет, вместо этого они сказали: «Правильно ли пред Богом слушать вас более, чем Бога, судите вы» (стих 19). Как сказано в Послании к Римлянам 13:4, судья является «служителем Божьим тебе во благо»: если он потребует того, что Слово осуждает как зло, ему нельзя подчиняться.
И что же позволило родителям Моисея действовать так смело и отвергнуть царский указ? Наш текст дает ясный ответ: они действовали «верою». Если бы они были лишены веры, скорее всего, «царское повеление» наполнило бы их тревогой и, чтобы сохранить свою жизнь, немедленно сообщило бы своим офицерам о рождении Моисея. Но вместо того, чтобы уведомить об этом египтян, они скрыли этот факт, и хотя, сохраняя ребенка, они следовали курсом, который был очень опасен с точки зрения восприятия, тем не менее под руководством Бога он стал путем безопасности. Таким образом, особый аспект нашей темы, который здесь иллюстрируется, — это мужество и дерзновение веры: вера, преодолевающая страх перед человеком. Это ставит перед нами еще один
70

Характерная черта этой небесной благодати, которая свидетельствует о ее превосходстве и которая должна побуждать нас ежедневно молиться об увеличении ее.
Вера – это духовная благодать, которая позволяет ее обладателю отвести взгляд от человеческих ужасов и довериться невидимому Богу. В нем говорится: «Господь — свет мой и спасение мое; кого мне бояться? Господь — сила жизни моей; кого мне бояться?» (Пс.
27:1). Правда, эта вера не всегда проявляется, более того, чаще всего ее яркий сияние затмевается облаками неверия и затмевается мутной пылью, которую сатана поднимает в душе. Мы говорим «эта вера», потому что вокруг нас тысячи исповедующих христианство, которые хвалятся тем, что их вера постоянно действует и что их редко, если вообще когда-либо, терзают сомнения или тревожат. Ах, читатель, «вера» таких людей — это не «вера избранных Божиих» (Титу 1:1), целиком зависящая от обновляющей силы Святого Духа; нет, это всего лишь естественная вера в букву Писания, которую они могут действием своей собственной воли применять, когда им заблагорассудится. Но к таким людям многие «Не бойся» Слова Божьего неприменимы! Но когда роса Небесная падает на возрожденное сердце, ее слова звучат так: «В какое время я боюсь, я уповаю на Тебя».
(Пс. 56:3).
Действительно, велика сила данной Богом и поддерживаемой Богом веры: она не только производит внешние дела, но и влияет на работу внутренней души. Это то, чему в наши дни уделяется недостаточно внимания, когда внимание ограничивается почти исключительно
«видимые результаты». Вера управляет чувствами: она обуздывает порывистость и производит терпение, она прогоняет уныние и приносит мир и радость, она подавляет плотские страхи и производит мужество. Более того, вера не только поддерживает сердца в суровых испытаниях, выполняет трудные обязанности, но (как показывает дальнейшее) получает важные преимущества. Насколько уместным был тогда этот конкретный случай для тех, кому это Послание было впервые послано! Насколько хорошо было рассчитано на то, чтобы побудить измученных и колеблющихся евреев оставаться верными небу и довериться Богу в решении проблемы и ее исходе!
«Верою Моисей, когда он родился, три месяца были сокрыты родителями своими». В эти слова, вероятно, включены две вещи: во-первых, что они скрыли все вести о его рождении; во-вторых, что его спрятали в какой-то части дома. Без сомнения, их усердие было достигнуто пылкими воззваниями к небу и ежедневным доверием Ему. То, что «верой» его «спрятали», показывает, что настоящая духовная вера осторожна и осторожна, а не безрассудна и самонадеянна. Хотя вера и побеждает плотской страх, она, тем не менее, не гнушается использовать законные средства для преодоления опасности. Фанатизм, а не вера искушает Бога. Без нужды подвергать себя опасности греховно. Вера не является врагом законным средствам, как достаточно ясно показывает Деяния 27:31.
Следует отметить, что слова нашего текста выходят за рамки Исхода 2:2, где сохранение Моисея приписывается его матери. Поскольку оба родителя были вовлечены в опасность, оба приложили руку к работе; вне всякого сомнения, Амрам руководил советами и замыслами, а Иохавед — непосредственно исполнением. Поскольку родители имеют общий интерес к своим детям, оба должны участвовать в заботе о них и их обучении, стремясь каждый помочь другому. Там, где есть согласие между мужем и женой в вере и страхе Божием, оно открывает путь для благословенного успеха в исполнении своих обязанностей. Когда возникают сложные задачи
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мужья и жены, их мудрость состоит в том, чтобы посвятить себя той части и фазе жизни, для которой каждый лучше всего подходит. «Счастливо, когда братья по игу объединяются под игом веры, как наследники благодати Божией, и когда они делают это из религиозной заботы о благе своих детей, чтобы сохранить их не только от которые разрушили бы их жизни, но развратили бы их разум» (Мэттью Генри).
«Три месяца» учат нас тому, что родители Моисея хорошо упорствовали в том, что начали. Они были благоразумны с момента его рождения и сохраняли бдительность. Бесполезно закрывать дверь конюшни, когда лошадь ушла. Забота о предотвращении опасности должна продолжаться до тех пор, пока существует угроза. Некоторые, возможно, могут спросить: было бы правильно, чтобы народ Божий сегодня дал приют одному из Его святых или слуг, которого несправедливо преследовала «власть предержащая»? Конечно; долг любви всегда состоит в том, чтобы защищать других от вреда. Но предположим, что спрятанного разыскивают власти, могут ли они по-прежнему скрываться? Да, если это делается без оспаривания истины, поскольку лгать никогда не позволительно, — это показывает недоверие к достаточности Бога. Если офицеры спросят, укрываете ли вы того, кого они ищут, либо промолчите, либо сформулируйте свой ответ так благоразумно, чтобы не предать партию и не быть виновным во лжи.
Другие могут спросить: если Бог намеревался сделать Моисея вождем Своего народа и совершить через него такое памятное дело, почему Он не каким-то чудесным и могущественным чудом не уберег его от ярости фараона? Ответ: Бог мог послать легион ангелов для его защиты или явно продемонстрировать Свою мощь другими способами; но Он этого не сделал. Обычно Богу угодно проявлять Свою силу слабыми и презираемыми средствами. Так было во время младенчества Его воплощенного Сына: Бог предупредил Иосифа во сне, и он взял младенца и Его мать в Египет, оставаясь там до смерти Ирода. Часто Всевышнему угодно возвеличить Свое провидение с помощью вещей, которые люди презирают, с помощью слабых инструментов, и все это для того, чтобы яснее было видно превосходство силы, исходящей от Него.
В сохранении младенца Моисея мы можем видеть благословенную иллюстрацию того, как Бог сохраняет Своих избранных в младенчестве и детстве и от всего того, что угрожает их существованию до того времени, когда Он возродит их. Это выражено в Иуды 1:
«Сохранен в Господе и призван». Как блаженно для христианина оглянуться назад в то время, когда Бог призвал его из тьмы в Свой чудесный свет, и увидеть Его охранительную руку на нем, когда он был мертв в преступлениях и грехах. Лишь немногие из людей Господа могут вспомнить более одного случая в ранней жизни, когда между ними и смертью был «всего лишь шаг»; однако даже тогда, как и в случае с младенцем Моисеем, за ними наблюдало доброе Провидение. Тогда давайте ответим вам спасибо за то же самое.
«Верою Моисей, родившись, три месяца был спрятан родителями своими, потому что они видели, что он был чистым ребенком, и не устрашились повеления царского». Поистине удивительно, как многие комментаторы, движимые сантиментами, совершенно упустили смысл этого стиха. В Исходе 2:2 говорится, что его мать видела, «что он был хорошим ребенком»: еврейское слово («тоб») является тем же термином, посредством которого Бог одобрял Свои дела
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творения и объявил их совершенными (Быт. 1), из чего был сделан вывод, что именно чрезвычайная красота младенца так полюбила его родителей, что они были побуждены пренебречь царским указом и приложить особые усилия. чтобы сохранить его. Но это всего лишь карнализирующее Писание, фактически противоречащее тому, что здесь сказал Святой Дух.
В Послании к Евреям 11:23 ясно утверждается, что родители Моисея действовали «верою», и именно это объясняет их поведение. В Послании к Римлянам 10:17 говорится: «Вера приходит от слышания, а слышание от слова Божия»: таким образом, Амрам и Иохаведа, должно быть, получили Божественное откровение (не записанное в Ветхом Завете), и это слово от Бога легло в основу их уверенность и послужила движущей силой того, что они сделали. Это правда, что они знали из пророчества, данного Авраму (Быт. 15), что время освобождения Израиля из Египта приближалось, как они также знали из предсказания Иосифа (Быт. 50:24), что Бог собирается предпринять для Своего народа. Однако мы убеждены, что в Послании к Евреям 11:23 имеется в виду нечто более определенное и конкретное. Скорее всего, Господь сообщил этим родителям, что их ребенок должен стать обещанным избавителем, и заранее дал им его описание.
Они поверили этому откровению, которое Амрам и Иохаведа «услышали» от Бога, и это было еще до рождения Моисея. Когда в свое время его отдали им, они «увидели, что он был настоящим ребенком» — это было проницательность веры, а не простое восхищение природой. Как сказано в Деяниях 7:20, «в это время родился Моисей и был прекрасен до небес» (Bagster Inter.), что указывает на появление чего-то Божественного или сверхъестественного. Они признали, что он был особенно благодарен и принят небом: они увидели в нем что-то замечательное, что было для них Божественным знаком того, что он будет избавителем Израиля. «Вероятно, в ребенке был запечатлен какой-то знак будущего превосходства, который обещал нечто необычайное» (Джон Кальвин). «Красота Господня была предзнаменованием того, что он рожден для великих дел и что, беседуя с Богом, лицо его будет сиять (Исх. 34:29), и какие яркие и прославленные дела он должен совершить для избавления». Израиля, и как его имя должно сиять в священных летописях» (Мэттью Генри).
Опираясь с безоговорочной уверенностью на откровение, полученное ими от Иеговы, а их вера теперь была подтверждена Божьим знаком на младенце, родители Моисея предпочли его безопасность своей собственной. Они не просто доверяли Богу в результате, но в их душах была та вера, которая есть «существенность ожидаемого» (Евр. 11:1), и, следовательно, «они не устрашились повелений царских». Если бы это было только естественное или человеческое восхищение, которое они испытывали к необычайно красивому ребенку, то они спрятали младенца «по привязанности» или «по увлечению»; и это только усилило бы их «страх», поскольку чем больше они восхищались младенцем, тем больше они боялись бы, что с ним может случиться вред.
Простая красота ни в коем случае не является верным признаком превосходства, как достаточно ясно показывают 1 Царств 16:7, 2 Царств 14:25, Притчи 31:30. Нет, младенец Моисей был «красив до небес» (Деяния 7:20), и, поняв это, Амрам и Иохаведа поступили соответственно. Сначала «прятали» его три месяца, «а когда она уже не могла его скрывать, взяла ему ковчег из
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«бычий тростник» и т. д. (Исх. 2:3): возможно, египтяне обыскивали дома евреев каждые три месяца. этого драгоценного ребенка на грани фатальной
«река» (Исх. 1:22) была последним, что предлагал плотской разум! Мы совершенно не согласны с теми, кто думает, что вера родителей Моисея поколебалась, когда они поместили его в ковчег: когда одно законное средство защиты от преследований больше не может быть безопасным, мы обязаны обратиться к какому-то другому, которое является с большей вероятностью это произойдет — Матфея 10:23.
По доброму провидению Божьему Его интересы и наши часто переплетаются воедино, и тогда природе позволено действовать; хотя даже тогда благодать должна иметь влияние. Так было и здесь: родители Моисея получили прямое повеление от Бога, как поступать и что делать (как ясно обозначает слово «верою»), и в их случае то, что Он предписывал, гармонировало с их собственными чувствами. Но иногда требования Бога и наши естественные привязанности вступают в противоречие, как это было в случае, когда Он потребовал от Авраама принести в жертву Исаака, и тогда требования низшего должны уступить Высшему. Когда течение человеческой привязанности не противоречит ясным Божьим заповедям, мы можем следовать ему, ибо Он позволяет нам принять помощь природы: «брата возлюбленного… и по плоти, и в Господе» (Фил. 16). .
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 71
Вера Моисея
(Евреям 11:24-25)
«Апостол, как мы показали ранее, берет свои примеры из трех состояний церкви согласно Ветхому Завету. Первым было то, что было установлено при даче первого обетования, продолжая призыв Авраама. Здесь его первый пример заключается в том, что Авеля, в жертве которого вера этого состояния Церкви была впервые публично исповедана и чьей мученической смертью она была подтверждена. Следующее состояние имело свое начало и подтверждение в призвании Авраама, с заветом, заключенным с ним, и знаком Таким образом, Он является вторым великим примером в списке свидетельств. Учреждение и освящение третьего состояния церкви заключалось в даровании закона, и здесь пример дан в самом законодателе. что, каким бы внешним изменениям ни подвергалась церковь и какие бы они ни подвергались, вера и обетования оставались одинаковыми, имели одинаковую действенность и силу при всех них» (Джон Оуэн).
Приступая к внимательному изучению наших нынешних стихов, очень важно отметить, что они начинают новый раздел 11-й главы Послания к Евреям: если этого не увидеть, их нельзя будет правильно истолковать. Первый стих каждого раздела этой главы возвращает нас к началу жизни Веры, и каждый из них представляет разные аспекты природы или характера спасающей веры. Первые три стиха 11-й главы Послания к Евреям являются вводными, четвертый — началом первого раздела. Там, на примере Авеля, мы видим, с чего начинается жизнь веры (при обращении), а именно с пробуждения совести к сознанию нашего потерянного состояния, с полной отдачи души небу и покоя сердца. при полном удовлетворении, полученном Христом, нашим Поручителем. Там больше всего подчеркивается вера в крови. Но уверование в кровь Христа – это не все, что делает грешник, когда он переходит от смерти к жизни.
Второй раздел 11-й главы Послания к Евреям начинается с 8-го стиха, где мы представляем перед собой еще один аспект обращения или отправную точку Жизни Веры. Обращение – это рефлекторное действие или эффект души, получившей действенный призыв от Бога. Это иллюстрируется примером Авраама, который изначально был идолопоклонником, как и все мы в своем невозрожденном состоянии. Господь славы явился ему, оживил его к новой жизни, избавил его от прежнего образа существования и дал ему обещание будущего наследства. Реакция Авраама была радикальной и революционной: он оставил свои естественные склонности, распял свои плотские привязанности и вступил на совершенно новый путь. Центральным в его случае было безоговорочное послушание, отказ от собственной воли и полное подчинение воле Божией. Но и это еще не все, что делает грешник, когда переходит от смерти в жизнь.
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Случай с Моисеем представляет нам еще одну сторону обращения, или начало Жизни Веры, сторону, которая, к сожалению, игнорируется в большей части «евангелизации» наших дней. В нем описывается ведущая характеристика спасающей веры, о которой сейчас мало кто из исповедующих христианство слышит (а еще меньше знает). Это показывает нам, что спасающая вера делает нечто большее, чем просто «верить» или «принять Христа как личного Спасителя». Он представляет веру как определенное решение разума, как акт воли, как личный и осознанный выбор. Оно раскрывает фундаментальный факт, что спасительная вера включает в себя, да, начинается с сознательного отречения или отвращения от всего, что противостоит небесам, решимости полностью отречься от себя и выбора подчиняться любым испытаниям, которые могут случиться в жизни жизни. благочестие. Оно показывает нам, что спасительная вера заставляет ее обладателя отворачиваться от безбожных товарищей и впредь искать общения с презираемыми угодниками Божиими.
В акте спасительной веры задействовано гораздо больше, чем обычно полагают. «Мы ошибаемся, если думаем, что это всего лишь твердая уверенность. Это действительно так; но есть и другие вещи. Это такое благодарное уважение к нашему Христу и Его благам, что все остальное, по нашему мнению, принижается, Природа веры изложена апостолом, когда он говорит: «Что для меня было преимуществом, то для Христа я почел тщетою; однако, несомненно, и все почитаю тщетою из-за превосходства познание Христа Иисуса, Господа моего, ради которого я потерпел потерю всего и почитаю это как навоз, чтобы приобрести Христа и найтись в Нем, не имея своей праведности, которая от закона, но той, которая через веру Христову, праведность от Бога через веру, чтобы я познал Его, и силу воскресения Его, и участие в страданиях Его, сообразуясь смерти Его» (Флп. 3:7- 10) И поэтому истинная вера делает нас мертвыми для мира и всех его интересов и почестей: и ее можно узнать не столько по нашей уверенности, сколько по нашему умерщвлению и отлучению от груди; когда мы носим все наши удобства в своих руках, как готовые с ними расстаться, если бы Господь призвал нас оставить их» (Томас Мэнтон, 1660).
«Верою Моисей, достигнув лета, отказался называться сыном дочери фараоновой, предпочитая страдать с народом Божьим, нежели какое-то время наслаждаться греховными удовольствиями» (стихи 24, 25) . Здесь мы видим природу и влияние спасительной веры. Следует особо отметить две вещи: в нем есть акт отказа и акт объятия. В обращении есть поворот от и поворот к. Следовательно, прежде чем грешнику будет предложено «вернуться к Господу», ему сначала предлагается «оставить свой путь», да, свой путь – пойти «своим путем». Точно так же мы призваны сначала «покаяться», а затем «обратиться», чтобы наши грехи могли быть «заглажены» (Деяния 3:19).
«Если кто хочет идти за Мною, отвергнись себя» (Матфея 16:24). Что подразумевается под отрицанием «я»? Это значит воздерживаться от того, что приятно плоти. Есть три вещи, которые больше всего ценятся естественным человеком: жизнь, богатство и честь; и поэтому в следующих стихах Христос выдвинул три принципа, противоречащие им. Во-первых, он говорит: «Ибо кто хочет сберечь душу свою, тот потеряет ее; и кто потеряет душу свою ради Меня, тот найдет ее» (стих 25): то есть тот, кто думает прежде всего о своей собственной жизни, чья великая цель состоит в том, чтобы служить «номеру первому», погибнет.] Второе: «Ибо какая польза человеку, если он приобретет весь мир,
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и потеряет душу свою?» (стих 26): показывая нам сравнительную бесполезность земных богатств. В-третьих: «Ибо Сын Человеческий приидет во славе Отца Своего с Ангелами Своими; и тогда воздаст каждому по делам его» (стих 27): вот той чести, которой нам следует добиваться.
«Верою Моисей, достигнув лет, отказался называться сыном дочери фараоновой». Это был примечательный случай самоотречения: Моисей сознательно отказался от привилегий и удовольствий царского дворца. Дело не в том, что теперь от него отреклась и изгнала женщина, которая его усыновила; но что он добровольно отказался от положения богатства и легкости, пренебрегая как его богатством, так и достоинствами. И это был не опрометчивый порыв неопытного юноши, а обдуманное решение человека, достигшего сорокалетнего возраста (Деяния 7:23). Ученики сказали: «Мы оставили всё и последовали за Тобой».
(Матфея 19:27): «все» у них было сеть и рыболовная снасть; но Моисей покинул княжество!
Отрицание себя абсолютно необходимо; а где ее нет, там нет и благодати. Первая статья завета гласит: «Да не будет у тебя других богов предо Мною»: Он должен иметь превосходство в наших сердцах и жизни. Бог не имеет славы Божией, если мы не чтим Его таким образом. Бог не будет иметь высшего места в наших сердцах до тех пор, пока Его благосклонность не станет цениться превыше всего и пока мы не будем больше всего бояться оскорбления Его. Пока мы можем порвать с Богом, чтобы сохранить любые наши мирские интересы, мы предпочитаем эти интересы выше Бога. Если мы довольствуемся тем, что оскорбляем Бога, а не вызываем недовольство наших друзей или родственников, то мы сильно обманываемся, если считаем себя истинными христианами. «Кто любит отца или мать больше, чем Меня, не достоин Меня; и кто любит сына или дочь больше, чем Меня, не достоин Меня» (Матфея 10:37).
«Вера — это благодать, которая научит человека открыто отказаться от всех мирских почестей, преимуществ и преимуществ с приложенными к ним преимуществами. Когда Бог призывает нас от них, мы не можем наслаждаться ими с чистой совестью» (Тос. Мэнтон). Нам часто приходится выбирать между Богом и вещами, долгом и удовольствием, прислушиваться к своей совести или угождать плоти. Наличие и сила веры должны быть доказаны нашим самоотречением!
Легко говорить презрительно о мире и земных вещах, но о чем я прежде всего беспокоюсь? Поиски Бога или временного процветания? Чтобы угодить Ему или себе? Если я жажду повышения заработной платы или лучшего положения и раздражаюсь из-за разочарования, это верное доказательство того, что мною управляет мирской дух. В чем моя главная радость? земные богатства, почести, удобства или общение с Богом? Могу ли я истинно сказать: «Ибо один день во дворах Твоих лучше тысячи» (Пс. 84:10)?
«Не все верующие призваны приносить одинаковые жертвы или переносить одни и те же испытания ради праведности, и не иметь одинаковой меры веры; тем не менее, без некоторого опыта и сознания такого рода мы не имеем права заключить, что мы от Моисея
религия; ибо обычная трость больше напоминает плодоносный жезл Аарона, чем вера многих современных проповедников евангельской истины — самоотверженную веру Моисея или Авраама» (Томас Скотт). Вера избранных Божиих — это вера, которая «побеждает мира» (1 Иоанна 5:4), а не тот, который допускает побеждения обладателя своего!
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Христовы распяли плоть со страстями и похотями» (Гал. 5:24); не должны были, но сделали это – по крайней мере в какой-то реальной мере!
Великий отказ Моисея заключался в твердой решимости не оставаться в том состоянии, в котором он был воспитан. Мы можем быть уверены, что это было достигнуто не без упорной борьбы, без проявления веры в молитве и упования на Господа. Он прекрасно знал все, что включало в себя его решение, но, несмотря на это, принял его без колебаний. Его решение было объявлено не формальным признанием, а делами, поскольку действия всегда говорят громче, чем слова.
В священном повествовании нет ни малейшего намека на то, что Моисей устно сообщил своей приемной матери о своем решении, но его беседа с братьями (Исх. 2:11 и т. д.) раскрыла, к чему было его сердце, и отождествила его с их религией и заветом. Ах, дорогой читатель, одно дело хорошо говорить о делах Божьих, но совсем другое – поступать соответственно; ведь одно дело писать статьи и читать проповеди, а совсем другое — практиковать то, что мы проповедуем!
Отказ Моисея от своего привилегированного положения был не только великим триумфом над похотями плоти, но и заметной победой над плотским разумом. Прежде всего, его поступок, казалось бы, указывает на степень неблагодарности по отношению к приемной матери. Дочь фараона сохранила ему жизнь в младенчестве, привела его в свой дом, воспитала как своего сына и обучила всей мудрости египтян. Если бы он повернулся к ней спиной сейчас, это выглядело бы так, как если бы он был лишен признательности - настолько мало естественный человек способен понять мотивы, которые регулируют действие веры. Истина заключается в том, что заповеди второй таблицы обязательны для нас лишь в той мере, в какой наше соблюдение их согласуется с нашим послушанием заповедям первой таблицы. Святому не следует ни принимать милости от мира, ни выражать за них благодарность, если это противоречит страху Божию и сохранению чистой совести.
Мы никогда не должны быть послушными человеку за счет непослушания небесам. Все отношения должны уступить дорогу, прежде чем сохранить чистую совесть по отношению к Нему. Его права имеют первостепенное значение, и их необходимо признавать и на них реагировать, независимо от того, насколько это может противоречить нашим кажущимся обязательствам перед нашими собратьями. Друг или родственник может принимать меня у себя дома и проявлять ко мне много доброты в течение недели, но это не оправдывает и не требует от меня присоединиться к нему на пикнике или порезвиться в субботу. «Если кто придет ко Мне и не возненавидит отца своего, и матери, и жены, и детей, и братьев, и сестер, да и души своей, тот не может быть Моим учеником» (Луки 14:26). Язык христианина должен всегда звучать так: «Разве вы не знаете, что мне нужно заниматься делом Отца Моего?» (Луки 2:49).
Пользоваться мирскими почестями само по себе не является злом, поскольку хорошие люди жили при плохих дворах.
Даниил является ярким тому примером: большую часть своей жизни он провел на высоких государственных постах. Когда Божественное провидение даровало нам мирские богатства или мирской престиж, их следует развлекать и наслаждаться ими, но со святой ревностью и молитвенной бдительностью, чтобы мы не возгордились ими, помня, что «лучше быть смиренным человеком». дух смиренным, нежели делить добычу с гордыми» (Притч. 16:19). Но от таких вещей следует отказаться, когда они греховны сами по себе или когда их невозможно удержать с помощью
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чистая совесть. Вопреки своей совести Пилат предпочел осудить Христа, чем потерять дружбу кесаря, и в Священном Писании он предстает перед нами как непреходящее предостережение. «Бодрствуйте и молитесь, чтобы не впасть вам в искушение: дух бодр, но плоть немощна»
(Матфея 26:41).
Снова; Громкий отказ Моисея не только показался ей грубой неблагодарностью усыновившей его, но и выглядел как бросание вызов Провидению. Именно Бог поместил его туда, где он был; почему же тогда ему следует оставить такое выгодное положение?
Если бы Моисей полагался на свой собственный разум и прислушивался к велениям плотского разума, он нашел бы много предлогов для того, чтобы оставаться там, где он был тогда. Почему бы не остаться там и не попытаться реформировать Египет? Почему бы не использовать свое огромное влияние на царя в интересах угнетенных евреев? Если бы он остался при дворе фараона, он избежал бы многих страданий; да, и упускаем тоже «воздаяние награды». Ах, мой читатель, неверие очень плодотворно, аргументируется очень правдоподобно и может предложить множество логических причин, почему нам не следует практиковать самоотречение!
Что же тогда побудило Моисея принести эту благородную жертву? Патриотический порыв? фанатичная любовь к своим собратьям? Нет, он не руководствовался ни разумом, ни чувством: именно «верой» Моисей отказался называться сыном дочери фараона.
Это было цепляние его сердца за Божественное обетование, предчувствие вещей, не видимых внешним глазом, уверенное ожидание будущей награды. Ах, это вера, которая сообщает сердцу истинную оценку вещей, которая рассматривает предметы в их реальном свете и которая различает сравнительную никчемность того, что так высоко ценит бедный мирянин, и в своих безумных поисках, после которых он теряет свою душу . Вера предвидит грядущую вечность, и когда вера находится в здоровом упражнении, ее обладателю легко отказаться от безделушек времени и смысла. Тогда это восклицает святой. «Истинно, всякий человек ходит суетно, напрасно тревожится: собирает богатство, и не знает, кто соберет его» (Пс. 39:6).
Как замечательно, что человек при дворе Египта имел такую «веру»!
Моисей вырос в языческом дворце, где не было познания истинного Бога; да, ничего, кроме идолопоклонства, распутства и богохульства. Да, некоторые из овец Христа обитают в странных и неожиданных местах, тем не менее Пастырь разыскивает их и либо избавляет, либо поддерживает в нем: жена «управителя Ирода»
(Луки 8:3), святые из «дома» Нерона (Флп. 4:22) являются яркими примерами. Что это за иллюстрации: «Пошлет Господь жезл силы Твоей от Сиона: господствуй среди врагов Твоих» (Пс. 110:2)! Как бы ни злились Его враги, стремились изгладить Его имя и искоренить Его царство, Христос сохранит остаток по избранию благодати, «даже там, где престол сатаны» (Откр. 2:13).
Кто-то может возразить: «Но Иосиф имел веру так же, как и Моисей, и все же он не покинул двор, а оставался там до своей смерти». Обстоятельства меняют дела! Их ситуации и условия были разными. «Бог воздвиг Иосифа, чтобы накормить Свой народ в Египте, поэтому его жилище при дворе было необходимо при царях, которые благосклонно относились к ним; но Моисей был призван не для того, чтобы кормить Свой народ в Египте, а для того, чтобы вывести его из Египта; и царь Египет теперь стал их врагом и держал их в горьком рабстве.
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двор языческого князя — это одно; но оставаться в преследующем суде, где он должен быть соучастником их преследований, - это другое дело» (Т. Мэнтон).
«Лучше потерпеть скорбь с народом Божьим, нежели какое-то время наслаждаться греховными удовольствиями» (стих 25). Это дает нам положительную сторону славного решения Моисея. У веры есть как отрицательная, так и положительная сторона. Сначала отказ, затем выбор, и этот порядок неизменен. Прежде чем можно будет «научиться поступать хорошо», необходимо «перестать делать зло» (Ис. 1:16, 17); должна быть «ненависть зла», прежде чем появится «любовь к добру» (Амос 5:15); прежде чем появится «милосердие», должно быть «исповедание и оставление» греха (Прит. 28:13). Блудный сын должен покинуть страну дальнюю, прежде чем сможет пойти к Отцу (Лк. 15). Грешник должен оставить своих идолов, прежде чем он сможет взять Крест и последовать за Христом (Марка 10:21). Прежде чем можно будет «служить Богу живому и истинному» (1 Фес. 1:9), должно произойти обращение к Богу «от идолов». Сердце должно повернуться спиной к миру, прежде чем оно сможет принять Христа как Господа и Спасителя.
«Моисей отказался от мира; и честолюбие имело перспективу чести и величия; культура самого цивилизованного государства была пленительна для ума; сокровища и богатство представляли собой огромную привлекательность. И все это — и не включает ли оно «все это» есть в мире'
и самым привлекательным и возвышенным образом? — Моисей сдался. А с другой стороны, что его ждало? Присоединиться к забитой нации рабов, чьим единственным богатством было обещание невидимого Бога» (Адольф Сапфир). Человека узнают по его выбору. Делаете ли вы зло ради небольшой выгоды? Избегаете ли вы долга из-за каких-то Неудобство пустяковое, неужели ты отвернулся с дороги из-за упрека?
Моисей предпочитал страдать вместе с народом Божьим, чем наслаждаться греховными удовольствиями в течение короткого времени. Ты? Он считал, что жить во грехе — это величайшее несчастье из всех. Ты? Вот важное испытание: что доставляет вам большее горе, грех или телесную скорбь?
Что беспокоит тебя больше: переносить потери в мире или неугодно Богу? Есть тысячи исповедующих христианство, которые жалуются на свои физические боли и боли, но как редко мы слышим какие-либо стоны над телом греха и смерти! Когда вы страдаете телесно, какое желание у вас преобладает: освободиться от страданий или чтобы Бог освятил страдания во благо вашей души? Ах, мой читатель, какая реальная и сверхъестественная разница между тобой и моральным мирянином? Разве это только в вашем вероучении, во что вы верите интеллектом? «Демоны верят».
Да, именно наш отказ и наш выбор идентифицируют нас, показывают, являемся ли мы детьми дьявола или детьми Бога. Свойство милосердного сердца — предпочитать величайшее страдание — физическое, душевное или общественное — наименьшему греху: и когда грех совершен, он отрекается, скорбит, исповедуется и оставляется. Когда «страдаешь»
наносится ли святым гонителями, оскорбление нанесено нам; но «грех» совершается против Бога! «Грех» отделяет от Бога (Ис. 59:2), «страдания» приближают христиан к Богу. «Скорбь» поражает только тело, «грех» ранит душу. «Скорбь» от Бога (Евр. 12:5-11), а «грех» от дьявола. Но никто, кроме настоящей, духовной, сверхъестественной веры, не предпочтет страдать вместе с народом Божьим временному наслаждению греховными удовольствиями.
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«Ни один из примеров важности веры, приведенных апостолом, не может лучше служить его цели, чем тот, который мы рассмотрели.
Евреи-христиане были призваны расстаться с честью, которую они привыкли ценить превыше всех других достоинств. Они были отлучены от церкви своими неверующими братьями и лишены имени истинных детей Авраама. Их неверующие соотечественники наслаждались богатством и почетом. Небольшое стадо, к которому они были призваны присоединиться, терпело скорби и поношения. Как это сделать? Посмотрите на Моисея.
Верьте так, как верил Моисей, и вам будет легко судить, выбирать и действовать, как это делал Моисей. Если вы верите в то, что ясно открыл Христос, что «Отцу Его благоугодно дать» Своему маленькому стаду, прошедшему через многие скорби, «Царство»; если вы убеждены, что, согласно Его заявлению, «гнев придет в высшей степени» на их угнетателей, вы, не колеблясь, полностью отделитесь от своих неверующих соотечественников.
«Практическое значение этого отрывка не ограничивается новообращенными евреями или христианами первобытной эпохи. В каждой стране и в каждом веке Иисус провозглашает: «Если кто-то хочет быть Моим учеником, он должен отвергнуть себя, он должен возьми крест и следуй за Мною». Силу нынешнего мира можно подавить только «силой будущего мира», и поскольку первая сила действует на наши умы через чувства, то именно через только вера в то, что вторая сила может действовать на наши умы. Некоторые считают невозможным принести жертвы, которых требует христианство, потому что у них нет веры. Их необходимо принести; в противном случае наше христианство - всего лишь имя, наша вера - только притворство, и наша надежда — заблуждение» (Джон Браун).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 72
Вера Моисея
(Евреям 11:25-26)
«Человек, живший здесь верой, — это Моисей. И это выдающийся пример, соответствующий его целям, особенно в его отношениях с евреями, и это по разным причинам. 1. Его личности. Никто никогда не был в Старый мир более отмечен Провидением в его рождении, образовании и действиях, чем он сам. Следовательно, его слава как тогда, так и во все последующие века была очень велика в мире. Отчеты и оценки его деяний и мудрости были известны среди всех народов земли. Однако этот человек жил и действовал и творил все свои дела верою. 2. О своем великом деле, которое было прообразом искупления церкви. Работа эта была велика сама по себе, так говорит Бог оно должно быть таким, какое никогда раньше не совершалось на земле (Втор. 4:32-34), но еще более величественным в образном отношении, которое оно имело к Его вечному искуплению Церкви небесами. Он был законодателем, откуда ясно, что закон не противоречит вере, поскольку законодатель сам жил им» (Джон Оуэн).
Каждый пример веры, подаваемый Святым Духом в Послании к Евреям 11, представляет собой отличительную черту или плод этой духовной благодати. Вера, о которой здесь говорится, есть спасительная вера, без которой ни один человек не будет принят небесами (см. стих 6). Это правда, что не всем христианам дана одинаковая мера веры, и не все они проявляют ее одинаково.
Все цветы неодинаковы по цвету и не одинаково ароматны; однако каждая разновидность радикально отличается от сорняков! Не каждый святой призван построить ковчег, принести в жертву своего сына или покинуть дворец; тем не менее, в сердце и жизни каждой возрожденной души есть то, что явно отличает ее от тех, кто умер в преступлениях и грехах, и что явно несет на себе отметку сверхъестественного, - есть в нем то, чего простая природа не имеет и не может родить.
Хотя это правда, что очень немногие христиане призваны покинуть дворец, тем не менее, каждый, кто хочет стать христианином, должен покинуть мир: не физически, но морально. Бог не приказывает нам стать отшельниками или войти в монастырь или монастырь — это всего лишь извращение Дьяволом истины разделения; но Он настаивает на том, что грешник должен отвергнуть идолов мира сего, отвернуться от его тщетных удовольствий, перестать ходить по его злым путям и сосредоточить свои привязанности на горнем. Священное Писание безошибочно ясно говорит об этом, заявляя: «Разве вы не знаете, что дружба с миром есть вражда с Богом?
Итак, кто хочет быть другом миру, тот враг Богу» (Иакова 4:4). место в привязанностях.
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В нашей последней статье мы увидели, как Моисей добровольно отказался от своего положения знатного человека при дворе фараона и предпочел общение с презираемым и страдающим народом Божьим. В этом он был благословенным прообразом Того, Кто был богат, но ради нас обеднел, Кто сошел от славы Небесной и родился в яслях; который снял с себя одежды величия и принял на Него образ слуги. И, мой читатель, Его народ предопределен «быть сообразным» Его образу (Рим. 8:29). Он оставил им пример, и нет другого пути на Небеса, кроме как «идти по Его стопам»: см. Иоанна 10:4! Между Главой и членами Его мистического тела существует реальное и практическое единство, и это практическое единство состоит в самопожертвовании. Если дух самопожертвования не будет управлять моим сердцем, я не христианин!
Путь на Небеса «узок», и вход в него «тесен», и немногие находят его (Матфея 7:13, 14). Поскольку этот путь «узок» и противостоит всем наклонностям плоти и крови, Христос предлагает нам «сесть и подсчитать цену» (Луки 14:31), прежде чем мы начнем. «Цена» слишком высока для всех, в ком никогда не совершалось чудо благодати, поскольку она включает в себя отсечение правой руки и вырвание правого глаза (Матфея 5:29, 30) – вот почему 1 Петра 4:18 спрашивает: «Если праведник едва спасается (или «с трудом спасается»), то где явится нечестивый и грешник»! Действительно, немногие, как Моисей, готовы заплатить «цену». Увы, подавляющее большинство, даже в христианском мире, подобны Исаву (Евр. 12:16) или гадарянам (Марка 5:14, 15) — они предпочитают потакать плоти, а не отрицать ее.
Трудность спасения, или «тесность» врат и «узость» пути, ведущего в Жизнь, были ярким прообразом соблазнительных искушений и плотских препятствий, которые пришлось преодолеть Моисею. Как мы указывали в нашей последней статье, его благородное решение включало не только уход из дворца фараона, очевидную неблагодарность по отношению к его приемной матери, игнорирование прецедента, созданного Иосифом; но это также означало связать свою судьбу с презираемым народом, перенести все неудобства и тяготы их скитаний по пустыне и обрушить на свою голову не только презрение прежних соратников, но и необходимость терпеть ропот и критику. самих евреев. Ах, мой читатель, такой выбор, который сделал Моисей, был совершенно противен плоти и крови и может быть объяснен только тем, что в нем совершилось чудо Божественной благодати. Как сказал наш Господь: «Человекам это невозможно, а Богу все возможно» (Матфея 19:26).
Из сказанного выше не очевидно ли безошибочно, что такое большое расстояние, как расстояние, отделяющее небо от земли, отделяет библейское «обращение» от того, что в подавляющем большинстве так называемых «обращений» именуется «обращением». церкви"
сегодня! Подлинное и спасительное обращение – это радикальный и революционный опыт. Это гораздо больше, чем принятие здравого вероучения, вера в то, что Библия говорит о Христе, или присоединение к какому-либо религиозному собранию. Это нечто, что поражает самые корни человеческого существа, заставляя его безоговорочно отдать себя требованиям Бога, стремясь отныне угодить и прославить Его. Это неизбежно приводит к полному разрыву с миром и прежним образом жизни; другими словами, «кто во Христе, тот новая тварь; древнее прошло, теперь все новое» (2 Кор. 5:17).
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«Верою Моисей, достигнув лет, отказался называться сыном дочери фараоновой» (стих 24). Первые два слова этого стиха дают адекватное объяснение благородного поведения Моисея. Богомоданная вера занята чем-то лучшим, чем вещи зрения и чувств, и поэтому ясно видит полную суету мирского величия и чести. Вера связана с Богом, и когда ум действительно сосредоточен на Нем, ни богатство, ни земные удовольствия не могут привлечь, а тем более увлечь. Вера опирается на личное откровение свыше и послушна ему, ибо «вера приходит от слышания, а слышание от слова Божия» (Рим. 10:17).
Моисей «услышал», Моисей «верил», Моисей действовал в соответствии с тем, что он услышал от Бога.
«Лучше потерпеть скорбь с народом Божьим, нежели какое-то время наслаждаться греховными удовольствиями» (стих 25). Да, каждому из нас приходится выбирать между жизнью и смертью (Втор. 30:15), между грехом и святостью, между миром и Христом, между общением с детьми Божьими и дружбой с детьми Дьявола. Когда Моисей выступил на стороне израильтянина против египтянина (Исх. 2), он прямо заявил, что предпочитает первое второму, что обетования Божьи значили для него гораздо больше, чем слава или роскошь земного двора. И все же в то время семя Авраама находилось в чрезвычайно низком состоянии, тем не менее Моисей знал, что обещания, которые Бог дал патриархам, не могли не исполниться.
Это была действительно вера: добровольно отказаться от привлекательных перспектив, открывавшихся перед ним в стране Нила, и сознательно предпочесть путь трудностей. То, что он «услышал» от Бога, было для него настолько грандиозным, настолько великим, настолько славным, что, тщательно сопоставив одно с другим, Моисей отверг материальное возвеличивание ради духовных богатств: он считал гораздо более высокой честью быть сыном Авраама, чем называться сыном дочери фараона. Он мог бы рассудить, что «птица в руке стоит двух в кустах», и «использовать по максимуму свои (настоящие) возможности», вместо того, чтобы устремить свое сердце к невидимому будущему; но дух восторжествовал над О, как нам нужно молиться о благодати, которая поможет нам «одобрять лучшее», чтобы мы могли быть «искренними и непорочными до дня Христова» (Флп. 1:10).
Следует должным образом отметить, что Моисей решил страдать от страданий вместе с евреями не потому, что они были его народом, а потому, что они были народом Божьим. «Объектом его избрания был Бог; Тот, Кто избрал своих отцов, Кто открыл им Свою истину и благодать и повелел им ходить пред Ним без страха; Бог, Который не стыдился называться их Богом и Которому он был посвящен в младенчестве» (Адольф Сапфир).
Заметьте, что общение с «народом Божьим» обязательно предполагает в той или иной форме «скорбь». Да, Бог постановил, что «многими скорбями надлежит нам войти в Царство Его» (Деяния 14:22), и заявляет: «Все, желающие жить благочестиво во Христе Иисусе, будут гонимы» (2 Тим. 3:12). Но почему это должно быть так? Почему Бог не назначил более гладкий путь и более приятную участь для Своих возлюбленных, пока они проходят через этот мир? Мы присоединяем один или два из многих ответов, которые можно дать на этот вопрос.
Бог постановил, что общее состояние Его народа на земле будет состоянием лишений, противостояния и гонений. Во-первых, побудить их к духовному усердию. Он сказал им в
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Его Слово «Это не ваш покой» (Мих. 2:10), тем не менее в нас есть тенденция поселиться здесь. Снова и снова Бог призывает нас бодрствовать и молиться, быть трезвыми и бдительными, бдительными и активными; но слишком часто Его увещевания остаются без внимания. «Мудрые девы» дремали и спали так же, как и «неразумные», и нуждаются в пробуждении; потому что они не прислушаются к призывам, которые содержатся в Римлянам 13:11, Ефесянам 5:14 и т. д. Он использует Врага, чтобы пробудить нас. Во-вторых, чтобы отлучить нас от мира: поскольку есть в нас еще те, кто еще любит мир, Бог по милости Своей часто возбуждает в них ненависть к нам. В-третьих, чтобы полнее сообразовать нас с образом Христа: Глава претерпел противоречие грешников с Собой, а тело Его призвано иметь «общение в Его страданиях».
«Удовольствия греха» в стихе 25 напрямую относятся к богатству и достоинству двора фараона, которыми Моисей больше не мог наслаждаться, не будучи изменником небу и Своему народу. Продолжать жить во дворце означало бы презирать Иегову и Его завет с семенем Авраама. Он предпочел бы свое собственное продвижение и покой избавлению своего народа; в этой сцене он вел бы себя как мирянин, а не как странник и паломник; и, что еще хуже, он потворствовал жестокому обращению фараона с евреями. Более того, сопротивляться импульсу Духа в своем сердце было бы грехом. Это показывает нам, что вещи, которые сами по себе не являются греховными, становятся таковыми, если ими пользуются или наслаждаются в неподходящее время.
Все прекрасно в свое время: «Есть время плакать, и время смеяться»
(Екклесиаст 3:4).
Принцип, который мы только что сформулировали выше, имеет большое практическое значение. Материальные вещи становятся ловушками, если ими пользоваться неумеренно. Бог дал нам разрешение «использовать»
вещи этого мира, но запретил «злоупотреблять» ими (1 Кор. 7:31). Временные благословения становятся проклятием, если им позволено мешать нам выполнять свой долг. Необходимо разорвать все связи, которые удерживают нас от общения со святыми.
Личный покой и комфорт должны быть оставлены в стороне, когда наши братья «страдают от скорбей».
и нужна рука помощи. Увы, только Богу известно, сколько исповедующих христианство продолжали наслаждаться роскошью жизни, в то время как тысячи остались без самого необходимого для жизни.
Все, что отделено от истинного благочестия, включается в это выражение «греховные удовольствия». Временными милостями следует пользоваться с благодарностью небесам, но лишь в той мере и до тех пор, пока они помогают обещать истинное следование примеру, оставленному нам Христом. Увы, как многие ищут своего счастья в плотских делах, а не в духовных. Писание говорит: «Лучше немногое при страхе Господнем, чем большое сокровище и беда при нем» (Притч. 15:16), – но как немногие верят этому! Запомните это, дорогой читатель, «удовольствия греха» предназначены только для «времени», и притом торжественно короткого времени: они должны закончиться либо скорым покаянием, либо скорейшей гибелью. Насколько блажен контраст, представленный в Псалме 15:11: «По правую руку Твою удовольствия во веки веков»! Мое сердце привязано к ним? Если так, то я делаю своей главной заботой каждый день идти по единственному пути, ведущему к ним.
«Почитая поношение Христово большим богатством, нежели сокровища в Египте» (стих 26).
Здесь Святой Дух упоминает третий пример презрения Моисея к миру: во-первых,
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его почести (стих 24), затем его удовольствия (стих 25), теперь его богатство. Обратите внимание на выразительную градацию решения Моисея, о которой говорится в трех глаголах: во-первых, он
«отказался» признаваться приемным сыном египетской принцессы. Во-вторых, он «выбрал» или сознательно решил отождествить себя с презираемым и страдающим народом Божьим и разделить свою судьбу с ним. В-третьих, он «почитал» связанный с этим упрек выше того, от чего он отказался и отрекся. То же греческое слово переведено как «судимый» в стихе 11, показывая, что это не было опрометчивым выводом, к которому он поспешно пришел, а что это было зрелое размышление его ума и сердца. Другой сравнил эти три глагола с Марком 4:28: «Сначала лопатка, потом колос, после этого полное зерно в колосе».
Этот 26-й стих является расширением того, что содержится в 24-м и 25-м стихах, и объявляет как разумность выбора Моисея, так и пыл духовной привязанности, которая побудила его. Решение, которое он принял, было не невольным и вынужденным, а готовым и радостным. Он не просто осознавал, что отождествление себя с евреями было его обязанностью, и поэтому он должен «извлекать максимум пользы из плохой работы» и мириться с трудностями, которые влечет за собой такой путь, но он с радостью предпочитал то же самое — Христос значило для него бесконечно больше, чем все, что можно было найти в Египте. Читатель, является ли отречение от себя и принятие креста чем-то, что ты совершаешь неохотно, или «любовь Христова принуждает» тебя (2 Кор. 5:14) к этому? Можешь ли ты в свою меру сказать вместе с апостолом: «Итак я благодушествую в немощах, в поношениях, в нуждах,
в
преследования,
в
огорчает
для
Христа
ради"
(2 Кор. 12:10)?
Что подразумевается здесь под «поношением Христовым»? Спаситель родился лишь много столетий спустя; это правда, но те, кого Отец дал Ему прежде основания мира, начиная с Авеля, были хорошо знакомы с Ним: см. Иоанна 8:56. Христос существовал до того, как Он родился от Девы: мы читаем об Израиле, «искушающем Христа» в пустыне (1 Кор. 10:9). С самого начала Христос был Главой Церкви и Сам руководил Своим народом и присутствовал среди них под именем «Ангел Завета». Пусть заинтересованный читатель внимательно поразмыслит над положениями Исхода 23:20-22, и ему станет ясно, что никакого сотворенного «ангела» здесь нет. Таким образом, что бы ни претерпели эти люди, это было поношением «Христа», взявшего их под Свою защиту. Между Христом и Его народом было общение, такое же реальное и близкое, как и тот союз и общение, которое существует между Ним и Его народом сейчас: взвесьте хорошо Исаия 63:9, Захария 2:8 и сравните с Деяниями 9:4, Матфея. 25:34, и этому будет получено ясное доказательство.
Таким образом, «поношение Христово» означает, во-первых, лично Христа, отождествленного со Своим народом. Во-вторых, оно мистически относится к небесам, Его искуплению как единому с Ним в унижении и гонениях. «Христос и церковь с самого начала рассматривались как одно мистическое тело; так что то, что претерпел один, считается, что и другой подвергся тому же» (Джон Оуэн). В браке жена принимает имя и статус своего мужа, потому что они стали «одной плотью»: подобным же образом и Церковь названа «Христом» в 1 гл.
Коринфянам 12:12, Галатам 3:16 из-за ее союза и общения с Ним, из-за сходства и симпатии между ними. И эта благословенная тайна не была сохранена
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сокрыты – как ошибочно заявляют современные «диспенсационалисты» – от Ветхого Завета. святых, что становится очевидным при внимательном сравнении Иеремии 23:6 с Иеремией 33:16. Моисей имел
«услышал» от Бога, что евреи были Его народом, и остаток среди них
«по избранию благодати» были рукоположены в «сонаследники Христу», и, поверив услышанному, он добровольно и с радостью решил связать свою судьбу с ними.
То, что здесь, в Евреям 11:26, имеется в виду мистическое тело Христа, Церковь, ибо Глава и Его члены никогда не могут быть разделены, хотя их и можно рассматривать отчетливо, становится совершенно ясно при внимательном сравнении предыдущих предложений. Стихи 25 и 26 очевидно параллельны и объясняют друг друга. В первом из них нам сказано, что Моисей «предпочел скорее страдать вместе с народом Божьим, чем какое-то время наслаждаться греховными удовольствиями». Таким образом, существует тройной параллелизм: «поругание в стихе 26 согласуется и интерпретируется «страданием» в стихе 25, «Христом» в стихе 26.
соответствует и определяется «народом Божьим» в стихе 25; а «сокровища Египта» уравновешивают и объясняют «временные греховные удовольствия».
«Ибо он имел уважение к воздаянию награды». Именно это укрепило и поддержало веру Моисея. Он никогда не оставлял почестей и удобств дворца, пока его сердце не было сосредоточено на вечном возмездии. Вера осознает, что мир совести лучше, чем большой баланс в банке, что общение с Богом бесконечно предпочтительнее благосклонности земного суда. Моисей знал, что он не проиграет от такого выбора: вера видит, что ничего не потеряно из того, что оставлено ради блага – хотя имя Моисея было удалено из египетских летописей, ему было отведено видное место на нетленных страницах Священного Писания. Написать. Посмотрите здесь на огромную разницу между мирянами и святыми; первые оценивают вещи зрением, вторые верой; первый — через цветное стекло развращенного разума и плотского чувства, второй — через свет Слова Божия. Таким образом, они удивляются друг другу: мирянин думает, что настоящий христианин сумасшедший, христианин знает, что бедный мирянин духовно безумен.
Сердце Моисея было обращено к чему-то более благословенному, чем погибающее, от чего он отказался. Слово "он имел почтение" является составным словом в греческом языке и в собственном смысле означает "переводить взгляд с одного на другое": он смотрел с вещей временных на вещи вечности, ибо "вера есть суть того, на что надеются, свидетельство". о невидимом»: ср. 2 Коринфянам 4:17. Это одно из величайших свойств веры: часто и доверчиво размышлять об обещании Вечной Жизни, в которой нам предстоит жить вечно после того, как эта сцена греха останется позади. Вера понимает, что способ «спасти» — это «потерять» (Мф. 16:25), что нынешнее самоотречение еще будет удостоено обогащения, зная, что если теперь мы страдаем со Христом, то «вместе и прославимся» (Матфея 16:25). Рим. 8:17). Как это осуждает практику многих, кто проводит свою жизнь в жадной погоне за миром, не обращая внимания на Бога и свои вечные интересы, но думает, что, если они взывают к Нему о милости на последнем издыхании, все будет хорошо. Такие люди ужасно обманывают себя, не видя, что Вечная Жизнь — это «награда» (см. Луки 1:74, 75): мы должны подвизаться в делах благочестия в этой жизни.
То, к чему Моисей «уважал», здесь названо «воздаянием за награду». Это вседостаточное присутствие Бога с Его народом сейчас (Быт. 15:1), и великое и
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последняя награда Вечной Славы, данная Богом и полученная Его народом в качестве компенсации за все его страдания. Это один из Н.Т. отрывки, которые доказывают Ветхий Завет. святые имели гораздо более ясное представление о будущем состоянии искупленных, чем это обычно предполагается. О награде за добрые дела см. Евреям 6:9, за терпение — Евреям 6:12, за страдания — Евреям 10:34. Название Неба «наградой» ни в коем случае не означает какой-либо заслуги со стороны человека, но означает обильную доброту Бога, который не потерпит, чтобы что-либо было сделано или перенесено ради Христа без воздаяния. Это называется
«награда», чтобы ободрить послушание (Пс. 19:11) и очаровать наши сердца (Матфея 5:12). Это подарок может. быть «наградой», ясно из Колоссянам 3:24. Это также называется «наградой», потому что это признание Богом работы Духа в Своем народе и через Его народ. Поскольку вечная слава – это
«награда» давайте будем терпеливы в нынешних страданиях: Римлянам 8:18. Правомерно рассматривать награду Небес за служение здесь – не как главный или единственный мотив (ибо это было бы религией эгоизма), а как предвкушение веры: ср. Филиппийцам 3:8-14. Награда является «безвозмездной, потому что Бог приложил к вере и послушанию не то, что они заслужили или заслужили, но безошибочно приложил к ним свою суверенную щедрость» (Джон Оуэн).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 73
Вера Моисея
(Евреям 11:26-27)
В наших последних двух статьях (на 11:24-26) мы имели перед собой поразительный пример силы веры, способной подняться над почестями, богатством и удовольствиями мира; теперь мы должны увидеть, как оно торжествует над своими ужасами. Вера не только возвышает сердце над чувственными наслаждениями, но и избавляет его от страха перед человеком. Вера и страх — противоположности, и тем не менее, как ни странно, они часто обитают в одной груди; но там, где одно доминирует, другое дремлет. Постоянным настроем христианина должно быть: «Вот, Бог — спасение мое; уповаю и не убоюсь» (Ис. 12:2). Но, увы, то, что должно быть, и то, что есть, — это две совершенно разные вещи. Тем не менее, когда действует благодать веры, ее слова звучат так: «В какое время боюсь, на Тебя уповаю» (Пс. 56:3). Так было и с Моисеем: здесь его хвалят за мужество.
Главной особенностью того конкретного действия веры Моисея, которое мы сейчас рассмотрим, была ее долговечность. То, что привлекло наше внимание в двух последних случаях, произошло, когда наш герой «пожил». С тех пор прошло сорок лет, в течение которых он прошел через разнообразный опыт и тяжелые испытания. Но теперь, когда ему восемьдесят лет, вера в нем все еще активна. Эта духовная благодать побудила его противостоять соблазнам египетского двора, заставила его отказаться от высокого положения и богатства, заставила его связать свою судьбу с презираемым народом Божьим; и теперь мы видим веру, позволяющую ему вынести гнев Царя. Данная Богом вера не только противостоит искушениям, но и переносит испытания и не страшится величайших опасностей. Вера не только расцветает под росой Духа, но и выдерживает огонь сатанинских атак.
Истинная вера не вызывает улыбок людей и не избегает их хмурого взгляда. В этом она радикально отличается от той естественной веры, которая является всем, чем обладают тысячи людей, считающих себя детьми Божьими. Только вчера мы получили письмо, в котором друг написал: «Я знаю некоторых христиан, исповедующих христианство, которые хвастались, что перспектива остаться без работы их совершенно не беспокоила, поскольку они знали, что любая нужда будет удовлетворена. Теперь, когда у них нет работы, , они не так уверены в себе, но задаются вопросом, как они собираются ладить в этом мире». Так же и о слушателе на каменистой почве мы читаем: «Тот же, кто слушает Слово, и тотчас с радостью принимает его; но не имеет корня в себе, но пребывает до времени, ибо, когда настанет скорбь или гонение за Слово мало-помалу соблазняется» (Матфея 13:20, 21). Совсем иначе обстояло дело с Моисеем.
89

«Верою оставил он Египет, не убоявшись гнева царского, ибо он выдержал, как бы видя Невидимого». Моисей покидал Египет дважды, и среди комментаторов существуют некоторые разногласия относительно того, какой из них здесь имеется в виду.
Лично мы считаем, что мало или совсем нет места для сомнений в том, что Святой Дух не имел в виду первое, поскольку нам сказано: «И убоялся Моисей и сказал: верно, это известно. И когда фараон услышал это, он хотел убить Моисея. Но Моисей убежал от лица фараона и поселился в земле Мадиамской» (Исх. 2:14, 15). Там он бежал как преступник, здесь он вышел как вождь народа Божьего! тогда он в ужасе покинул Египет, но теперь «верою».
Однако есть некоторые, кого смущает тот факт, что выход Моисея из Египта упоминается здесь до совершения им Пасхи и пролития крови в 5:28.
Но эта трудность создана нами самим, поскольку мы ограничиваем наш настоящий текст одним событием вместо того, чтобы понимать, что он относится ко всему поведению Моисея: его оставление из Египта является общим выражением, которое включает в себя весь его отказ от пребывания в нем и его твердая решимость отойти от него. Точно так же его «не бояться гнева царя» не должно ограничиваться состоянием его сердца сразу после Исхода, но также учитывать его решимость и мужество на протяжении всех его отношений с фараоном. И в этом мы можем вновь увидеть устойчивость его веры, выдержавшей самые пламенные испытания и оставшейся непоколебимой до конца. Таким образом, он представил благословенный пример того, «которые силою Божией через веру соблюдаются ко спасению, готовые открыться в последнее время» (1 Пет. 1:5).
Опыт, через который прошел Моисей, и испытания, которым подверглась его вера, не были обычными. Сначала ему было предложено войти к фараону и сказать: «Так говорит Господь Бог Израилев: отпусти народ Мой, чтобы совершить Мне праздник в пустыне» (Исх. 5:1). Следует должным образом принять во внимание, что Моисей в течение сорока лет жил жизнью пастуха в Мадиаме, и теперь, не имея за собой никакой армии, и никто при дворе Египта не был готов поддержать его просьбу, он вынужден предъявить это требование высокомерному монарху. который правил величайшей империей того времени на земле. Такая задача не требовала обычной веры. И при этом он не встретил благосклонного приема; вместо этого нам говорят: «И сказал фараон: кто Господь, чтобы мне повиноваться гласу Его, чтобы отпустить Израиля? Я не знаю Господа, и не отпущу Израиля» (Исх. 5:2).
Царь-идолопоклонник не только наотрез отказался удовлетворить просьбу Моисея, но и сказал:
«Для чего вы, Моисей и Аарон, препятствуете народу в работе его? Возьмите на себя бремя ваше… Не давайте уже народу соломы для изготовления кирпичей, как прежде: пусть идут и собирают солому себе» (Исх. 5:4, 7). В подобных обстоятельствах сердце самого сильного землетрясения могло бы дрогнуть. Чтобы усугубить его беды, главы израильтян пришли к Моисею и сказали: «Взгляни на тебя Господь и суди, потому что ты сделал ненавистным наше благоухание в глазах фараона и в глазах рабов его, дайте им в руку меч, чтобы убить нас» (Исх. 5:21). Ах, вера должна быть испытана; и при этом он не должен рассчитывать на получение какого-либо ободрения или помощи от людей, нет, даже от наших собственных братьев — он должен стоять один в силе Божией.
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Позже Моисею пришлось снова поговорить с фараоном, после того как Иегова сообщил ему, что он «ожесточил» его сердце, и сказал: «Господь Бог евреев послал меня к тебе, говоря: отпусти народ Мой, чтобы они могли служить». Меня в пустыне, и вот, ты до сих пор не слышал. Так говорит Господь: по тому узнаешь, что Я Господь: вот, Я ударю жезлом, который в руке Моей, по водам, которые в реку, и они превратятся в кровь. И рыба, которая в реке, вымрет, и река будет смердеть, и Египтяне возненавидят пить воду из реки» (Исх.
7:16-18). Теперь, зная все о счастливом продолжении, нам легко совершенно недооценить серьезность этого испытания. Постарайтесь визуализировать всю сцену. Это был незначительный еврей, принадлежавший к группе рабов, не имевший мощного «союза», который мог бы отстаивать свои претензии. Там был могущественный монарх Египта, которому, по-человечески, оставалось только дать слово своим офицерам, а Моисея схватили, избили, пытали и убили. И все же, несмотря на это, он «не убоялся гнева короля».
Сейчас мы не можем проследить за Моисеем все этапы его великой борьбы с фараоном, а перейдем к заключительной сцене. После десятой казни фараон призвал Моисея и предложил компромисс, который, когда Моисей отказался, он сказал: «Уйди от меня, внимай себе, не видишь больше лица моего; ибо в тот день ты увидишь лицо мое, и ты увидишь лицо мое». умереть"
(10:28). Но Моисей «не убоялся гнева царя» и смело объявил о последней казни. Мало того, он заявил, что его слуги должны еще оказывать ему почтение (Исх. 11:4-8). «Перед ним был кровавый тиран, вооруженный всей властью Египта, угрожавший ему настоящей смертью, если он будет упорствовать в работе и долге, которые поручил ему Бог; но он был так далек от того, чтобы испугаться или отказаться от своего долга. по крайней мере, он заявляет о своей решимости действовать и объявляет о разрушении самого тирана».
(Джон Оуэн).
После того, как десятая казнь закончилась, Моисей вывел детей Израиля из земли, в которой они долго стонали в рабстве. «Верою он оставил Египет, не убоявшись гнева царя». Даже теперь его не пугали мысли о том, что может сделать разъяренный монарх, ни о могучих силах, которые он, скорее всего, пошлет в преследование; но, сосредоточив свои мысли на Боге, он был уверен в Божественной защите. Он позволил не мрачным предчувствиям сбить его с толку. И все же мы хотели бы еще раз сказать: нам легко (в свете наших знаний о продолжении) недооценить это чудо.
Визуализируйте сцену еще раз. С одной стороны, это была могущественная нация, которая долгое время держала евреев в рабстве и поэтому крайне не хотела бы позволить им вообще уйти; с другой стороны, здесь было огромное скопление людей, включающее многие тысячи женщин и детей, неорганизованных, безоружных, непривычных к путешествиям, а перед ними воющая пустыня.
Ах, мой читатель, не кажется ли такое положение, которое мы наспех обрисовали выше, совершенно безнадежным? Казалось, не было ни одного шанса на успех из тысячи. Однако дух Моисея был неустрашим, и здесь мы хвалим его за его мужество и решимость.
Но больше; Фараон в сопровождении шестисот колесниц и большого вооруженного войска преследовал их, и «когда фараон приблизился, сыны Израилевы подняли очи свои, и вот, египтяне шли за ними; и они очень испугались; и воззвали сыны Израилевы к Господу и сказали Моисею: потому что были
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нет могил в Египте, неужели Ты взял нас умирать в пустыне? Для чего Ты так поступил с нами, чтобы вывести нас из Египта?» (Исх. 14:10, 11). Это был решающий момент, высшее испытание. Неужели сердце Моисея подвело его, был ли он теперь напуган « гнев царя»? Нет, это совсем не так, он спокойно и уверенно сказал народу:
«Не бойтесь, стойте и увидите спасение Господне, которое Он явит вам сегодня: ибо египтян, которых вы видели сегодня, вы больше не увидите их вовеки. Господь будет сражаться за вас, и вы будете молчи» (Исх. 14:13, 14).
О, как неустрашимое мужество Моисея стыдит наши мелочные страхи! Какой смысл нам краснеть и опускать головы от стыда? Многие из них боятся гораздо меньше, чем гнев «короля»: такие вещи, как темнота и одиночество или даже шелест листвы, напугают их. Несомненно, для некоторых такой страх является конституциональным, но у подавляющего большинства именно чувство вины заставляет их бояться тени. Лучший способ для слабых преодолеть свою робость — это развивать чувство присутствия Бога; а виновным — исповедаться и оставить свои грехи. «Нечестивый бежит, когда никто не гонится; а праведник смел, как лев» (Притч. 28:1). Страх – это результат недоверия, отвода глаз от Бога, чрезмерной занятости трудностями и неприятностями.
И что же позволило Моисею вести себя с такой твердостью и смелостью?
Что избавило его сердце от страха перед гневом царя? ВЕРА, духовная, сверхъестественная, данная Богом, вдохновленная Богом вера. Читатель, знаешь ли ты что-нибудь экспериментально о такой вере? Нам еще раз напомнили бы, что «вера от слышания, а слышание от слова Божия» (Рим. 10:17). Моисей слышал, он слышал что-то от Бога, и его вера опиралась на это и опиралась на это. Что именно он услышал? Это: «Я буду с тобою; и это будет тебе знаком, что Я послал тебя: когда ты выведешь народ из Египта, вы будете служить Богу
на
этот
гора"
(Исх. 3:12). Точно так же, если мы христиане, Бог сказал нам: «Я никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя». Поэтому «смело можем сказать: Господь Помощник мой, и не убоюсь, что сделает мне человек» (Евр. 13:5, 6).
Возможно, кто-то спросит: «Но не было ли сомнений в вере Моисея?» Да, дорогой читатель, ибо он был человеком тех же страстей, что и мы. Те, у кого есть вера, которая никогда не меняется, которая остается неизменной, будь она облачной и бурной или ясной и солнечной, не имеют ничего, кроме естественной и буквенной веры. Духовная и сверхъестественная вера — это та вера, которую мы не создали и которую мы не можем применять, когда захотим: ее вложил Бог, и только Он может обновить и привести ее в действие. Когда вожди Израиля роптали на Моисея и обвиняли его в том, что он подвергает опасности их жизнь (Исх. 5:21), нам говорят, что Моисей вернулся к Господу и сказал: «Господи, для чего Ты так зло умолял этот народ?» для чего Ты послал меня? Ибо с тех пор как я пришел к фараону говорить от имени Твоего, он сделал зло народу этому; и Ты совсем не спас народ Твой» (Исх. 5:22, 25). Блаженно видеть терпение Бога к Его слабеющему рабу и видеть, как Он утешал и укреплял его: Исход 6:1-8.
«Верою он оставил Египет». Вера гарантирует сердцу лучшую долю в обмен на все, от чего Бог призывает нас отказаться. Неважно, насколько привлекательна для чувств, неважно, насколько
92

популярная среди наших собратьев, какой бы необходимой она ни казалась для интересов нашей семьи, вера убеждена, что Бог не допустит, чтобы мы оказались в проигрыше: 1 Царств 2:30. Итак, Авраам покинул Халдею, а Руфь покинула Моав (Евр. 1:16). Вот один из способов, которым можно распознать и познать истинную веру: если мы родились и выросли в идолопоклонническом месте, где можно было наслаждаться почестями, удовольствиями и сокровищами, и мы по совести оставили это место, то несомненно, у нас есть духовная вера. От немногих теперь требуется поступать так, как поступил Авраам, но всем заповедано подчиняться 2 Коринфянам 6:14, 17.
Ах, есть много тех, кто оставляет пороки и удовольствия Египта (мира), кто не отделяется от его религии, и это было центральным моментом в последнем испытании, которое Моисей
вера должна была победить. Снова и снова фараон искал компромисс, но Моисей с непреклонной твердостью стоял на своем. Требование Бога было: «Отпусти народ Мой, чтобы совершили Мне праздник в пустыне» (Исх. 5:1): должно быть полное отделение от религии мира. Но это то, чего мир не может вынести, поскольку уход народа Божьего осуждает их; поэтому мы видим, как фараон говорит: «Идите, принесите жертву Богу вашему на земле» (Исх. 8:25). Но Моисея это не поколебало: «Пойдем на три дня пути в пустыню и принесем жертву Господу Богу нашему, как Он повелит нам» (Евр. 8:27).
Далее нам сообщается, что фараон сказал: «Я отпущу вас, и вы принесете жертву Господу Богу вашему в пустыне, только не уходите очень далеко» (Евр. 8:28): это было равносильно тому, чтобы сказать: «Если вы полны решимости принять эту позицию, более святую, чем вы, нет причин, по которым между нами должен быть полный разрыв». После того как Господь еще больше поразил Египет, царь снова послал за Моисеем и Аароном и спросил: «Кто они, которые пойдут?» Моисей ответил: «Мы пойдем с молодыми нашими и со старыми, с сыновьями нашими и дочерями нашими, с мелким и крупным скотом нашим» (Евр. 10:9). Но это было слишком для фараона, и он ответил: «Не так: идите, люди, и служите Господу» (Евр. 10:11). Посмотрите здесь на Фараона, моего читателя, нашего великого Противника, стремящегося заставить нас медлить: «Если вы полны решимости покинуть церковь, оставьте хотя бы своих детей в воскресной школе!» Как коварен Дьявол! Какой живой книгой является Слово! Как полностью соответствует нашей нынешней судьбе и потребностям!
Фараон предпринял еще одну попытку побудить Моисея лишь частично повиноваться требованиям Бога: «Идите, служите Господу, только оставьте мелкий и крупный скот ваш» (Евр. 10:24). такой необщительный, если вы будете так упрямы и не позволите своим детям оставаться в воскресной школе, то, по крайней мере, сохраните свое членство у нас и платите в «церковную казну», как и до сих пор! Ах, если бы Моисей боялся гнева царя, он бы уступил этому пункту. Вместо этого он остался тверд и сказал: «Ты должен принести и нам жертвы и всесожжения, чтобы мы могли принести жертву Господу Богу нашему. мы принимаем служить Господу Богу нашему» (10:25, 26). Апостол вполне мог бы написать: «Чтобы сатана не воспользовался нами, ибо нам известны его замыслы» (2 Кор. 2:11) – нет, ибо они полностью раскрыты нам в Священном Писании.
Все, что было до нас выше, заключено в этих словах «Верою оставил Египет», и все это «написано для нашего научения» (Рим. 15:4). Предложения, сделанные
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Фараону Моисею, чтобы помешать Израилю полностью оставить Египет в поклонении Господу, — это, по сути, те самые искушения, которые Его народу теперь придется преодолеть, если он хочет полностью внимать и повиноваться 2 Коринфянам 6:14, 17». Не будьте вы в одном иге с неверующими, ибо какое общение праведности с неправдой?... А потому выйдите из среды их и отделитесь, говорит Господь, и не прикасайтесь к нечистому». О мой читатель-христианин, ищи благодати, чтобы обрести бескомпромиссный дух Моисея. Когда вас призывают поклоняться Богу в «Египте» (т. е. в побеленных «церквях» мира), скажите, что это невозможно, ибо «какое общение имеет свет с тьмой!» Когда вас принуждают оставить ваших детей в мирской воскресной школе, чтобы их наставляли те, у кого нет страха Божьего, откажитесь, когда вас пригласят, по крайней мере, сохранить свое членство в оставленных Святым Духом «церквях» и внести свой вклад в свою жизнь. средства на их содержание, откажитесь от этого.
«Не боясь гнева короля». Мужество Моисея здесь представлено в трех степенях: он не боялся человека; он не боялся величайшего из людей, короля; он не боялся того, что больше всего пугает людей, — гнева царя: «Гнев царя — как рык льва» (Притч. 19:12). Именно его вера в Бога изгнала этот страх. Когда проявляется вера, величайшие ужасы не могут тревожить святых. И, мой читатель, те, кто «оставляет Египет», особенно египетские религии, должны ожидать встречи с «гневом» человека: никто не ненавидит так ожесточенно, никто не поступает так жестоко, никто не проявляет себя более в своем истинном лице, чем мирской человек. религиозным, когда видимость лицемерного благочестия видна чадом Божьим. Однако его «гнева» следует бояться меньше, чем гнева фараона: «Если Бог за нас, кто может быть против нас!»
«Ибо он терпел, как бы видя Невидимого». Ах, вот ключ ко всему, что было до нас, «пережил» Моисей, что говорит нам о состоянии его сердца. Он «вынес» привлекательные почести и соблазнительные удовольствия египетского двора; он «терпел» неоднократные компромиссы фараона; он «перенес» ужасы, которые могло вызвать его поведение. Его храбрость не была простой вспышкой или сиюминутной бравадой; но был устойчивым и реальным. О
как мало этой веры и ее благословенного плода святого дерзновения можно увидеть сейчас в бедном, выродившемся христианском мире. Но как могло быть иначе, когда мирское
«угашали» Духа со всех сторон? Давайте будем очень ревнивыми и бдительными, чтобы не огорчать Духа.
Точное слово, которое здесь переведено как «перетерпеть», больше нигде в Новом Завете не употребляется. Ученые говорят нам, что оно происходит от корня, означающего силу или стойкость, переносить зло, преодолевать опасности решительно и мужественно, чтобы не падать в обморок под ними, но держаться на своем пути до конца. Это слово было наиболее подходящим, чтобы выразить твердость разума Моисея в деле веры «оставления Египта». Он столкнулся с множеством трудностей, и король неоднократно угрожал ему; и, кроме того, ему пришлось пережить великий конфликт со своими неверующими братьями. Но он укрепился духовным мужеством и решимостью выполнить свой долг до конца. Как? Чем обновилась его сила?
«Ибо он терпел, как бы видя Невидимого». Ах, не тупая глупость и не упрямая неосторожность привели Моисея к такой решимости, а постоянное
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занятие его сердца Божественными совершенствами. Мы говорим «постоянная занятость», ибо обратите внимание, что в нашем тексте не говорится: «Он терпел, потому что видел Невидимого».
но «как видеть Невидимого» — это было непрерывное действие! О, чтобы мы могли сказать в меру своей: «Я всегда ставил Господа пред собою» (Пс. 16:8). Это абсолютно необходимо для сохранения здоровья веры и мужества. Ничто другое не позволит нам «переносить» трения и жизненные испытания, привлекательности и отвлечения мира, нападения сатаны.
«Он терпел, видя Невидимого». «Бог считается невидимым (поскольку Он абсолютно) по Своей сущности, и его часто называют так в Писании: Римлянам 1:20, Колоссянам 1:15, 1 Тимофею 1:17. Но есть особая причина. для этого описания Его здесь. Моисей находился в том состоянии и состоянии и имел те дела, при которых он постоянно нуждался в Божественной силе и помощи. Откуда это должно было произойти, он не мог различить своими чувствами, своими телесными глазами не мог видеть никакого настоящего помощника, ибо Бог "невидим". И требуется особый акт ума, чтобы ожидать помощи от Него, Кого нельзя увидеть. Поэтому здесь и приписывается Ему. Он видел Того, Кто был в Себе Невидим; что то есть он увидел верой того, кого не мог увидеть своими глазами» (Джон Оуэн). Это слово «невидимый» показывает бесполезность (а также грех) создания изображений, изображающих Бога, и предостерегает от формирования в нашем разуме каких-либо представлений по образцу любого видимого объекта. Хоть Бог и невидим, но Он видит нас!
«Он терпел, видя Невидимого». «Здесь подразумевается двойное действие веры Моисея. 1. Ясный, отчетливый взгляд и постижение Бога в Его вездесущности, силе и верности. 2. Постоянное доверие к Нему ради них, во все времена и во всех случаях. ... На это он опирался, на это он полагался, что Бог повсюду присутствовал с ним, был способен защитить его и был верен в исполнении Своего обещания» (Джон Оуэн). Бог есть истинный объект веры: на котором она покоится, от которого она ожидает всякого блага и которому она возвращает славу для всех.
О превосходное превосходство веры. Он принимает в себя вечные, невидимые, бесконечные объекты. Своими провидениями Бог часто выступает против Своего народа, но вера знает, что Он за них.
В этом мире мы подвержены многим испытаниям и несчастьям, но вера знает, что «любящим Бога все содействует ко благу». Тела детей Божьих умирают, хоронят и возвращаются в прах; но вера увидит им славное воскресение. О, чудесная сила веры, способная подняться над видимостью и чувствами. Это правда, что ни распространение веры, ни ее рост и проявление не находятся в нашей власти; тем не менее, мы обязаны избегать всего того, что омрачает и ослабляет веру, и мы ответственны за то, чтобы питать веру. Как очень немногие предпринимают серьезные усилия, чтобы увидеть «Того, Кто невидим!»
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 74
Вера Моисея
(Евреям 11:28)
В этой 11-й главе Послания к Евреям о Моисее больше, чем о любом другом человеке. Там записано не менее пяти конкретных поступков его веры. Причину этого искать не нужно. Он был законодателем, и иудеи времен Христа хвалились: «Мы ученики Моисея» (Иоанна 9:28). Они искали одобрения Бога на основании своих собственных поступков. Они полагали, что их внешнее соответствие постановлениям Моисея обеспечит одобрение Неба, и поэтому: «Они, не разумея праведности Божией и стремясь утвердить свою собственную праведность, не покорились праведности Божией» (Рим. 10:3). Именно под этим влиянием были воспитаны эти обращенные евреи, и поэтому Святой Дух навязывал им тот факт, что именно верой, а не законническим духом жил и действовал их знаменитый предок.
Особое действие веры Моисея, которое нам предстоит сейчас рассмотреть, было особенно подходящим для данного замысла Духа: оно продемонстрировало его доверие Агнцу и свидетельствовало о ценности, которую он придавал кроплению крови. Учредив и соблюдая праздник Пасхи, вождь израильтян подал пример, который нельзя было игнорировать без фатальных последствий. Оно полностью отвергло ужасную ошибку, заключавшуюся в том, чтобы избежать гнева Божьего вследствие каких-либо действий со стороны творения. Это фактически закрывает грешника перед Христом как его единственной надеждой. Следует должным образом учесть, что «Пасха» была первым постановлением, данным Израилю.
Как поразительно видеть, как сам Законодатель проповедует теми своими действиями, которые описаны в нашем тексте: «Благодатью вы спасены через веру, и сие не от вас: это дар Божий: не от дел, чтобы не всякий должен хвалиться» (Еф. 2:8, 9). Насколько велико тогда невежество, предполагающее, что спасение по благодати свойственно только этому христианскому устроению, как будто у Бога есть несколько способов искупления грешников. Нет, мой читатель, от начала и до конца человеческой истории каждый падший потомок Адама, входящий на Небеса, будет обязан этим суверенной благодати, текущей к нему по назначенному каналу веры, совершенно независимо от всех его дел, религиозных или нерелигиозных. прежде чем он впервые доверится Господу. Авель был спасен таким образом: Евреям 11:4. Ной «обрел благодать в очах Господа: Бытие 6:8. Авраам «поверил Богу, и это вменилось ему в праведность»: Римлянам 4:3. И дети Израиля были избавлены от Ангел Смерти, потому что они были укрыты кровью агнца.
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То, что сейчас находится перед нашим рассмотрением, составило подходящую и благословенную кульминацию действий веры Моисея, записанных здесь, в Послании к Евреям 11: все остальные привели к одному. Его отказ называться сыном дочери фараона, его выбор скорее страдать от страданий с народом Божьим, чем какое-то время наслаждаться греховными удовольствиями, его почитание поругания Христа большим богатством, чем сокровища Египта, и его оставление Египта, все было бы напрасно духовно, то есть в том, что касается его спасения, если бы за ними не последовала вера в агнца и действенность его крови. Недостаточно отвернуться от мира: необходимо также обратиться к Богу. Оставления греха недостаточно: необходимо также ухватиться за Христа. Именно это обычно имеется в виду в настоящем тексте.
Очень важно уделять самое пристальное внимание порядку истины, изложенному в Евреям 11:24-28. Если это будет сделано, дефектность большей части современного «евангелизма» сразу станет очевидной. Соблюдение Пасхи и пролитие крови — это не первое, что записано у Моисея! Ни один человек не может по-настоящему оценить кровь Христа, пока его сердце все еще погружено в мир, и приглашать и увещевать его довериться Ему — значит метать бисер перед свиньями. Ни один человек не может спасительно верить в Господа, пока он полон решимости «наслаждаться греховными удовольствиями какое-то время». Покаяние предшествует вере (Марка 1:15; Деяния 20:21): а покаяние – это скорбь о грехе, ненависть к греху и отступление от греха; а где нет подлинного покаяния, там не может быть
«прощение грехов»: Марка 1:4. Пусть каждый проповедник, читающий эту статью, тщательно взвесит все, что здесь записано о Моисее, и добросовестно наставит свою паству, что различные упражнения сердца, записанные в Евреям 11:24-27, должны предшествовать тому, что указано в стихе 28.
Действительно прискорбно, что такие элементарные аспекты Истины, как мы только что отметили выше, приходится подчеркивать в такой поздний период. Однако это трагический случай. Лаодикийский христианский мир хвастается своим богатством и не знает, что он беден, жалок и наг. Частью того «богатства», которым она так громко хвастается сегодня, является «великое увеличение света», которое, как предполагается, принесло нам изучение пророческой» и «диспенсациональной» истины. о пришествии сатаны как «ангела света»
(2 Кор. 11:14), чтобы затемнить разум людей и заставить их поверить, что его ложь — ложь.
«чудесные открытия» и раскрытие Священного Писания, но нынешнее поколение имеет гораздо меньше реального Света, чем христианский мир имел столетие назад. Под этим мы подразумеваем, что существует гораздо меньше верных и бесстрашных проповедей о том, что способствует практическому благочестию и святой жизни. Но это не самое худшее: библейская евангелизация практически исчезла с лица земли.
«Евангелие», проповедуемое сегодня, рассчитано лишь на то, чтобы обмануть души и укрепить их в ложной надежде. Заставить людей поверить, что Бог любит их, в то время как они находятся под Его гневом (см. Иоанна 3:36), хуже, чем врач, говорящий больному диабетом, что он может безопасно есть все, что пожелает. Отказываться от проповеди Закона — его Божественного авторитета, его неумолимых требований, его духовности (требуя внутреннего подчинения ему: Матфея 5:22, 28), его ужасного проклятия — значит упускать то, что единственное, что передает истинное познание греха. : см. Римлянам 3:20, 7:7. Кричать «Веруйте, веруйте» и ничего не говорить о покаянии — значит фальсифицировать условия спасения: Луки 24:47; Деяния 17:30. Пригласить грешников
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принять Христа как своего «Спасителя» до того, как они предатся Ему как своему Господу, — значит представить ложный «путь спасения». Предлагать заблудшим «прийти на небеса», не говоря им, что они должны сначала «оставить мир», — значит наполнять «церкви» необращенными душами. Говорить грешникам, что они могут найти покой своим душам, не взяв на себя иго Христа, — значит лгать самому учению Учителя: Матфея 11:29.
Мы не приносим извинений за это кажущееся отступление от нашей темы. Еще раз отметим, что в этой серии статей мы искренне желаем написать нечто большее, чем «комментарий» к Посланию к Евреям или дать простое «изложение» его текста: скорее мы ищем (как Святой Дух рады дать возможность) обратиться непосредственно к сердцам наших читателей и убедить их в личном и настоящем применении каждого стиха к их собственным душам. По всей вероятности, значительная часть читателей этого журнала — обманутые души, и мы не хотим отвечать за их кровь в грядущий День.
Многих из них усыпила современная «евангелизация» хлороформа.
Поэтому мы искренне просим каждого, кто просматривает эти абзацы, серьезно и торжественно спросить: есть ли что-нибудь в истории моего сердца, что соответствует тому, что сказано о Моисее в Евреям 11:24-27? Если нет, если ты не «распят для мира»
(Гал. 6:14), то сатана фатально обольщает вас, если вы воображаете, что находитесь под кровью Христа.
Позвольте нам тогда, дорогой читатель, еще немного обратиться к вам напрямую. Мы не спрашиваем, во-первых, «полагаетесь ли вы на законченное дело Христа?» Есть тысячи людей, которые воображают, что они так поступают, но никогда не обращались. Нет, лучше мы спросим: примирился ли ты с Богом? Мы хорошо знаем, что выражение высмеивается и осуждается определенным классом людей, которые выдают себя за сверхдуховных и исключительно хорошо обученных Писанию, но они лишь выдают свое незнание Слова: см. Исаия 27:5, Луки 14:32. . Когда мы спрашиваем, «примирились ли вы с Богом», мы имеем в виду: перестали ли вы сражаться против Него и уступили Его требованиям? Бросили ли вы оружие своего бунта и выразили ли честное желание и решимость подчиниться Ему? Осознали ли вы, что жить, чтобы угождать себе и идти своим путем, — это своего рода неповиновение, и действительно ли вы подчинились Его требованиям?
«Верою совершил Он Пасху и пролитие крови, чтобы не коснулся их Погубитель первенцев» (стих 28). Следует еще раз отметить, что именно к этому привели все предыдущие действия веры Моисея. Хотя это правда, что ни один грешник не может «соблюдать Пасху» или найти защиту под «кроплением кровью», пока его сердце еще любит мир и наполнено его идолами, тем не менее, его отделение от всего, что есть, и отказ от него противостоящий Богу, не обретет для себя спасения. Изглаживание грехов не станет нашим до тех пор, пока искупление Христа не будет принято в наши сердца верой. Таким образом, рассматривая Евреям 11:24-28 в целом, мы видим, как прославлялись и возвеличивались и праведность, и благодать Божия.
Наш нынешний стих обращается к тому, что записано в 12-й главе Исхода, и дает его краткое изложение. Он говорит нам о дальнейших плодах сверхъестественной веры. На первый взгляд многим может показаться, что это конкретное дело веры гораздо менее примечательно, чем некоторые из тех,
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которые привлекли наше внимание в предыдущих статьях. Тем не менее, если это должным образом рассмотреть, когда все сопутствующие обстоятельства должным образом взвешены, то станет видно, что поведение Моисея в этом случае было в полной мере противоположно человеческому разуму и плотской мудрости и проистекало из действия Божественной благодати в его сердце. , как и уход Авраама из Халдеи в неизвестную страну, принесение им в жертву Исаака или «упоминание об исходе детей Израиля» Иосифа. Теперь мы процитируем слова другого человека, который наиболее убедительно и полезно высказал эту точку зрения.
«Установление Пасхи было актом веры, подобным акту приготовления Ноем ковчега (стих 7). Чтобы понять, какой должна была быть эта вера, нам нужно вернуться в «ту ночь» и отметить особое обстоятельства, которые одни могут объяснить значение слов «верою». Суды Божьи были излиты на Египет, его царя и его народ. Наступил кризис, поскольку после того, как были посланы девять казней, фараон и египтяне Действительно, Моисею грозила смерть, если он когда-нибудь снова появится в присутствии фараона (Исх. 10:28, 29). С другой стороны, евреи оказались в еще худшем положении, чем когда-либо; и Моисей, который был выполнив их, он не выполнил своих обещаний.
«Именно в такой момент Моисей услышал от Бога, что он должен был сделать. Видению и ощущению это должно было показаться совершенно неадекватным и совершенно маловероятным для достижения желаемого результата. Почему можно было ожидать, что эта последняя казнь приведет к тому, что девять не смогли этого сделать, несмотря на все их совокупные ужасы? Почему простое пролитие крови должно иметь такой замечательный эффект? И если они действительно должны были покинуть Египет «в ту же ночь», почему люди должны быть обременены всеми этими минутными церемониальными церемониями? обряды в тот самый момент, когда им следует готовиться к отъезду!
«Ничто, кроме веры, не могло здесь помочь. Все было противно человеческому разумению и человеческому рассуждению. мог бы позволить Моисею пойти к народу и отрепетировать все тонкости пасхальных обрядов и сказать им, чтобы они проявляли величайшую осторожность при выборе агнца в десятый день месяца, чтобы его закололи в четырнадцатый день, и едят с (для них) бессмысленным церемониалом.
«Для того, чтобы иметь возможность пойти к своим братьям, которые в глубокой скорби, должно быть, не хотели их слушать, требовалась непростая уверенность в том, что Моисей услышал от Бога; ибо до сих пор его усилия только усиливали ненависть их угнетателей и их собственных страданий в качестве рабов.. На взгляд человека, было бы трудной, если не невозможной задачей, убедить народ и убедить его в абсолютной необходимости соблюдать все мельчайшие детали соблюдения пасхального постановления. Но именно здесь и появилась вера. Это было именно то поле, на котором она могла одержать свою величайшую победу. Следовательно, мы читаем, что «верой» все трудности были преодолены; Праздник был соблюден и Исход совершился. Все было основано на «слышание веры». Слова Иеговы произвели веру и были одновременно причиной и следствием всех благословений» (E.W.B.).
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Таким образом, из того, что было указано выше, должно быть очевидно, что действия Моисея, записанные в Исходе 11 и 12, проистекали не просто из естественной веры, а были сверхъестественными плодами, исходящими из сверхъестественного корня. Должно быть, его поведение вызвало насмешки египтян, но он действовал с полной уверенностью в мудрости, отличающемся милосердии и верности Иеговы. Посмотрите здесь еще раз, насколько нераздельны вера и послушание: та самая «вера» Моисея, о которой говорится в нашем настоящем тексте, заключалась в безоговорочном соблюдении всех предписаний, указанных Господом. Он лично совершил Пасху и приказал людям сделать то же самое, хотя для этого им пришлось заготовить многие тысячи ягнят. Он соблюдал Пасху с полной уверенностью, что благодаря этому все первенцы евреев будут освобождены. Хотя весь Израиль соблюдал Пасху, именно через Моисея Бог установил ее.
Пасха была одним из самых торжественных установлений Ветхого Завета и одним из самых выдающихся прообразов Христа. «1. Предметом Его постановления был агнец (Исх. 12:3).
И в связи с этим, как и в отношении других жертв, которые были установлены впоследствии, Христос назван «Агнцем Божиим» (Ин. 1:29). 2. Этот агнец должен был быть взят из стада овец (стих 5). Так Господь Христос должен был быть взят из стада Церкви человеческой, в Своем участии в нашем естестве, чтобы быть достойной жертвой за нас (Евр.
2:14-17). 3. Этот агнец, взятый из стада, должен был быть заперт отдельно от него (Исх.
12:6). Итак, хотя Господь Христос и был взят из среды людей, однако Он был отделен от грешников (Евр. 7:26), то есть совершенно свободен от всей той заразы греха, которой заражены другие. 4. Этот Агнец должен был быть без порока (Исх. 12:5), что применимо к Господу Христу: «Агнец без порока и пятна» (1 Пет. 1:19). 5.
Этот агнец должен был быть заклан, и соответственно был заклан (стих 6). Так был заклан за нас Христос; Агнец в силе Своей смерти, закланный от создания мира (Откр. 13:8).
6. Этот агнец был заклан настолько, что это было жертвоприношение (стих 27); это была жертва Пасхи Господней. И Христос, Пасха наша, был заклан за нас (1 Кор. 5:7). 7. Агнец, закланный, должен был быть зажарен (стихи 8, 9), что означало огненный гнев, которому должен был подвергнуться Христос ради нашего избавления. 8. То, что «ни одна кость Его не сокрушится» (стих 46), явно предназначалось для обозначения способа смерти Христа (Иоанна 19:33-36). 9. Вкушение Его, что также предписывалось, причем целиком и полностью (стихи 8, 9), должно было наставить Церковь в духовной пище плоти и крови Христовой, в сообщении плодов Его посредничества. нам верою» (Джон Оуэн).
Верою совершил он пасху и пролитие крови, чтобы истребитель первенцев не коснулся их». Здесь отдельно отмечены две вещи: агнец и его кровь. В прообразах они отчетливо говорили о личности и деле Христа, ибо именно личность Христа придавала ценность Его работе – Его Божественная личность была «алтарем».
которое «освятило» приношение Его человечества (Матфея 23:19). Таков порядок Писания: «Вот (1) Агнец Божий, который (2) берет на Себя грех мира»
(Иоанна 1:29); «Я решил не знать у вас ничего, кроме (1) Иисуса Христа и (2) Его распятого» (1 Кор. 2:2); «среди старцев стоял (1) Агнец (2) как бы закланный» (Откр. 5:6). Вот аналогия веры, которой проповедник должен следовать сегодня: Не кровь должна быть провозглашена первой грешнику, но чудесный и славный Богочеловек-Посредник, проливший Свою кровь за Свой народ.
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Евреи, как и египтяне, подверглись божественному мщению, когда в ту памятную ночь Ангел Смерти вышел на свое ужасное дело, ибо «все согрешили и лишены славы Божией». И ничто, кроме того, что они поставили заместительную смерть невинной жертвы между своими виновными личностями и святым Богом, не могло защитить от приговора, объявленного против них. Вера в свое происхождение от Авраама не принесла бы им пользы. Обращения к их добрым делам и религиозным действиям было бы недостаточно. Они могли бы провести всю ночь в посте и молитве, покаянно исповедуя свои грехи и взывая к Богу о милости, но ни одно из этих упражнений не принесло бы им никакой пользы. «Когда увижу кровь, пройду мимо тебя» (Исх. 12:13) выявило самое существенное требование. Так обстоит дело и сейчас; ничто, кроме крови Христа, не может очистить от греха и избавить от смертной казни за нарушение Божьего закона.
«Через веру» или лучше «Верою», ибо по-гречески здесь то же самое, что и в предыдущем стихе. «Он совершил пасху», то есть одновременно учредил и соблюдал ее, как Искупитель совершил Свою «вечерю». «И пролитие крови»: это подчеркивает важное различие. «Без пролития крови не бывает прощения» (Евр. 9:22), а без кропления крови (ср. 1 Пет. 1:2) добродетели Христова искупления не приносятся душе. «Окропление» кровью относится к самому себе.
Пролитие крови Христа — это основа, на которой были совершены искупления грехи Его народа; окропление им — это средство получения от него пользы. Кропление кровью двери дома в Исходе 12:13 было для Разрушителя одновременно знаком того, что Ему не следует входить, и гарантией для домашних, что они в безопасности.
Вся польза от этого становится для нас духовным «окроплением» или применением крови Христа. Это соответствует наложению пластыря на язву, питью целебного снадобья, употреблению пищи, надеванию одежды: польза от всего этого возникает от правильного их применения. Кровь Христа «окропляется» на душу двумя способами. Во-первых, Духом Божьим (1 Кор. 6:11), который внутренне убеждает душу в том, что она имеет право на Христа и на все, что Он сделал и пострадал ради нашего искупления.
Во-вторых, верой (Деяния 15:9), ибо вера есть рука души, принимающая все духовные блага. Вера побуждает возрожденную душу покоиться на Христе ради личной выгоды от Его послушания до смерти. На этом основании апостол увещевает: «Приступим с искренним сердцем, с полной верою, кроплением очистив сердца от порочной (порочной) совести» (Евр. 10:22).
«Чтобы истребивший первенцев не коснулся их». Прежде всего, Разрушителем был Сам Господь (Исх. 12:12, 23); во-вторых, и в инструментальном плане, речь идет об ангеле: сравните 2 Царств 24:16, 2 Царств 19:35. Кто не «окроплен» кровью Христа, тот подвергается гневу Божию. Но те, кто находится под его властью, настолько защищены, что Разрушитель даже не «прикоснется» к ним — Он не причинит им никакого вреда: ср. 1 Иоанна 5:18. Бог соизмерил Свой приговор Египту в соответствии с их грехами: фараон приказал своему народу бросить в реку каждого сына, рожденного у евреев (Исх. 1:22), и теперь их первенцев должны были умертвить. Таким образом Бог продемонстрировал справедливость Своих действий против них. «Не обманывайтесь, Бог поругаем не бывает: ибо что посеет человек, то и пожнет» (Гал. 6:7).
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Наш стих в целом учит христиан тому, что необходимо проявлять веру, чтобы правильно использовать средства и учреждения, назначенные Богом: будь то чтение Слова, молитва, крещение или вечеря Господня: «без поверьте, Ему невозможно угодить». Это также показывает нам, что настоящая вера не будет использовать то, на что у нее нет Божественного разрешения.
Активное послушание авторитету Христа в Его повелениях совершенно необходимо во всем, что мы делаем в богослужении. Пример Моисея хорошо подходил евреям: проявлять веру в Агнца и упорно выполнять обязанности, назначенные Богом. Как бы неразумно это ни казалось плотской мудрости, какие бы неудобства и гонения это ни влекло за собой, упование и послушание Господу было их долгом и блаженством.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 75
Вера Израиля
(Евреям 11:29)
Цель апостола в этой 11-й главе Послания к Евреям — показать силу настоящей веры в Господа, способную совершать сверхъестественные действия, преодолевать трудности, непреодолимые для простой природы, и переносить испытания, которые слишком тяжелы, чтобы плоть и кровь могли их выдержать. . В качестве иллюстрации были приведены различные примеры. Теперь перед нами еще один примечательный случай. В нем мы видим, как вера позволила Израилю бесстрашно рискнуть войти в долину странной формы между двумя горными водными хребтами и благополучно достичь противоположного берега. Подобным же образом истинная вера в Бога позволит христианину пройти через испытания и беды, которые уничтожают множество его собратьев и которые в свое время приведут его к наслаждению совершенным блаженством.
Сила приведенного выше примера значительно усиливается поразительным и самым торжественным контрастом. Сила веры, позволившая Израилю безопасно пересечь Красное море, продемонстрирована беспомощным и безнадежным уничтожением египтян, которые пытались последовать за ними.
«Погнались Египтяне, и вошли за ними в средину моря все кони фараона, колесницы его и всадники его» (Исх. 14:23). Но у них не было веры. Ими двигала страсть, ненависть к евреям. Была ночь, когда армия Бога предприняла свое странное путешествие, но, хотя и было темно, воинства фараона самонадеянно и слепо следовали за ней. Но теперь настал тот час, когда давно оскорбленное Божественное долготерпение должно было быть отомщено.
«И было, в утреннюю стражу воззрел Господь на стан Египтян из столпа огненного и облачного, и смутил стан Египтян, и снял колеса с их колесницы, чтобы они гнали их. тяжело, так что египтяне сказали: побежим от лица Израиля, ибо Господь сражается за них против египтян» (Исх. 14:24, 25). Но было слишком поздно. Надменный монарх Египта и его могущественная свита теперь поняли, насколько напрасно было бросаться против боссов щита Иеговы: то, что было каналом спасения для верующих израильтян, стало могилой их врагов. Тем самым нам показано, что все попытки неверующих получить то, что дает вера, совершенно тщетны и обречены на определенное разочарование.
Но здесь возникает трудность, и она оказалась огромной для большинства тех, кто пытался с ней справиться. В нашем тексте нам сказано, что «верою они перешли Чермное море», тогда как в Евреям 3:18, 19 сказано: «Им клялся Он, что не войдут в покой Его, но тем, которые поверили». нет? Итак, мы видим, что они не могли
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войти из-за неверия». Была ли их вера лишь временной, как у слушателей на каменистой почве? Нет, потому что «вера», упомянутая в каждом другом стихе в Послании к Евреям 11,
было спасительным, и мы не смеем произвольно предполагать, что это в 5:29 было совершенно другим.
Решение нашей нынешней проблемы состоит в том, чтобы внимательно обратить внимание на местоимение, которое здесь употребил Святой Дух: «Верою они прошли через Красное море». Там не сказано: «Верою сыны Израилевы» сделали это, ибо из их более поздней истории совершенно очевидно, что подавляющее большинство из них были «родом весьма развратным, детьми, в которых не было веры» (Втор. 32: 20). Таким образом, в нашем тексте имеется в виду Моисей и Аарон, Халев и Иисус Навин, а также верующий остаток среди евреев. Но могут спросить: разве неверующая часть народа также благополучно прошла через Красное море? Это действительно так, и здесь мы имеем иллюстрацию того факта, что неверующие часто становятся причастниками временных благословений в результате их общения с народом Божьим. Другой пример того же принципа можно найти в Деяниях 27:24, где мы видим, что ради Павла была сохранена целая команда корабля.
«Верою они прошли Чермное море, как посуху, чего египтяне, пытаясь сделать, потонули» (Евр. 11:29). Стремясь истолковать этот стих, мы не можем сделать ничего лучше, чем принять разделение пуританского мантона на него, рассматривая его тремя способами: исторически, сакраментально и аппликативно. Во-первых, исторически.
Наш текст возвращает нас к тому, что записано в Исходе 14. Там мы узнаем, что, когда фараон, наконец, согласился отпустить евреев, он вскоре раскаялся в своем даре и был проинформирован своими шпионами, что израильтяне запутались в стесненных обстоятельствах. Пихахирота он решил преследовать и либо вернуть, либо уничтожить. Во главе огромной военной силы он быстро пошёл за ними. Последствием этого было следующее: «Когда фараон приблизился, сыны Израилевы подняли глаза свои, и вот, египтяне шли за ними, и они очень испугались; и воззвали сыны Израилевы к Господу. И сказали они Моисею: "Ибо не было гробов в Египте, неужели ты взял нас умирать в пустыне? Зачем ты поступил с нами так, чтобы вывести нас из Египта? Не это ли слово мы сказали тебе в Египте: говоря: «Оставьте нас, чтобы нам служить Египтянам? Ибо лучше было бы нам служить Египтянам, нежели умереть в пустыне» (Исх. 14:10-12).
Теперь Моисей и компания, которую он возглавлял, оказались в поистине отчаянной ситуации. «Заперт между великой крепостью «Мигдол», которая находилась на «Шуре», или стене (построенной для защиты Египта от Азии), и морем, с войском фараона позади, и заперт на другой стороне пустыней: Исход 14:2, 3. Это действительно был кризис» (Э.У.Б.). Что могли сделать бедные израильтяне? Сражаться они не осмеливаются, представляя собой множество недисциплинированных людей всех полов и возрастов, преследуемых регулярной и мощной армией врагов. Лететь они не могли, так как были полностью окружены со всех сторон. На первый взгляд их дело казалось безнадежным; и человеческому разуму нельзя было ожидать ничего, кроме болезненных разрушений.
Ситуация, с которой столкнулся Израиль, была для них безнадежной, и если бы Господь не проявил Себя сильным ради них, они, несомненно,
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погиб. Но «если Бог за нас, кто против нас»? Ах, мой читатель, это великая вещь, в которой каждый из нас должен убедиться и, когда мы это сделаем, искать благодати, чтобы покоиться на ней с непоколебимой уверенностью. Разве Бог не обещал: «Когда ты перейдешь через воды, Я буду с тобой; и через реки, они не свергнут тебя» (Ис.
43:2)! Какой лучшей гарантии, чем эта, может просить верующее сердце? Какими бы глубокими и широкими ни были «воды» неблагоприятных обстоятельств для зрения и чувств, какими бы темными и зловещими они ни были, разве Тот, Кто не умеет лгать, не заявил: «Они не потопят тебя»!
«И сказал Моисей народу: не бойтесь, стойте и увидите спасение Господне, которое Он явит вам сегодня; ибо египтян, которых вы видели сегодня, вы уже не увидите их уже вовек» (Исх. 14:13). Не испугавшись упреков народа и мудро не ответив на него, Моисей отвратил их мысли от внешней опасности и направил их мысли к Иегове. Они «подняли очи свои и увидели Египтян» (стих 10), и вследствие этого они сильно испугались; но было еще кое-что, что вера могла «увидеть», а именно «спасение (или избавление) Иеговы».
который еще не был виден естественному зрению. Если бы они постоянно занимались этим, их дрожащие сердца успокоились бы.
Восхищайся, дорогой читатель, уверенностью, которую Божественная благодать вселила в сердце Моисея, ибо по природе он был немощным человеком, имеющим такие же страсти и немощи, как и мы. Но с его стороны не было никаких колебаний или сомнений: «увидьте спасение Господне, которое Он явит вам сегодня»: это был язык веры – сверхъестественной, Богом данной веры.
Моисей не был озабочен трудностями и опасностями сложной ситуации, с которой они столкнулись; вместо этого он был занят Тем, перед кем все трудности исчезают, как туман перед восходящим солнцем. «Господь поборется за вас, а вы будете молчать» (стих 14). Как только душа сможет успокоиться на этом факте, сомнения закончатся и тревоги утихнут.
«Вера от слышания, а слышание от слова Божия» (Рим. 10:17). Вера должна иметь основание, на котором можно стоять, и единственным прочным и надежным основанием является обетование живого Бога. «Не бойтесь, стойте и увидите спасение Господне, которое Он явит вам сегодня... Господь будет бороться за вас, а вы умолкнете» дало необходимое основание для веры каждого верующего еврея. отдохнуть. Око веры должно увидеть это Божественное «спасение» или освобождение прежде, чем его увидит чувственное око: только верное слово Божье могло дать силу их сердцам продвигаться в океан перед ними. Когда обещание было «услышано», и не раньше, тогда последовал приказ «Идите вперед».
«И сказал Господь Моисею: для чего ты вопиешь ко Мне? скажи сынам Израилевым, чтобы они пошли вперед; а ты подними жезл твой, и простри руку твою на море, и раздели его, и сыны Израиль пройдет посуху среди моря» (Исх. 14:15, 16). Таким образом, мы узнаем, что сердце Моисея в это время было занято молчаливой мольбой. Сказанное Господом здесь не следует понимать как упрек.
Нет, Моисей ждал слова повеления и, пока оно не было дано, оставался на Господе. «И пошли сыны Израилевы среди моря по суше
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землю, а вода была им стеною по правую и по левую сторону» (стих 22).
«Когда Моисей подал сигнал своим жезлом, море чудесным образом отступило, вставая, как груды застывшего льда, по обе стороны, пока они проходили. Это сделано, и они идут благополучно; море окружало их с обеих сторон; тыл были защищены облачным и огненным столбом, стоявшим между ними и армией фараона, до тех пор, пока все не оказались вне опасности и благополучно не достигли дальнего берега, и так ни человек, ни ребенок не пострадали.
Египтяне последовали за ними, поскольку злоба извращена и слепа, и те, кого Бог предназначил уничтожить, идут готовым путем навлечь ее на свои головы; ибо по сигналу Моисея, снова протянувшего свой жезл, вернувшиеся воды в одно мгновение поглотили их всех» (Т. Мэнтон).
«Более того, что касается работы Божественного провидения, силы веры, с одной стороны, и неверия с упрямой самонадеянностью, с другой, нет во всей книге Божией. Здесь мы имеем конец и результат долгого спора, который был между этими двумя народами, египтянами и израильтянами; определенный тип и свидетельство того, каким будет последний конец борьбы между миром и церковью. Их долгий конфликт закончится полным спасение одного и полное уничтожение другого» (Джон Оуэн).
Хотя была ночь, Божественный облачный столп «озарил» Израиль (Исх. 14:19).
Ужасными, должно быть, выглядели эти водные стены, потому что море подымалось на очень большую высоту по обе стороны от них. Оно не требовало, чтобы обычная вера помещалась между такими стенами, поскольку они по своей собственной природе были готовы обрушиться на них и уничтожить их в любой момент, оставаясь в вертикальном положении только под невидимыми ограничениями. Но у них было повеление Божие в качестве гарантии и обещание Бога в отношении своей безопасности, и, если их взять на вооружение, их достаточно, чтобы преодолеть все страхи и опасности. То, что сам Моисей, чтобы направлять и ободрять их (и как прообраз Христа), взял на себя инициативу, ясно из Исайи 63:11-13: «Бог вел их через море правой рукой Моисея».
Давайте теперь кратко рассмотрим замечательный случай, описанный в нашем тексте, с сакраментальной точки зрения. В 1 Коринфянам 10:1, 2 нам сказано: «Не хочу, братия, оставить вас в неведении, что все отцы наши были под облаком, и все прошли сквозь море, и все крестились в Моисея в в облаке и в море».
Из этого места Писания мы узнаем, что переход Израиля через Красное море имел то же значение, которое сейчас имеет христианское крещение. Сходства многочисленны, и они были подробно развиты Мэнтоном и, в большей степени, Гуджем, обзор которого мы здесь приводим.
1. Этим чудом было подтверждено служение Моисея, так что израильтяне были вынуждены принять его за своего вождя и законодателя: так и чудеса, творимые Христом, уверяют нас, что Он послан Богом как наш Законодатель, что мы должны услышать и подчиняться. 2.
Опыт Израиля (образно) назван «крещением», потому что он означал различие, которое Бог установил между Своим народом и Своими врагами: избавление Израиля от египтян было запечатлено их переходом через Море. Аналогично говорится о крещении
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быть аналогом Ноева ковчега (1 Пет. 3:20, 21): как те, кто находился в ковчеге, были освобождены от потопа, так и те, кто во Христе, освобождены от потопа гнева, который еще потопит мир.
3. Они были крещены «в облаке и в море», потому что, подчинившись повелению Бога, они отдали себя Его руководству: поэтому в крещении мы посвящаем себя Христу, признавая Его нашим Господом и Учителем. 4. Переход через Красное море и крещение имели один и тот же внешний знак — воду (Матфея 3:6). 5. У них были подобные обряды: вход в воду и выход из нее (Деяния 8:38, 39). 6.
У них обоих было одно и то же основание, которое было повелением и обещанием Бога (Исх. 14:13, 16).
и Матфея 28:19, Марка 16:16).7. Оба они были за один и тот же народ, а именно за детей Божьих (Матфея 28:19). 8. Их управляли лишь один раз (Еф. 4:5).
Давайте теперь рассмотрим некоторые практические уроки, которым нас призван преподнести этот чудесный инцидент. 1. Детям Божьим иногда приходится сталкиваться с великими испытаниями: их встречает Красное море трудностей и неприятностей. Следует должным образом заметить, что не враг поместил туда море, а Сам Бог! Это говорит нам о том, что Красное море представляет собой некое великое и испытывающее провидение, которое Господь ставит на пути каждого новорожденного христианина: оно предназначено для того, чтобы испытать его веру и проверить искренность его доверия Господу.
Часто это испытание встречается вскоре после обращения. Иногда оно возникает из-за противодействия нечестивых членов нашей семьи. Или вы заняты каким-то делом (возможно, требующим от вас работы в субботу), которое вы сейчас не можете добросовестно продолжать. Это означает отказ от средств к существованию, и вы не понимаете, как это можно сделать и обеспечить честность в глазах всех людей. Выйдя из египетского рабства, вы думали, что будет легко отдать все небесам, но теперь перед вами Красное море испытаний, и оно кажется непреодолимым.
2. Детей Божьих иногда пугают могущественные враги. Египтянин, преследовавший Израиль до Красного моря, может быть одухотворен, чтобы представлять те грехи христиан, от которых он ожидал полного избавления. Некоторое время после обращения грех мало беспокоит нововозрожденного святого: он исполняется радости и хвалы от великих дел, которые сотворил для него Господь. Но вскоре он вместе с апостолом обнаруживает: «Я вижу иной закон в членах моих, противоборствующий закону ума моего и приводящий меня в плен к закону греховному, который в членах моих».
(Рим. 7:23). Сатана теперь преследует юного святого, и часто кажется, что против него обрушены все силы пыток. В такое время наши грехи кажутся нам более грозными, чем прежде, когда они были прощены: в Египте наши надсмотрщики только появлялись с кнутами, а теперь они верхом и на колесницах! Ах, после обращения грех кажется святому гораздо более страшным, чем когда-либо прежде, и мы гораздо острее чувствуем язву своего сердца.
3. Народ Божий часто страдает малодушием. Когда дети Израиля увидели египтян, они сильно испугались, а когда они увидели Красное море, они роптали на своего избавителя. Слабое сердце – худший враг христианина здесь: когда якорь веры закреплен глубоко в Скале, ему не нужно бояться бури; но когда рука веры парализована или око веры потускнело, тогда нам будет тяжело. Когда вера дремлет
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самый ничтожный ручей заставит нас дрожать и плакать: я утону в потоке; но когда вера преобладает, она не боится океана трудностей или опасностей. У младенца в Господа мало веры, потому что у него мало опыта: он еще не доказал Божьи обетования и не знает Его верности. Но по мере того, как он возрастает в благодати и познании Господа и утверждается в вере, он не отчаивается перед Красным морем и египтянами; но между тем он часто трепещет и спрашивает: «Как мне найти когда-нибудь избавление?»
4. Здесь народ Божий учится, как действовать в великих испытаниях. Первым словом, которое израильтяне услышали в час великого бедствия, было: «Не бойтесь, стойте спокойно»; второй был: «И увидите спасение (избавление) Господне, которое Он явит вам сегодня»; третьим было: «Иди вперед» (Исх. 14:13, 15). Крайне важно, чтобы мы усердно следили за Божественным порядком этих трех вещей: мы не готовы и не готовы «идти вперед», пока не «увидим» (верой) «спасение Господне», и что невозможно увидеть должным образом, пока наши страхи не успокоятся и мы не остановимся; или, другими словами, до тех пор, пока мы не откажемся от всякой самопомощи и не прекратим все лихорадочные действия плоти.
Непрерывный призыв Бога к христианину — «Иди вперед»: стойко идти по пути долга, идя тем узким путем, который заложили для нас Божественные повеления и заповеди. Независимо от того, какие препятствия могут встретиться с вами, независимо от ваших обстоятельств, независимо от того, какое Красное море трудностей или опасностей будет перед вами, «Идите вперед» — это авторитетное слово Бога, обращенное к вам. «Ах, но часто это далеко не просто сделать!» Совершенно верно, дорогой друг; да, скажем еще сильнее: одной природе часто невозможно. Что же делать, когда сердце ослабевает, когда душа почти потрясена величием трудности или опасности, стоящей прямо на твоем пути? Две вещи; сначала «Стой на месте». Ваши собственные усилия по улучшению ситуации не принесли облегчения, ваша собственная мудрость не может найти решения; очень хорошо, тогда «стой на месте»: прекрати все попытки самопомощи.
«Но, — отвечаете вы, — мне нужно выполнить свои обязанности, свои обязанности». Совершенно верно: но, по общему признанию, вы уже достигли места, где перед вами Красное море; вы встревожены и не знаете, куда повернуть. Вот Божье слово, обращенное к вам в этой чрезвычайной ситуации: «Стойте спокойно». Это значит: встаньте на колени и воззовите к Господу: расскажите Ему все о своей беде, свободно и полностью отдайте Ему свое бремя; расскажите Ему о своей насущной нужде. Вероятно, вы ответите: «Я так и сделал, и до сих пор никакой путь через мое Красное море не представился мне». Теперь вы готовы услышать Его следующее слово.
«И увидите спасение (избавление) Господне, которое Он покажет вам». И что это значит? Это проявление веры в живого Бога, уверенность в том, что Он позаботится о вас, уверенное ожидание, что Он это сделает. Взывайте к Святому Духу, чтобы он проявил в вас эту веру: оставайтесь на коленях, пока Он не даст вам настоящую уверенность в том, что ваш Отец покажет Себя сильным ради вас; подождите перед Ним, пока одно из Его обетований не приложится к вашему сердцу в силе. Тогда вы готовы «идти вперед», возобновить свои обязанности и исполнять свои обязанности: искать работу, идти дальше с новыми силами. Христианин готов «идти вперед» только тогда, когда вера увидит это.
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которое невидимо зрению и чувству, а именно «спасение (избавление) Господне»
прежде, чем это действительно будет сделано для нас!
Путь, которым должен идти христианин, путешествуя по этому миру на пути к Небесам, — это путь послушания небесным заповедям. Ничто, кроме духовной веры, не склоняет сердце подчиняться требованиям Божиим и при согласии ожидать обещанной милости: «Господи, на спасение Твое уповаю я и заповеди Твои сотворю» (Пс. 9:166). Это великое дело веры: как израильтяне должны были повиноваться Богу и ждать Его избавления от неминуемой опасности. Ничто, кроме данной Богом веры, не придает мужества повиноваться Богу в самом трудном кризисе. Если нам приказано войти в Красное море, мы не должны медлить, поскольку ни одно из повелений Бога не подлежит оспариванию, как бы они ни противоречили плоти и крови. Вера учит нас полагаться на Бога в самых крайних ситуациях. Вера получает обетование Бога на условиях или условиях, которые Он определил. Если Израиль хочет получить «спасение» от Господа, он должен будет сделать то, что Он повелел. Вера и послушание не могут быть разделены так же, как свет и тепло на солнце.
Как Авраам по призыву Бога вышел из Халдеи, «не зная, куда он идет», так и Израиль должен был «идти вперед», хотя перед ними простиралось Море. Вероятно, только когда их ноги коснулись края, воды разделились. Природа могла бы пройти через это, но вера благополучно прошла «сквозь» это! Они боялись, что будут уничтожены войсками фараона. Самым последним, на что они могли бы рассчитывать как на средство спасения, было море! Однако, повинуясь Божественному повелению, «сыны Израилевы вошли среди моря посуху, а воды были им стеною по правую и по левую сторону» (Исх. 14:22). ). Узнай же, дорогой читатель, что мы никогда не проиграем, повинуясь Богу.
«Верою они прошли через Красное море». Истинная вера возвышает человека над самим собой, вкладывает в него дух, превосходящий человеческий, и позволяет ему подняться над препятствиями разума и чувств. Вера придала смелости израильтянам, которые до сих пор дрожали, рискнуть пройти через эту странную пропасть между водными стенами. «Как на суше» добавлено, чтобы возвеличить Божественное провидение, проложившее дорогу на дне океана, пригодную для женщин и детей, — как равнинную и проторенную дорогу. Верой они «прошли»: сделали не только несколько шагов, но продолжали упорно идти миля за милей и час за часом. Не колебайся, брат мой, отважиться на все, к чему призывает тебя Бог; будьте уверены, что Он благополучно проведет вас через все трудности и опасности. «Что египтяне пытались сделать, они потонули»: самим средством спасения Израиля было его уничтожение: см. 2 Коринфянам 2:16! Это было справедливое возмездие за убийство еврейских детей мужского пола в водах (Исх. 1).
5. Народ Божий может быть уверен в Божественном провидении. Когда Израиль «верою»,
подчинившись Божественному повелению «Идите вперед», Бог сотворил чудо и избавил их от тяжелого положения. Это записано для ободрения наших сердец. Именно Бог поместил Красное море там, где оно было, и именно Бог открыл путь через него Израилю. Итак, читатель-христианин, именно Бог (а не Дьявол) создал проблему, чрезвычайную ситуацию, опасность, с которой вы сейчас столкнулись; ибо «из Него... все
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(Рим. 11:36). Подобно тому, как Он сотворил твое Красное море, только Он может проложить через него путь для тебя. Итак, доверься Его безошибочной мудрости. Рассчитывай на Его могущественную силу, действующую ради тебя. «Иди вперед» в послушании Его повелениям, и Он покажет Себя сильным ради тебя. Он никогда не подводит тех, кто полностью доверять и безоговорочно подчиняться Ему.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 76
Вера Израиля
(Евреям 11:30)
В предыдущем стихе мы видели веру верующего остатка Израиля под руководством и примером Моисея, в нашем нынешнем тексте мы видим проявление и триумф их веры под руководством Иисуса Навина. Там мы увидели, чего достигла вера при их исходе из Египта, здесь мы видим, чего она достигла, когда они вошли в землю обетованную. Как ярмо рабства было разбито верой, так и народ Божий должен был овладеть Ханааном той же верой. Тем самым нас учат, что истинная жизнь святого от начала до конца – это жизнь веры. Без веры невозможен прогресс, не достигнуты победы и не принесены плоды во славу Божию. Торжественно отметить, что между Евреям 11:29 и 30 проходит интервал продолжительностью в сорок лет.
Те годы прошли в пустыне. Они были судом Божиим за неверие (Евр. 3). Читатель, сколько лет в твоей жизни не зафиксировано никаких дел веры во славу Божественной благодати?
Замечательный случай, упомянутый в нашем тексте, подробно описан в 6-й главе Книги Иисуса Навина, которая начинается со слов: «Иерихон был заперт из-за сынов Израилевых: никто не выходил, и никто не входил». Израиль достиг границ Ханаана. Они благополучно перешли Иордан, но не смогли войти в землю из-за Иерихона, который был мощной крепостью, преграждавшей им путь. Это был один из городов, который напугал соглядатаев, заставив их сказать: «Народ больше и выше нас; города велики и обнесены стенами до неба» (Втор. 1:28): в их глазах города казался им неприступным и слишком безопасным, чтобы его можно было взять.
Иерихон был приграничным городом. Это был ключевой город у входа в Ханаан. Его захват был абсолютно необходим для того, чтобы Израиль смог добиться какого-либо прогресса в завоевании и освоении обещанного им наследия. Неспособность захватить его не только обескуражила бы детей Израиля, но и значительно укрепила бы моральный дух хананеев. Это был передовой опорный пункт врага, который, несомненно, они считали совершенно неуязвимым. Тем не менее, это выпало на долю людей, не имевших артиллерии, и без них не было возможности сражаться. Все, что они делали, в ответ на повеление Иеговы, — это ходили с верой вокруг города один раз в день в течение шести дней, а затем семь раз на седьмой день, когда они издали сильный крик, и стены рухнули перед ними. Здесь нам преподается много важных уроков, некоторые из которых мы кратко упомянем, прежде чем более подробно остановиться на выдающемся.
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Во-первых, пути Бога часто совершенно отличаются от наших. Кто когда-нибудь слышал, чтобы мощная крепость была полностью снесена в ответ на то, что вокруг нее гуляла компания людей? Ах, Богу нравится запятнать гордость человека. Вождь и законодатель Израиля был сохранен в ковчеге из тростника. Могучий великан филистимлян был побежден пращой и камнем. Пророка Илию поддерживала горсть муки вдовы. Предтеча Христа жил в пустыне и питался саранчой и диким медом. Сам Спаситель родился в хлеву и лежал в яслях. Избранными им послами были по большей части неграмотные рыбаки. Яркими иллюстрациями являются предложения, начинающиеся в этом абзаце. То, что высоко ценится среди людей, является мерзостью в глазах Бога. Нам полезно помнить об этом.
Во-вторых, Бог независим от всех естественных средств и превосходит все «законы природы».
Верно, что, как правило, Богу угодно благословлять использование естественных средств и что Он часто достигает Своих целей посредством действия тех законов природы, которые Он привел в действие; но было бы большой ошибкой думать, что Он связан либо тем, либо другим. Какие естественные «средства» были использованы Израилем при переходе через Иордан или при захвате Иерихона? Какие естественные «средства» были использованы для сохранения Даниила во рву льва или Ионы во чреве кита? А какие «законы природы» наблюдались в связи с рождением Исаака, кормлением Илии воронами или сохранением трех евреев в огненной печи Вавилона? Да, Бог выше всех средств и законов. Нам тоже полезно об этом помнить.
В-третьих, в войне веры встречаются огромные трудности и мощное сопротивление. Человек не пойдет далеко по пути веры, пока не столкнется лицом к лицу с тем, что бросает вызов всему его мужеству и бросает вызов всем его природным ресурсам и силам. Реки Иордан и крепости Иерихона все еще существуют. Но хотя одно может быть недоступно, а другое кажется неприступным, все же для Всевышнего это величайшие пустяки. Размеры, которые они принимают в нашем взоре, во многом определяются тем, насколько наши сердца связаны со Всемогущим. Эти огромные трудности и мощные препятствия поставлены на нашем пути Небесами с целью испытания нас, для воспитания веры, как возможности довериться и прославить Господа.
В-четвертых, твердыни сатаны не могут устоять перед людьми, которые послушны живому Богу и полностью полагаются на него. Этот факт наверняка написан большими буквами в 6-й главе Книги Иисуса Навина.
Хананеи полностью находились под властью Злого, однако здесь мы видим, как одна из их главных крепостей рушится, как хрупкая шатёрка, когда на неё обрушивается сильный ветер. Неверующему эти города могут показаться «обнесенными стеной до небес» и неприступными, но вера смеется над такими вещами, зная, что стоит Богу только вдохнуть на них, и они тут же рухнут. Так было в первые дни христианства, когда величественные цитадели язычества рухнули под натиском верного служения апостолов. Так было во времена великой Реформации в шестнадцатом веке, когда папское королевство было до самого основания потрясено отважной проповедью Лютера и его современников. Так было во многих местах около пятидесяти лет назад, когда высоты язычества пали под натиском миссионеров.
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И почему мы не являемся свидетелями таких же триумфов Евангелия в нашем поколении? Почему католицизм теперь так сильно восстановил утраченные позиции и продвигается вперед во многих направлениях? Почему на «чужом поле» силы сатаны наступают, а не отступают? И почему в так называемых христианских странах все большее число иерихцев игнорируют молитвы и усилия святых? Не потому ли, что рука Божия теперь коротка? Убейте эту мысль. Не потому ли, что Священное Писание устарело и не соответствует потребностям двадцатого века? Отнюдь не. В чем же тогда дело?
Вот что: среди нас находится опечаленный Дух, и в результате Его сила удерживается.
Святой Дух Божий «угашен» (1 Фес. 5:19), и поэтому лихорадочные и бешеные усилия современного христианского мира не увенчались успехом.
И почему Дух Божий «опечается»? Что «угасло» Его силу среди нас? Этим мы отступили от пути Божия, мы пренебрегли Его повелениями, мы подменили человеческие ухищрения, мы уповали на плотское оружие. Вместо того, чтобы охватить стены Иерихона по Божественному порядку, мы прибегли к мирским соблазнам, стремясь привлечь на свою сторону хананеев плотскими влечениями. Братья мои, мы не можем надеяться на победу Израиля, пока не подражаем его примеру. Мы никогда больше не станем свидетелями возвращения к апостольскому прогрессу, пока не вернемся к апостольским методам. Не может быть никакого улучшения, пока мы по-настоящему не осознаем, что это происходит «не силою и не силою, но Духом Моим, говорит Господь Саваоф» (Зах. 4:6). И сила Духа не проявится среди нас до тех пор, пока мы снова не вступим на путь послушания, выполняя Божью работу предписанным Богом способом и с уверенностью рассчитывая на то, что Он почтит и благословит такие усилия.
В-пятых, выдающийся урок, который можно извлечь из этого инцидента, - это тот, который изложен в нашем тексте, где падение Иерихона приписывается вере верующих израильтян. «Достаточно ли мы думаем о вере, избранной Божественной всемогущей любовью, чтобы быть ее каналом? Один Бог творит великие чудеса, но это происходит через веру Его святых. Все победы Израиля были совершены верой. Божественная сила и благодать искуплены. их в ту памятную ночь, но именно вера Моисея совершила Пасху и пролитие крови.Это Бог разделил Красное море, но в ответ на молчаливую молитву веры, которая вознеслась из сердца Его слуги. Все чудеса исцеления, описанные в Евангелиях, были совершены верой. Иисус молился Своему Отцу, а затем накормил толпу пятью хлебами и двумя рыбами. Иисус поднял глаза к небу и затем сказал: «Еффафа, освободись». Иисус верой поблагодарил Бога за то, что Он всегда слышал Его, а затем произнес Свое могучее: «Лазарь, выйди».
«И вера действовала и в получателе Божественной милости: «Вера твоя исцелила тебя», «Да будет тебе, как ты веровал». Так часто говорил Христос. Люди, погибшие в пустыне, не вошли в покой Божий. из-за неверия, а из-за их неверия Иисус не мог показать много чудес в некоторых местах:
«Только верь, и ты увидишь славу Божию».
«История Израиля — это история всемогущей спасающей благодати Божией и человеческой веры. С небес нисходят чудеса, с земли восходит вера. От избрания Авраама до рождения Моисея, от Пасхи и Красного моря до разделения реки Джордан, все
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это чудо, и все должно происходить через веру какого-то избранного святого. Израиль перед Иерихоном, городом стенающим и огороженным; они должны взять его не силой и могуществом, а верой» (Адольф Сапфир).
Давайте рассмотрим различные аспекты веры, проявленные верующими израильтянами в это памятное событие. 1. Смелость их веры. Когда израильтяне перешли Иордан, они как бы сожгли за собой все свои мосты и лодки. Они были отрезаны от бегства; у них не было домов, в которых они могли бы уединиться, и не было крепости, куда они могли бы укрыться. Теперь они находились на территории врага, и единственной альтернативой была победа или смерть. Мирно и тихо маршировать вокруг стен Иерихона казалось опасным предприятием: что могло помешать хананеям стрелять в них или бросать в них камни? Это было поистине приключение веры, и это рискованная вера, которую Богу приятно почтить. Неверие робко и робко, а смелая вера уверена и мужественна. О, быть «сильным в Господе и могуществе силы Его».
Есть три степени веры. Есть вера, которая принимает, когда мы, как нищие с пустыми руками, приходим на небо и принимаем Его как нашего Господа и Спасителя: Иоанна 1:12. Есть также расчетливая вера, которая рассчитывает на то, что Бог исполнит Свои обещания и позаботится о нас: 2 Тимофею 1:12. Есть еще вера, которая рискует, которая решается на что-то ради Господа. Примером этого аспекта веры был Моисей, когда он осмелился противостоять царю Египта и заявить о требованиях Иеговы. Эту смелость веры проявил Давид, когда он вышел сразиться с могущественным Голиафом. Мы снова видим это у Илии, когда он в одиночку столкнулся с войском лжепророков Иезавели на Кармиле. Мы видим это снова, когда Даниил осмелился быть брошенным в ров со львом вместо того, чтобы подчиниться идолопоклонническому указу вавилонского царя. Мы видим это снова и снова в путешествиях и служении апостола Павла, который не дрогнул перед опасностями любого мыслимого порядка, чтобы открыть неисследимое богатство Христа.
И в каждом из упомянутых выше случаев мы видим в дальнейшем, как Бог почтил эти доверчивые и смелые сердца. Это рискованная вера, которую Ему всегда приятно вознаградить.
Он Сам повелевает нам прийти к престолу благодати со святым «дерзновением», чтобы мы могли найти благодать для помощи во время нужды. О, как это упрекает нашу робость и сдержанность. Как немногие сегодня готовы рискнуть чем-либо ради служения нашему Господу. Как мало сейчас видно мужества и отваги наших отцов. Сколько дрожащих и боязливых воинов находится сегодня в воинстве Христовом. О, как настоятельна потребность в том, чтобы какой-нибудь исполненный Духом человек веры вышел и воскликнул на языке Кэри: «Просите великого у Бога; ожидайте великого от Бога; совершайте великие дела для Бога!» Прежде чем прыгнуть, полезно посмотреть, но многие смотрят так долго, что вообще никогда не прыгают!
2. Послушание своей вере. Это видно из чтения Иисуса Навина 6:3, 4 и 6-8: все заинтересованные лица в точности выполнили указания Господа. Ничего больше, чем ходить, ходить и ходить вокруг стен Иерихона, должно быть, казалось ребяческим и нелепым поступком; однако верующий остаток подчинился повелению Господа. Бог обещал передать Иерихон в их руки: Иисус Навин и его верующие полагались на Его слово и выполняли Его приказы. Господь требует от нас использовать любые средства, которые Он предписывает, какими бы маловероятными и неадекватными они нам ни казались. Правда, что
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Божественная сила разрушила стены Иерихона, однако они пали также благодаря послушанию веры.
Бог дал понять, что проявление Его силы должно происходить определенным образом; оно было неразрывно связано с определенными действиями, которые должен был совершить Его народ.
Как Израилю удалось захватить эту могучую крепость хананеев? Обратите внимание на их состояние! На протяжении веков они были нацией рабов. Последние сорок лет они были утомленными странствиями по пустыне. А теперь их великий лидер Моисей умер!
Они не имели никакого военного опыта, не имели артиллерии и обученной армии.
Все верно; но они не были предоставлены сами себе: живой Бог был за них; и пока они отвечали на Его открытую волю, все у них шло хорошо. Подобным же образом Бог не предоставил нас нашим собственным замыслам, но дал нам ясные и полные указания, и Он требует от нас выполнять работу, которую Он поручил нам, так, как Он повелел. Безоговорочное послушание Его приказам абсолютно необходимо, если мы хотим получить Его благословение.
Безоговорочное повиновение известной воле Бога отличало все приготовления Израиля к осаде Иерихона. Им были даны подробные инструкции по их странной кампании. Они должны были маршировать в определенном порядке, каждый должен был занять отведенное ему место. Они должны были выступить в определенный час и обойти город определенное количество раз. По повелению Господа они должны были молчать, а по повелению Господа они должны были кричать. Не было места человеческим интригам, не было места плотскому планированию, не было необходимости в человеческих рассуждениях о том, что следует делать. Им все было предписано, и все, что от них требовалось, — это послушание вере. Приказы, которые Бог дал Иисусу Навину, могли показаться его людям неразумными и абсурдными, однако они должны были добросовестно выполняться, чтобы победа была за ними. И как было тогда, так есть и сейчас. Но о, как медленно мы усваиваем этот урок.
Читатель, повеления и заповеди Божии часто кажутся чуждыми плотской мудрости.
Какими абсурдными показались повеления Бога великому Нееману, когда ему было приказано омыть свое прокаженное тело в Иордане. Насколько противоречило всем человеческим представлениям то, что Бог послал пророка Илию на кормление в течение многих месяцев к вдове, у которой не было ничего, кроме горсти муки и небольшого количества масла. Каким неразумным, должно быть, показалось двенадцати апостолам, когда Христос повелел им приказать великому народу сесть, а на виду было только пять маленьких хлебов и две рыбки. И насколько неразумным кажется сегодня множеству исповедующих христианство, когда им говорят отбросить все мирские приспособления, которые были принесены в «церкви», и заменить постом и молитвой. Как медленно мы осознаем, что Бог требует послушания веры.
3. Дисциплина их веры. «И заповедал Иисус народу, сказав: не кричите и не шумите голосом вашим, и никакое слово не выйдет из уст ваших до того дня, когда Я повелю вам кричать; тогда восклицайте» (Нав. 6). :10). Их молчание в начале было так же необходимо, как и крики на финише. Почему? Эти люди были прямыми потомками величайших ворчунов, когда-либо живших на свете. Их отцы жаловались и роптали, пока Бог в Своем гневе не поклялся, что они не войдут в Его покой.
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Сколько вреда было бы причинено, если бы каждому человеку была предоставлена свобода выражать свое мнение.
"мнение"! Многие ли были бы готовы посоветовать Иисусу Навину, какую стратегию использовать? Можно было бы предположить, что единственный способ захватить Иерихон — это уморить его жителей голодом в результате длительной осады. Другой предложил бы использовать лестницы, чтобы подняться на стены. Другой предложил бы использовать тяжелые тараны, чтобы прорваться внутрь. Другой предложил бы прорыть туннели под стенами. Все без исключения высмеяли бы план, принятый Иисусом Навином. Ах, мои читатели, если Иерихон, который сейчас противостоит народу Божьему, должен быть захвачен, то не только нужно заткнуть уста ропщущих, но и оставить всех, кто склоняется к нашему собственному пониманию.
О, как часто жилы веры подрезаются неразумной и недружелюбной критикой со стороны тех, кто выдает себя за наших христианских друзей. Как часто человеку Божию мешают бесчестящие Христа сомнения и плотские внушения ближних. Брат в Господе, у которого не было работы, недавно написал нам, что его упрекали за то, что он не рассказал о своих нуждах друзьям. Ах, давайте не будем забывать, что самая первая строка, которую Святой Дух дает нам в Своем изображении «блаженного» человека, заключается в том, что он «не ходит на совет нечестивых» (Пс. 1:1). Сколько вреда приносят люди, постоянно говорящие о трудностях стоящей перед нами задачи. Всякая настоящая христианская работа сопряжена с трудностями – сатана заботится об этом!
Воины Христовы должны быть обучены, вера должна быть дисциплинирована: каждый в рядах воинства Господня должен усвоить, что есть «время молчать и время говорить».
(Екклесиаст 3:7). Детям Израиля не было приказано выйти в боевом порядке и совершить какую-либо вылазку на этот ханаанский гарнизон. Вместо этого в торжественном молчании, в священном шествии, они должны были обойти город. Это было серьезное испытание веры, поскольку маловероятно, что такая процедура приведет к желаемому результату. Мало того, это подвергло бы их презрению со стороны врагов, которые, должно быть, насмехались над их безобидным шествием. Однако именно так повелел Бог: Он любит совершать великие дела презренными средствами, чтобы слава могла принадлежать Ему.
4. Терпение их веры: «Верою стены Иерихона пали, после того как они были окружены около семи дней». Они не пали ни в первый день обхода Израиля, ни во второй, ни в третий. Нет, сила Божья проявилась только после того, как они обошли их тринадцать раз. И почему? Чтобы проверить их терпение, а также их веру и послушание; доказать, действительно ли они поверили обещанию Господа или нет, когда Он предписывал использовать столь слабые и маловероятные средства; и дать им более ясное представление о том, что завоевание Ханаана принадлежало Господу, а не им. Когда ничего не произошло в первые двенадцать раз, когда Израиль окружил Иерихон, стало более очевидным, что их враги будут побеждены не силой человека, а силой небес.
Не только милость, но и время ее проявления находится в руках Божиих, и поэтому нам велено: «Покойся в Господе и терпеливо ожидай Его» (Пс. 36:7). Увы, как печально, что мы терпим неудачу на этом этапе. Как легко мы впадаем в уныние, если наш Иерихон не падет ни в первый, ни во второй раз, когда мы охватим его: «видение еще относится к назначенному времени... хотя оно и замедлит, жди его, потому что оно непременно придет» (Авв. 2). :3). Но о, как нетерпелива плоть. Это
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Именно в этот момент Авраам потерпел неудачу: когда Сарра не родила обещанного сына, он решил родить его от Агари. Именно в этот момент Моисей впервые потерпел неудачу, взяв всё в свои руки (Исх. 2:11, 12), вместо того, чтобы ждать Божьего времени. «Останьтесь в Иерусалиме»
было последнее слово, которое Искупитель дал апостолам перед Своим вознесением.
«Человекам должно всегда молиться и не унывать» (Луки 18:1). Как нам нужно принять это слово близко к сердцу: как часто мы «падали в обморок», когда победа была уже почти близка! Ах, мы думали, что стены нашего Иерихона никогда не падут; но они сделали это в назначенное время.
Бог не торопится, и от нас требуется, чтобы «верующий не спешил»
(Ис. 28:16). Но нам гораздо труднее ждать, чем верить: это, вероятно, самое слабое место в нашей броне и точка, в которой мы чаще всего терпим неудачу. Тогда давайте будем более решительными и искренними в прошении Святого Духа произвести в нас духовную благодать терпения. Давайте искать благодати, чтобы ухватиться за это слово: «Не унываем, делая добро; ибо в свое время пожнем, если не утомимся» (Гал. 6:9).
5. Предвкушение своей веры: «И закричал народ, когда священники трубили в трубы; и было, когда народ услышал звук трубы, и люди закричали громким криком, что стена упала. равнину, так что народ вошел в город, каждый прямо перед собой, и взяли город» (Нав. 6:20). Наше пространство почти исчерпано, поэтому мы должны конденсироваться. Что мы сейчас особенно наблюдаем, так это то, что люди кричали еще до того, как стены рухнули: это была вера, ожидающая победы. «Все, чего ни пожелаете в молитве, верьте, что получите, и будет вам» (Марка 11:24). Это напоминает нам о миссионере Моффате, который много лет трудился среди бечуанов и не увидел ни одной печати на своем служении. Некоторые из его дальних друзей в Англии написали ему, что хотят сделать подарок, и попросили уточнить, каким он должен быть. Он ответил: «Набор для причастия». Спустя несколько месяцев, когда оно прибыло, более дюжины обращенных туземцев сели рядом с ним, чтобы вспомнить смерть Господа!
Как вся 6-я глава Книги Иисуса Навина записана для нашего обучения. «Стены неверия, суеверия и безбожия не поддаются никаким земным доспехам и силе. Не принуждением и не рассуждениями; не оружием, которое снабжает этот мир, эти стены могут быть разрушены. Слово Божье и Словом, провозглашенным с верой.
Служители и народ, трубящие в трубу, а также люди, находящиеся с ними, должны быть объединены воедино в силе Божией» (Адольф Сапфир). Каждый из нас сталкивается с Иерихоном: будь то проповедник в поле служения, к которому Бог призывает его трудиться, учитель воскресной школы в призвании перед ней или отдельный христианин, который стремится преодолеть какую-то привычку или предрасположенность. Помните Иисуса Навина и наберитесь мужества! Если есть смелость, дисциплина, послушание, терпение и ожидание веры — победа гарантирована в назначенное Господом время.
Нам еще раз была показана чудесная сила настоящей веры, способная осуществить то, что выходит за рамки простой природы: сравните Матфея 17:20, 1 Иоанна 5:4; стойкое доверие и послушание позволили Израилю добиться того, что в противном случае было бы невозможно. Опять же, мы увидели, что вера в обещание Господа о защите и использовании назначенных Им средств намного превосходит все мирские методы защиты: сравните 2 Паралипоменон 20:20. Напротив,
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мы видим, как бесполезно доверять внешним и материальным вещам: стены Иерихона были крепкими и высокими, но они не обеспечивали никакой защиты от силы Божьей –
«тщетна помощь человека». Хотя Бог требовал от Израиля использовать все свое мужество, покорность и терпение, тем не менее, Он взял на Себя благословить их усилия и совершить дело силы. Между христианином и святостью стоят барьеры, более трудные, чем стены Иерихона: как их устранить? Послушанием веры; сравнить 2
Коринфянам 10:4, 5.
118

ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 77
Вера Раав
(Евреям 11:31)
Неоценимая ценность духовной веры ярко демонстрируется в случае, который мы собираемся рассмотреть. Апостол упомянул веру таких выдающихся личностей, как Енох и Ной, Авраам и Моисей; он упомянул об отряде верующих, проходивших через Красное море и обходивших Иерихон; теперь он приводит пример одной известной грешницы, как бы для того, чтобы пристыдить нас, если наша вера отстанет от веры той, которая прежде была блудницей. Показав, что патриархи, столь высоко почитаемые иудеями, были удостоены небесами чести исключительно за их веру и ее плоды, мы далее видим, как чужая женщина, принадлежавшая к проклятому роду, была из-за своей веры , принят в Ветхую Церковь. «Отсюда следует, что те, кто наиболее возвышены, не имеют значения перед Богом, если они не имеют веры; и что, с другой стороны, те, кому едва ли разрешено место среди нечестивцев и отверженных, верой вводятся в общество ангелов» (Джон Кальвин).
Раав была хананеянкой, а потому по природе была «чужой из общества Израиля» и «чужой заветов обетования». В своем обращении и принятии в Ветхую Церковь она была своеобразным образом и прообразом, и залогом призвания язычников и их принятия в Церковь Христову в Н.З. раз. Так грядущие события отбрасывали на них свою тень. В таких случаях, как Раав и Руфь, Бог заранее намекнул, что Его искупительная цель не ограничивается одним народом, но что она достигнет отдельных людей среди всех народов. Их включение в число евреев было явным предзнаменованием того, что «дикая маслина» будет привита и станет причастником «корня и сока (доброй) маслины» (Рим. 11:17).
Спасение Раав было ярким примером владычества Бога. «Она была не только язычницей, но и амореянкой той расы и семени, которое в целом было предано полному уничтожению. Таким образом, она была примером суверенитета Бога в отказе от Его положительных законов, как это казалось Ему благом; По собственному желанию Он освободил ее от приговора, объявленного против всех ее происхождения и традиций».
(Джон Оуэн). Будучи верховным Властелином, Бог не связан никакими законами или соображениями, кроме Своей собственной имперской воли; и потому Он милует, кого хочет помиловать, а кого хочет, того ожесточает (Рим. 9:18).
К счастью, мы также видим здесь удивительную благодать Божию. Раав не только принадлежала к язычеству, но и была брошенной распутницей, «блудницей». Выделив ее как получателя Его спасительной милости, Бог действительно показал, что Он не является
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уважающий личность. По собственному выбору она была отдана на гнуснейший из грехов, но по Божественному избранию ей было предопределено избавиться от той похоти, которая наиболее эффективно удерживает людей под своей властью, омывая ее белее снега драгоценной кровью Христа и дал ей место в Своей семье. Именно в таких случаях незаслуженное расположение Божие сияет еще ярче. В этой бедной падшей женщине не было ничего, что могло бы похвалить ее за благосклонность Божию, но там, где изобиловал грех, благодать изобиловала гораздо больше.
В случае с Раав мы не только можем увидеть проявление Божественного владычества и проявление Божественной благодати, но также можем остановиться и восхититься чудесным действием Божьей силы. Лучше всего это можно понять, если мы внимательно рассмотрим почти беспрецедентный элемент, присутствующий в ее случае. Здесь Святой Дух действовал совершенно отдельно от обычных средств благодати. В Иерихоне не соблюдались субботы, не было Священного Писания, доступного для чтения, не было пророков, возвещающих вести с Небес; тем не менее, Раав была оживлена к обновленной жизни и приведена к спасительному познанию истинного Бога. Следует должным образом отметить, что эта женщина, ранее погрязшая в открытом грехе, возродилась и обратилась еще до того, как в ее дом пришли соглядатаи: их визит просто предоставил возможность для исповедания и публичного проявления ее веры.
Давайте и в этом случае созерцаем чудесные действия Божественного промысла.
Когда два соглядатая, посланные Иисусом Навином на разведку Иерихона, приблизились к этой языческой крепости, они понятия не имели, что там обитает один из избранных Божьих; и если бы они знали об этом, у них не было бы возможности узнать, как найти ее в городе такого размера.
Восхищайтесь и поклоняйтесь тайной руке Божией, которая направила их к тому самому дому, в котором обитало Его дитя. «Господь знает Своих», и в пасмурный и темный день Он отыскивает их. Тот же Бог, который отправил Аннанию на улицу, призвал
«Прямо», чтобы избавить Саула от слепоты, привели двух соглядатаев в дом Раав, чтобы избавить ее от смерти. Подобным образом, где бы ни был один или несколько Его избранных среди тьмы язычества, Он посылает Свое Слово или Своих слуг, чтобы просветить и назидать их.
Но в данном случае нам следует главным образом полагаться на веру Раав. Следует отметить, что она упоминается в 11 главе Послания к Евреям после разрушения Иерихона, хотя она
«принял шпионов с миром» до того, как этот город был разрушен. Причина этого в том, что ее спасение – которое было плодом ее веры – произошло после того, как воинства Израиля окружили этот город семь дней. Стремясь поразмыслить над тем, что записано в Писании о вере Раав, мы предлагаем отдельно рассмотреть основание, результат, природу, исповедание, широту, несовершенство и награду за это.
1. Основание ее веры. «Вера приходит от слышания, а слышание от Слова Божия»
(Рим. 10:17). Это не означает, что вера возникает от слышания Слова Божьего, так же как сияние солнца не освещает глаз; нет, вера передается суверенным действием Духа, а затем она наставляется и питается Словом. В пророческой песне Моисея у Красного моря было сказано: «Народ услышит и устрашится: скорбь охватит жителей Палестины. Тогда князья Эдома
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будут изумлены; сильные Моава, трепет объявит их; все жители Ханаана исчезнут. Страх и ужас падут на них; от величия руки Твоей они будут неподвижны, как камень; доколе не перейдет народ Твой, Господи, доколе не перейдет народ, который Ты приобрел» (Исх. 15:14-16).
Поразительное исполнение приведенного выше предсказания можно найти в словах Раав, обращенных к двум соглядатаям: «Знаю, что Господь отдал вам землю, и что ужас ваш напал на нас, и что все жители земли изнемогают от того, что ибо мы слышали, как Господь иссушил для вас воду Красного моря, когда вы вышли из Египта, и что вы сделали с двумя царями Аморрейскими, которые были по ту сторону Иордана, Сигоном и Ог, которого вы совершенно истребили. И как только мы услышали это, растаяли сердца наши, и не осталось более мужества ни в ком из-за вас, ибо Господь, Бог ваш, Он есть Бог на небесах горних, и на земле внизу» (Нав. 2:9-11). Именно этим объясняется ссылка в Евреям 11:31 на других жителей Иерихона, которые погибли, потому что «не уверовали». Знание, которое они имели о Боге и Его чудесных делах через слухи, дошедшие до их ушей, лишило их оправдания.
То, что только что произошло перед нами, дает пример наиболее торжественного факта, который часто повторяется: как Истина влияет на души и как быстро изнашиваются произведенные впечатления. Жители Иерихона были глубоко взволнованы сообщениями о Божьих судах над нечестивыми; они боялись, что настала их очередь, и их сердца таяли в них. Как же тогда объяснить тот факт, что они не все сразу и искренне взывали к Богу о милости? Мы считаем, что ответ находится в Экклезиасте 8:11: «Поскольку приговор за злое дело не исполняется скоро, то сердце сынов человеческих полностью расположено к ним делать зло». Поскольку воинства Израиля каждый день окружали Иерихон, а затем спокойно возвращались в свой лагерь, его жителям было предоставлено место для покаяния; но когда прошло шесть дней, а стены города остались такими же крепкими, как и прежде, они почувствовали себя в полной безопасности и ожесточили свои сердца.
Как же тогда нам объяснить разницу в Раав? Таким образом: у них это были просто волнения совести и действие их естественных страхов, которые вскоре утихли; но в ее случае сила Святого Духа действовала в ней: Бог
«открыла свое сердце», и, следовательно, она «вняла тому, что было сказано»
(Деяния 16:14). Другими словами, Раав была суверенно оживлена к обновленной жизни, благодаря чему она была способна к спасительному познанию Самого Бога и к принятию Его слова со кротостью. Так было и с фессалоникийскими святыми, которым напомнил апостол: «Ибо Евангелие наше пришло к вам не в слове только, но и в силе и во Святом Духе» (1 Фес. 1:5). Только в таких случаях достигается радикальный и стойкий эффект.
Таким образом, мы должны научиться различать три вещи: Божественный дар веры, основание, обеспечивающее ее поддержку, и уверенность, которая дает ее основание на этом основании. Дар веры передается при возрождении, являясь одним из атрибутов новой природы: «не все люди имеют веру» (2 Фес. 3:2), потому что не все рождаются свыше. Твердым основанием, на котором может покоиться вера, является верное Слово Божие.
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только вера поддерживается, наставляется и питается. Уверенность, исходящая из веры, покоящейся на этом основании, — это та уверенность и уверенность, которые наполняют сердце, когда Слово Божье принимается им безоговорочно. Так было и с Раав. Оживляемая Духом, вера была поселена в ее душе, поэтому, когда до нее дошел слух о чудесных делах Божиих, она приняла его «не как слово человеческое, но как оно есть истинно, Слово Божие» (1 Фес. 2:13), и поэтому она сказала: «Я знаю, что Господь дал тебе землю».
2. Эффект ее веры. Вера избранных Божиих – это живой, энергичный принцип, который
«делает любовью» (Гал. 5:6) и приносит плод во славу Божию. В этом она радикально отличается от той условной и недействующей веры пенистых профессоров, которая не идет дальше интеллектуального согласия с определенными доктринальными положениями и заканчивается справедливыми, но пустыми словами. Та вера, которая не сопровождается послушанием и не изобилует добрыми делами, «мертва в одиночестве» (Иакова 2:17). Иной была вера Раав. О ней мы читаем: «Также и Раав блудница не делами ли оправдалась, когда приняла посланников и отпустила их иным путем?» (Иакова 2:25). Это не означает, что ее добрые дела были достойным основанием ее принятия Богом, но они были доказательством перед людьми того, что ей был передан духовный принцип, плоды которого оправдывали или подтверждали ее исповедание, демонстрируя, что она была член «Дома Веры».
«Приняв соглядатаев с миром», она показала, что сир искренне любит народ Божий и готов сделать все, что в ее силах, чтобы помочь им. Этот пункт нашего текста, который мы сейчас рассматриваем, суммирует все, что записано о ее добром обращении с этими двумя мужчинами в книге Иисуса Навина 2. Она приветствовала их в своем доме, вовлекала их в духовную беседу, заботилась об их безопасности, укрывала их от опасности. и отказался их предать. Мы полагаем, что в Послании к Евреям 13:1-3 есть скрытая ссылка на ее доброту (а также на доброту Авраама), поскольку слово, переведенное как «посланники» в Иак. 2:25, то же самое, что переведено как «ангелы» в Послании к Евреям 13: 2: «Да пребудет братская любовь. Не забывайте принимать странников, ибо некоторые, не зная, угостили таким образом ангелов.
Помните о находящихся в узах, как связанных с ними; Увы, сегодня так много исповедующих христианство вместо того, чтобы прислушаться к этому увещеванию, почти готовы растерзать друг друга на части из-за всякого различия во мнениях.
3. Природа ее веры. Это была особая вера. «На город Иерихон собирались напасть: в его стенах находилось множество людей всех сословий и характеров, и они прекрасно знали, что, если на их город нападут и штурмуют, все они будут казнены. Но все же как ни странно, среди них не было ни одного, кто покаялся бы в грехе или хотя бы просил о пощаде, кроме этой женщины, которая была блудницей. Она и одна была освобождена, одна среди множества. Итак, чувствовали ли вы когда-нибудь Легче всего на свете верить так, как верят все остальные, но трудность состоит в том, чтобы верить во что-то одно, когда никто другой не думает так, как думаешь ты; одинокий поборник правого дела, когда враг собирает свои тысячи на битву. Такова была вера Раав. У нее не было ни одного
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который чувствовал то же, что и она, который мог проникнуть в ее чувства и осознать ценность ее веры.
Она стояла одна. О, это благородно — быть одиноким последователем презираемой Истины.
«Вера Раав была освящающей. Продолжала ли Раав быть блудницей после того, как у нее появилась вера? Нет, она не была. Я не верю, что она была блудницей в то время, когда мужчины пришли к ней в дом, хотя это имя все еще прилипло к ней. как это бывает с такими дурными именами; но я уверен, что она не была впоследствии, потому что Салмон, князь Иудейский, женился на ней... Вы не можете иметь веру и в то же время жить во грехе. Верить - значит быть святым. Эти две вещи должны идти вместе ... Эта вера - мертвая вера, испорченная вера, гнилая вера, которая живет во грехе, чтобы могла умножиться благодать. Раав была освященной женщиной. О, если бы Бог мог освятить некоторых из присутствующих здесь »(Ч. Х. Сперджен).
Ее вера была самоотверженной. Это проявляется в том, что она предпочитает волю Божью безопасности своей страны и защищает этих людей, которые были чужеземцами, прежде чем угодить своим согражданам. Но наиболее заметно это проявилось в ее собственной жизни, а не в предательстве посланников Иисуса Навина, которые поклонялись истинному Богу.
Ее поступок был чреват для нее самыми опасными последствиями; но ее верность небу заставила ее презирать угрозы своих граждан, беспорядочные военные события и поджоги ее города. Таким образом, верою она, по сути, отреклась от всего ради Бога. Когда Он призывает нас к этому, мы должны расстаться со всем, что нам дорого и дорого в этом мире. Духовная вера лучше всего подтверждается актами самоотверженного послушания (сокращённо из Т. Мэнтона).
4. Исповедание своей веры. Это записано в Иисусе Навине 2:9-11, где показано, что это было сделано при первом же открытии, которое она имела. Оно было весьма всеобъемлющим: она признала чудесные дела Господа, была уверена, что Он отдал Ханаан Своему народу, и признала Его Богом неба и земли. Тем самым она отвергла всех языческих идолов, прославила Бога своими устами и проиллюстрировала правило, которое мы имеем в Римлянам 10:10: «Ибо сердцем веруют к праведности, а устами исповедуют ко спасению». Более того, поместив червленую веревку у себя на окне, она как бы публично выставляла свое знамя и давала знать, под чье знамя она записалась. Как ее поведение посрамляет тех, кто после долгого исповедания истины готов трепетать при первом же приближении опасности и считает благоразумным держаться на безопасном расстоянии от тех, кто подвергается гонениям.
«В природе истинной, настоящей, спасительной веры тотчас же или при первой же возможности заявить о себе и протестовать на исповеди перед людьми. Наше исповедание совершенно неотделимо от веры. Где люди, при каком-то свете и убеждениях, совершают полагают, что имеют веру, но из страха или стыда не доходят до способов выражения ее на исповеди, предписанных в Писании, их религия тщетна, и потому Господь наш Иисус Христос в Евангелии постоянно возлагает исповедание имеет такое же значение, как и сама вера: Матфея 10:33, Луки 9:26. , чем сами неверующие: Откровение 21:8». (Джон Оуэн).
5. Широта ее веры. Весьма блаженно отметить ее дальнейшее слово соглядатаям: «Итак, прошу вас, поклянитесь мне Господом, так как я оказала вам доброту, что
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и вы окажете милость дому отца моего, и дадите мне знак истинный: и спасете в живых отца моего, и мать мою, и братьев моих, и сестер моих, и все, что у них есть, и избавите душу нашу от смерти. (Нав. 2:12, 13). Некоторые сжавшиеся сердца, в которых словно застыло само молоко человеческой доброты, сочли бы просьбу Раав весьма самонадеянной. Лично мы верим, что ее душа была так переполнена благодарностью к Господу за Его спасение такой покинутой бедняги, что ее вера теперь осознала нечто от безграничности Божественного милосердия и поверила, что такой Бог будет готов оказать благодать всей ее семье.
О, если бы широта веры Раав могла говорить с нашими сердцами. О, если бы благословенный Святой Дух наполнил нас состраданием к нашим неспасенным родственникам и друзьям и побудил нас бороться с Богом в молитве за них. Это правильно, что мы должны желать, чтобы Бог проявил милость к тем, кто нам близок и дорог: если бы мы не сделали этого, это показало бы, что нам не хватает естественной привязанности; это становится неправильным только тогда, когда мы игнорируем верховную власть Бога и диктуем, а не молим. Блаженно наблюдать, что Тот, Кто сказал: «По вере вашей да будет вам» и «все возможно верующему»
откликнулся на веру Раав и спас весь дом ее: хотя они, конечно, нашли избавление только приютившись с ней в том же доме, в котором висела червленая веревка, — только под кровью безопасность.
6. Несовершенство ее веры. Это видно из ответа, который она вернула царю Иерихона (записано в Иисусе Навине 2:3-5), когда он послал к Раав с просьбой выдать двух соглядатаев. Опасаясь за их жизнь, она лгала, притворяясь, что не знает, откуда пришли мужчины, и утверждая, что их больше нет в ее доме. Подобная процедура с ее стороны никоим образом не может быть оправдана, ибо ее ответ противоречил известной истине. Путь, которому она следовала, напоминал руководство, которое Ревекка дала своему сыну Иакову: в целом ее намерение было плодом великой веры, ибо оно имело уважение к обетованию Божьему (Быт. 25:33), но в различных деталях (Быт. 25:33). 27:6, 7 и т. д.), это никоим образом не может быть одобрено. Господу в Своей нежной милости угодно пройти мимо многих немощей Своих детей, когда Он видит прямоту сердца и желание исполнить Свои обещания. «Если Ты, Господи, заметишь беззакония, Господи, кто устоит?» (Пс. 130:3) Бог терпит многие слабости, особенно агнцев Своего стада.
«Я замечаю, что в этом поступке была смесь немощи, навязчивая ложь, которую нельзя извинить, хотя Бог по милости простил ее. Это не для нашего подражания, но для нашего наставления; и это показывает нам то, что вера в начале имеет много слабостей. Имеющие веру не всецело действуют по вере, но есть нечто от плоти, смешанное с духом. Но это проходит по милости Божией; Он принимает нас, несмотря на наши грехи. прежде веры и несмотря на нашу немощь в вере. До веры она была блудницей; во вере она делает ложь. Бог вознаграждает за добрые дела наши и прощает злые из них, не для того, чтобы ободрить нас в грехе, но чтобы возвысить наши любовь к Тому, Кто прощает нам столь великий долг, милостиво принимает нас и прощает наши многочисленные слабости» (Т. Мэнтон).
Приятно видеть, что ни в нашем тексте, ни в Иакова 2:25 Святой Дух не упоминает о неудаче Раав; вместо этого в обоих местах Он упоминает то, что было
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похвально и к ее чести. Совершенно противоположное происходит со злым миром, который всегда готов не обращать внимания на добро и размышлять только о зле поступка, совершенного чадом Божьим. Это милостивый дух, который набрасывает мантию милосердия на уродства и недостатки брата или сестры в Господе, поскольку для небес является честью останавливаться на том, что Его Святой Дух произвел в них. Если бы мы быстрее судили себя за наши собственные печальные неудачи, мы не были бы так готовы выставлять напоказ недостатки наших собратьев. Пусть каждый из нас ищет благодати, чтобы прислушаться к этому увещеванию: «Все, что истинно, что честно, что справедливо, что чисто, что любезно, что достославно, если есть какая добродетель, и если есть похвала, о том помышляйте» (Флп. 4:8).
7. Награда за ее веру. «Верою блудница Раав не погибла с неверовавшими». Историческое повествование об этом можно найти в Иисусе Навине 6:22, 23: «Но Иисус Навин сказал двум мужчинам, осматривавшим страну: пойдите в дом блудницы и выведите оттуда женщину и все, что у нее, как вы клялись ей, и вошли юноши-соглядатаи, и вывели Раав, и отца ее, и мать ее, и братьев ее, и все, что у нее было, и вывели всех родственников ее, и оставили их без стана Израиля».
Но не только Раав и вся ее семья были спасены от сожжения Иерихона, которое последовало сразу же за этим, но, как говорит нам Иисус Навин 6:25, она «жила в Израиле».
Таким образом, из рабыни сатаны она была усыновлена в семью Божью; будучи гражданкой языческого Иерихона, ей было предоставлено место в собрании Господнем. И это еще не все; позже она стала почетной женой иудейского князя, матерью Вооза и одной из бабушек Давида. Ее имя вписано в нетленный свиток священной истории; в 1-й главе Евангелия от Матфея записано среди прародительниц Спасителя — она была одной из матерей Иисуса! От какой глубины греха и позора избавила суверенная благодать эту бедную женщину; на какую высоту чести и достоинства возвела ее государевая благодать. Воистину, награды веры превосходны и славны.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 78
Вера судей
(Евреям 11:32)
В некотором смысле стих, к которому мы сейчас подошли, является самым трудным в нашей главе.
Он начинает последнее деление того же самого. При этом апостол меняет свой метод лечения и вместо того, чтобы конкретизировать отдельные примеры веры, он группирует вместе несколько людей и суммирует действия их веры. Выбор, сделанный из многих других, которые могли бы быть даны, является самым поразительным: те, чьи имена, как мы могли ожидать, были бы внесены в этот список почета, опущены, в то время как другим, о которых мы никогда не думали, предоставлено место. Порядок, в котором они записаны, кажется странным, поскольку он не соответствует хронологическому. Некоторых это озадачило: один выдающийся комментатор заявил: «Апостол не соблюдает строгого порядка, читая их в спешке»: этого нельзя допускать ни на мгновение, поскольку оно игнорирует руководящее руководство Святого Духа.
Снова; «Чудеса, совершенные этими людьми, не могут быть представлены для нашего подражания»: почему же тогда о них упоминают?
Принципом руководства при выборе некоторых из упомянутых здесь людей, очевидно, является принцип суверенной благодати: иначе мы не можем объяснить упущение таких выдающихся личностей, как Калев и Девора, Анна и Асаф, а также включение Иеффая и Самсона. — в последнем более явно проявилось свободное благоволение Божие. Порядок, в котором они упоминаются, соответствует не времени, а достоинству, ибо Варак жил до Гедеона, Иеффай до Самсона, а Самуил до Давида: Бог считает самыми превосходными тех, кто приносит лучшие плоды веры, — чем больше мы превосходим в вере, тем больше Бог почтит нас. Там, где вера сияет ярче, малейшие считаются величайшими, и последние становятся первыми; затем, как нам следует ежедневно трудиться для возрастания веры.
Пятеро из шести человек, упомянутых в нашем тексте, были судьями, управлявшими Израилем, хотя и происходили из очень скромного призвания. Из этого мы можем узнать, что вера — это духовная благодать, подходящая не только для храма, но также для судейской коллегии и престола; что оно необходимо не только тем, кто занимает должности в частных сферах жизни, но и тем, кто занимает государственные должности. Правителям наравне с управляемыми требуется истинная вера в живого Бога: вместо того, чтобы лишать их права выполнять свои важные обязанности, она имела бы для них неоценимую ценность, позволяя им спокойно встречать трудности и опасности, вдохновляя мужеством. , наделяя мудростью и сохраняя от многих искушений, которым подвергаются находящиеся на высоте. Тот, кто благословлен духовной верой, будет иметь о себе смиренные мысли, как это было с Вараком, Гедеоном и Давидом.
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Людям, чьи имена сейчас перед нами, приписывают выдающиеся достижения. Читая исторический рассказ о них в книге Судей, мы вполне можем удивляться им, но только когда мы посмотрим на них в свете того, что сказано здесь, в 11-й главе Послания к Евреям, мы сможем понять их правильно. Помимо них, другие люди побеждали львов, обращали в бегство армии и подчиняли царства; однако их действия исходили из совершенно иного принципа.
Могущественные дела людей, описанные в Ветхом Завете, предназначены для более высокой цели, чем потакание нашей любви к сенсациям. Подвиги Гедеона и Варака, Самсона и Давида записаны в Священном Писании только потому, что они были совершены верой: таким образом Святой Дух чтит Свой собственный труд.
Одна выдающаяся особенность, которая отличает многие из выдающихся поступков людей Божьих, описанных в Священном Писании, от чудес, совершенных людьми мира, заключается в том, что Святой Дух побудил священных историков добросовестно регистрировать немощи, с которыми так часто сталкивалась вера, и предшествовавшая этому слабость. Вера этих людей была очень далека от совершенства ни по степени, ни по устойчивости, ни по несмешанной чистоте. Как это часто бывает у нас, их вера была смешана со страхом, угнетена неверием, тяжело окружена плотскими рассуждениями. Нам достаточно прочитать 6-ю главу Книги Судей, чтобы увидеть, что вера первого человека, упомянутого в нашем тексте, проявлялась мучительно медленно, хотя по благодати впоследствии она была мощной в исполнении. Они были людьми тех же страстей, что и мы, и в этом мы можем утешаться – не прикрываясь ими, а отказываясь отчаиваться, когда наша вера падает.
Общим для всех упомянутых в нашем тексте личностей является то, что история каждого из них сложилась в дни великого духовного упадка. Время, в котором они жили, подробно описано в книге Судей. После смерти Моисея и Иисуса Навина Израиль тяжело отступил от Господа: отверг Его закон, поклонялся идолам язычников и «каждый делал то, что было правильно в его глазах».
(Суд. 21:25); тьма покрыла землю, и мрак – народ. Но даже в те дни Бог не оставил Себя без свидетельства: невыразимо блаженно видеть веру отдельных людей, сияющую среди неудавшегося свидетельства; что кое-где поддерживались лампы, освещавшие окружающую темноту. Число, указанное здесь, не является бессмысленным, поскольку к шести упомянутым лицам относятся «пророки» (которые также служили во времена отступничества), всего их семь, что говорит о полноте обеспечения, предоставленного благодатью Божией.
Таким образом, мы можем видеть, что 11-я глава Послания к Евреям, подробно описывающая Жизнь веры, была бы неполной, если бы не было уделено внимания тем временам, когда Израиль так тяжело отошел от Бога. Именно в периоды великой духовной тьмы и уныния вера совершала многие из своих самых могущественных дел и достигала некоторых из своих наиболее заметных побед. Ибо вера не зависит от благоприятных внешних условий; его поддерживает и заряжает энергией Тот, кто бесконечно превосходит все обстоятельства. То, что упоминается в нашем тексте и последующих за ним стихах, записано для нашего ободрения. Мы тоже живем в день, когда христианский мир находится в печальном состоянии, когда широко распространено отступление от Бога и Его Слова, когда жизненная и практическая святость находится в упадке. Но рука Господня не ослабевает, и те, кто крепко опирается на нее, будут поддержаны и смогут совершать подвиги во имя Его.
127

«И что мне еще сказать? Ибо у меня не было времени рассказать о Гедеоне, и о Вараке, и о Самсоне, и о Иеффафе, и о Давиде, и о Самуиле, и о пророках» (стих 32). Апостол имел уже дал обильное доказательство того, что «вера есть осуществление ожидаемого и уверенность в невидимом» (стих 1), и показал, что «через нее старейшины получили добрую молву» (стих 2); однако он никоим образом не сказал всего, что можно было сказать по этому поводу. Были приведены многочисленные и примечательные примеры силы и плодов веры, и многие другие еще можно привести; но было бы неудобно перечислять каждый случай веры, записанный в Ветхом Завете. Если бы это было сделано, это означало бы расширение послания за пределы установленных границ: поэтому теперь мы имеем лишь упоминание имен других людей, за которым следует описание в общих чертах действия их веры.
Личности, которых нам теперь предстоит созерцать, подобно апостолам Христа и, в меньшей степени, реформаторам конца «Темных веков», были выдающимися людьми, специально воздвигнутыми небесами во времена кризиса на благо человечества. Его Церковь и благо государства. Это необходимо тщательно иметь в виду, иначе мы будем рассматривать их в ложной перспективе. Их призвание было необычным, как и их выступления. Они были наделены необычными способностями и сверхъестественной энергией для выполнения своих конкретных задач. От таких людей, как Цезарь, Карл Великий и Наполеон, их отличало то, что они были людьми веры. Дело не в том, что апостол каким-либо образом хвалит все, что они сделали, или что он оправдывает их многочисленные несовершенства, которые невозможно оправдать; он упоминает здесь только об их вере.
Гедеон был вознесен небесами в то время, когда состояние Израиля пришло в упадок.
Ему предшествовали три судьи, избавлявшие народ Божий от руки врагов; но в четвертый раз они отступили и теперь стенали под рабством мадианитян. Число вторгшихся на их территорию было настолько велико, что они «не оставили пропитания Израилю» и «Израиль сильно обеднел из-за Мадианитян» (Суд. 6:4, 6). Но это было не самое худшее: поклонение Ваалу до такой степени распространилось среди избранного заветного народа Божия, что противодействие ему считалось преступным деянием, заслуживающим смерти (Суд. 6:28-30). Тем не менее Бог обещал: «Господь будет судить народ Свой и покается за рабов Своих, когда увидит, что сила их ушла» (Втор. 32:36), и теперь Он снова собирался исполнить это слово. .
Чтобы избавиться от ужасного положения, в котором сейчас оказался Израиль, требовался «муж сильный и доблестный», и именно таким был Гедеон, как мы узнаем из языка, на котором ангел Господень впервые обратился к нему (Суд. 6:12). . Но от того, кого Господь нанял, требовалось нечто большее, чем просто природное мужество и смелость: он должен был быть смиренным человеком Божьим, чтобы слава могла вернуться только к Нему. Для этого инструмент сначала должен был быть подготовлен к выполняемым задачам — слуга был приспособлен к служению, которое он должен выполнять. «Бог должен сначала выполнить Свою работу с Гедеоном, прежде чем Гедеон сможет выполнять свою работу для Бога. Чтобы добиться этого, Бог делает точило Иоаса для Гедеона тем, чем Он сделал заднюю часть пустыни для Моисея» (E.W.B. ). Слугу Божьему сначала нужно дать почувствовать свою слабость, прежде чем его научат, что в Господе ему доступна вся достаточная сила. Так было и с Гедеоном; так оно и есть.
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Блаженно наблюдать за отношениями Господа с Гедеоном: теперь Он сказал: «Иегова с тобою» (Суд. 6:12). Это было для того, чтобы упражнять свое сердце, что всегда является самым важным условием.
Пробудившись, Гедеон спросил: «О мой Господь, если Господь с нами, то почему же все это постигло нас? и где все Его чудеса, о которых рассказывали нам отцы наши?» и т. д. (стих 13).
Во-вторых, «Господь взглянул на него и сказал: иди в этой силе твоей, и ты спасешь Израиль от руки Мадианитян; не Я ли послал тебя!» (стих 14). Именно на этом этапе многие переводчики сбиваются с толку в понимании этого происшествия. «Мощь» святого
находится в осознанной беспомощности: «Ибо, когда я немощен, тогда силен» (2 Кор. 12:10). Это слово Иеговы было призвано привести Гедеона к осознанию его полной неспособности избавить Израиль от ига мадианитян.
Инструмент должен быть экспериментально установлен, прежде чем Господь будет использовать его в Своем служении; и первая часть этого процесса приспособления состоит в том, чтобы лишить его самодостаточности, чтобы он мог тогда полностью зависеть от Него Самого. «Мощь» Гедеона заключалась в сознательной слабости, и как только она будет осознана, он будет вынужден поверить в слова Господа: «Ты спасешь Израиль». Это было слово, обращенное к его сердцу, и оно было фундаментом, на котором должна была покоиться его вера. Тогда Гедеон спросил: «О, Господь мой, чем мне спасти Израиля? признание подтверждает.
У Господа есть только один ответ на признанную беспомощность: «Я буду с тобою, и ты поразишь Мадианитян, как одного человека» (стих 16). Как благословенно! Когда вера действительно осознает это, она восклицает: «Все могу в укрепляющем меня Иисусе Христе» (Флп. 4:13). Из этого обнадеживающего слова Всемогущего Гедеон понял, что он «обрел благодать» в Его глазах, и попросил знамения: «Не потому, что он сомневался, но потому, что верил; не для того, чтобы доказать истинность слова Иеговы, но потому, что он хотел докажите истинность благодати Иеговы, приняв его приношения, которые он собирался принести: стихи 17, 18 (E.W.B.).
Затем Гедеон приготовил и принес свое приношение (стих 19), и ему было велено положить его на камень (стих 20). За этим последовало чудо: огонь вышел из скалы и поглотил жертву, благодаря чему он «получил свидетельство», что обрел благодать в очах Иеговы — сверхъестественный огонь, обозначающий его принятие Богом, наполнивший его трепетом и ужасом. Господь сразу же успокоил его сердце словами: «Мир тебе; не бойся: ты не умрешь» (стих 23): таким образом он получил благословение Иеговы: то, что вера Гедеона удержала это благословение, очень очевидно из следующего стиха: «И построил там Гедеон жертвенник Господу и назвал его Иегова-Шалом» — «Да ниспошлет Господь мир».
Сердце Гедеона теперь было подготовлено и утверждено, и Бог дал ему первое поручение: «Возьми молодого тельца отца твоего, второго тельца семилетнего возраста, и разрушь жертвенник Ваала, который есть у отца твоего, и сруби рощу. то есть возле него: и построй жертвенник Господу Богу твоему на вершине этой скалы, на положенном месте, и возьми второго тельца, и принеси всесожжение на дровах дубравы, которые ты срубишь» (стихи 25, 26). Такая определенность языка сразу же показала Гедеону, что он имеет дело с Тем, Кто знает все, — с волами,
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отец имел, и в самом их возрасте. Как и его отец Авраам, Гедеон поверил Богу и повиновался Его повелению, ибо мы читаем: «И было в ту ночь... Гедеон взял десять человек из своих слуг и сделал, как повелел Господь». В столь далёкую дату его действия могут показаться нам тривиальными, но продолжение показывает, что Гедеон действовал с непосредственной опасностью для своей жизни:
«И сказали жители города Иоасу: выведи сына твоего, чтобы он умер, потому что он срубил жертвенник Ваала и за то, что он срубил рощу, которая была при нем»
(стих 30).
Непосредственное продолжение стало гораздо более суровым испытанием для Гедеона: «Тогда все Мадианитяне, и Амаликитяне, и сыны Востока собрались вместе, и перешли, и расположились станом в долине Изреель» (стих 33). Разгневанные разрушением жертвенника Ваала, мадианитяне собрали свои силы и вместе со своими союзниками выступили против Израиля на битву. Следует ожидать, что сатана придет в ярость, когда на его территорию вторгнутся и Господь будет возвеличен там, где он безраздельно властвует: вот почему так часто получается, что, когда христианин выполнил свой долг, кажется, что он только усугубил ситуацию, увеличив свои проблемы. Затем он испытывает сильный искушение пожалеть о том, что был настолько «радикальным» в своем поведении, и пойти на компромисс. Такому искушению следует решительно противостоять. Более; растущие проблемы, которые приносит ему верность, следует рассматривать как прекрасную возможность для дальнейших упражнений и действий веры. Так поступал Гедеон, и нам следует так же.
Сейчас мы не можем вдаваться в подробный комментарий к ответу Гедеона на открытую угрозу со стороны мидианитян и всему, что записано о нем в книге Судей 6-8, но мы рекомендуем эти главы внимательному обдумыванию читателя. Пусть он, во-первых, внимательно заметит, что «Дух Господень сошел на Гедеона» (Суд. 6:34), что дает ключ ко всему последующему: сохранению славы Божией (не позволяющей нам приписывать честь Гедеону) и давая жизненно важное слово наставления для наших сердец. Мы не можем победить сатану или противостоять его искушению своими собственными силами. Мы не можем укрепить веру или даже поддерживать ее в действии каким-либо решением или действием нашей собственной воли. Мы не можем добиться побед во славу нашего Бога своей собственной верностью. Только когда мы укрепляемся силой Святого Духа во внутреннем человеке, мы готовы к битве против сил зла; и эту силу следует искать решительно, усердно и с доверием.
Немощи Гедеона проявляются в том, что он воображал, что должен возглавить большую армию, если мадианитяне будут побеждены: лишь мало-помалу его сердце было наставлено, и урок был усвоен, что Бог не зависит от чисел. Его неоднократная просьба о подтверждающих знамениях (Суд. 6:36-40) также показывает нам, что святой не сразу учится ходить верой, а не видением. Но Господь долготерпелив к нам и терпит наши немощи, когда сердце истинно праведно пред Ним. Он даровал Гедеону просимые знамения, хотя это не является гарантией того, что Он сделает это для нас; и Он исправил его представление о том, что необходима большая сила: была задействована лишь небольшая ее часть: «Триста человек, которые лакали, Я спасу тебя» (Суд. 7:7). Затем, когда Гедеон поверил Господу и повиновался Его повелениям, было дано такое слово: «Встань, сойди в войско, ибо Я предаю его в руки твои» (Суд. 7:9), что полностью подтвердилось в
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продолжение. Так Господь использовал и мощно действовал через того, кто был беден и мал в Своих глазах (Суд. 6:15) и кто «сделал, как сказал ему Господь» (Суд. 6:27).
Барак. Время (или пространство) не позволяет нам в полной мере рассмотреть его историю и подвиги, поэтому мы должны кратко изложить его. Варак был вознесен на небо ближе к концу двадцати лет, когда Иавин, царь Ханаанский, «сильно притеснял сынов Израилевых» (Суд.
4:3). Судьей в то время выступала Девора – доказательство того ужасно низкого положения, в которое впал народ завета (ср. Исаия 3:12); хотя она не была «судьей» в собственном смысле этого слова (см. Судей 4:3 и внимательно сравните Судей 2:18), а
«пророчица» и, следовательно, рупор Бога. Через нее Господь говорил с Вараком, говоря: «Разве не повелел Господь Бог Израилев: пойди и отойди к горе Фавор и возьми с собой десять тысяч человек из сынов Наффалима и из сынов Завулона? И Я Привлечу к тебе к реке Кишон Сисару, военачальника войска Иавина, с колесницами его и множеством его, и предам его в руки твои»
(Суд. 4:6, 7): это должно было стать основой веры Варака, это было верное обещание, описывающее то, на что следует «надеяться». Немощь Варака видна в Судей 4:8, но послушание его вере проявляется в Судей 4:10. Ему было дано еще одно слово: «Встань, ибо это день, в который Господь предаст Сисару в руки твои: не вышел ли Господь пред тобою!» (Суд. 4:14): он «слушал», «верил» и повиновался, и была обеспечена великая победа. Верой в обещание Господа Варак выступил против огромной армии Сисары и победил ее.
Самсон. В книге Судей записано о нем много великих дел, например, как он растерзал льва, как если бы он был козленком; он убил тысячу филистимлян в одиночку челюстью осла; он переносил на своих плечах ворота Газы и их столбы на крутой холм; он разрывает самые крепкие веревки, когда его связывают враги; его опрокидывание колонн, на которых стоял великий храм Дагона. Как же тогда Самсон совершил эти чудеса? Верой. В О.Т. говорят,
«Дух Господень сошел на него», но это не значит, что он был невольно движим Божественной силой, как ураган несет вещи по воздуху слепо и невольно. Нет, Дух обращается с людьми не как с камнями и камнями, а как с моральными агентами; просвещая их умы, управляя их сердцами, склоняя их волю и давая физические силы для любых задач, которые поручит Бог.
«Вера приходит от слышания», и в случае с Самсоном он «услышал» через своих родителей обетование, которое Бог дал о нем: «Он начнет избавлять Израиля от руки Филистимлян» (Суд. 13:5). Сила веры его матери прекрасно проявляется в 13:23, где, успокоив страх своего мужа, она сказала: «Если бы Господу было угодно убить нас, то Он не принял бы всесожжения и хлебного приношения у нас». руками, и не показал бы Он нам всего этого, и не сказал бы нам, как в настоящее время, такого, как это». Воспитанный в сильной вере своих родителей, Самсон верил тому, что он «слышал» от Бога через них, рос в уверенности в том же и вел себя соответственно. Его последний поступок был величайшим и лучшим, предоставив сильнейшее доказательство его веры в Господа и принеся наибольшую пользу Его церкви. После столь сурового наказания за свои грехи и учитывая ситуацию, в которой он тогда находился, ему не требовалась обычная уверенность в Господе, чтобы сделать то, что записано в Судей 16:28-30.
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Иеффай. По призванию Гедеон был земледельцем, Варак — солдатом, Самсон — религиозным назореем, а Давид был самым младшим в своей семье и презирался своими братьями; Самуила впервые использовали небеса, когда он был еще ребенком; таким образом, мы можем видеть, как Богу нравится использовать скромные и слабые инструменты. Но еще более поразительным является случай, который сейчас перед нами: Иеффай был человеком бесчестного происхождения, дворнягой (Евр. 11:1, 2), которого закон исключил из собрания Господня (Втор. 23:2). Тем не менее, Бог особым и необычайным образом даровал Свой Дух Иеффаю и возвысил его до высшего достоинства и функций среди Своего народа и дал ему чрезвычайное процветание. Из этого мы можем узнать, что никакое внешнее состояние, даже самое низкое, не может служить препятствием для небесной благодати. То, что он был человеком, боявшимся Господа, ясно видно из Судей 11:9, 10. Его послание царю Аммонитянскому (Суд. 11:14-27) показывает, что он верил тому, что было записано в Писании Истины: он приписывал победы Израиля перед Господом (стихи 21, 23) и призывали Его судить между Израилем и Аммоном (стих 27); и Иегова вознаградил его за веру, предав аммонитян в его руки. Его верность и стойкость в вере проявляется в соблюдении обета запретить дочери постоянное девство.
Дэйвид. Нам нет нужды пытаться здесь перечислить многочисленные дела и плоды его веры или указать, как часто неверие действовало внутри и через него.
Мы согласны с Джоном Брауном в том, что, вероятно, Святой Дух в нашем тексте имеет особое отношение к победоносной битве Давида с Голиафом, когда он, будучи еще совсем юным и совершенно неопытным в искусстве и хитростях ведения войны, был вооружен лишь пращой и несколькими гальки, он вступил в открытый бой с могучим великаном филистимлян, который был опытным в поле боя и хорошо вооруженным для поединка. Как нам объяснить безрассудство и успех Давида? Таким образом: он получил откровение от Бога (как в 1 Царств 17:46, 47).
явно намекает), он опирался на это с безоговорочной уверенностью и действовал соответственно.
Верой он отважился; верою он победил.
Сэмюэл. «Событие, о котором мы склонны считать наиболее вероятным, учитывая его чудесный характер, о котором говорит апостол, — это событие, записанное в 1 Царств 12:16-18: «Итак станьте и посмотрите на то великое дело, которое Господь уготовит». делайте пред вашими глазами. Не жатва ли пшеницы сегодня, я воззову к Господу, и Он пошлет гром и дождь, чтобы вы увидели и увидели, как велико зло ваше, которое вы сделали пред очами Господа ", прося у тебя царя. И воззвал Самуил к Господу; и Господь послал гром и дождь в тот день; и весь народ очень боялся Господа и Самуила". Самуилу было дано откровение, что Божественная сила должна быть помещена Он поверил этому откровению; он произнес эти слова, и событие последовало» (Джон Браун).
Пророки. Они тоже являли собой пример силы веры как в своих поступках, так и в своих страданиях. Верой они получили возможность достичь и вынести то, чего иначе они не смогли бы достичь или вынести. Они не дали ничего, кроме того, что получили: отсюда и частота их провозглашения: «Так говорит Господь». Они ничего не скрывали от того, что получили: хотя это было для них «бременем» (Мал. 1:1 и т. д.), и хотя они прекрасно знали, что их весть будет весьма неприятной, они верно передавали Слово Божье. Их не испугало сопротивление народа, и они превратили свое лицо в кремень (Иез. 3:8, 9). Они смиренно подчинились требованиям небес: Исаия 20:3, Иеремия.
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27:2, Иезекииль 4:11, 12. Они творили великие дела, особенно Илия и Елисей. Все это проявляло эффективность и мощь настоящей веры в живого Бога. «Господь, умножь нашу веру».
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 79
Достижения веры
(Евреям 11:33, 34)
Истинная вера играет важную роль во всех экспериментальных благочестиях. Где полное отсутствие благодати веры, там человек без Бога и без надежды в этом мире; но там, где этот духовный принцип существует, хотя бы в очень малой степени, там произошла чудесная и чудесная перемена. Тот, кто является его субъектом, может какое-то время не понимать его природу; но вместо этого совершайте в этом отношении величайшие ошибки; тем не менее, это изменение — не что иное, как переход от смерти к жизни. «Если вы будете иметь веру с горчичное зерно» (Матфея 17:20): то маленькое зерно содержит в себе начало жизни и содержит в зародыше будущее растение; так же и с внедрением в сердце принципа благодати —
оно еще разовьется или, скорее, достигнет своего завершения в Славе.
Каждому из нас надлежит приложить усердные усилия к выяснению происхождения нашей веры.
В Писании говорится о разных видах веры: есть мертвая вера, бесовская вера, воображаемая и вынужденная вера, тварная и самонадеянная вера — всего этого следует опасаться, ибо они приходят не свыше. Но духовная вера Божественна по своему происхождению: «она есть дар Божий» (Еф. 2:8). Истинная вера не является детищем природы, но имеет небесное рождение: «всякое добро и всякий совершенный дар исходит свыше и нисходит от Отца светов» (Иакова 1:17). Духовная вера есть убеждение сердца в Истине Божией и производится в нас всемогущей творческой силой Святого Духа, когда Он применяет Слово в животворящей энергии к душе.
Теперь эта вера не только Божественно передана, но и Божественно поддержана. Духовная вера не является ни самоподдерживающейся, ни человеком. Оно не поддерживает себя, и его обладатель не поддерживает его. Это полностью зависит от Бога. Увы, увы, «вера» подавляющего большинства исповедующих христианство вместо того, чтобы иметь эту беспомощную природу, наполняет их обманчивым самолюбием. Ничто так не зависит от Бога во Христе; ничто так неспособно жить без поддерживающей силы Духа, как та вера, которую Он Сам производит в сердце. Но «вера» масс сегодня имеет совершенно иную природу, и мы могли бы приспособить и применить к ним слова Павла: «Теперь вы насыщены, теперь вы богаты, вы царствовали как цари» – но без Духа. .
Эта вера не только Богом дана и Божественно поддержана, но она также и Божественно энергетизирована: она действует только животворящей силой Божией. «Без Меня, — сказал Христос, — вы ничего не можете сделать» (Иоанна 15:5); тогда, конечно, без Его помощи мы не сможем проявлять веру в Него или Его обещания. Но ложная вера, возникающая из простой природы, созданная самостоятельно и поддерживающая себя, также является самодействующей. Обладатели его могут поверить, когда
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им нравится, как им нравится и то, что им нравится. Есть Христос, они могут ухватиться за Него.
Есть Его обетования: они могут их присвоить. Есть Его служения: они могут воздействовать на них верой. Увы, такая способность не имеет ничего общего с верой, которую Бог дает Своему народу и которая заставляет их лежать у подножия Его милости как смиренные просители.
Эта вера также Боговозрастающая: «Господи, умножь веру нашу» (Лк. 17:5). Но следует отметить, что такой «увеличение» не делает христианина менее зависимым от Духа Божия — это было бы жалким увеличением: подобно тому, как блудный сын получает свою долю благ и обеспечивает себя сам. И это не тот рост, который теперь остается на одном уровне, всегда действуя с определенной силой, всегда в одном и том же оживленном упражнении. Отнюдь не; Настоящие христиане знают из болезненного опыта, как часто их вера находится в упадке, а когда она, по-видимому, наиболее необходима, она сильнее всего искажается в своих действиях. И это не такое увеличение, что его обладатели обязательно должны это осознавать. Моисей не знал, что лицо его сияло. Скорее всего, сотник и хананеянка мало думали о том, что у них есть «великая вера». Иногда те, у кого больше всего веры, чувствуют, что у них ее очень мало, если она вообще есть; а иногда те, у кого мало, говорят, что они богаты и разбогатели.
В чем же тогда состоит возрастание веры? Разве рост христианина как верующего не есть рост в истинном, живом, духовном, экспериментальном познании себя как грешника и Бога в Господе как Отце милосердия? Вера питается знанием, а не простыми представлениями в мозгу, поскольку они питают лишь ложную и самонадеянную уверенность; но духовным и Божественным знанием. По мере увеличения этого знания возрастает и вера; по мере утверждения этого знания в душе утверждается и укрепляется вера. «Блажен человек, которого Ты, Господи, наказываешь и закону Твоему научишь его» (Пс. 94:12).
Снова; «Он вел его, Он наставлял его» (Втор. 32:10): Бог ведет в самых разных обстоятельствах, и в этих обстоятельствах Он заставляет Свой народ получать наставление. Таким образом, они познают истину экспериментальным путем, и то, что они получают из Слова, все больше и больше подтверждается для них. Так они познают суету мира, непостоянство твари, испорченность собственного сердца.
Теперь эта Богом данная и Божественно поддерживаемая вера обновляется или побуждается к действию действиями Святого Духа и приносит плод «по роду своему»; то есть плод духовный по своей природе и сверхъестественный по своему характеру. Другими словами, вера — это действующее начало: она «действует любовью» (Гал. 5:6). Поскольку он получает энергию от своего Дателя, он производит то, на что простая человеческая природа совершенно неспособна. Безошибочное доказательство этого мы видим в наших нынешних стихах, где мы читаем: «Который верою покорял царства, творил правду, получал обетования, заграждал уста львов, угашал буйство огня, избегал острия меча, избегал немощные укрепились, окрепли в бою, обратили в бегство полки чужих» (Евр.
11:33, 34). 

Есть два способа оценить замечательное содержание этих стихов: в зависимости от того, как мы смотрим на их букву естественным образом, или в зависимости от того, как мы размышляем над ними помазанным оком. Вода не поднимется выше своего уровня: сердце природного человека, чуждое духовным вещам, не может различить их, когда они распростерты перед ними.
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его — вот почему большинство комментариев так сильно посвящено историческим, грамматическим и географическим деталям Священного Писания. В каждом пункте нашего текста есть исторический намек, но истинный христианин желает знать духовный смысл и практическое применение их для себя. Только так Священное Писание становится для него живым Словом. Это то, о чем мы старались постоянно помнить, переходя от стиха к стиху 11-й главы Послания к Евреям, и чем мы постараемся заняться сейчас.
«Который верою покорил царства». Вступительное слово возвращает нас к списку достойных, упомянутых в предыдущем стихе, и здесь мы снабжаемся перечислением некоторых чудесных дел, совершенных ими: упоминаются девять плодов их веры — сравните девятикратные «плоды» Духа» в Галатам 5:22, 23. В этом мы еще раз видим дивное и чудесное действие духовной веры. «Эти примеры взяты из самых разных вещей, чтобы показать, что нет ничего такого, что могло бы нас беспокоить, кроме того, что вера будет полезной и полезной» (Джон Оуэн). Какова бы ни была наша участь — «радостна или тягостна»; неважно, какую станцию мы призваны заполнить – высокую или низкую; какими бы огромными или трудными ни были препятствия, с которыми мы сталкиваемся, «все возможно верующему» (Марка 9:23).
«Верою покоряются царства». Слово, использованное здесь для обозначения «подчинить», означает «сражаться или состязаться, вступить в испытание силы, мужества на поле, одержать победу в битве». Исторический намек делается на подвиги Иисуса Навина и Давида: «Иисус Навин подчинил царства в Ханаане, а Давид подчинил те, которые были вокруг той страны, как-то Моав, Аммон и Сирию; и они оба покорили эти царства верой» (И. Коричневый).
Важным моментом, который следует признать, является то, что «покоренные» здесь «царства» — это те, которые стремились помешать народу Божьему (Израилю) войти в свое законное наследие и пользоваться им. Теперь давайте одухотворим этот факт. Христианин рожден «в наследство» (1 Пет. 1:3, 4): этим «наследством» можно наслаждаться уже сейчас по вере, ибо «вера есть суть ожидаемого, доказательство того, чего нет». видимый." Но существуют могущественные враги, стремящиеся беспокоить и мешать нам, и их необходимо «подчинить».
Есть два главных «царства», которым христианин призван «подчинить»: одно внутри себя, другое вне него — «плоть» и «мир». Именно на первое из них имел в виду апостол, когда говорил: «А я сдерживаю тело мое и покоряю его» (1 Кор. 9:27). Та же задача поставлена перед христианином: «Ибо, как вы отдали члены ваши, рабы, нечистоте и беззаконию, беззаконию, так и теперь отдайте члены ваши, рабы праведности святости» (Рим. 6:19).
«Плоть» или греховная природа внутри нас должна быть «покорена», иначе она непременно нас убьет.
приведет к нашей вечной гибели: «Ибо если вы будете жить по плоти, то умрете; а если духом умерщвляете дела телесные, то живы будете» (Рим. 8:13).
«Долготерпеливый лучше сильного, и владеющий своим духом лучше завоевателя города» (Притч. 16:32). Воскликнет ли читатель: «Такая задача безнадежна!»
Иисус Навин мог бы сказать то же самое, когда впервые ступил в Ханаан и обнаружил, что он населен могущественным и враждебным народом. И, мой читатель, Иисус Навин не «подчинил» их ни за день, ни за год! Нет, это делалось постепенно. Это означало жестокие бои, это
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означало проявление большого мужества и терпения, означало преодоление различных разочарований; но в конце Бог увенчал его труд успехом. И помните, что верой он «покорял царства». Ах, вера смотрит на Бога и черпает от Него энергию и силу. Правда, я слаб и нетерпелив в себе, но «все могу в укрепляющем меня Иисусе Христе» (Флп. 4:13).
Есть также «царство» вне которого христианин должен «подчинить», иначе он будет уничтожен им: «Разве вы не знаете, что дружба с миром есть вражда с Богом»
(Иакова 4:4). И как «подчинить» «мир»? 1 Иоанна 5:4 дает нам ответ:
«Это победа, побеждающая мир, наша вера». Сладко это обозначено в Песни Песней Соломона: «Кто это, выходящий из пустыни?» (Песнь 8:5). Здесь дитя Божье, хотя и трудится и борется, измученное и утомленное, изображено возвышающимся над миром. И как это достигается? Как же получается, что супруга Христа может подняться над огромным препятствием «похоти плоти, похоти очей и гордости житейской» — всего того, что есть «в мире» (1 Иоанна 2 :16)? Ее видели
«опираясь на Возлюбленного своего» (Песнь 8:5). Поскольку Он является нашим объектом, мир теряет над нами свою власть; поскольку Он — наша сила, мы одерживаем над ней победу.
«Совершившая праведность». В более узком смысле эти слова означают «исполнять суд, обеспечивать соблюдение законов справедливости». Тогда исторической ссылкой будут такие отрывки, как Иисус Навин 11:10-15, 1 Царств 24:10, 2 Царств 8:15. Но в более широком смысле
«Содеянная правда» означает жизнь святой жизнью: «Господи, кто пребудет в скинии Твоей? Кто будет обитать на святой горе Твоей? Тот, кто ходит непорочно, и делает правду, и говорит истину в сердце своем» (Пс. 15:1, 2). «В каждом народе боящийся Его и делающий правду принят у Него» (Деяния 10:35).
«Праведность» означает соответствие требуемому стандарту; а творить правду означает поступать по правилу Слова Божьего: «Итак во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними, ибо в этом закон и пророки»
(Матфея 7:12).
Итак, правильные действия должны проистекать из правильных принципов и должны совершаться с правильными целями, если они хотят быть приемлемыми для небес. Другими словами, они должны исходить из живой веры и иметь в виду славу Божию. Именно отсутствие веры и подмена корыстью чести Господа является причиной всей несправедливости и угнетения в сегодняшнем мире. Но теперь следует внимательно отметить, что «покоренные царства»
предшествует «совершенной праведности». Этот порядок неизменен: зло нужно ненавидеть, прежде чем можно будет полюбить добро (Амос 5:15), нужно отречься от себя, прежде чем можно будет следовать за Христом (Матфея 16:24), ветхого человека необходимо отбросить, прежде чем сможет появиться новый человек. надеть (Еф.
4:22-24). Другими словами, «плоть» должна быть умерщвлена, прежде чем сможет проявиться «дух».
«Получил обещания» или получил обещанные благословения. Бог заверил Иисуса Навина, что он должен завоевать Ханаан, Гедеона, что он победит мадианитян, Давида, что он станет царем над всем Израилем. Но внешне огромные трудности стояли на пути совершения этих дел, да, кажущаяся невозможность мешала им. Гедеону пришлось столкнуться с невероятной ситуацией, когда ему было приказано взять всего триста
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Люди, нападите и уничтожьте огромное войско. Давид и его небольшая компания, казалось, не могли сравниться с вооруженными силами Саула, и после его смерти в течение многих лет трон казался таким же далеким, как и прежде. Но там, где есть настоящее доверие живому Богу, можно преодолеть самые огромные трудности.
«Получил обещания». Ах, одно дело слышать и читать о чудесных вещах, которые обеспечивает вера других, а как насчет вашего собственного опыта, дорогой читатель? Вы можете искренне думать, что верите в верные обетования Божьи и опираетесь на них, но добиваетесь ли вы их исполнения в своей повседневной жизни? Действительно ли благословения, изложенные в обетованиях, находятся в вашем распоряжении? Вы выполняете обещанное?
Если нет, то не кроется ли причина в вашем невнимании к тому, что предшествует? До
«полученные обещания» следуют за «покоренными царствами», а затем за «совершенной праведностью». Мы не должны рассчитывать на «получение» драгоценностей, поставленных перед нами в обетованиях, до тех пор, пока мы решительно и усердно не приступим к покорению плоти и не будем поступать согласно правилам Слова Божьего, регулируя свое поведение его заповедями и повелениями.
«Заграждал уста львам». Историческая отсылка, конечно, относится к Даниилу во логове.
Это еще раз показывает чудесную силу веры. Это ясно видно из Даниила 6:23: «И был взят Даниил из рва, и не было на нем никакого вреда, потому что он уверовал в Бога своего». Но насколько это может нам помочь? Далеко ли искать ответ?
Есть свирепые люди, а также свирепые животные! Существуют дикие угнетатели и гонители, которые стремятся запугать, если не уничтожить, кротких и безобидных христиан. Это правда, но они не должны пугать нас, а тем более портить наше свидетельство, заставляя нас прятать свой свет под спудом. Даниил не был бы вынужден пойти на компромисс из-за угрозы вавилонских львов, как и нас не должны принуждать к этому угрожающие взгляды, слова и действия сегодняшних львов мира. Скажите как-нибудь из старых: «Я буду доверять и не бояться».
«Заграждал уста львам». Почему кажется, что вера всемогуща!
Чего не может сделать настоящая вера! Мы не осмеливаемся устанавливать какие-либо ограничения, поскольку вера связана с живым Богом, и для Него нет ничего слишком трудного. Ах, дорогой читатель, вера держит Всемогущего, и только когда ваша вера научится делать это, она будет иметь большую ценность. Является ли Господь Бог для вас живой реальностью или у вас есть лишь теоретическое знание о Нем? Последнее упоминание в нашем тексте относится к Тому, о ком сказано: «Диавол ходит, как рыкающий лев, ища, кого поглотить» (1 Пет. 5:8). Его уста открыты против многих детей Божьих, которые произносят ложь, говоря ему, что его профессия пуста. Вы научились «затыкать ему рот»? Его ложные обвинения больше не пугают вас? Считает ли он теперь бесполезным так беспокоить вас? Все зависит от: «заграждали пасть львам»
предшествуют "полученные обещания"!
«Угасил буйство огня». Речь идет о трех евреях в вавилонской печи. Это показывает эффективность веры, опирающейся на силу Божью перед лицом великой опасности, да, перед тем, что казалось неминуемой смертью. Эти три еврея решили выполнить свой долг, независимо от обстоятельств, вверив себя воле суверенного Бога, полностью убежденные в Его силе делать все, что Ему угодно, и что будет больше всего для Его славы. Такое проявление веры кажется нам очень и очень чудесным. Ах, давайте полностью помнить, что Даниил и его товарищи доверяли Богу.
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во времена мира и процветания, а также в периоды опасностей и невзгод. Если мы будем жить верой, нам нетрудно будет умереть по вере.
«Угасил буйство огня». Эти слова могут иметь двойное духовное применение. Во-первых, мы читаем о «раскалённых стрелах нечестивых» (Еф. 6:16).
«угашается», «взяв щит веры». Если мы подчиняем царства, творим правду и получаем обетования, то ни пасть льва не сможет нас устрашить, ни искушения дьявола не одолеют нас. Во-вторых, мы читаем о вере, «огнём испытываемой» (1 Пет. 1:7) или о лютых скорбях: этот огонь (подобный вавилонскому) не
«подавлен», но его «насилие» или способность причинять вред «угасается». Если душа прилепилась к небу, ничто не сможет ей навредить. Вера, а не вода угашает огонь: вот мученики поют среди пламени!
«Избежал острия меча». Историческая ссылка делается на такие отрывки, как 1 Царств 18:4, 3 Царств 18:10, 19:1-3, Иеремия 39:15-18: в некоторых из них создается впечатление, что эти выдающиеся служители Божьи избежали опасности. страхом, чем верой – бегством от тех, кто угрожал их жизни. Жизнь веры многогранна, и нужно позаботиться о сохранении баланса: воздерживаться от простой пассивности, с одной стороны, и от фанатичной самонадеянности, с другой. Хотя христианину предстоит ходить верой, ему предстоит бороться (Еф. 6:12) и бороться (1 Тим. 6:12); нам надлежит искать благодати и развивать все героические добродетели, как-то мужество, доблесть, твердость (2 Тим. 2:3), и стараться с помощью Божией преодолеть все, что мешает нам войти в лучшее Божие. С другой стороны, христианин не должен отказываться от использования и помощи всех законных средств во время опасности: «когда будут преследовать вас в этом городе, бегите в другой» (Матфея 10:23). не вера, а предположение.
«Избежал острия меча». Каков более глубокий смысл этого? Наш разум сразу же обращается к Евреям 4:12: «Слово Божие живо и действенно и острее всякого меча обоюдоострого»: подтверждение этому находится в том факте, что по-гречески наш текст гласит:
«Ускользнуло от лезвия меча». Но как христианину «избежать» острия Меча Духа? Находясь в практическом подчинении заповедям Писания, ходя в общении с Богом. Когда мы впадаем в отступничество и уступаем похотям плоти, Слово осуждает наши пути, пронзает нашу совесть и вселяет ужас в наши сердца. Бог не ранит и не сокрушает «по доброй воле» (Плач. 3:33), но только тогда, когда наше поведение неугодно Ему. Если наши сердца правы перед Богом, Его Слово укрепит и утешит, а не ранит и ранит нас. Если мы будем судить себя за все, что не так, Меч не поразит нас; когда мы этого не делаем, Слово исследует и обличает нас. Обратите внимание на Откровение 19:15, где тот же образ «острого меча» виден в устах Господа, когда Он выходит, чтобы уничтожить Своих врагов!
«Из слабости сделались сильными». В этих словах может быть скрытая ссылка на Самсона в сцене его жизни, но, скорее всего, исторический намек относится к Езекии. В 4 Царств 20:1 нам сказано, что Езекия был «смертельно болен», а затем молился Господу, что резко отличалось от Охозии (4 Царств 1:2) и Асы (2 Пар. 16:12). ). 2 Царств 20:3 часто понимают неправильно: ключ к нему находится в 1 Цар.
Царств 2:4. Езекия осознавал свою непорочность и искреннее желание угодить Богу, но
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у него не было сына, который мог бы унаследовать престол, и поэтому здесь он напомнил о Своем обещании. Господь ответил на его веру, вернул ему здоровье, продлил ему пятнадцать лет жизни и подарил ему сына.
«Из слабости сделались сильными». Дело не просто в том, что «слабые были усилены»,
но «от слабости стали сильными», причем упор делался на крайнюю степень слабости. Это показывает нам, что сила веры не зависит от здоровья тела! Написано: «Молитва веры (а не «помазание» «старцев») исцелит больных»
(Иакова 5:15 и ср. Филиппийцам 2:27). Но наш текст не должен ограничиваться физическими
"слабость;" Бог способен устоять доктринально и духовно слабыми: Римлянам 14:4. Секрет силы христианина заключается в сохранении сознания своей слабости (2 Кор. 12:10). Проблема в том, что по мере того, как мы становимся старше, большинство из нас становятся более независимыми и самодостаточными. Дело в том, что самый старый христианин имеет в себе не больше сил, чем он имел, когда был еще «младенцем в Господе». Как только мы не сумеем почувствовать и признать пред Богом свою личную слабость, неужели мы не сумеем доказать достаточность благодати Божией! Ищите силы у Него каждый день.
«Воскресший доблестью в бою». Вероятно, имеется в виду Самсон (Суд. 15:15) и Давид.
Эта фраза означает, что эти герои веры не испугались мощи и численности своих врагов; не испугавшись огромных препятствий против них, они отказались поддаться духу трусости и вступили в генеральную битву со своими врагами: сравните Второзаконие 31:23, Иисус Навин 1:7, Псалом 3:6, Деяния 4:29. Еще раз подчеркнем здесь важность приказа: «укрепились в бою» предшествуют «от слабости стали сильными!» а тот, в свою очередь, «ускользнул от острия Меча»! Не можем ли мы здесь легко понять, почему наши духовные враги так быстро и так часто побеждают нас?
«Обратились в бегство армии пришельцев». Такие отрывки, как Иисус Навин 10:1-10 и 2.
В качестве типичных иллюстраций того, что здесь имеется в виду, можно обратиться к Царств 5:17-25, тщательно помня, что, хотя сила Божия, обеспечившая успех усилиям Иисуса Навина и Давида, была действенной причиной их побед, но инструментальной , это было
«через веру» они были совершены. Путь веры — это путь борьбы, потому что Противник оспаривает каждый шаг на этом пути. Основная причина, по которой отдельный христианин так мало одерживает победы в своей духовной войне, заключается в том, что его вера так мало проявляется. И мы можем добавить, что главная причина, по которой Церковь коллективно так прискорбно не может «обратить в бегство армии чужих», заключается в том, что среди ее собственных членов так много зависти и раздора!
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 80
Вершина веры
(Евреям 11:35, 36)
В Своем длинном, но наиболее благословенном описании Жизни Веры Дух Божий в Послании к Евреям 11 переходил от одной фазы ее к другой, показывая нашему взору ее многосторонность. Но был еще один ее аспект, который необходимо было очертить, чтобы придать целому законченность, и что мы обозначили «вершину» веры, чтобы страдать за Бога, смиренно переносить любые страдания, которые Он соблаговолит обложить. отдать нам жизнь ради Его Истины, если нас к этому призовут, — это высшая точка, которой может достичь вера. Поэтому в тексте, который теперь должен привлечь наше внимание, Он побудил апостола перейти к плодам веры совершенно иного рода, чем упомянутые в предыдущих стихах, и показывает нам силу веры, которая поддерживает душу в страдания, даже самые острые недуги, которым могут быть подвергнуты человеческий разум и тело.
«Услышав об этих великих и славных вещах, они могли бы подумать, что они не так непосредственно заинтересованы в них. Ибо их положение было бедным, преследуемым, подвергающимся всякому злу и самой смерти за исповедание Евангелия. Поэтому их интересом было выяснить, какую помощь и какое облегчение от веры они могут ожидать в таких условиях? Что будет делать вера там, где людей будут угнетать, преследовать и убивать? Поэтому апостол, обращаясь непосредственно к их состоянию, , как они страдали и чего боялись из-за своего исповедания Евангелия; он приводит множество примеров, как и столько свидетельств силы веры в защите и сохранении душ верующих в условиях величайших страданий, которые человеческая природа может быть подвергнута воздействию» (Джон Оуэн).
Эти примеры страданий ветхозаветных святых не только имели отношение к обстоятельствам, в которых находились еврейские христиане времен Павла, но и нам необходимо знать, что может повлечь за собой вера в Господа и верность Его Истине. В начале христианской жизни нам предлагается сначала сесть и «подсчитать цену» (Лк. 14:28), что означает, что мы должны созерцать те страдания, которые, вероятно, повлечет за собой следование за Христом, и это Хорошо, что мы должны часто напоминать себе, что «многими скорбями надлежит нам войти в Царствие Божие» (Деяния 14:22). Преступным молчанием со стороны любого слуги Божьего является сокрытие от своих слушателей того, что истинное исповедание мира обязательно навлечет на нас не только презрение и сопротивление внешнего мира, но также ненависть и преследование ложных людей. религиозный мир. «Возлюбленные! не подумайте о странном огненном искушении, которое должно испытать вас, как если бы с вами произошло что-то странное» (1 Пет. 4:12).
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Господь Иисус Христос говорил об этом открыто и ясно дал понять, что может случиться с теми, кого Он призвал следовать за Ним, и прямо заявил, что Он не примет в ряды Своих учеников никого, кроме тех, кто отрекся от себя, взял на себя крестом и обязывался претерпеть всякие страдания ради Него и Евангелия. Он никого не обманул справедливыми обещаниями плавного и легкого прохождения через этот мир. Точно так же и Его верный апостол в стихах, которые будут представлены нам, после того, как представил евреям некоторые великие и славные достижения, которые совершила вера их предшественников, теперь напоминает им о других, которые были призваны проявить свою веру. вера в величайшие страдания, которые только можно пережить. На пути веры следует ожидать великих испытаний и тяжких скорбей. Сам Спаситель встретил их, и этого было достаточно для того, чтобы ученик был своим Учителем.
«Все перечисленные здесь бедствия действительно постигли предполагаемых людей из-за их веры и ее исповедания. Апостол не представляет евреям группу жалких, несчастных созданий, которые впали в это состояние по своему собственному несовершенству. или просто по причине общего провидения, повергнув свою судьбу в этом мире в такое несчастье, как и у многих; но все упомянутое они претерпели только и исключительно из-за своей веры в Господа и исповедание истинной религии. Так что их положение ничем не отличалось от того, к чему они могли бы быть призваны» (Джон Оуэн).
Но не только эти страдания были встречены на пути верности небесам, но и именно проявление веры позволило этим ветхозаветникам. достойны терпеливо и духовно переносить их. Вера — это благодать, которая низводит с Небес все благословения Божьи, которые наиболее необходимы святому, и поэтому она сослужит ему такую же хорошую службу в ночь невзгод, как и в день процветания. Вера — это новое творение в душе, которое не только даёт своему обладателю энергию на подвиги, но и позволяет ему держать голову над тёмными водами, когда наводнения грозят его потопить. Христианину достаточно веры, чтобы спокойно противостоять опасности, продолжать стойко исполнять свой долг, когда ему угрожает самая зловещая перспектива, и стоять на своем, когда ему угрожают тяжелейшие страдания. Вера придает стойкость цели, благородное мужество и спокойствие ума, которых не может обеспечить ни человеческое образование, ни плотские усилия. Вера делает праведника смелым, как лев, отказывающимся отречься, хотя ужасные пытки и мученическая смерть являются единственной альтернативой.
Вера дает своему обладателю терпение в невзгодах, ибо верою он видит их в свете Писания и переносит их с помощью укрепляющей силы Христа. Как хороша и полезна освященная скорбь, но тогда она освящена для нас только тогда, когда к ней «примешана» вера. Когда вера не действует, сердце занято видимым и временным: видна только рука твари или предательство твари, и преобладают раздражительность и обида; или, что еще хуже, у нас возникает искушение вынашивать суровые мысли против Бога и говорить: «Господь оставил меня, Господь забыл меня».
Но когда Дух обновляет нас во внутреннем человеке и вера снова становится активной, как иначе все предстает тогда! Затем мы ставим перед собой задачу и говорим: «Почему ты пала, душа моя, надейся на Господа».
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Упорядочивать и распоряжаться внешними условиями, через которые проходит Его Церковь на земле, полностью принадлежит суверенному воле Бога; времена процветания и времена невзгод регулируются Им так, как Он считает лучшим. Эры мира и безопасности и эпохи преследований и опасностей взаимозаменяемы, как день и ночь, лето и зима. Однако Бог не действует произвольно. Лишь после того, как Авраам покинул Вефиль и его жертвенник и отправился на юг (к Египту), в земле начался голод (Быт. 12:8-10).
Это произошло только тогда, когда Израиль «оставил Господа Бога отца своего… и последовал иным богам».
что Его гнев возгорелся против них, и «Он отдал их в руки грабителей, которые грабили их, и Он продал их в руки врагов их со всех сторон»
(Суд. 2:11-14). Только когда люди «спали», Он позволил Врагу сеять «плевелы».
среди пшеницы (Матфея 13:25). Именно после того, как Ефес оставил свою «первую любовь», наступила смирнская эпоха гонений (Откр. 2:4 и 9, 10). И именно потому, что многие из называющих себя служителями Божьими отвергли Его закон в течение предыдущего поколения, мы сейчас страдаем от царства беззакония в церкви, доме и государстве.
Бог не будет поругаем, и в Своем праведном правлении Он наказывает за беззакония отцов их детей, и поэтому времена процветания сменяются периодами бедствий. Тем не менее, в эти периоды невзгод, независимо от того, принимают ли они форму духовной недостаточности или физической опасности, благочестивый остаток, который вздыхает и плачет из-за мерзостей, которые встречаются в так называемых общественных «местах поклонения», или которые смиренно терпят гонения лицемерных профессоров или откровенно безбожного мира не менее угодны Богу и так же драгоценны в Его глазах, как и те, чья жребий ранее была брошена во времена величайшего земного счастья.
Чем темнее ночь, тем заметнее мерцают между облаками несколько звезд. Чем ужаснее будет состояние исповедующего христианский мир в целом, тем более подходящим будет фон для детей Божьих, чтобы продемонстрировать свои цвета. Чем яростнее будет сопротивление духовной вере, тем больше будет возможностей принести ее лучшие плоды. Нет более высокого аспекта веры, чем тот, который заставляет сердце терпеливо подчиняться всему, что Бог посылает нам, смиренно подчиняться Его суверенной воле, говоря:
«Неужели Мне не пить чаши, которую дал Мне Отец Мой?» (Иоанна 18:11). Часто страдающая вера сильнее той веры, которая может похвастаться открытым триумфом. «Любовь все переносит» (1 Кор. 13:7), и вера, достигая вершины постижения, заявляет: «Хотя Он и убьет меня, но я уповаю на Него».
«В последующем списке последствий веры столько же славы для духовного ока, как и в предыдущем. Церковь не менее прекрасна и славна, когда она окружена и, по-видимому, поражена всем злом и ужасными страданиями. здесь рассказывается, чем тогда, когда он находится в величайшем мире и процветании. Действительно, смотреть только на внешнюю сторону дает ужасную нежелательную перспективу. Но видеть веру и любовь к небу, эффективно действующую под всеми ними, видеть утешения сохранено, да, утешения изобилуют, святость побуждает, Бог прославляется, мир осуждается, души человеческие получают пользу и, наконец, торжествуют над всем; это прекрасно и славно...
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«Можно также заметить, что апостол берет большинство этих примеров, если не все, со времени гонения на Церковь при Антиохе, царе Сирии, во времена Маккавеев. по этой причине: 1. Это произошло после закрытия канона Писания или после того, как последняя рука была приложена к писаниям по Божественному вдохновению в Ветхом Завете. и, быть может, некоторые книги, написанные тогда об этом, подобно книгам Маккавеев, до сих пор сохранились, но, будучи переданы им церкви, они исходили из Божественного вдохновения. выпали, в церкви не было выдающегося пророка. Пророчество, как признают иудеи, прекратилось при втором храме. И это делает очевидным, что правила Слова и обычного служения церкви достаточно, чтобы поддерживать верующих в своем долге против любой оппозиции. 3. Что это последнее гонение на церковь во времена Ветхого Завета. Антиохом, был типичным примером последнего гонения на христианскую церковь при антихристе; это очевидно для всех, кто сравнит Даниила 8:10-14, 23-25; 11:36-39
с Откровением в разных местах. И действительно, мартирологи тех, кто пострадал от римского антихриста, являются лучшим объяснением этого контекста, чем любое, что можно передать словами» (Джон Оуэн).
«Женщины получили своих мертвых воскресшими к жизни» (стих 35). Некоторые жаловались, что это предложение не помещено в конце стиха 34, утверждая, что оно принадлежит этому месту гораздо более уместно, чем в начале стиха 35, поскольку оно является подходящей кульминацией чудесных достижений веры, перечисленных в стихах 33, 34. Хотя это правда, что конкретный предмет, находящийся перед нами, принадлежит к тому же классу чудес, что и в предыдущем стихе, тем не менее лично мы считаем его подходящим для того, чтобы поместить его во главе всего, что следует в стихах 35-38, поскольку он образует подходящее переход от одного к другому. И в этом отношении: эти женщины прошли через страдания тяжелой утраты, прежде чем им вернули своих любимых детей – награду за их доброту к Божьим слугам.
«Женщины снова получали своих мертвецов воскрешенными к жизни». Историческая ссылка на то, что записано в 3 Царств 17:22-24 и 2 Царств 4:35-37. Как эти замечательные случаи еще раз показывают нам, что для веры нет ничего слишком сложного или трудного, если она действует согласно открытой воле Божией! Но каково духовное применение этого для нас сегодня? Разве это не стремление веры обновить угасающие благодати Духом? практическое внимание к этому слову: «Укрепите остающееся, готовое умереть» (Откр. 3:2)!
Или, если взять более крайний случай, не является ли это словом надежды для отступившего христианина, который, судя по всему, снова впал в состояние невозрождения? Разве это не ответ веры на это слово (обращённое к христианам) «Встань, спящий, и воскресни из мёртвых, и Христос осветит тебя» (Еф. 5:14)!
«А иные подвергались пыткам, не принимая избавления» (стих 35). Очень трогательно вспоминать, что рука, первой написавшая эти слова, принимала выдающееся участие в пытках святых Божиих (Деяния 8:3, 9:1), но по благодати теперь он был их соучастником. (2 Кор. 11:24-27). Слово «пытки» здесь означает «истязали»: те О.Т. святых прикрепляли к устройству, а затем поворачивали гаечный ключ, в результате чего их суставы вырывались из суставов — метод пытки, к которому часто прибегали
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жестокие католики, стремящиеся заставить протестантов отречься. Этими страшными страданиями были испытаны и испытаны благодати Божьего народа.
«Не принимая избавления». Им это было предложено, но ценой отступничества. Перед ними были поставлены две альтернативы: неверие Господу или терпеть самые мучительные страдания; отказ от Истины или пытки дьяволов в человеческом обличии.
Свобода от этих пыток была предложена им в обмен на отказ от своей профессии.
Это прямо подтверждается Элиезером и его семью братьями во 2-й Маккавейской книге. Да, им не только предлагали свободу от пыток и смерти, но и обещали большие награды и повышения по службе, от которых они упорно отказывались. Главный замысел сатаны, пытающего Божьих святых, состоит не в том, чтобы умертвить их тела, а в том, чтобы уничтожить их души. Жертве всегда предоставлялось пространство для размышлений и отречения: мольбы смешивались с угрозами заставить отказаться от своей профессии.
Таким образом, настоящим испытанием было то, что эти угодники Божии ценили выше: нынешний комфорт своего тела или вечные интересы своей души? Давайте помнить, что они были мужчинами и женщинами, разделявшими с нами такую же страсть: их тела были сделаны из такой же нежной и чувствительной плоти, как и наша, но такова была их забота о своих душах, настолько искренней была их вера и надежда на лучшее воскресение, чтобы они не слушали призывов и нытья внешнего человека. Тот же вопрос ставится и сегодня, хотя и в другой форме: увы, какие бесчисленные миллионы людей вечно теряют свои души ради временного удовлетворения своих гнусных тел. Читатель, что ты ценишь выше: свое тело или свою душу? Ваши действия дают ответ: что вызывает больше мыслей, заботы и внимания; чему «отрицают», а чему удовлетворяют?
«Не принимая избавления». Слово «избавление» здесь обычно переводится как «избавление».
«искупление» в Новом Завете: его использование в этом стихе помогает более ясному пониманию этого важного термина и подчеркивает разницу между ним и «выкупом». «Выкуп» — это уплата цены, которую требует справедливость, а «искупление» — это фактическое освобождение того, за кого была уплачена цена. Эти святые отказались принять временную
«искупление» или «освобождение», потому что сделать это на предложенных им условиях означало бы отречение от своего исповедания, отступничество от Бога. Это было
«верою» они приняли это благородное решение; именно любовь к истине заставляла их держаться того, что было им бесконечно дороже, чем бегство от телесных страданий. Они «купили Истину» ценой того, что отвернулись от мира и своих бывших религиозных друзей и навлекли на себя их презрение и ненависть. И теперь они отказались «продавать Истину» (Притч. 23:23) просто из соображений телесного удобства.
«Не принимая избавления, чтобы получить лучшее воскресение»: последнее предложение показывает основание их стойкости. Основная сила выражения здесь образная, как ясно видно из всего стиха: им было предложено «воскрешение».
при условии их отречения, а именно «воскресения» от поругания к чести, от бедности к богатству, от боли к покою и удовольствиям, — это было «воскрешение» от грозивших им физических пыток: ср. Евреям 11:19. Но их сердца были заняты чем-то гораздо лучшим, чем вознесение к земным удобствам и
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почести; их вера предвосхищала то утро без облаков, когда их тела будут воскрешены во славе, станут подобны телам Христа и будут взяты с Ним навеки. Это была надежда на то, что поддерживало их души перед лицом крайней опасности и поддерживало их в тяжелейших страданиях.
«Чтобы они могли получить лучшее воскресение». Попутно отметим, что Бог дал ветхозаветным святым надежду на воскресение — они вовсе не были такими невежественными, какими их представляют диспенсационалисты, а на самом деле были намного мудрее, чем большинство наших современников. Воскресение всегда было краеугольным камнем в построении веры (Иов 19:25, 26), тем, что обещало вечную награду и тем, что давало жизнь их послушанию. Еще одно доказательство этого факта можно найти в Деяниях 24:14-16: вера «отцов».
приветствовал «воскресение мертвых, как праведных, так и неправедных». Это славное воскресение более чем компенсирует любые телесные отречения и телесные страдания, которые христианин совершает или испытывает ради Бога.
«А иные подверглись поруганиям и бичеваниям, а также узам и темницам» (стих 36). Этот стих дает дальнейшие подробности того, что говорят некоторые из Ветхого Завета.
святые были призваны страдать за свою верность Истине, страдания, которые часто повторялись в нашу христианскую эпоху. Здесь нам сообщают о различных методах, которые использовали враги Бога, чтобы причинить страдания Его народу; ни один камень не остался без внимания в их настойчивых и беспощадных попытках вызвать отрицание Веры. Хотя эти вещи мучительны для наших чувств, они также служат для того, чтобы продемонстрировать достаточность Божественной благодати, чтобы поддержать ее получателей в самых болезненных испытаниях, и должны вызывать благодарность и хвалу Тому, Кто способен заставить слабых устоять в самых жестоких испытаниях. нападений врага.
«И другие имели испытание насмешками». Давайте, когда нас упрекают ради бога и высмеивают за нашу приверженность небесной истине, вспомним, что это была самая мягкая форма страдания, которую призваны были перенести многие, идущие до нас на пути паломничества! Насмешки и недобрые слова наших врагов не достойны мук по сравнению с гораздо более болезненными страданиями, которые пришлось пережить другим верующим. Божьих служителей и народ всегда высмеивали, порицали и оскорбляли: см. Галатам 4:29, 2 Паралипоменон 36:16, Иеремия 20:7, Плач 3:14; и, мой читатель, если над нами не «высмеивают» — не насмехаются, не насмехаются — то это потому, что мы слишком распущены в своих поступках и слишком мирские в своей поступке. Человеческая природа не изменилась; Сатана не изменился; мир не изменился; и чем более христоподобной будет наша жизнь, тем больше мы будем пить — в своей мере — из чаши, из которой Он пил.
«И бичевание». Имеются в виду удары по спинам проволочными шнурами, которые было очень болезненно испытывать, поскольку они разрывали плоть, текла кровь и раздирали тело. Это была не только мучительная форма страдания, но и самая унизительная, поскольку «бичевание» предназначалось для самых низких и выродившихся людей.
Господь Иисус подвергся такому позору и страданиям от Своих врагов (Матфея 27:26), как и Его апостолы (Деяния 5:40, 16:23). Это правда, что мы теперь (на данный момент) избавлены от этих телесных «бичеваний», но есть такая вещь, как когда нас бьют языком и терзают в наших умах; тем не менее, счастливы
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мы (Матфея 5:10-12), если удостоимся такой чести испытать небольшое общение со страданиями Христа. Но давайте позаботимся о том, чтобы мы не мстили: внимательно поразмышляйте и превратитесь в искреннюю молитву Псалом 38:12-14; 1 Петра 2:21-23.
«Да, кроме того, облигаций». Речь идет о веревках, цепях, кандалах и оковах, крепко связывающих их, чтобы они не могли убежать. В этом пункте мы видим, как с «лучшими» на земле (Пс. 16:3) поступали подло, как если бы они были самыми гнусными из злодеев. Сожалеет ли ваше сердце о них, дорогой читатель? Ах, что, если ты
«связан» даже сейчас чем-то гораздо, намного худшим, чем внешние и материальные веревки и цепи! Множество людей крепко связаны привычками, от которых они не могут избавиться; их души скованы беззакониями, от которых они не могут освободиться. Грех взял их в плен и полностью властвует над ними. Это над тобой? Или же Христос освободил вас – не от ненавистного присутствия внутреннего греха, а от его господствующей силы. Ежедневно мы должны молиться и бороться со всем, что ограничивает нас духовно.
«И тюремное заключение» — таков был жребий, обычно достававшийся грабителям и убийцам. Здесь мы снова видим, как к святым Божьим относятся как к отбросам земли, и следует помнить, что тюрьмы тех дней сильно отличались от комфортабельных зданий, в которых сейчас содержатся преступники. Стоит только прочитать опыт Иеремии 38:11-13, чтобы получить некоторое представление о значении этого слова в нашем тексте: Божьи дети были брошены в темные и сырые подземелья, находящиеся далеко ниже уровня земли, неотапливаемые, немощеные, без подсветки. Невозможно читать этот пункт нашего текста, не думая о дорогом Баньяне. Ах, мой читатель, ничто, кроме настоящей веры в живого Бога, не могло позволить этим верующим остаться верными до смерти. Все стихи, которые были до нас, демонстрируют эффективность и достаточность духовной веры, чтобы выдержать самое худшее, что люди и дьяволы могут причинить ее избранным обладателям. Ваша только мягкая «вера»?
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 81
Вершина веры
(Евреям 11:37, 38)
Не было более яркого примера вырождения человеческой природы и ее сходства с Дьяволом, чем тот ужасный факт, что так много людей, занимавших видные посты...
магистраты, церковные сановники, короли и императоры — не довольствовались тем, что лишали жизни истинных поклонников Бога мечом, а изобретали самые жестокие методы пыток, чтобы уничтожить их. То, что образованные мужчины и женщины, занимающие высокие посты, что исповедующие имя Христа должны вести себя как дикари, что их ярость против «превосходных людей земли» выражается в таком злодействе и бесчеловечности, является самым ужасным проявлением человеческой разврат, когда рука Божия отдернута. С каким бесконечным терпением Всевышний переносит сосуды гнева, готовые на погибель!
Но почему Бог должен позволять многим из Своих дорогих детей пережить такие ужасные испытания? Среди других ответов можно предложить следующие. Во-первых, для более тщательного испытания Его защитников, чтобы их вера, мужество, терпение и другие благодати могли более проявиться. Во-вторых, более четко закрепить или утвердить Истину, которую они исповедуют. В-третьих, ободрять и укреплять веру своих более слабых братьев. В-четвертых, дать им более разумное свидетельство того, что Христос претерпел за них. В-пятых, заставить их лучше воспринимать муки ада: если тем, кого любит Бог, позволено переносить такие тяжкие и мучительные испытания, что мы должны понимать в тех муках, которые гнев Божий причиняет тем, кого Он ненавидит!
Учение Священного Писания о различных причинах, по которым Бог призывает Своих детей страдать от рук явно нечестивцев или, как это чаще бывает, от тех, кто называет себя Его народом, полно ценных наставлений и требует молитвенное размышление. Одним из преимуществ, получаемых от такого упражнения, является более ясное понимание весьма реальной и радикальной разницы между той духовной и сверхъестественной верой, которой обладают избранные небесами, и той умозрительной и естественной верой, которой являются все эти миллионы пустых профессоров. иметь. Если бы Богу было угодно убрать Свою сдерживающую руку и позволить открытым и жестоким гонениям снова обрушиться на истинных последователей Агнца, только что упомянутая разница стала бы очевидной, поскольку «когда наступит скорбь из-за Слова», каменная -земной слушатель вскоре «обижается»
(Матфея 13:21), или, как выражается в Луки 8:13, «отпасть». Но совсем иначе обстоит дело с преданным слушателем.
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«Испытание веры вашей, будучи гораздо драгоценнее гибнущего, хотя и огнем испытываемого золота, может оказаться к похвале и чести и славе в явление Иисуса Христа» (1 Пет. 1:7). Эта вера, которая является «даром Божьим», сохраняется до конца. Испытание этой веры, огненное испытание ее содействует лучшему проявлению Божественного начала ее: только та вера, исходящая от Бога, способна вынести испытание Божие.
Как в печи настоящее золото быстрее всего отличается от мишуры, так и при тяжелых испытаниях различие между духовной и природной верой становится более очевидным. Подобно большинству современных искусственных украшений, создания веры пустых профессоров могут выглядеть более блестящими, более громоздкими, иметь большую привлекательность для внешнего глаза и лучше подходить для украшения своего обладателя, чем подлинная вера. из избранных Божьих, которые часто малы по размеру, унылы на вид и лишены привлекательности для человеческого наблюдателя.
Да, дорогой читатель, именно огненное испытание подвергает испытанию ту веру, которой мы действительно обладаем. Пусть две веры — та естественная вера, которую человек порождает и осуществляет актом своей собственной воли, и та духовная вера, которая является даром Божьим и которую человек не может осуществлять сам, так же как он не может создать мир — будут помещены в одно место. бок о бок в тигле; пусть горящее пламя попробует, какой металл настоящий; пусть жаркий огонь поиграет вокруг них обоих, и ложная вера (подобно искусственному золоту) скоро расплавится в бесформенную массу неблагородного металла; но истинная вера выйдет невредимой огнём, не потеряв ничего, кроме того, что она могла бы сохранить – шлака, с которым она была смешана. Посмотрите на этот факт, поразительно и торжественно отмеченный в Даниила 3: Вавилонская печь не причинила вреда трем евреям, брошенным в нее, – она просто разрушила их узы; но оно поглотило вавилонян (стихи 22)!
Следует отметить, что в 1 Петра 1:7 апостол, сравнивая веру с золотом, придает первому высшую ценность: оно «гораздо драгоценнее тленного золота». Золото, хотя его подлинность и может быть доказана, выдержав испытание огнем, тем не менее, является тленной вещью — вещью земли, вещью времени. То золото, ради которого люди так усердно трудятся и ради приобретения которого продают свои души, бесполезно на смертном одре, и тем более оно не принесет никакой пользы в Судный День! После смерти его нужно оставить, потому что никто не сможет взять его с собой в следующую жизнь. Тогда насколько драгоценнее та вера, которая вместо того, чтобы, подобно золоту, оставить своего обладателя под гневом Божьим, «найдётся в похвале и чести и славе в явление Иисуса Христа!»
Но вот на что мы сейчас хотели бы обратить особое внимание, так это на то, что не столько сама вера, сколько «испытание веры» драгоценнее гибнущего золота.
Это ясно духовному разуму: испытания и искушения — это средства, которые Бог использует, чтобы показать душе реальность и силу той веры, которую Он дарует, ибо в каждом испытании и искушении есть противодействие вере, которая является в сердце, и испытание и искушение, так сказать, угрожают жизни веры. Как же так?
Потому что под испытанием Бог по большей части скрывает Себя: света лика Его уже не видно, улыбка Его омрачена темным провидением.
Тем не менее Он выдвигает тайную силу, которая поддерживает душу, иначе она погрузилась бы в крайнее отчаяние, была бы поглощена силой неверия. Вот и конфликт: испытание против веры, и эта вера против испытания.
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Итак, в этом испытании, в этом остром конфликте, в этой горячей печи духовная и сверхъестественная вера не сгорает и не разрушается, но вместо этого крепко держится за обетование и верность Того, Кто дал его. И таким образом испытание веры становится чрезвычайно драгоценным. Оно становится «драгоценным» для своего владельца, когда его подлинность становится для него более очевидной. Оно «драгоценно» в глазах народа Божьего, который различает его и черпает силу и утешение из того, чему они становятся свидетелями в опыте собратья-святого, который таким образом испытан и благословлен. Оно «драгоценно» в глазах Самого Бога, Который увенчивает его Своим явным одобрением и накладывает на него печать Своей одобрительной улыбки. Но превыше всего оно окажется «драгоценным» при окончательном явлении Господа Иисуса во славе, ибо тогда Он «будет восхищен во всех верующих» (2 Фес. 1:10).
Переносить тяжелейшие испытания и совершать величайшие дела — все это одно для веры. Оно одинаково готово и к тому, и к другому, когда того потребует Бог; и оно одинаково эффективно в обоих случаях, если укрепит Бог. Совершение впечатляющих подвигов и перенесение ужасных страданий почти так же сильно отличаются для плоти, как рай и ад, но они едины для веры, когда этого требует долг. Это очень очевидно из части 11-й главы Послания к Евреям, которая сейчас перед нами (стихи 33-38), заключительная часть которой вот-вот привлечет наше внимание. В начале этого раздела нам представлен список чудес, сотворенных Богом данной верой; в конце нам дан список страшных страданий и лишений, которые терпеливо и мужественно переносил поддержанный Богом человек. вера. Последнее, как и первое, демонстрирует сверхъестественный характер той веры, о которой идет речь на протяжении всей нашей главы; да, это представляет собой самую славную кульминацию этого.
Мы говорим, что страшные страдания, пережитые небесными людьми, образуют благословенную кульминацию в раскрытии Духом Жизни Веры: эти страдания фактически отмечают вершину ее достижений. Почему так? Потому что они обнаруживают сердце, которое полностью подчинено небу, которое смиренно склоняется перед всем, что Он пожелает послать, которое настолько полностью завоевано Им, что пытки и смерть сознательно выбираются и с радостью предпочитаются отступничеству от Него. «Кроткий и молчаливый дух» имеет «великую цену» в глазах Бога (1 Пет. 3:4), и ничто так явно не свидетельствует о кротости христианина:
его пассивное лежание, как глина в руках Горшечника, — как добровольное принятие веры того жребия, который наш Отец сочтет нужным назначить нам. Быть верным до смерти, иметь непоколебимую уверенность в Господе, даже если Он допускает, чтобы нас убивали, доверять Ему, когда по зрению и ощущению кажется, что Он покинул нас, — это высшее проявление всей веры.
Прежде чем завершить эти вводные абзацы, давайте попытаемся указать на различные действия веры во времена опасности, испытаний и гонений.
Во-первых, вера признает, что «Господь Бог всемогущий воцаряется» (Откр. 19:6), что Он находится на престоле вселенной и «творит по воле Своей в воинстве небесном и среди жителей землю, и никто не может удержать руку Его» (Дан. 4:35). Да, дорогой читатель, духовная вера понимает, что все происходит не случайно, но что все регулируется Господом Богом. Во-вторых, вера признает, что все, что входит в нашу жизнь, предопределено Тем, Кто является нашим Отцом, и что наши враги ничего не могут сделать против нас без Его прямого разрешения – Дьявол не мог коснуться Иова или просеять Петра, пока он сначала не получил разрешения от Господин! О, какое там надежное место отдыха
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здесь для беспокойного и трепещущего сердца. В-третьих, вера признает, что независимо от того, насколько яростно сатане позволено бунтовать против нас или как жестоко преследуют нас люди, их злонамеренные усилия будут направлены на совместную работу к нашему благу (Рим. 8:28).
В-четвертых, смешиваясь с Божьими обетованиями, вера получает от Бога теперешнюю помощь, силу и утешение. Мир и утешение он черпает из этих верных слов: «Когда ты перейдешь через воды, Я буду с тобой; и через реки, они не потопят тебя; когда ты пойдешь через огонь, ты не обожжешься, и не пламя возгорится над Тобою» (Ис. 43:2). Оно рассчитывает на уверенность: «Верен Бог, Который не попустит вам быть искушенными сверх сил, но при искушении даст и облегчение, так что вы сможете перенести» (1 Кор. 10). :13). Наконец, вера отворачивается от нынешнего конфликта и смотрит на обещанный покой. Оно предвосхищает будущую награду и при этом уверяется, что «страдания настоящего времени недостойны сравнения со славой, которая откроется в нас» (Рим. 8:18). Таковы некоторые действия веры, когда Божьи дети призваны пройти через печь.
«Их побивали камнями, их распиливали, искушали, убивали мечом: они бродили в овечьих и козлиных шкурах, будучи нищими, страждущими, мучимыми, которых мир был недостоин: они скитались по пустыням и по горам. и в пещерах и пещерах земли» (стихи 37, 38). Эти стихи продолжают список страданий, начатый в стихе 35. Они перечисляют различные виды гонений, которым подвергались многие ветхозаветные святые. Они бывают двух типов: во-первых, такие, которые подпали под крайнюю ярость своих врагов, претерпев мученическую смерть; во-вторых, чтобы избежать смерти, они подвергли себя великим страданиям, которым подверглись в этой жизни.
В этот момент нам, возможно, будет полезно поднять вопрос: как такие ужасные страдания могут согласовываться с Божественными обещаниями временных благословений тем, чьи пути угодны Господу? Диспенсационалисты очень любят подчеркивать временный характер Ветхого Завета. обещания, воображая, что обещания Н.З. имеют значительно превосходящий характер. В этом они серьезно заблуждаются. С одной стороны, стихи, которые сейчас рассматриваются, описывают временной опыт некоторых из наиболее выдающихся представителей Ветхого Завета. святые; с другой стороны, Новая Т. прямо утверждает, что благочестие
«обещание жизни настоящей и будущей» (1 Тим. 4:8). Ответ на наш вступительный вопрос очень прост: такие обещания, как те, что во Второзаконии 28:1-6 (которые по-прежнему действительны для веры!), следует понимать с двумя исключениями: если только наши грехи не вызовут Божественного наказания или если Бог не будет рады испытать нашу благодать скорбями.
«Их побили камнями». Эта форма смерти была назначена Самим Богом для отъявленных злодеев: Левит 20:2, Иисус Навин 7:24, 25. Но в нашем тексте есть ссылка на сатанинское извращение этого Божественного установления, ибо здесь речь идет о врагах Божиих. наложив это наказание на Свой любимый и верный народ. «Дьявол никогда не становится более дьяволом и более возмутительным, чем когда он получает в свои руки ложное оружие Божье» (Оуэн). Стефан, первый христианский мученик, принял смерть именно в такой форме. Это
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Трогательно вспомнить, что тот, кто первым написал наш текст, сам «согласился» на побивание камнями Стефана (Деян. 8:1): позже его самого побили камнями в Листре.
«Их распилили на части». Это был варварский метод казни, которому более поздние евреи, похоже, переняли у язычников. В Священном Писании нет никаких упоминаний о том, чтобы кого-либо казнили таким образом, хотя традиция гласит, что Исайя завершил свою земную карьеру таким образом. Что некоторые герои веры погибли таким образом, ясно из нашего текста, свидетельствующего о злобе Дьявола и жестокой ярости гонений. Их стойкость к таким пыткам демонстрирует реальность и силу поддержки Духа, позволяющую им оставаться верными небесам и посреди своих агоний сладенько предать свой дух в Его руки, к изумлению своих убийц. Как это должно побудить нас терпеливо переносить гораздо меньшие испытания, с которыми нам, возможно, придется столкнуться.
«Искушались». Это можно рассматривать двояко: как указание на усугубление их страданий или как указание на отдельное испытание веры; мы примем это в обоих отношениях. Во-первых, как обозначение усиления других их испытаний, ссылка будет на их преследователей, предлагающих им обещание облегчения в случае их отречения от Истины - свободу ценой предательства. Им предлагались приманки в виде неприкосновенности и продвижения по службе при условии, что они откажутся от своей строгости и вольются в ряды распутников того времени. Мы считаем, что наш текст также включает в себя искушения сатаны, стремящегося наполнить их разум сомнениями относительно благости и силы небес, призывающего их отступить от занимаемой ими позиции. Поскольку они оставались решительными и отказывались подчиниться коварным требованиям своих преследователей, они были жестоко убиты.
Во-вторых, слово «были искушены» можно рассматривать как относящееся к той жизни, полной легкости и удовольствий, которую могут обеспечить мирское продвижение и богатство. История торжественно фиксирует, что многие из тех, кто мужественно перенес долгое и жестокое заключение (и другие тяжелые испытания) ради Истины во время правления папистской и кровавой королевы Марии Английской, но с воцарением королевы Елизаветы были освобождены, возведены на высокий уровень. мест и, получив много богатства и власти, отвергли силу благочестия и потерпели кораблекрушение веры и доброй совести. Но те, кто в нашем тексте, обладали верой, подобной вере Моисея (Евр. 11:24-26), и поэтому были способны противостоять могущественным искушениям мира. Бедность, дорогой читатель, часто посылается Небесами Своему народу как милосердное средство избавления его от опасных сетей, которые влечет за собой богатство.
«Были убиты мечом»: здесь, вероятно, двойное указание. Во-первых, мечу насилия, когда гонители в ярости обрушивались на служителей и народ Божий, убивая их за верность: см. 1 Царств 22:18, 21, 3 Царств 19:10. Во-вторых, меч справедливости или, скорее, несправедливости, закона, применяемого против святых. Вероятно, эта форма смерти упоминается последней, чтобы обозначить множество мучеников, которые своей кровью запечатали Истину: в буквальном переводе наш текст гласит: «они умерли от меча», что означает ненасытную жажду преследователей и большое количество, которое они срубили. В этом паписты превзошли язычников: посмотрите на их жестокие убийства во Франции и в других местах: вполне может быть, что Святой Дух представляет блудницу Вавилон как «упоенную кровью святых» (Откр. 17:6).
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«Они бродили в овечьих и козлиных шкурах», что означает, что их выгоняли из домов и заставляли идти дальше и существовать, как могли, без какого-либо постоянного жилья. «Их изгнали, чтобы разделить долю диких животных, и заставили носить их шкуры вместо одежды, сотканной человеком. Эта форма страданий упоминается здесь, чтобы показать, с одной стороны, жестокость религиозных преследований; и, с другой стороны, могучая поддерживающая сила веры. Что это за сила на самом деле! Это было не просто принуждение, подобное тому, которое заставляло скитаться преступников общества. Это был скорее сознательный выбор, подобный выбору Моисея (стихи 24). -26). В любой день любой из этих странников мог бы воссоединиться со своими собратьями, насладиться их обществом и разделить их удобства; но они предпочли эту долю отступничеству» (Э.В.Б.)
«Быть обездоленным, страдающим, измученным». Эти термины отражают разнообразие и интенсивность страданий, переживаемых бездомными святыми. «Обездоленные» означает, что они были лишены обычных жизненных потребностей, а также означает, что им было отказано в любезной помощи родственников и друзей: они были изгнаны без средств к существованию и были вне досягаемости помощи со стороны всех, кто о них заботился. . "Пострадавший"
вероятно, имеется в виду их душевное состояние: они не были бесчувственными стоиками, но остро ощущали свое печальное состояние. Без сомнения, Враг в полной мере воспользовался их положением и внушил им множество неверующих и беспокоящих мыслей. «Мученные» здесь — слишком сильное слово: мы понимаем, что имеется в виду жестокое обращение, которому они подверглись со стороны встреченных в их странствиях недружелюбных чужеземцев, которые относились к ним без всякой жалости и злобно обращались с ними.
«Которого мир не был достоин». Эта скобка введена здесь для того, чтобы снять возражение: многие могли бы предположить, что эти презираемые странники лишь получали по заслугам, как негодные для жизни в приличном обществе. Чтобы устранить этот скандал, апостол возложил вину туда, где она по праву принадлежала, утверждая, что именно общество недостойно иметь среди себя святых Божиих. В более широком аспекте «мир» здесь включает в себя всю компанию нечестивцев; но в более узком смысле (контекстном) оно имеет отношение к отступническому «миру» — вся история, священная и светская, — гармонична в этом отношении: самые беспощадные, бессовестные, жестокие и заядлые гонители избранных Божиих были религиозными людьми!
«Которого мир не был достоин». Здесь мы видим разницу между оценкой Бога и оценкой невозрожденных религиозников относительно Детей Веры. Бог считает их «лучшими» на земле, в которых Его «наслаждение» (Пс. 16:3). «Истинно верующий по причине своего союза со Христом и пребывания в нем Духа освящения стоит более миллиона миров, как богатый и драгоценный драгоценный камень стоит больше, чем многие грузы грязной грязи» ( У. Гуж). Превосходство святых проявляется также в пользе и благословениях, которые они приносят местам своего проживания: они являются «солью земли», хотя развращенная масса вокруг них не осознает этого. Их присутствие останавливает руку Божественного суда (Быт. 19:22), приносит благословения (Быт. 30:27), а их молитвы обеспечивают Божественное исцеление (Быт. 20:17). Как мало мир осознает, как много он обязан тем, кого он так горько ненавидит!
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«Они странствовали по пустыням и по горам, по логовам и пещерам земли». Они не только не имели постоянного жилья, но были вынуждены прибегать к пустынным местам и логовам диких зверей, чтобы избежать ярости своих врагов. Слово для
«Скитание» здесь отличается от того, которое употреблялось в предыдущем стихе: здесь оно означает ходить вверх и вниз от дома к дому или от города к городу в надежде найти помощь; но в чем они разочаровались. Здесь этот термин означает блуждание по неизвестной территории, идущее (как слепой) неведомо куда: этот термин используется в отношении Авраама в стихе 8, Агари в Бытие 21:14 и блуждающих овец в Евангелии от Матфея 18: 12. Какой комментарий к падшей человеческой природе: эти святые Божии были в большей безопасности среди полевых зверей, чем в религиозном мире, воспламененном Дьяволом! Пока читают эти строки, вероятно, некоторые из детей Божьих в чужих странах переживают именно такие переживания.
Видя, что только вера в живого Бога поддержит душу во многих испытаниях, насколько необходимо нам трудиться в страхе Господнем, чтобы укоренить и утвердить наши сердца в Истине, чтобы, когда придут скорби или гонения, мы могли быть смог явить силу и плоды этой духовной благодати. Вера должна преодолеть страх перед человеком, а также любовь к миру! Какие бы страдания Бог ни назначил на пути долга, их следует терпеливо переносить, видя Невидимого. Их враги облекли смерть в самые отвратительные и ужасные формы, какие только могла придумать ненависть, но вера этих святых смело встретила и выдержала ее. Как мы должны быть благодарны за то, что сдерживающая рука Бога все еще находится на нечестивцах, ведь человеческая природа никого не улучшила.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 82
Семья веры
(Евреям 11:39, 40)
«И все они, получив добрую славу верою, не получили обещанного: Бог предусмотрел о нас нечто лучшее, чтобы они без нас не достигли совершенства»
(стихи 39, 40). Некоторые детали в этих стихах требуют внимательного рассмотрения. Во-первых, к чему здесь относится «обещание»? Во-вторых, в каком смысле В.Т. святые «не получили» обетования? В-третьих, что является «лучшим» из того, что Бог предусмотрел для нас?
В-четвертых, что здесь подразумевается под «сделайтесь совершенными»? На эти вопросы были даны самые разные ответы, и даже самые надежные комментаторы ни в коем случае не пришли к единому мнению; поэтому нам не подобало бы говорить догматически там, где расходятся люди Божии. Вместо того, чтобы утомлять читателя своими разногласиями, мы будем излагать наш текст в соответствии с тем, какую меру света даровал нам на него Бог.
Приступая к нашей задаче, необходимо иметь в виду несколько соображений, наблюдение которых должно нам немало помочь. Во-первых, выяснение связи нашего текста с предыдущим. Во-вторых, обнаружение точного соотношения между несколькими его положениями.
В-третьих, изучать его в свете отличительной и доминирующей темы конкретного послания, в котором оно встречается. В-четвертых, взвешивание основных терминов в связи с их использованием в параллельных отрывках. Если эти четыре вещи будут должным образом учтены, мы не ошибемся в нашей интерпретации. Наша цель при их перечислении состоит главным образом в том, чтобы указать вашим проповедникам методы, которым следует следовать при критическом рассмотрении любого трудного отрывка.
Что касается связи между нашими нынешними стихами и предыдущими, то здесь нет никаких затруднений. Апостол, столь убедительно и обстоятельно обрисовав добродетель и силу веры посредством замечательных дел и плодов ее, как в делах, так и в страданиях, теперь дает общий итог: все они «получили добрую славу». Отношения отдельных пунктов нашего текста друг с другом можно сформулировать следующим образом: «и все эти» относятся ко всей компании, которая была перед нами в предыдущих стихах; им приписывают «хороший отзыв»; однако они не «получили обещанное»; потому что Бог что-то предусмотрел
«лучше» для Н.Т. святые. Доминирующей темой Послания к евреям является: «Неизмеримое превосходство христианства над иудаизмом». Ведущие термины в нашем тексте будут рассмотрены ниже.
«И все они получили добрую славу верою». Здесь имеются в виду две вещи: лица, о которых говорится, и то, что о них говорится. Ссылка есть на все
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говорилось в предыдущих частях главы и, по необходимости, выводилось ко всем верующим до воплощения Христа, проявившим истинную веру. Слова «все эти» являются ограничительными и исключают тех, кто не имел упомянутой здесь веры. «Намного больше, чем эти, жили до того, как Христос был показан, да, жили в то время и в том же месте, что и некоторые из них, но не получили хорошей репутации. Каин жил и приносил жертву вместе с Авелем, но не был никем из них. Хам был в ковчег с Симом; Измаил в семье Авраама с Исааком; Исав в одном чреве с Иаковом; Дафан и Авирам прошли через Красное море с Халевом и Иисусом Навином: многие другие нечестивые неверующие смешались с верующими, но о них не было такой хорошей репутации. Хотя их внешнее состояние было одинаково, однако их внутренний характер был сильно разным» (У. Гуж).
Так обстоит дело и сегодня. Есть два совершенно разных класса людей, которые попадают под воздействие Слова: те, кто верят ему, и те, кто не верят ему. И тех, кто принадлежит к первому классу, также следует разделить, поскольку, хотя есть немногие, в которых это Слово действует эффективно духовным образом, многие имеют не что иное, как естественную веру в его букву.
Эта последняя вера, которую многие сегодня принимают за спасительную, представляет собой просто интеллектуальное согласие с Божественным авторитетом Библии и истинностью ее содержания.
подобный тому, которым обладало большинство евреев в дни Христа, и который, хотя и хорош, но не меняет ни сердца, ни результатов в благочестивой жизни. Сверхъестественная вера, пробуждаемая в душе действием Святого Духа, приводит к сверхъестественным делам, подобным тем, которые приписывают мужчинам и женщинам, упомянутым в нашей главе. Это Божественный принцип, который позволяет его обладателю побеждать мир, терпеливо переносить тяжелейшие невзгоды и любить Бога и Его истину больше, чем саму жизнь.
«Имея добрую славу верою». Поскольку они полагались только на Господа в своем спасении и поступали в подчинении Его открытой воле, они получили одобрение. Вероятно, в словах, находящихся сейчас перед нами, имеется тройное указание.
Во-первых, благодаря свидетельству Бога, которое Он принес им: оно находится в Его Слове, где их имена удостоены почетного упоминания и где плоды их веры сохраняются нетленно. Во-вторых, свидетельство Духа их духу, что они дети Божии (Рим. 8:16), радость, которую они имели от свидетельства чистой совести (2 Кор. 1:12): это в благословенном контрасте от оценки их в мире, который считал их отбросами всего сущего и обращался с ними. В-третьих, уважение, которым они пользовались в Церкви, их собратья-святые, свидетельствующие о немирской жизни: это показывает, что наша вера должна подтверждаться такими добрыми делами, чтобы она была оправдана перед людьми.
«Не получил обещанного». Единственное число здесь подразумевает некое превосходное обещание, и это Иисус Христос, Божественный Спаситель. Сказано, что Он дан по «обетованию» (Деяния 13:23). Божье «обещание» было объявлено исполненным, когда Он родил Христа (Деяния 13:32, 33). В Деяниях 2:39 и 26:6 Христос представлен под этим термином «обещание». Сам Христос является главным обетованием не только потому, что Он был сутью первого обетования, данного после падения (Быт. 3:15), но также и потому, что Он является дополнением или исполнением всех обетований (2 Кор. 1:20). ). Великое обещание Бога послать Своего Сына, рожденного от женщины, чтобы спасти Свой народ от их грехов, было Предметом веры Церкви на протяжении всех поколений Ветхого Завета. эпоха.
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В этом мы можем увидеть богатую благодать Божию, обеспечивающую духовные нужды Своих святых с древнейших времен.
«Не получил обещанного». Как и несколько раз ранее в этом послании, слово «обещание» используется здесь метонимически для обозначения обещанного, и именно это объясняет «не полученное». Как выразился Оуэн: «Обещание как верный залог будущего блага они получили, но само добро в их дни не было явлено». Они не дожили до того, чтобы увидеть исторически свершенное то, что конкретно охватывала их вера. Как сказал Господь Иисус Своим ученикам: «Многие пророки и праведники желали увидеть то, что вы видите, и не видели, и услышать то, что вы слышите, и не слышали» (Матфея 13: 17). В этом мы видим силу и стойкость веры, благодаря которой они на протяжении стольких веков продолжали непоколебимо ожидать Того, Кто должен был прийти, но не пришел при их жизни.
«Бог предусмотрел для нас что-то лучшее». Глагол здесь обращается к вечным советам Божественной благодати, к Вечному Завету; это слово обозначает Божье решение, назначение и назначение Христа умилостивительной жертвой, а также точное время Его пришествия. «Когда пришла полнота времени (время, определенное Небесами), Бог послал Сына Своего» (Гал. 4:4). Таким образом, должно быть ясно, что контраст, который указан в предложении перед нами, заключается в контрасте между «данным обещанием» и «выполненным обещанием». Именно в этом месте, а не в каком-либо другом, мы обнаруживаем существенное различие между верой Ветхого Завета. святые и вера НЗ. святые: один ждал грядущего Спасителя, другой оглядывался на Спасителя, который пришел.
Кажется странным, что то, что на самом деле столь очевидно и просто, многим показалось непонятным и трудным. В своем «Великом облаке свидетелей» Э. У. Буллингер начал комментарии к этому отрывку со слов: «Эти стихи, должно быть, входят в число тех, на которые ссылался Петр, когда говорил, говоря о посланиях Павла, что есть «некоторые вещи, которые трудно понять». они, по общему признанию, представляют немалую трудность». Но что здесь «труднопонятного»? Само послание, в котором встречается этот стих, дает верный ключ к его правильному толкованию. Как мы сказали выше, великой темой ее является: «Неизмеримое превосходство христианства над иудаизмом», и те из наших читателей, которые следили за нами через эту серию изложений, помнят, сколько иллюстраций этого было перед нами. Другой присутствует в 11:39, 40: «они не получили (исполнения) обещанного», мы имеем — «Бог предусмотрел для нас нечто лучшее»: ср. Евреям 7:19, 22; 8:6; 9:23; 10:34 для слова "лучше".
Действительно жалко и прискорбно видеть, что большинство современных людей думает о нашем нынешнем стихе. В своем стремлении усилить контраст между Моисеевой и христианской экономикой и в своем незнании большей части содержания Ветхого Завета. Священные Писания, они ухватились за слова «Бог предусмотрел для нас что-то лучшее», чтобы подкрепить одно из своих главных заблуждений, и вчитали в них то, что не должно вызвать затруднений у любого, даже поверхностно знакомого с Псалмами и Пророками. считая его совершенно несостоятельным. Некоторые говорят, что «лучшее», что есть у нас, христиан, — это вечная жизнь, другие — что это возрождение и обитание в
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Другие утверждают, что это членство в Теле Христовом с небесным призванием, отрицая, что этими благословениями пользовался кто-либо из ветхозаветных христиан. святые. Таков прекрасный образец мусора, который сейчас можно найти в большей части «служения», устного и письменного, этого упадочного века.
В своих грубых и произвольных попытках правильно разделить слово истины те, кто называют себя «диспенсационалистами», ошибочно разделили семью Божью. Все избранные благодати имеют Бога своим Отцом, Христа своим Спасителем, Святого Духа своим Утешителем. Все спасенные от начала и до конца земной истории являются объектами вечной любви Бога, в равной степени разделяют блага искупления Христа и рождены Духом для одного и того же наследия. Бог передал Авелю ту же веру, которую Он передает Своим детям сегодня. Авраам был оправдан точно так же, как и нынешние христиане (Рим. 4:2). Моисей понес «поругание Христово».
и уважали то же самое «воздаяние награды» (Евр. 11:26), которое предложено нам. Давид был таким же странником и странником на земле, как и мы (Пс. 118:19), и взирал на те же вечные удовольствия по правую руку Бога, что и мы (Пс. 16:11; 23:6).
Худшие ошибки, допущенные «диспенсационалистами», проистекают из их неудач в следующих пунктах: во-первых, в том, что они видят органический союз между Моисеевой и христианской экономикой; во-вторых, осознать, что «ветхий завет» и «новый завет» были всего лишь двумя разными администрациями, при которых передавались благословения «вечного завета»; в-третьих, провести различие между духовным остатком и самой нацией. Отношения между патриархальным и Моисеевым домостроительством и нынешней христианской эпохой можно сформулировать так: они стояли друг относительно друга отчасти так, как начало относится к концу, а отчасти как скорлупа относится к ядру. Первые были подготовительными, вторые – полным развитием: сначала лопатка (в патриархальном устроении), затем колос (Мозаика), а теперь полное зерно в колосе, в эту христианскую эпоху. В первом случае у нас есть тип и тень; в последнем — прообраз и субстанция. Христианство — это всего лишь полное развитие того, что существовало в прежние века, или более грандиозное воплощение истин и принципов, которые были тогда открыты.
Тот великий факт, что Вечный Завет, который Бог заключил со Христом как Главой Своей Церкви, лег в основу всех Его отношений со Своим народом и что условия и благословения этой Вечной Главы применялись Им в соответствии с «старым» и
«новые» заветы можно проиллюстрировать светской историей. Практически в каждой стране существуют две главные политические партии. Политика и, в частности, методы, которым следуют эти соперничающие фракции, радикально различаются, однако, несмотря на то, что одна может прийти на смену другой во власти, и хотя их альтернативные режимы характеризуются большими изменениями, и хотя время от времени может приниматься или отменяться множество различных законов, времени, однако основная конституция страны остается неизменной. Так обстоит дело и в Моисеевой и христианской экономике: хотя они сильно различаются во многих второстепенных деталях, тем не менее нравственное управление Бога всегда соответствует одним и тем же фундаментальным принципам благодати и праведности, милосердия и справедливости, истины и верности в одну эпоху в равной степени. столько же, сколько и в другом.
Различие между возрожденным остатком и невозрожденной нацией во времена Ветхого Завета.
времен, так же реален и радикален, как и то, что существует сейчас между настоящими христианами и
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множество пустых профессоров, которыми изобилует христианский мир; да, одно является типом другого. Подобно тому, как пустые профессора теперь обладают «видом благочестия», но лишены его «силы», так и основная масса прямых потомков Авраама была занята только внешними проявлениями иудаизма – свидетельством тому книжники и фарисеи времен Христа; и точно так же, как безжизненные религиозные деятели нашего времени поглощены «буквой» Слова и не имеют экспериментального знакомства с его духовными реалиями, так и неоживленные израильтяне древности были заняты внешней оболочкой своего ритуала, но никогда проник в самое ядро.
Произошли выборы внутри выборов, остаток, который был иудеями «внутренне» (Рим.
2:29), среди окружавшего их большого множества евреев, которые были евреями только по названию и внешне.
Духовная часть этого ветхозаветного остатка Божьих святых была точно такой же, как и у нынешних христиан. Они были получателями бесплатного дара благодати во Христе (Быт. 6:8), как и мы. Они обладали вечной жизнью (Пс. 132:3) так же, как и мы. Они радовались познанию прощенных грехов (Пс. 32:1, 2) так же сердечно, как и мы. Они были так же наставлены Духом (Неемия 9:20), как и мы. И они не остались в полном неведении относительно ожидающего их славного будущего: «Они все умерли с верой, не получив обетований, но увидев их издалека, и убедились в них, и обняли их, и исповедали, что они были чужими и странники по земле. Ибо говорящие такое ясно говорят, что ищут отечества» (стихи 13, 14). Слово «Страна» здесь не обычное «хора», а «патрис», что означает Родину или Отечество — такую «страну», в которой живет отец.
Тогда к нам возвращается вопрос: увидеть Ветхий Завет. святые наслаждались всеми необходимыми духовными благословениями, которыми сейчас наслаждаются христиане, и что именно «лучше»
что Бог «обеспечивает нам»? Ответ – превосходное исполнение Вечного Завета: Евреям 13:20. В каких именно отношениях? В основном в этих. Во-первых, теперь мы имеем лучшее представление о Христе, чем Ветхий Завет. святые имели: они видели Его, главным образом, через прообразы и обетования, тогда как мы видим Его в свершении и исполнении их.
Во-вторых, теперь у веры есть более широкое основание: они ожидали Христа, который должен был прийти и который уничтожит их грехи; мы смотрим на Христа, который пришел и уничтожил наши грехи. В-третьих, они были несовершеннолетними, под руководством учителей и правителей; тогда как по устроению мы находимся в положении тех, кто достиг совершеннолетия: Галатам 4:1-7. В-четвертых, теперь происходит более широкое излияние Божьей благодати: она больше не ограничивается избранным остатком в одной стране, но достигает Его любимого народа, рассеянного среди всех народов.
«Что они без нас не смогут стать совершенными». «Закон (или домостроительство Моисея) не сделал совершенным ничего, кроме введения лучшей надежды» (Евр. 7:19). «Совершенствование» вещи состоит в ее хорошем завершении и полном завершении всего, что к ней относится. Нет сомнений в том, что главная ссылка в нашем тексте — на вечную славу всей Семьи Веры на небесах; однако мы считаем, что оно также включает в себя различные степени, с помощью которых достигается это совершенство, и средства для достижения этого. Это, во-первых, устранение греха, который делает человека наиболее несовершенным, и облачение его в одежду праведности, в которой он сможет предстать совершенным перед Богом. Они были обеспечены жизнью и смертью Иисуса Христа. При этом О.Т. святые не были «созданы
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совершенны без нас», ибо их грехи и наши грехи были искуплены одной и той же Жертвой, и их личности и наши личности оправданы одной и той же Праведностью.
Во-вторых, подавление силы внутреннего греха, позволяющее оправданным идти путями праведности, что достигается посредством силы Духа. И в этом О.
Т. святые не были (относительно) «совершены без нас», как ясно из Псалма 23:4; 51:11 и т. д. В-третьих, Дух дает возможность тем, кто соединен с небом, противостоять всем нападениям и упорствовать в духовном росте; и в этом ветхозаветные святые не были
«совершились без нас», как это видно из сравнения Псалма 96:10 с 1 Петра 1:15. В-четвертых, принятие души во Славу, когда она покидает тело: это также было обычным для Ветхого Завета. и Н.Т. святые одинаково — мы не забываем о плотской теории, которой придерживаются некоторые, которые воображают, что до смерти Христа души святых отправлялись только в некий воображаемый рай «в сердце земли»; но это слишком близко к подземному лимбу католицизма, чтобы заслуживать какого-либо опровержения.
В-пятых, воскресение тела. В этом вся Семья Веры будет участвовать одинаково, и в то же время: «Во Христе все оживут, но каждый в своем порядке: первенец Христос, потом Христовы в пришествие Его» ( 1 Кор. 15:22, 23).
А кто такие «Христовы»? ведь все, что Отец дал Ему, все, что Он приобрел Своей кровью. Божье Слово ничего не знает о том, что Его народ поднимается частями и через определенные промежутки времени.
В-шестых, воссоединение души и тела, которое происходит при явлении Христа. В Послании к Евреям 12:23 ветхозаветные святые упоминаются как «духи праведников, достигших совершенства, но они еще «ожидают усыновления, то есть искупления тела» (Рим.
8:23). И в этом все искупленные разделят равные доли, «будучи вместе восхищены в сретение Господу на воздухе» (1 Фес. 4:17).
В-седьмых, вход в вечную славу, когда как ветхозаветные, так и новозаветные святые все вместе будут «навеки с Господом». Тогда полностью осуществится древнее пророчество о Силоме: «К Нему будет собираться народ» (Быт. 49:10). Тогда исполнится то мистическое слово: «Говорю вам, что многие придут с востока и на запад, и сяду с Авраамом, Исааком и Иаковом в Царстве Небесном» (Матфея 8:11). Как заявил Господь Иисус: «Я полагаю душу Мою за (ВЗ) овец; и прочих ( NT) овцы у Меня не из этого загона: и их Я должен привести, и они услышат голос Мой; и будет одно стадо (греческое и древнеримское), один пастырь» (Иоанна 10:15, 16). Тогда будет так, что Христос «соберет в одно детей Божиих, рассеянных» (Иоанна 11:52) – не только среди всех народов, но и во все устроения.
Во всех этих семи ступенях, упомянутых выше, избранные Божии «совершены»; во всех из них святые Ветхого Завета и Нового Завета будут иметь одинаковую долю: все придут «в единство веры и познания Сына Божия, в мужа совершенного, в меру полного возраста Христова». (Еф. 4:13). Бог отложил воскресение и окончательное прославление ветхозаветных святых до тех пор, пока святые Н.З. эпоха должна быть вызвана и собрана в одно Тело: «Бог так устроил, что полное исполнение обетования, как для верующих Ветхого, так и для Нового Завета, произойдет вместе; «они» будут совершены, но не без «нас»; мы и они достигнем
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совершенствоваться вместе» (Джон Браун). Таким образом, «сделаться совершенными» здесь эквивалентно получению (полному осуществлению) обещания или совместному наслаждению полной реализацией «лучшего». Стихи 39 и 40 неразрывно связаны между собой. вместе, и язык, используемый в одном, служит для толкования языка, используемого в другом, причем оба они окрашены доминирующей темой этого послания.
Таким образом, наше понимание этих двух стихов, доставивших столько беспокойства многим комментаторам, состоит в следующем. Во-первых, хотя ветхозаветные святые жили под менее строгим управлением Вечным Заветом, чем мы, тем не менее, они
«получил хороший отзыв» и после смерти попал на Небеса. Во-вторых, «лучшее», что Бог предусмотрел для Нового Завета. святые – это высшее исполнение Вечного Завета, то есть мы наслаждаемся более совершенными средствами благодати, чем те, которые были у них. Духовные и небесные блага были представлены Церкви в патриарших и Моисеевых устроениях под временными и земными образами: Ханаан — образ Неба; Христос и Его искупление излагаются в виде символических церемоний и неясных таинств. Как сущность превосходит тени, так и состояние Церкви под властью
«новый» завет превосходит его состояние при «старом». В-третьих, Бог повелел, чтобы вся Семья Веры была «усовершенствована» одной и той же Жертвой и вместе наслаждалась приобретенными ею благословениями на протяжении бесконечной вечности.
Практическое применение всего вышеизложенного к нашим сердцам было хорошо описано Жаном Кальвином: «Если бы те, на ком свет благодати еще не воссиял так ярко, проявили бы такое великое постоянство во зле и во время него, то что же должно было бы полную яркость Евангелия, чтобы произвести в нас! Маленькая искорка света привела их на небо; когда солнце праведности сияет над нами, каким предлогом мы можем оправдать себя, если мы все еще прилепляемся к земле?"
15

ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 83
Требования веры
(Евреям 12:1)
Наш нынешний стих — это призыв к постоянству в христианском исповедании; это призыв к стойкости в христианской жизни; это настойчивый призыв сделать личную святость нашим главным делом и стремлением. По сути наш текст параллелен таким стихам, как Матфея 16:24, Римлянам 6:13, 2 Коринфянам 7:1, Филиппийцам 3:12-14, Титу 2:12, 1 Петра 2:9-12. Это обобщение двойного долга христианина снова и снова дается в Священном Писании: долг умерщвления и оживления, снятие с себя «ветхого человека» и облечение в «нового человека» (Еф. 4:22- 24). Анализируя отдельные положения нашего текста, мы обнаруживаем, что, во-первых, существует обязанность: «пробегать предлежащее нам поприще». Во-вторых, препятствия, которые необходимо преодолеть: «сбросить с себя всякое бремя» и т. д.
В-третьих, необходимая для этого необходимая благодать: «терпение». В-четвертых, данное ободрение: «великое облако свидетелей».
Начало «Поэтому» в нашем тексте восходит к Евреям 10:35, 36, где апостол убеждал: «Итак не оставляйте упования вашего, имеющего великое воздаяние. Ибо терпение вам нужно, чтобы после того, как вы исполнив волю Божию, можете получить обещанное». За этим увещеванием последовало длинное доказательство эффективности стойкой веры, позволяющей ее обладателям делать все, что повелит Бог, как бы трудно это ни было; терпеть все, что ни предназначит Бог, каким бы суровым оно ни было; получить то, что Он обещает, хотя это и кажется недостижимым. Все это было подробно проиллюстрировано в главе 11 посредством обзора истории народа Божьего в прошлом, который так ярко и так благословенно проиллюстрировал природу, пути и триумфы духовной веры.
Утвердив единство семьи Божией, единство ветхозаветных и новозаветных святых, уверив последних, что Бог предусмотрел для нас нечто лучшее, апостол теперь повторяет призыв к непоколебимому упорству на пути веры и послушания.
«Посему, видя, что и мы окружены таким облаком свидетелей, давайте». Здесь апостол применяет различные примеры, данные в предыдущей главе, используя их как великий мотив для стойкости в христианской вере и государстве. «Если все святые Божии жили, страдали, терпели и побеждали верою, неужели и мы не должны?
Если святые, жившие до Воплощения, до совершения искупления, до того, как Первосвященник вошел в небесное святилище, доверялись среди разочарований и испытаний, то тем более мы, знающие мир, получившие начало, часть великого мессианского обетования?» (Адольф Сапфир). Здесь нам показано, что только тогда мы читаем ветхозаветные повествования с пользой, когда черпаем из них стимулы к практическому благочестию.
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В 11-й главе Послания к Евреям мы подробно описали многие аспекты и характеристики жизни веры. Там мы увидели, что жизнь веры – это чрезвычайно практичная вещь, состоящая из гораздо большего, чем просто мечтания, или угощение радостными эмоциями, или даже отдых в ортодоксальных взглядах на истину. Верой Ной построил ковчег, Авраам отделился от своих соседей-идолопоклонников и получил богатое наследство, Моисей покинул Египет и стал вождем воинства Израиля. Верою было перейдено Красное море, взят Иерихон, убит Голиаф, сомкнуты пасти львов, угасла ярость огня. Таким образом, духовная вера — это не пассивная вещь, а активная, энергичная, энергичная и плодотворная. Та же мысль продолжается и в том отрывке, который сейчас перед нами, та же самая ветвь истины снова предстает перед нами, только под фигурой, фигурой очень выразительной и наглядной.
«Давайте с терпением пробежим предлежащее нам поприще». Здесь христианин сравнивается со спортсменом, а его жизнь — с бегом наперегонки. Это одна из многих фигур, используемых в книге Н.Т. описать христианскую жизнь. Верующие уподобляются сияющим огням, ветвям виноградной лозы, солдатам, странникам и паломникам: последний из них больше напоминает фигуру, использованную в нашем тексте, но с той разницей: путники могут немного отдохнуть и освежиться, а гонщик должен продолжать бежать, иначе он перестанет быть «гонщиком».
Фигура расы часто встречается как в Ветхом Завете, так и в Новом Завете: Псалом 119:32, Песнь Соломона 1:4, 1 Коринфянам 9:24, Филиппийцам 3:14, 2 Тимофею 4:7. Очень торжественно звучит это слово в Галатам 5:7: «Вы хорошо побежали»: Господь, по милости Своей, даруй, чтобы этого никогда нельзя было сказать ни о писателе, ни о читателе.
Основные мысли, подсказанные фигурой «расы», — это неукоснительное самоотречение и дисциплина, энергичное напряжение, упорная выносливость. Христианская жизнь – это не пассивное наслаждение, а активное «подвизание добрым подвигом веры!» Христианин призван не лежать на цветочных клумбах, а участвовать в забеге, а легкая атлетика требует напряжения, требует самопожертвования, тяжелых тренировок, приложения каждой унции имеющейся энергии. Боюсь, что в наш век ненависти к труду и любви к удовольствиям мы недостаточно уделяем внимание этому аспекту истины: мы относимся к вещам слишком спокойно и лениво. Обвинение, которое Бог выдвинул против Израиля в древности, в значительной степени применимо и к сегодняшнему христианскому миру: «Горе спокойным в Сионе» (Амос 6:1): быть «спокойными» — это полная противоположность «бежать поприще». "
«Побег» — это та жизнь веры и послушания, то стремление к личной святости, к которой христианин призван Небесами. Обращение от греха и мира в покаянии и доверии к небу — это не финишная точка, а лишь отправная точка. Христианский род начинается с нового рождения и не заканчивается до тех пор, пока нас не призовут покинуть этот мир. Приз, за которым нужно бороться, — это небесная слава. Земля, которую нужно пройти, — это наше путешествие по этой жизни. Сам путь «представлен перед нами»: отмечен в Слове. Правила, которые следует соблюдать, путь, который следует пройти, трудности, которые следует преодолеть, опасности, которых следует избегать, источник и тайна необходимой силы — все это ясно открыто в Священном Писании. Если мы проиграем, вина будет полностью на нашей стороне; если нам это удастся, слава будет принадлежать только небу.
Основная мысль, предложенная в образе бега, представленного перед нами, - это не скорость, а самодисциплина, искреннее стремление, призыв к действию каждого
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духовные способности, которыми обладает новый человек. В своем полезном комментарии Дж. Браун отметил, что забег – это энергичное упражнение. Христианство состоит не в отвлеченных размышлениях, восторженных чувствах или благовидных разговорах, а в том, чтобы направить все наши силы на святые дела. Это трудоемкое усилие: плоть, мир, дьявол подобны жестокой буре, дующей на нас, и только напряженные усилия могут одолеть их. Это упорядоченное усилие: бегать по кругу — занятие напряженное, но оно не приведет нас к цели; мы должны строго следовать предписанному курсу. Это постепенное усилие: должен быть рост благодати, прибавление веры в добродетели и т. д. (2 Пет. 1:5-7), стремление к тому, что прежде.
«Давайте с терпением пробежим предлежащее нам поприще». Мы «бежим» только тогда, когда нам очень хочется попасть в определенное место, когда нас стимулирует какое-то влечение. Это слово
Тогда «бег» предполагает стремление сердца к цели. Эта «цель» — полное избавление от власти внутреннего греха, совершенное соответствие прекрасному образу Христа, вход в обещанный покой и блаженство на Вышнем. Только если мы постоянно будем помнить об этом, только если вера и надежда будут проявляться в реальном и ежедневном упражнении, мы сможем продвигаться по пути послушания. Если оглянуться назад, мы остановимся или споткнемся; смотреть вниз на неровности и трудности пути будет обескураживать и вызывать расслабление, но держать в виду награду будет стимулом к постоянным усилиям. Так говорил наш великий Образец: «Он ради РАДОСТИ, предлежавшей Ему» (стих 2).
Но давайте теперь рассмотрим, во-вторых, предписанные средства: «Свергнем с себя всякое бремя и запинающий нас грех». Это можно кратко выразить в нескольких различных формах: давайте откажемся от того, что могло бы препятствовать нашему духовному прогрессу; будем стараться изо всех сил преодолевать все мешающие препятствия; давайте усердно искать путь или метод, который позволит нам достичь наилучшей скорости. Сидя спокойно, мы почти не осознаем веса нашей одежды, предметов, которые держим в руках, или громоздких предметов, которые могут лежать в наших карманах. Но пусть нас возбуждают вои свирепых животных, пусть нас преследуют голодные волки, и, думаю, никому из нас не составит особого труда понять смысл этих слов: «Сбросим с себя всякое бремя!»
«Свергнем с себя всякое бремя и запинающий нас грех». Хотя, несомненно, каждое из этих выражений имеет определенную и отдельную силу, мы все же удовлетворены тем, что определенная школа писателей ошибается, проводя слишком резкую и широкую линию различия между ними, поскольку внимательное рассмотрение их утверждений покажет, что сама вещи, которые они считают просто «гирями», на самом деле являются грехами. Дело в том, что в большинстве стран на протяжении многих лет наблюдалось прискорбное снижение уровня Божественной святости, а многочисленные нарушения Божьего праведного закона ошибочно назывались
«неудачи», «ошибки», «незначительные недостатки» и т. д. Всему, что умаляет реальность и чудовищность греха, следует решительно противостоять; все, что имеет тенденцию оправдывать человека
«слабости» следует отвергнуть; все, что снижает тот стандарт абсолютного совершенства, к которому Бог требует от нас постоянно стремиться, — каждое отсутствие которого является грехом —
следует избегать.
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«Свергнем с себя всякое бремя и грех, который так легко запинает нас» — это аналогично:
«Если кто придет за Мною, отвергнись себя и возьми крест свой» (Мф. 16:24), и «очистим себя от всякой скверны плоти и духа» (2
Кор. 7:1). Иными словами, это унижение есть призыв к христианину «умерщвлять дела плотские» (Рим. 8:13), «воздерживаться от плотских похотей, враждующих против души».
(1 Пет. 2:11). Есть две вещи, от которых гонщики отказываются: все ненужное бремя и длинная струящаяся одежда, которая может их запутать. Вероятно, в нашем тексте есть ссылка на то и другое: первое рассматривается как «веса», или те вещи, которыми мы добровольно обременяем себя, но от которых следует отказаться; последнее, «грех, который так легко постигает нас», относится к внутренней испорченности.
«Свергнем с себя всякое бремя» — это призыв к усердному и ежедневному умерщвлению наших сердец всего, что омрачает общение со Христом: это параллельно «отверганию нечестия и мирских похотей» (Титу 2:12). Все, что требует от нас отнимать время и силы от назначенных Богом обязанностей, все, что имеет тенденцию привязывать разум к земным вещам и мешает нашим привязанностям сосредоточиваться на горнем, должно быть с радостью оставлено ради Христа. Все, что препятствует моему продвижению в поприще, которое Бог поставил передо мной, должно быть отброшено. Но следует внимательно признать, что в нашем тексте нет ссылки на отмену пошлин, от которых мы не имеем права отказываться. Исполнение настоящего и законного долга никогда не является помехой духовной жизни, хотя от неправильного умонастроения и попущения духа недовольства они часто становятся таковыми.
Многие допускают большую ошибку, думая, что их духовная жизнь сильно затруднена именно тем, что по Божественной благодати должно было бы им действительно помочь.
Противодействие в доме со стороны нечестивых родственников, испытания, связанные с их повседневной работой, непосредственное присутствие нечестивцев в магазине или офисе — это настоящее испытание (и Бог желает, чтобы они были такими, чтобы напомнить нам, что мы все еще находимся в мире, который лежит в Нечестивом, чтобы проявить нашу благодать, доказать достаточность Его силы), но они не должны быть препятствиями или «бременем». Многие ошибочно полагают, что они добились бы гораздо большего духовного прогресса, если бы только их «обстоятельства» были изменены. Это серьезная ошибка и ропот против провиденциальных отношений Бога с нами. Он формирует нашу
«обстоятельства» как полезная дисциплина для души, и только тогда, когда мы научимся подниматься выше
«обстоятельства», и ходим с Богом в них, «бежим поприще, которое предстает перед нами». Человек один и тот же, в каких бы «обстоятельствах» он ни находился!
Хотя «веса» в нашем тексте не имеют отношения к тем обязанностям, которые Бог требует от нас, ибо Он никогда не призывает нас ни к чему, что могло бы отвлечь нас от общения с Ним; тем не менее, в самом прямом смысле они применимы ко множеству забот, которые многие из народа Божьего возлагают на себя, — забот, которые являются тяжким бременем для души. Искусственное государство, в котором сейчас живут многие люди, которое навязывают обычаи, общество, мир, действительно накладывает много тяжёлого бремени на спины их глупых жертв. Если мы примем ту шкалу «обязанностей», которую навязывает мода этого мира, мы обнаружим в них «гири», серьезно препятствующие нашему духовному прогрессу: трата драгоценного времени на чтение газет и другой светской литературы, чтобы «идти в ногу со временем». », обмениваясь «социальными звонками» с мирянами, тратя деньги на всевозможные
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ненужные вещи, чтобы быть в курсе ближних, являются «бременем», отягощающим многих, и эти «бремена» — грехи.
Таким образом, под «бременем» можно понимать любую форму невоздержания или неумеренного и вредного использования любой из тех вещей, которые Бог дал нам «в богатом наслаждении» (1).
Тим. 6:17). Да, надо отметить, «наслаждаться», а не только пользоваться. Создатель поместил в этот мир множество вещей — например, красивые цветы и пение птиц — для нашего удовольствия, а также для удовлетворения наших телесных потребностей. Это следует иметь в виду, ибо здесь, как и везде, существует опасность однобокости. Мы хорошо понимаем, что в наш век плотских потворств большинству грозит большая опасность ошибиться на стороне распущенности, однако, избегая этого греха, другие подвергаются опасности качнуться в другую крайность и стать жертвами греха.
«праведный во многом» (Екклесиаст 7:16), принявший форму монашеской аскезы, полностью воздерживаясь от того, что никоим образом не запрещается Писанием.
Каждый христианин должен решить для себя, честно исследуя Писание и искренне ища мудрости от Бога, какие «бремена» ему мешают. Хотя, с одной стороны, неправильно занимать надменную и независимую позицию, отказываясь взвешивать на весах святилища сознательные сомнения и предрассудки собратьев-христиан; с другой стороны, столь же неправильно позволять кому-либо господствовать над нашей совестью и лишать нас нашей христианской свободы. «Пусть каждый человек будет вполне уверен в своем уме». Священное Писание осуждает не законное использование творений Божьих, а неумеренное злоупотребление ими. Больше людей умирает от переедания, чем от чрезмерного питья. Некоторым конституциям кофе наносит такой же вред, как и виски. Некоторые подрывают свое здоровье постоянными нагрузками; другие ослабляют себя, проводя слишком много времени в постели.
Греческое слово «вес» означает «опухоль или опухоль», так что имеется в виду избыток, избыток. «Вес» — это то, что мы можем отбросить, но вместо этого предпочитаем сохранить. Это все, что замедляет наш прогресс, все, что делает нас неподходящими для исполнения возложенных на нас Богом обязанностей, все, что притупляет совесть, притупляет остроту нашего духовного аппетита или душит дух молитвы.
«Заботы мира сего» отягощают душу так же сильно, как и жадное стремление к земному. Потворство духу зависти будет так же вредно для духовности, как и посещение кино. Общение на мероприятии, бесчестящем Христа
«церковь» угашает этот Дух так же быстро, как если бы вы искали развлечения в танцевальном зале.
Привычка сплетничать может нанести больший вред духовной жизни, чем чрезмерное курение табака.
Одним из лучших признаков того, что я вступил в гонку, является открытие того, что некоторые вещи, которые раньше никогда не волновали мою совесть, являются для меня помехой; и чем дальше я
«беги», тем больше я буду осознавать «гири»; и чем больше я полон решимости, по милости небес, достичь победного поста, тем с большей готовностью я отброшу их. У многих исповедующих христианство, кажется, никогда не было никаких «гирь», и мы никогда не видели, чтобы они что-нибудь роняли. Ах, дело в том, что они никогда не участвовали в гонке. О, иметь возможность сказать вместе с Павлом:
«Все почитаю тщетою ради превосходства познания Христа Иисуса, Господа моего»
(Флп. 3:8). Когда это относится к нам, нам будет не трудно, а скорее легко подчиняться
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это предписание: «Уйди от человека глупого (или женщины), когда ты не видишь в нем уст знания» (Притч. 14:7); и то же самое происходит со многими другими библейскими увещеваниями.
«И грех, который так легко постигает (по-гречески «охватывает») нас». Как мы уже указывали, писатель рассматривает «гири» как внешние искушения, которым нужно противостоять, дурные привычки, от которых следует отказаться; и «грех» как относящийся к внутренней испорченности, с особым упоминанием (как предполагает весь контекст) к действиям неверия: сравните Евреям 3:13. Это правда, что у каждого из нас есть какая-то особая форма греха, к которой мы наиболее склонны, и что он более сильно искушен с одной стороны, чем с другой; но мы думаем, что из всего, что предшествует нашему тексту, совершенно ясно, что апостол имеет в виду именно то, что больше всего стремится помешать проявлению веры. Пусть читатель задумается над Иоанна 16:8, 9.
«Это подтверждается опытом всех, кто участвовал в этом деле, кто столкнулся с большими трудностями в исповедании Евангелия и был призван страдать за него. Спросите их, что они нашли в таких случаях, чтобы быть их самым опасным врагом; то, что имело наиболее легкий и частый доступ к их разуму, чтобы беспокоить и приводить их в уныние, силы этого они больше всего боялись; они все ответят в один голос: это зло их собственное неверующие сердца, которые постоянно пытались запутать их, предать их, принимая участие во всех внешних искушениях.
Когда это преодолено, все становится для них простым и простым. Возможно, у некоторых из них были свои особые искушения, о которых они могли размышлять; но любое другое зло, вызванное грехом, которое является общим для них всех, как и это, они не могут зафиксировать ни на ком» (Джон Оуэн).
Но как христианину «отложить» обитающий в нем грех и его конкретные проявления неверия? Это повеление аналогично Ефесянам 4:22: «Отложив прежнее общение ветхого человека, развращающегося по лживым похотям». И как это сделать? Внимая увещеванию из Римлянам 6:11, 12: «Считайте и вы мертвыми для греха, но живыми для Бога Иисусом Христом, Господом нашим.
Итак, не позволяйте греху царствовать в вашем смертном теле, чтобы вы повиновались ему в его похотях». Другими словами, через признание верой моего законного единства со Христом и черпание из Его полноты. «ежедневным умерщвлением плоти (Рим. 8:13), поиском благодати, чтобы противостоять его просьбам (Титу 2:11, 12), покаянием, исповеданием и отказом от последствий своих действий (Прит. 28:13), усердным используя средства, которые Бог предусмотрел для святой жизни (Гал. 5:16).
«С терпением проходите предлежащее нам поприще». Настойчивость и выносливость являются главным условием выполнения этого долга. Слушатель доброй земли принес плод
«с терпением» (Лк. 8:15). Нам призвано быть «последователями тех, которые верою и терпением наследуют обетования» (Евр. 6:12). Назначенный «гон» является длительным, ибо он простирается на протяжении всего нашего земного странствования. Маршрут узкий и, по сути, неровный. Гонщик часто впадает в уныние из-за возникших трудностей.
Но «не унываем, делая добро, ибо в свое время пожнем, если не утомимся»
(Гал. 6:9).
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Но как приобрести это необходимое «терпение»? Дан двоякий ответ, вторая часть которого будет перед нами в следующей статье. Во-первых, приняв во внимание ободрение, которое здесь представлено нам: «Итак, видя, что и мы окружены таким большим облаком свидетелей, отложим в сторону... побежим». Речь идет о героях веры, упомянутых в предыдущей главе: они составляют свидетельство о Боге и призывают будущие поколения оставаться такими же постоянными, как и прежде. Они свидетельствуют о том, насколько благородной может быть жизнь, если жить по вере. Они свидетельствуют о верности Бога, который поддержал их и помог им одержать победу над врагами и преодолеть трудности. Сравнивая этих многочисленных свидетелей с «облаком», несомненно, имеется в виду Облако, которое вело Израиль в пустыне: они следовали за ним до самого Ханаана! Так и мы должны следовать благородному примеру Ветхого Завета. святые в их вере, послушании и настойчивости.
«Посему, видя, что и мы окружены таким облаком свидетелей, давайте». Это упоминается как стимул, чтобы утешить и убедить нас, что мы не одиноки. Когда мы оглядываемся на пустую профессию со всех сторон и видим распущенность и распущенность многих носителей мира, сатана пытается заставить нас поверить, что мы неправы, что мы слишком «строги», и упрекает нас за нашу «необычность». " Без сомнения, он использовал ту же тактику с Ноем, с Авраамом, с Моисеем; но они не вняли ему. И нам не следует. Мы не «единственные»: если мы верны Христу, мы идем «по следам стада» (Песнь 1:8). Другие до нас шли по тому же пути, встречали те же препятствия, вели ту же борьбу. Они выстояли, победили и завоевали корону: тогда «побежим». Такова мысль и сила первых слов нашего текста.
«Нас, которым еще предстоит идти по узкому пути, единственно ведущему к славе, ободряет и наставляет облако свидетелей, бесчисленное общество святых, свидетельствовавших среди самых разнообразных обстоятельств страданий и искушений, что праведные живут верой Память о тех детях Божиих, жизнь которых записана для нашего поучения и утешения, оживляет нас, и мы чувствуем себя как бы поддержанными их сочувствием и сознанием, что, хотя немногие и слабые, чужестранцы и странники на земле, мы принадлежим к великой и могучей, нет, победоносной армии, часть которой уже вошла в землю мира» (Адольф Сапфир).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 84
Объект веры
(Евреям 12:2)
Стих, который теперь должен привлечь наше внимание, продолжает и завершает важное увещевание, содержащееся в том, который был перед нами в последней статье. Эти два стиха настолько тесно связаны, что только необходимость места заставила нас разделить их. Последняя представляет собой настолько благословенное продолжение первой, что будет необходимо представить краткое изложение наших комментариев по этому поводу. Мы видели, что христианская жизнь, жизнь веры и послушания представлена под фигурой «расы», которая означает, что она не является предметом мечтательного созерцания или абстрактного размышления, а является жизнью деятельности, напряжения, и поступательное движение, ибо вера без дел мертва. Но «раса» говорит не только о деятельности, но и о упорядоченной деятельности, следующей по пути, который «представлен перед нами». Многие исповедующие христианство предпринимают многочисленные усилия, которые Бог никогда не велел им предпринимать: это все равно, что бегать по кругу. Следовать назначенному пути означает, что наши силы направляются предписаниями Священного Писания.
Порядок, представленный в Евреям 12:1, — это отрицательное перед положительным: должно быть
«отложив» мешающие тяжести, прежде чем мы сможем «пробежать» предстоящее нам поприще. Этот порядок является фундаментальным и подчеркивается во всем Писании. Прежде чем произойдет настоящий поворот к Господу, должен произойти отход от мира (Ис. 55:7); «Я» должно быть отвергнуто, прежде чем можно будет следовать за Христом (Матфея 16:24). Прежде чем может быть истинное облечение в нового человека, должно произойти отложение ветхого человека (Еф. 4:22-24). Должен быть
«отвергая нечестие и мирские похоти», прежде чем мы сможем «жить трезво, праведно и благочестиво в нынешнем мире» (Титу 3:12). Должно произойти «очищение себя от всякой скверны плоти и духа», прежде чем может быть какая-либо «совершающая святыня в страхе Божием» (2 Кор. 7:1). Мы должны «не сообразоваться с этим миром», прежде чем сможем стать
«преобразуемся обновлением ума нашего», чтобы мы могли «испытывать, что есть благая, благоугодная и совершенная воля Божия» (Рим. 12:2, 3).
Прежде чем растения и цветы начнут цвести в саду, необходимо вырвать с корнем сорняки, иначе все труды садовника сойдут на нет. Как ясно учил Господь Иисус в притче о сеятеле, где «терниям» позволено прорастать, доброе Семя, Слово, «заглушается» (Матфея 13:22); и очень важно и торжественно отметить, путем тщательного сравнения трех записей, что Христос истолковал этот образ «шипов» более полно, чем любую другую отдельную деталь. Он определил эти удушающие «шипы»
как «заботы жизни этой и обольщение богатства», «похоть к другим вещам и удовольствиям жизни этой». Если эти вещи наполняют наши сердца и управляют ими, наша страсть к духовным вещам угаснет, наша сила выполнять христианские обязанности будет истощена, наша жизнь ухудшится.
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окажемся бесплодными, и мы останемся просто обременителями земли: сад наших душ наполнится шиповником и сорняками.
Поэтому первый призыв в Евреям 12:1 звучит так: «Свергнем с себя всякое бремя».
«Чрезмерная забота о настоящей жизни и любовь к ней — это мертвый груз для души, который тянет ее вниз, когда ей следует подняться вверх, и тянет ее назад, когда ей следует двигаться вперед» (Мэттью Генри). Здесь внушается практическая обязанность умерщвления плоти, воздержания от тех плотских похотей, «которые восстают на душу» (1 Пет.
2:11). Гонщик должен быть одет как можно легче, если он хочет бежать быстро: нужно отказаться от всего, что могло бы ему мешать и мешать. Чрезмерная забота о мирских делах, чрезмерная привязанность к вещам этой жизни, неумеренное использование любых материальных благ, чрезмерное знакомство с нечестивыми — это «бремя», которое препятствует прогрессу в благочестии. Мешок с золотом был бы таким же препятствием для бегуна, как и мешок со свинцом!
Следует внимательно отметить, что сложение «всякого бремени» предшествует «и греху, который так легко постигает нас», что относится к внутренней развращенности. Каждый христианин воображает, что он очень хочет полностью избавиться от власти внутреннего греха: о, но наши сердца очень обманчивы и всегда заставляют нас думать о себе более высоко, чем мы должны думать. В этом отрывке дан критерий, по которому мы можем оценить искренность наших желаний: наше стремление избавиться от внутреннего зла должно измеряться нашей готовностью и готовностью сбросить с себя «бремя». Я могу думать, что искренне желаю иметь красивый сад, и могу пойти на большие расходы и хлопоты, чтобы купить и посадить несколько прекрасных цветов; но если я слишком нерадив и ленив, чтобы усердно бороться с сорняками, чего стоит мое желание? Итак, если я проигнорирую это слово
«не полагайтесь на плоть похотям ее» (Рим. 13:14), насколько искренне мое желание избавиться от «плоти!»
«И будем с терпением проходить предлежащее нам поприще». Для этого нужны две вещи: быстрота и сила — «радуется, как сильный, бегущему поприще» (Пс. 19:5): одно противопоставляется лени и нерадению, другое — слабости. Вот основные требования: сила в благодати, усердие в упражнении. Скорость входит в слово «бег», но как обрести силу? Эта «гонка» требует как действий, так и страданий за Христа, стремления вперед к цели, поставленной перед нами, перехода от одной степени силы к другой, приложения наших максимальных усилий, стойкости до конца. Ах, кого достаточно для такой задачи? Во-первых, нам напоминают о тех, кто предшествовал нам, многих, о «великом облаке»: и их вера записана для нашего наставления, их победа – для нашего ободрения. Однако этого недостаточно: их дела дают нам мотив, но не дают необходимой силы. Следовательно, нам далее говорят:
«Взирая на Начальника и Совершителя веры Иисуса, Который ради предлежавшей Ему радости претерпел крест, пренебрег посрамление, и воссел одесную престола Божия» (стих 2). «Облако свидетелей не является объектом, на котором устремлено наше сердце. Они свидетельствуют о вере, и мы с благодарностью храним память о них и идем более твердой поступью из-за музыки их жизни. Однако наш взгляд устремлен , не на многих, но на Одного; не на войско, но Вождя; не на слуг, но на Господа. Мы видим только Иисуса, и от Него мы черпаем нашу истинную силу, даже если Он есть наш свет жизни"
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(Адольф Сапфир). Во всем Христос имеет первенство: Он помещен здесь не среди других «гонщиков», а как Тот, Кто вместо того, чтобы служить примером определенных качеств веры, как это делали они, является «Творцом и Совершителем» веры в Его собственный человек.
Наш текст представляет Господа как высший Пример для гонщиков, а также великий Объект их веры, хотя это несколько затемняется переводом А.В. В нашем тексте не говорится о том, что небеса порождают веру в Своем народе и поддерживают ее до конца, хотя это истина, которой достаточно ясно учат в других местах. Вместо этого Он здесь рассматривается как Тот, Кто Сам начал и завершил весь путь веры, чтобы Сам быть совершенным примером и свидетелем того, что такое вера. Именно из-за «предлежащей Ему радости», которую постоянно и доверчиво держали в поле зрения, Он пробежал Свой забег. Его «перенесение креста» было самым совершенным испытанием и самым совершенным примером веры. В результате Он теперь восседает по правую руку Бога, как Образец и Объект веры, и Его обещание таково: «Побеждающему дам сесть со Мною на престоле Моем, как и Я победил, и сажусь с Отцом Моим на престоле Его» (Откр. 3:21).
Следует должным образом отметить, что словечко «наш» является дополнением, внесенным переводчиками: его можно без ущерба и с некоторой пользой опустить. Греческое слово «Автор» означает не столько того, кто «вызывает» или «происходит», сколько того, кто
«берёт на себя инициативу». То же самое слово переведено как «Вождь спасения нашего» в Евреям 2:10, а в Деяниях 3:15 — как «Князь жизни». Здесь его очевидное значение — Лидер или Вождь, идущий впереди тех, кто следует за ним. Здесь Спаситель представлен как Руководитель всего долгого шествия тех, кто жил верой, как великий Образец, которому мы должны подражать.
Подтверждение этому можно найти в использовании здесь Духом личного имени «Иисус», а не титула Своего служения – «Христос». Тем самым подчеркивается Его человечность. Человек Иисус был настолько воистину уподоблен Своим братьям во всем, что жизнь, которой Он жил, была жизнью веры.
Да, жизнь, которую Иисус жил здесь, на земле, была жизнью веры. Этому вопросу не было уделено достаточного внимания. В этом, как и во всем, Он является нашим совершенным Образцом. «Верой Он ходил, всегда взирая на Отца, говоря и действуя в сыновней зависимости от Отца и в сыновнем принятии из полноты Отца. Верой Он отвернулся от всех разочарований, трудностей и противодействий, вверив Свое дело Господь, пославший Его, к Отцу, волю которого Он пришел исполнить, верою Он противостоял и преодолел всякое искушение, исходило ли оно от сатаны, или от ложных мессианских ожиданий Израиля, или от Своих собственных учеников. Верой Он творил знамения и чудеса, в которых символизировались сила и любовь спасения Божия. Прежде чем воскресить Лазаря из гроба, Он в энергии веры возблагодарил Бога, всегда слышавшего Его. И здесь нас учат природа всех Его чудес: Он доверял Господу. Он дал повеление: «Верь в Господа», из полноты Своего собственного опыта» (Адольф Сапфир).
Но давайте углубимся в некоторые детали. Что такое жизнь веры? Во-первых, это жизнь, прожитая в полной зависимости от Бога. «Надейся на Господа всем сердцем твоим и не полагайся на разум твой... во всех путях твоих познавай Его» (Притч. 3:5, 6). на Бога, как это сделал Человек Христос Иисус;
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никогда еще не было человека, который бы так полностью подчинился воле небес. «Я живу Отцом» (Иоанна 6:57) было Его собственным признанием. Когда Он испытал искушение превратить камни в хлеб, чтобы утолить Свой голод, Он ответил: «Не хлебом одним будет жить человек». Он был настолько уверен в Божьей любви и заботе о Нем, что твердо придерживался Своего доверия и ждал Его. Его абсолютная зависимость от Бога была настолько очевидна для всех, что даже презрители вокруг креста превратили это в горькую насмешку: «Он надеялся на Господа, что Он избавит Его, пусть Он избавит Его, видя, что Он радуется Ему» ( Пс. 22:8).
Во-вторых, жизнь веры – это жизнь, прожитая в общении с Богом. И никогда другой не жил в таком глубоком и постоянном осознании Божественного присутствия, как Человек Христос Иисус. «Я всегда ставил Господа пред Собою» (Пс. 16:8) – было Его собственным признанием. «Пославший Меня есть со Мною» (Иоанна 8:29) всегда был настоящим фактом для Его сознания. Он мог сказать: «Я был брошен к Тебе от чрева: Ты Бог Мой от чрева матери Моей».
(Пс. 22:10). «И утром, встав весьма рано, Он вышел и удалился в пустынное место, и там молился» (Марка 1:35). От Вифлеема до Голгофы Он наслаждался непрерывным и незамутненным общением с Отцом; и после того, как три часа ужасной тьмы прошли, Он воскликнул: «Отче, в руки Твои предаю дух Мой».
В-третьих, жизнь веры – это жизнь, прожитая в послушании небесам. Вера действует любовью (Гал. 5:6), а любовь любит угождать своему объекту. Вера уважает не только обетования Божьи, но и Его заповеди. Вера не только доверяет Богу в будущем, но и приводит к подчинению Его воле в настоящем. В высшей степени этот факт был проиллюстрирован Человеком Христом Иисусом. «Я всегда делаю то, что угодно Ему» (Иоанна 8:29), заявил Он. «Мне должно быть в деле Отца Моего» (Лк. 2:49) характеризовал весь Его земной путь.
Время от времени мы видим, как Он ведет Себя. «чтобы сбылись Писания».
Он жил каждым словом Божьим. В конце Он сказал: «Я соблюдаю заповеди Отца Моего и пребываю в любви Его» (Иоанна 15:10).
В-четвертых, жизнь веры – это жизнь с уверенностью в невидимом будущем. Это отстранение от вещей времени и чувств, подъем над зрелищами и заблуждениями этого мира и привязанность к вещам небесным. «Вера есть осуществление ожидаемого и уверенность в невидимом» (Евр. 11:1), позволяющая ее обладателю жить сейчас в силе и наслаждении грядущим. То, что пленяет и сковывает нечестивых, не имело власти над совершенным Человеком: «Я победил мир» (Иоанна 16:31), – заявил Он. Когда Дьявол предложил Ему все свои царства, Он тут же ответил: «Уйди отсюда, сатана». Осознание невидимого Иисусом было настолько ярким, что посреди земных дел Он назвал Себя «Сыном Человеческим, сущим на небесах».
(Иоанна 3:13).
«Итак, дорогие братья, этот Иисус, в абсолютности Своей зависимости от Отца, в полноте Своего доверия к Нему, в подчинении Своей воли этому Высшему повелению, в непрерывном общении, которое Он поддерживал с Богом, в той яркости, с которой Невидимое всегда пылало перед Ним, затмевая и гася все огни настоящего, и в уважении, которое Он имел «к воздаянию за награду», нервируя Его за всю боль и стыд, поставленные перед всем нам пример жизни веры и наш Образец, как и во всем, и в этом тоже.
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«Как приятно чувствовать, когда мы протягиваем руки и нащупываем во тьме невидимую руку, когда мы пытаемся подчинить свою волю этой Божественной воле; когда мы стремимся заглянуть за пределы тумана «того тусклого пятна, которое люди называют землю», и различить землю, которая очень далека; и когда мы пытаемся собраться с духом для долга и жертвы яркими видениями будущей надежды, что и на этом пути веры, когда Он «выводит Своих овец "Он идет впереди них", и не велит нам делать ничего, чего бы Он Сам не сделал! "Я уповаю на Него", - говорит Он сначала, а затем обращается к нам и повелевает: "Веруйте в Бога, веруйте и во Мне» (А. Макларен, которому мы многим обязаны в этой статье).
Увы, как мало настоящего христианства сегодня в мире! Христианство состоит в том, чтобы быть сообразными с образом Сына Божия. «Взирая на Иисуса» постоянно, доверчиво, смиренно, с любовью; сердце было занято, ум остановился на Нем —
вот и весь секрет практического христианства. Насколько я занят примером, который оставил мне Христос, насколько я живу Им и черпаю из Его полноты, я реализую идеал, который Он поставил передо мной. В Нем сила, от Него должна быть получена сила для бега «с терпением» или непоколебимым упорством, побега. Подлинное христианство — это жизнь, прожитая в общении со Христом: жизнь, прожитая верой, как и Он. «Ибо для меня жизнь — Христос» (Флп. 1:21); «Христос живёт во мне, и ту жизнь, которой я теперь живу во плоти, живу верою Сына Божия» (Гал.
2:20) — Христос, живущий во мне и через меня.
В нашем тексте о жизни Спасителя говорится четыре вещи, над каждой из которых нам нужно тщательно задуматься. Во-первых, мотив или причина, побудившая Иисуса действовать и страдать, в которой Он представлен как наш пример и ободрение: «Который ради предлежавшей Ему радости». Здесь нам становится известно, что было последней движущей силой в Его разуме, которая поддерживала Спасителя в настойчивом исполнении долга и в стойкости всех страданий, которые этот долг влек за собой. Этой «радости» даны различные определения, и, вероятно, все они входят в ее объем. Слава Божия была тем, что Искупитель предпочитал превыше всего: Евреям 10:5-9, но эта слава была неразрывно связана с личным возвышением Искупителя и спасением Его Церкви после завершения порученной Ему работы. . Это было «представлено Ему» в вечном завете.
Таким образом, «радость», которая была предложена Иисусу, была исполнением воли Бога и Его ожиданием славной награды, которая должна была быть дана Ему взамен. В Послании к Евреям 12:2 поддерживается образ, использованный в предыдущем стихе: именно здесь рассматривается наш Спаситель, Гонщик, как образец. На победном столбе висела корона, на виду у скакунов, и она всегда была перед глазами Вождя нашего спасения, пока Он следовал путем, назначенным Ему Отцом. Он неуклонно держал перед Собой ободряющую и блаженную награду: Его сердце держалось мессианских обетований и пророчеств, записанных в Священном Писании: Он имел твердую надежду на то удовлетворение, которым будет полностью возмещен труд Его души.
Верой Авраам ожидал «Города» (11:10); верою Исаак предвидел «будущее» (11:20); верой Моисей «уважил воздаяние» (11:26); и верою Иисус жил и умер, наслаждаясь тем, что было «представлено Ему».
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Во-вторых, Он «претерпел крест». В этом мы видим пример героической стойкости Командующего Своим солдатам. Эти слова означают гораздо больше, чем просто то, что Он испытал позор и боль распятия: они говорят нам, что Он стойко выдержал все это. Он перенес крест не угрюмо и даже стоически, а в самом высоком и благородном смысле этого слова:
со святым спокойствием души. Он никогда не колебался и не колебался, не шептал и не жаловался:
«Чаши, которую дал Мне Отец Мой, не стану ли Я пить ее» (Иоанна 18:11)! И Он оставил нам пример того, что мы должны «идти по стопам Его» (1 Пет. 2:21), и поэтому Он заявляет: «Если кто хочет идти за Мной, отвергнись себя и возьми крест свой»
(Матфея 16:24). Силу для этой задачи можно найти, «взирая на Иисуса», постоянно держа перед глазами веры венец и радость, ожидающую нас.
В-третьих, «презирая стыд». В этом мы видим презрение Капитана ко всему, что пыталось помешать Его продвижению. Мы едва ли думаем о том, чтобы связать это слово «презирать» с кротким и смиренным Иисусом. Это уродливый термин, но есть вещи, которые его заслуживают. Спаситель смотрел на вещи в их истинной перспективе; Он оценил их по достоинству: в свете предлежавшей Ему радости Он считал лишения, бесчестие, гонения, страдания человеческие как пустяки. И здесь Он оставил нам «пример». Но, увы, вместо того, чтобы презирать его, мы превозносим и запугиваем «стыд». Как многие стыдятся креститься по Писанию и носить Его форму. Как многие стыдятся открыто исповедовать Христа перед миром. Больше размышляйте о награде, венце, вечной радости, которые перевешивают все маленькие жертвы, на которые мы сейчас призваны.
В-четвертых, «и воссел одесную престола Божия». Здесь мы являемся свидетелями триумфа Капитана, Его фактического вступления в ожидаемую радость, Его увенчания славой и честью. Его «сидение» означало три вещи. Сначала отдых после законченной работы, забег. Во-вторых, будучи облечен властью: Он теперь занимает место высшей власти: Матфея 28:18, Филиппийцам 2:10. В-третьих, ему была доверена прерогатива суда: Иоанна 17:2, Деяния 17:30. И какое отношение эти три вещи имеют к нам, Его недостойным последователям? Действительно, многое: удачливому гонщику гарантирован вечный покой: Откровение 13:14. Победителю обещано место на престоле Христовом: Откровение 3:21. Владычество также является будущей долей того, кто побеждает этот мир: Откровение 2:26, 27. Наконец, написано: «Разве вы не знаете, что святые будут судить мир? Разве вы не знаете, что мы будем судить ангелов?» ( 1 Кор. 6:2, 3) «сонаследники Христу: если будет так, что мы страдаем с Ним, чтобы вместе и прославиться» (Рим. 8:17).
Еще одно слово в нашем тексте еще предстоит рассмотреть: «взирая на Иисуса, Начальника (Начальника) и Совершителя (Совершителя) нашей веры». Мы уже видели из других употреблений этого термина (в различных его формах) в нашем Послании, что он очень полный.
Здесь, на наш взгляд, оно имеет как минимум двойную силу. Во-первых, Дополнитель: Иисус — первый и последний пример доверия и подчинения Богу: Он — наиболее совершенный образец веры и послушания, который может быть представлен нам. Вместо того, чтобы причислить Его к героям веры в 11-й главе, Он здесь отличается от них, как стоящий выше них. Он есть Альфа и Омега, Начало и Конец: как не было доселе никого, кто мог бы сравниться с Ним, так не будет никого и впредь. «Автор и завершатель» или «Капитан и завершатель» означает, что Иисус вне всякого сравнения.
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Тот факт, что нам приказано смотреть на Иисуса как на «Вождя и Совершителя веры».
также означает, что Он совершенствует нашу веру. Как? Во-первых, по Его благодати, текущей в нас. Нам нужно нечто большее, чем представленный перед нами безупречный Образец: кто сможет своими силами подражать совершенному Человеку? Но Христос не только предшествовал Своим, Он также верою обитает в их сердцах, и когда они подчиняются Его контролю (и только так), Он живет через них. Во-вторых, ведя нас (Пс. 23:3) по пути дисциплины и испытания, отвлекая наши сердца от земных вещей и обращая их на Него. Здесь Он часто делает нас одинокими, чтобы мы могли искать Его общения. Наконец, фактически приведя нас к славе: Он «придет снова» (Иоанна 14:2) и сообразует нас по Своему образу.
«Взирая на Иисуса». Личность Спасителя должна быть «знаком», на котором должны быть устремлены взоры тех, кто стремится к награде высокого призвания Божьего.
Постоянно «взирайте» на Него, доверчиво, смиренно, с надеждой, выжидающе. Он — Источник всякой благодати (Иоанна 1:16): всякая наша нужда восполняется небесами «по богатству Его в славе небесного Иисуса» (Фил. 4:19). Затем ищите помощи Святого Духа, чтобы взор веры был постоянно устремлен на Христа. Он заявил: «Никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя», тогда добавим: «Господь — мой Помощник, не убоюсь того, что сделает мне человек» (Евр. 13:5, 6). Спасение по благодати, через веру: это через «веру».
мы спасаемся не только от ада, но и от этого мира (1 Иоанна 5:4), от искушения, от силы внутреннего греха – приходя на небеса, доверяясь Ему, черпая от Него.
Что мешает нам бежать? Действующий Дьявол, злой мир, обитающий в нас грех, таинственные испытания, яростное сопротивление, страдания, которые почти заставляют нас сомневаться в любви Отца. Затем вспомните «великое облако свидетелей»: они были людьми тех же страстей, что и мы, они столкнулись с теми же трудностями и разочарованиями, они столкнулись с теми же препятствиями и препятствиями. Но они бежали «терпеливо», преодолели, завоевали венец победителя. Как? «Взирая на Иисуса»: см. Евреям 11:26. Но еще: отвернитесь от трудностей (Рим. 4:19), от себя, от товарищей по гонкам, на Того, Кто оставил нам пример для подражания, в Ком обитает вся полнота Божества телесно, чтобы Он мог помогать искушаемым, укреплять слабых, направлять сбитых с толку, восполнять все наши нужды. Пусть сердце будет сосредоточено на Нём, а разум — на Нём.
Чем больше мы «взираем на Иисуса», тем легче нам будет «сбросить с себя всякое бремя». Именно на этом этапе многие терпят неудачу. Если христианин откажется от разных вещей без адекватного мотива (ради Христа), он все равно будет тайно жаждать того, от чего он отказался, или вскоре вернется к нему, или возгордится своими маленькими жертвами и станет самодовольным. Самый эффективный способ заставить ребенка уронить любой грязный или вредный предмет — предложить ему что-нибудь получше. Лучший способ заставить уставшую лошадь двигаться быстрее – не использовать кнут, а повернуть ее голову в сторону дома! Итак, если наши сердца будут заняты жертвенной любовью Христа к нам, мы будем «стеснены»
тем самым отбросить все, что Ему неугодно; и чем больше мы будем думать о предстоящей нам радости, тем больше сил у нас будет, чтобы «с терпением проходить предлежащее нам поприще».
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



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



ГЛАВА 86
Божественное наказание
(Евреям 12:5)
Великая истина Божественного наказания невыразимо благословенна, и пренебрегать ею мы можем только к великим потерям. Это имеет глубокую важность, поскольку, будучи понято по-библейски, оно предохраняет от некоторых серьезных ошибок, благодаря которым сатане удалось (как «ангелу света») обмануть и уничтожить немало людей. Например, это звучит похоронным звоном по широко распространенному заблуждению о «безгрешном перфекционизме». Отрывок, который предстоит нам увидеть, безошибочно разоблачает дикий фанатизм тех, кто воображает, что в результате некоего «второго действия благодати» плотская природа была искоренена из их существ, так что, хотя это, возможно, и не так мудро, они чисты, как ангелы, которые никогда не грешили, и ведут безупречную жизнь в глазах трисвятого Бога. Бедные ослепленные души: такие даже не испытали первого «дела Божественной благодати» в своей душе: «Если говорим, что не имеем греха, то обманываем самих себя, и истины нет в нас» (1 Иоанна 1:8).
«Сын мой, не пренебрегай наказания Господня и не унывай, когда тебя обличают Его; ибо кого любит Господь, того наказывает, и всякого сына, которого принимает, бьет» (Евр. 12:5, 6). Как это ясно и выразительно! Бог действительно находит что-то, что
«обличает» в нас и применяет розгу к каждому из Своих детей. Наказание за грех есть семейный знак, знак сыновства, доказательство любви Божией, знак Его Отцовской доброты и заботы; это неоценимая милость, избранное благословение Нового Завета. Горе человеку, которого Бог не наказывает, которому Он позволяет безрассудно действовать в хвастливой и самонадеянной безопасности, которую многие теперь принимают за веру. Грядет расплата, о которой он мало мечтает. Если бы он был сыном, он был бы наказан за свой грех; он был бы приведен к покаянию и богоугодной скорби, он бы с скорбью сердечной исповедал свое отступничество и тогда был бы благословлен прощением и миром.
Истина о Божественном наказании исправляет еще одну серьезную ошибку, которая стала довольно распространенной в определенных кругах, а именно, что Бог настолько полностью рассматривает Свой народ в Господе, что не видит в нем никакого греха. Верно, блаженно верно, что о избранных Его сказано: «Он не видел беззакония в Иакове и не видел разврата в Израиле» (Числ. 23:21), и что Христос говорит о Своей супруге: «Ты все прекрасная, любовь моя, нет на тебе пятна».
(Песнь 4:7). Свидетельство Писания наиболее ясно показывает, что в отношении оправдания или принятия избранных они «совершенны в Нем» — Христе (Кол. 2:10);
«приняты в Возлюбленном» (Еф. 1:6) – омыты кровью Христа, облечены в Его праведность. В этом смысле Бог не видит в них греха; никого, кого можно было бы наказать. Но мы не должны использовать эту драгоценную истину, чтобы отбросить другую, открытую с такой же ясностью, и тем самым впасть в серьезную ошибку.
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Бог видит грех в Своих детях и наказывает их за него. Несмотря на то, что невменение греха верующему (Рим. 4:8) и наказание за грех верующим (1
Кор. 11:30-32) были непримиримы к человеческому разуму, мы обязаны принять и то, и другое на основании Священного Писания. Давайте остерегаться, чтобы не подпасть под серьезное обвинение в Малахии 2:9: «Вы не соблюдали путей Моих, но были пристрастны в законе». Что может быть яснее этого: «Я сделаю Его Моим Первенцем, выше царей земных. Милость Мою сохраню Ему во веки веков, и завет Мой с Ним пребудет. И семя Его Я заставлю устоять». во веки и престол Его, как во дни небесные. Если сыны Его оставят закон Мой и не будут поступать по законам Моим, если они нарушат постановления Мои и не соблюдут заповедей Моих, то Я накажу розгой преступление их и беззаконие их Но не отниму у Него милости Моей и не допущу верности Моей» (Пс. 89:27-33). Там ясно раскрываются пять вещей. Сначала к Самому Христу обращаются под именем «Давид». Во-вторых, Его дети нарушают Божьи законы. В-третьих, в них есть «беззаконие» и «преступление». В-четвертых, Бог «посетит»
их проступок «жезлом!» В-пятых, Он не отбросит их.
Что могло бы яснее выразить тот факт, что Бог действительно видит грех в верующих и наказывает их за него? Следует отметить, что весь приведенный выше отрывок говорит о верующих. Это язык не Закона, а Евангелия. Верующим во Христа даны благословенные обещания: неизменная любящая доброта Божия, Его верность завету с ними, Его духовное благословение на них. Но там же обещаны и «полоски», и «жезл»! Тогда не осмелимся разъединить то, что Бог соединил. Откуда нам знать что-либо о принятии избранных в Господа? Ответ должен быть: Только на основании свидетельства Священного Писания. Очень хорошо; из того же безошибочного Свидетельства мы знаем также, что Бог наказывает Свой народ за грехи. Отвергая любую из этих взаимодополняющих истин, мы подвергаемся неминуемой опасности.
Тот же самый факт снова ясно представлен в Послании к Евреям 12:7-10: «Если вы терпите наказание, то Бог поступает с вами, как с сынами: ибо какой сын тот, которого Отец не наказывает?
А если вы останетесь без наказания, в котором участвуют все, то вы дворняги, а не сыновья. Кроме того, у нас были плотские отцы наши, которые исправляли нас, и мы воздавали им почтение: не лучше ли нам подчиниться Отцу духов и жить?
Ибо они, поистине, несколько дней наказывали нас по своему усмотрению; но Он для нашей пользы, чтобы мы могли быть причастниками Его святости». Апостол здесь проводит аналогию с естественными отношениями отца и ребенка. Почему земные родители наказывают своих детей? Разве не за их проступки? Можем ли мы оправдать родитель за то, что наказывает ребенка там, где не было никакой вины, ничего в нем, что требовало бы розги? В этом случае это была бы положительная тирания, настоящая жестокость. Если то же самое не верно в духовном отношении, тогда сравнение должно отпасть на землю. 12-я глава Послания к Евреям убедительно доказывает, что если Бог не наказывает меня, то я неверующий и подписываю свое осуждение как дворняга.
Однако на данном этапе нам очень необходимо указать, что все страдания верующих в этом мире не являются Божественным упреком за личные проступки. Здесь нам также следует остерегаться однобокости. После того, как мы осознали тот факт, что Бог действительно обращает внимание на беззакония Своего народа и применяет к ним жезл, очень легко прийти к выводу, что, когда мы видим страдающего христианина, Бог, должно быть, посещает Своего
38

неудовольствие на него. Это печальная и серьезная ошибка. Некоторым из избраннейших Божьих святых было призвано претерпеть самые мучительные и длительные страдания; некоторые из самых верных и выдающихся служителей Христа столкнулись с самыми беспощадными и жестокими гонениями. Это не только наблюдаемый факт, но и ясно раскрытый в Священном Писании.
Обращаясь к Небесному Слову за светом на тему страданий святых, мы находим подтверждение: «Много скорбей у праведника, но Господь избавит его от всех их» (Пс. 34:19). Эти «страдания» посылаются небесами разным людям по разным причинам. Иногда для предотвращения греха: примером может служить опыт любимого апостола: «И чтобы я не превозносился сверх меры от обилия откровений, дано мне жало в плоть, посланник сатаны». ущемлять меня, чтобы я не возвысился сверх меры» (2 Кор. 12:7). Иногда для испытания и укрепления нашей благодати посылаются тяжелые испытания: «С радостью, братия мои, впадайте в различные искушения, зная то, что испытание веры вашей производит терпение»
(Иакова 1:2, 3). Иногда служителям Божиим и народу приходилось терпеть жестокие гонения за подтверждающее свидетельство об Истине: «И отходили от собора, радуясь, что удостоились понести посрамление за имя Его» (Деяния 5:41).
И все же здесь нам снова нужно быть настороже, поскольку плоть всегда готова извратить даже святыни Божьи и злоупотребить тем, что хорошо. Когда Бог наказывает христианина за его грехи, ему так легко предположить, что это не так, и ложно утешать себя мыслью, что Бог только развивает его благодать или позволяет ему иметь более близкое общение со страданиями христианина. Христос. Когда нас лично посещают страдания, всегда безопаснее всего предполагать, что Бог ведет с нами спор; смиритесь под Его могучей рукой и скажите вместе с Иовом:
«Покажи мне, за что Ты соперничаешь со мной» (10:2); и когда Он обличил меня в моей вине, покаянно признаться и оставить ее. Но что касается других, не нам судить, хотя иногда Бог открывает причину Своим слугам (Амос 3:7).
В отрывке, который предстоит нам рассмотреть, апостол представляет третье соображение, почему следует внимать увещеванию в начале 12-й главы Послания к Евреям, призывающему к терпеливому упорству на пути веры и послушания, несмотря на все препятствия и трудности. и опасности, которые могут там возникнуть. Теперь Он черпает мотив из природы этих страданий, рассматриваемых в свете Божьей цели в них: все испытания и гонения, к которым Он может призвать Свой народ, необходимы не только как свидетельства истины, реальности В них Его благодать, но и как требуемые от нас наказания, в которых Бог имеет благословенный замысел относительно нас. Этот аргумент подкрепляется несколькими соображениями до конца стиха 13. Как мы должны восхищаться и преклоняться перед совершенной мудростью Бога, Который так чудесно все устроил, что даже то, что проявляет ненависть людей к нам, является свидетельством Его любви. навстречу нам! Как осознание этого должно укрепить терпение!
О, сколько дорогих детей Божьих во все времена обнаруживали, что недуги, пришедшие на них из враждебного мира, были очищающими душу лекарствами от Господа.
39

Благодаря им они были взволнованы, оживлены и умерщвлены происходящим здесь внизу; и стали причастниками святости Божией к своей невыразимой выгоде и утешению. Воистину дивны пути великого Бога нашего. Тем самым Он побеждает советы и ожидания нечестивцев, имеющих намерение совершить с их помощью нечто, о чем они не знают. Эти самые упреки, заточения, ранения, с потерей имущества и опасностью для жизни, которыми мир противопоставил им их разорение; Бог использует их для очищения, утешения и радости. Воистину Он «производит гнев человека во славу Себя» (Пс. 76:10). О, если бы наши сердца и умы могли быть должным образом впечатлены мудростью, силой и благодатью Того, Кто извлекает чистое из нечистого.
«Во всем этом стоит восхищаться мудростью и благостью Божией, в замысле и осуществлении всего этого во славу Его благодати и во спасение Его Церкви» (Джон Оуэн). Но здесь мы можем еще раз увидеть настоятельную потребность в вере – данной Богом, поддерживаемой Богом, духовной, сверхъестественной ВЕРЕ. Плотский разум не видит в наших гонениях ничего, кроме злобы и ярости злых людей. Наши чувства не воспринимают ничего, кроме материальных потерь и болезненных физических неудобств. Но вера обнаруживает направляющую все руку Отца: вера уверена, что все происходит от Его безграничной любви: вера сознает, что Он имеет в виду благо наших душ. Чем больше мы постигаем это посредством проявления веры, тем лучше не только для нашего душевного спокойствия, но и тем с большей готовностью мы будем старательно прилагать свои усилия в стремлении усвоить для нас Божьи уроки в каждом наказании, которое Он налагает на нас.
Вступительное слово «И» в стихе 5 показывает, что апостол продолжает предлагать мотивы для стойкости в вере, несмотря на страдания за это. Первый мотив был взят из примера О.Т. достойные (стих 1). Второй — по прославленному образцу Иисуса (стихи 2-4). Это третье: Автор этих страданий —
наш Отец — и Его любящий замысел в них. Существует также более непосредственная связь с 5:4, на которую указывает «И:»: оно представляет собой молчаливый упрек за готовность упасть в обморок от меньших испытаний, в которых они подвергались. Здесь Он объясняет, как и почему они сделали эту причину средством введения нового аргумента. Причиной, по которой они были готовы упасть в обморок, было их невнимание к руководству и ободрению, которое дал им Бог: наша неспособность присвоить нам милостивое обеспечение Божие является причиной всех наших духовных неудач.
Евреи-христиане, к которым впервые было адресовано это послание, переживали великую борьбу скорбей и с жалким сожалением оправдали себя. Они представляли собой небольшой остаток еврейского народа, уверовавший в своего Мессию во времена Его публичного служения, плюс те евреи, которые обратились под влиянием проповеди апостолов. Весьма вероятно, что они ожидали, что на земле сразу же будет установлено Мессианское царство и что им будут отведены в нем главные почетные места. Но тысячелетие еще не началось, и их собственная судьба становилась все более горькой. Их не только ненавидели язычники, но и подвергали остракизму неверующие братья, и им стало трудно зарабатывать себе на жизнь. Провиденс нахмурился. Многие из тех, кто исповедовал христианство, вернулись в иудаизм и временно процветали. По мере того как страдания верующих евреев возрастали, они тоже испытывали сильное искушение отвернуться от новой Веры. Если бы они ошиблись в
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принять христианство? Были ли высшие небеса недовольны тем, что они отождествили себя с Иисусом из Назарета? Разве их страдания не показали, что Бог больше не относится к ним благосклонно?
Теперь весьма блаженно и поучительно видеть, как апостол встретил неверующее рассуждение их сердец. Он обратился к их собственным Священным Писаниям, напомнив им увещевание, содержащееся в Притчах 3:11, 12: «И вы забыли увещевание, которое говорит к вам, как к детям: сын мой! когда ты будешь упрекать Его» (Евр. 12:5). Как мы часто отмечали в объяснении предыдущих глав этого Послания, в каждом критическом моменте своих рассуждений апостол апеллировал к написанному Слову Божьему – примеру, которому обязан следовать каждый слуга Христов. Это Слово является последней апелляционной инстанцией по каждому спорному вопросу, и чем больше уважается его авторитет, тем больше почитается его Автор. Более того, чем больше Божьи дети будут обращаться к его наставлениям, тем больше они будут укрепляться и утверждаться в истинной вере. Более того: «Все, что было написано прежде, было написано для нашего научения, чтобы мы терпением и утешением Писаний имели надежду» (Рим. 15:4): только к ним мы должны обращаться за твердым утешением. Велика будет наша потеря, если мы не сумеем этого сделать.
«И вы забыли увещевание, говорившее к вам». Обратите внимание на слова, которые мы выделили курсивом. Увещевание, о котором говорил апостол, было произнесено более тысячи лет назад, во времена Моисея; тем не менее апостол настаивает, что оно было адресовано в равной степени и ново-т. святым! Как это разоблачает кардинальную ошибку современных «диспенсационалистов», которые стремятся украсть у христиан большую часть драгоценного Слова Божьего. Под предлогом «правильного разделения» Слова они украли у них все, что Бог дал Своему народу до начала нынешней эры. Нам следует решительно противостоять такому дьявольскому замыслу. Все, что можно найти в книге Притчей, — это такое же наставление нам Бога Отца, как и содержание посланий Павла! На протяжении всей этой книги Бог обращается к нам индивидуально как «Сын Мой»: см. Евреям 1:8, 3:1, 4:1, 5:1 и т. д. Конечно, этого вполне достаточно для каждого духовного ума — не нужно никаких сложных аргументов.
Соответствие Притчей 3:11, 12 случаю скорбящих евреев придало большую силу цитированию этого стиха апостолом. Этот отрывок позволил бы им осознать, что их случай ни в коем случае не был беспрецедентным или особенным, что на самом деле с ними было не иначе, чем с другими детьми Божьими в прежние века, и что задолго до того, как Господь милостиво положил обеспечение для их ободрения: «Сын мой, не пренебрегай наказанием Господним и не унывайте от исправления Его; ибо кого любит Господь, того наказывает, как Отец, сына, которого Он благоволит» (Притч. 3:11, 12). ). Бог всегда использовал способ исправления тех, кто Ему нравится, наказывать Своих детей; но оно не должно укреплять и утешать наши сердца, будучи уверенными, что такое наказание происходит от Его любви и что увещание к стойкости на пути долга исходит от Него. Не исполнить Его нежные мольбы — это верх гордыни и неблагодарности.
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Но апостолу пришлось сказать страдающим евреям: «Вы забыли увещевание».
Забыть милостивое наставление Божие есть, по меньшей мере, немощь, и этим они здесь обременены. Забывать ободрения, данные нам Отцом, — серьёзный грех: это категорически запрещено: «Берегись, чтобы не забыть Господа» (Втор. 6:12). В древности этим налогом облагались иудеи: «Они скоро забыли дела Его… Они забыли Бога, Спасителя своего, совершившего великие дела в Египте» (Пс. 105:13, 21). Забывчивость есть часть той развращенности, которая охватила человека в результате его падения: все способности его души серьезно пострадали, память, которая была помещена в человека как сокровищница, в которой можно было складывать указания и утешения Божиего. Слово, не избежало всеобщего крушения. Но это ни в коем случае не оправдывает нас: это ошибка, с которой нужно бороться и против которой нужно молиться. Когда служители видят возможность, они должны побудить народ Божий использовать средства для укрепления памяти, особенно путем формирования привычки святого размышления о Божественных вещах.
Так было и с евреями, по крайней мере в некоторой степени: они «забыли» то, что должно было сослужить добрую службу в час их нужды. Во время испытаний и гонений им следовало особенно помнить о Божественном увещевании из Притчей 3:11, 12 для своего ободрения: если бы они с верой восприняли его, они были бы сохранены от изнеможения. Увы, как часто мы похожи на них! «Недостаток тщательного рассмотрения положений, которые Бог предусмотрел в Писании для поощрения нашего долга и утешения в трудностях, является греховным забвением и имеет опасные последствия для наших душ» (Джон Оуэн).
«Который говорит с вами, как с детьми». Действительно, очень поразительно наблюдать здесь время глагола: апостол цитировал предложение из Священного Писания, написанное тысячу лет назад, однако он не говорит «который говорил», но «который говорит вам!» То же самое можно снова увидеть в семикратном увещевании из Откровения 2 и 3: «Имеющий ухо да слышит, что Дух говорит (не «сказал») церквам». Священное Писание – живое Слово, в котором Бог обращается к людям каждого поколения. Священное Писание — это не немая или мертвая буква: в нем есть голос, всегда говорящий о Самом Боге. «Святой Дух всегда присутствует в Слове и говорит в нем одинаково и одинаково с церковью во все века. Он говорит в нем так непосредственно к нам, как если бы мы были первыми и единственными людьми, к которым Он говорил. это должно научить нас тому, с каким почтением нам следует относиться к Священному Писанию, а именно к способам и средствам, с помощью которых Сам Бог говорит непосредственно с нами» (Джон Оуэн).
«Который говорит с вами, как с детьми». Апостол подчеркивает тот факт, что Бог обращается с увещеванием в Притчах 3:11 к «Сыну Моему», что ясно показывает, что Его отношение к Ветхому Завету. Святые были Отцом для Своих детей. Это сразу же опровергает вопиющую ошибку, допущенную некоторыми, кто выдает себя за ультраортодоксальных людей, более глубоко усвоивших Слово, чем другие. Они настаивали на том, что Отцовство Бога никогда не открывалось до тех пор, пока Сын не воплотился; но каждый стих в Притчах, где Бог говорит: «Сын Мой», раскрывает их ошибку. То, что О.Т. святые были наставлены в этих благословенных отношениях, это ясно видно из других мест: «Как отец милует детей своих, так милует Господь боящихся Его» (Пс. 103:13). Это отношение к Богу происходит благодаря их (и нашему) союзу со Христом: Он есть «Сын», и, будучи едины с Ним, члены Его тела, они тоже были «сыновьями».
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Эти драгоценные отношения являются основой уверенности души в Господе. «Если Бог говорит с ними, как с детьми, у них есть хорошее основание лететь на небеса, как к Отцу. И во всякое время нужды просить и искать у Него всех необходимых благословений (Матфея 7:11), да, и с верой. полагаться на Него в этом (Матфея 6:31, 32).Каких полезных вещей они захотят?
Чего такого обидного стоит бояться? Если Бог будет обращаться с нами, как с детьми, Он усмотрит для них все доброе, Он защитит их от всего вредного, Он услышит их молитвы, Он примет их услуги, Он потерпит их немощи, Он поддержит их. под всеми их бременами и помогайте им противостоять всем их нападениям; хотя по своей собственной слабости или по силе какого-либо искушения они будут отвлечены от Него, все же Он будет готов встретить их на полпути, обратившись к Нему —
пример разума отца блудного сына по отношению к нему» (У. Гуж).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



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



ГЛАВА 88
Божественное наказание
(Евреям 12:6)
Проблема страданий очень реальна в этом мире, и для многих наших читателей она является личной и острой. В то время как некоторые из нас свободно обеспечены удобствами, другие постоянно вынуждены добывать самое необходимое для жизни. В то время как некоторые из нас уже давно обладают хорошим здоровьем, другие не знают, что значит прожить день без болезней и боли. В то время как в некоторые дома смерть не посещала в течение многих лет, другим приходится снова и снова проходить через глубокие воды семейной утраты. Да, дорогой друг; проблема страданий, столкновение с суровыми испытаниями является очень личной вещью для многих членов семьи веры. И не внешние страдания причиняют больше всего страданий: это вопросы, которые они вызывают, сомнения, которые они возбуждают, темные тучи неверия, которые они так часто наводят на сердце.
Очень часто именно в периоды испытаний и неприятностей сатана достигает наибольшего успеха в своей злой работе. Когда он осознает бесполезность попыток поставить верующих в рабство, в котором он держит неверующих, он выжидает момента, чтобы пустить в них другие стрелы, которые есть у него в колчане. Хотя он не может склонить их к совершению более грубых внешних форм греха, он ждет возможности, чтобы искушить их виновными во внутренних грехах. Хотя он не может заразить их ядом эволюционизма и высшей критики, он не отчаивается соблазнить их вопросами о благости Бога. Именно тогда, когда на пути христианина приходят невзгоды, когда умножаются тяжкие испытания, когда душа угнетена и ум смущен, Дьявол стремится внушить и усилить сомнения в любви Божией и поставить под сомнение верность Его обетований.
Более того, в жизни многих святых наступают периоды, когда на взгляд и ощущение кажется, будто Сам Бог перестал заботиться о Своем нуждающемся и страждущем ребенке.
Усердно молятся об облегчении страданий, но облегчение не даруется. Благодать ищется, чтобы смиренно нести бремя, возложенное на страждущего; однако, пока не получен какой-либо разумный ответ, своеволие, нетерпение, неверие действуют более активно, чем когда-либо. Вместо мира Божьего, управляющего сердцем, его престол занимают беспокойство и вражда. Вместо тишины внутри — смятение и обида. Вместо того, чтобы «всегда за все благодарить Бога» (Еф. 5:20), душа наполняется недобрыми помыслами и чувствами против Него. Это повод для страданий обновленного сердца; тем не менее, временами, как бы христианин ни старался бороться со злом, он побеждается им.
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Тогда страждущий восклицает: «Почему Ты стоишь вдали, Господи, что скрываешься во времена скорби?» (Пс. 10:1). Огорченному святому Господь кажется стоящим на месте, как будто Он холодно смотрел издалека и не сочувствовал страждущему. Мало того, что еще хуже, Господь кажется далеким и уже не «скорым помощником в беде», а скорее неприступной горой, до которой невозможно достичь. Ощущаемое присутствие Господа является опорой, силой и утешением верующего; Вознесение света Его лица на нас — это то, что поддерживает и ободряет нас в этом темном мире. Но когда в этом отказывают, когда мы больше не имеем радости Его присутствия с нами, перспектива действительно уныла и печальна сердцу. Сокрытие лица нашего Отца ранит самое живое. Когда беда и дезертирство встречаются вместе, это невыносимо.
Тогда к нам приходит слово: «Сын мой! не пренебрегай наказания Господня и не унывай, когда тебя обличают Его» (Евр. 12:5). Ах, нам легко воспринять адекватность такого увещевания, пока дела у нас идут гладко и приятно. Хотя наша участь близка или, по крайней мере, терпима, нам нетрудно понять, каким грехом является для любого христианина либо «презирать» Божьи наказания, либо пренебрегать Божьими наказаниями.
«обморок» под ними. Но когда приходит на нас скорбь, когда горе и тоска наполняют наши сердца, это совсем другое дело. Мы не только становимся виновными в одном из тех зол, от которых здесь отказываются, но мы очень склонны извинять и смягчать нашу раздражительность или слабость. У всех нас есть склонность жалеть себя, становиться на одну из сторон против Бога и даже оправдывать восстание нашего сердца против Него.
Разве мы никогда не говорили в самооправдание: «Ну, в конце концов, мы люди; вполне естественно, что мы должны раздражаться от розги или впадать в уныние, когда мы страдаем. Очень хорошо сказать нам, что мы не следует, но как мы можем помочь себе? мы не можем изменить нашу природу; мы хрупкие мужчины и женщины, а не ангелы». И каков был результат этой жалости к себе и самооправдания? Оглянитесь на прошлое, дорогой друг, и вспомните, что вы чувствовали и действовали внутри себя, когда Бог разрывал ваше уютное гнездышко, опрокидывал ваши заветные планы, разбивал вдребезги ваши самые заветные надежды, мучительно огорчал вас в ваших делах, вашем теле или вашем семейном кругу. . Разве это не привело к тому, что мы поставили под сомнение мудрость путей Божьих, справедливость Его отношений с вами, Его доброту к вам? Не привело ли это к тому, что у вас еще больше усомнились в Его благости?
В Послании к Евреям 12:5 христианин предостерегается от пренебрежения наказаниями Господними и от слабости перед ними. Тем не менее, несмотря на это простое предупреждение, у всех нас сохраняется тенденция не только игнорировать его, но и действовать вопреки ему.
Апостол предвидит это зло и указывает средство. Разум христианина должен быть укреплен против этого. Но как? Призвав вспомнить источник, из которого происходят все его испытания, испытания, скорби и беды, а именно, блаженную, дивную, неизменную любовь Божию. «Сын мой, не презирай наказаний Господних и не унывайте, когда тебя обличают Его. Ибо кого любит Господь, того наказывает». Здесь выдвигается причина, почему нам не следует презирать наказание Божие и унывать под ним, — все происходит от Его любви. Да, даже горькие разочарования, тяжелые испытания, вещи, вызывающие боль в сердце, не только назначаются безошибочной мудростью, но и посылаются
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бесконечной Любовью! Именно осознание и присвоение этого славного факта, и только этого, защитит нас от обоих зол, запрещенных в 5:5.
Путь к победе над страданиями состоит в том, чтобы не допустить, чтобы печаль наполняла душу: «Да не смущается сердце ваше» (Иоанна 14:1). Пока волны омывают только палубу корабля, опасности его затопления нет; но когда буря прорвется через люки и затопит трюм, тогда катастрофа близка. Какие бы потоки скорби ни обрушились на нас, наш долг и наше преимущество – иметь мир внутри: «храни сердце твое со всяким усердием» (Притч. 4:23): не терпи никаких сомнений в Божьей мудрости, верности и благости, чтобы укорениться там. Но как мне помешать им это сделать? «Сохраняйте себя в любви Божией» (Иуды 21) – это вдохновенный ответ, верное лекарство, путь к победе. Там, одним словом, мы открыли нам тайну, как преодолеть все сомнения в промыслительных путях Божиих, все ропоты на Его отношения к нам.
«Сохраняйте себя в любви Божией». Это как если бы родитель сказал своему ребенку: «Держись на солнечном свете»: солнце светит независимо от того, нравится ему это или нет, но он несет ответственность за то, чтобы не ходить в тени и не терять таким образом его добродушного сияния. Так и любовь Божья к Своему народу пребывает неизменной, но как немногие из них сохраняют себя в тепле ее. Святой должен быть «укоренен и утвержден в любви» (Еф. 3:17); «укоренен», как дерево, в богатой и плодородной почве; «заземлен», как дом, построенный на камне. Заметьте, что обе эти фигуры говорят о скрытых процессах: корневая жизнь дерева скрыта от человеческих глаз, а фундамент дома заложен глубоко в земле. Так должно быть с каждым ребенком Божьим: сердце должно быть исправлено, питаемо любовью Божией.
Одно дело интеллектуально верить в то, что «Бог есть любовь» и что Он любит Свой народ, но совсем другое – наслаждаться этой любовью в душе и жить в ней. Быть «укорененным и утвержденным в любви» означает иметь твердую уверенность в Божьей любви к нам, такую уверенность, которую ничто не может поколебать. Это глубокая потребность каждого христианина, и для ее достижения нужно приложить все усилия. Те места Писания, которые говорят о чудесной любви Божией, следует часто читать и размышлять над ними ежедневно. Должно быть усердное стремление постичь любовь Божию полнее и обильнее. Задумайтесь над многими безошибочными доказательствами Своей любви к вам, которые Бог предоставил вам: дар Его Слова, дар Его Сына, дар Его Духа. Каких больших, каких более ясных доказательств нам нужно!
Стойко сопротивляйтесь всякому искушению подвергнуть сомнению Его любовь: «Сохраняйте себя в любви Божией». Пусть это будет царство, в котором вы живете, атмосфера, которой вы дышите, тепло, в котором вы процветаете.
Эта жизнь — всего лишь школа. Говоря это, мы произносим банальность, однако это истина, о которой всем христианам необходимо постоянно напоминать. Это период нашего детства и меньшинства. В детстве все имеет или должно иметь характер воспитания и дисциплины. Дорогие родители и учителя постоянно направляют, предупреждают, упрекают; вся детская жизнь находится под контролем, ограничением и руководством. Но единственным объектом является сам ребенок — его добро, его характер, его будущее; и единственный мотив – любовь. Теперь, как детство для всей остальной жизни нашей, так и все наше земное пребывание для нашей будущей и небесной жизни. Поэтому давайте стремиться развивать дух детства. Давайте считать естественным то, что нас ежедневно упрекают и исправляют. Давайте вести себя с
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послушание и кротость детей, с их доверчивой и сладкой уверенностью, что за всеми нашими наказаниями стоит любовь, что мы находимся в нежных руках нашего Отца.
Но если мы хотим сохранить такое отношение, необходимо постоянно укреплять веру: только так мы сможем правильно судить о страданиях. Разум всегда готов оклеветать и опровергнуть Божественные совершенства. Разум затуманивает понимание и заставляет нас неправильно истолковывать Божьи устроения с нами. Почему так? Потому что чувство оценивает вещи со стороны и по их нынешнему ощущению. «Никакое наказание в настоящее время не кажется радостным, но тягостным»
(Евр. 12:11), и поэтому, если, находясь под розгой, мы судим о Божьей любви и заботе о нас, исходя из нашего ощущения Его нынешних дел, мы, вероятно, придем к выводу, что Он мало заботится о нас. В этом заключается острая необходимость проявления веры, поскольку «вера есть свидетельство невидимого». Вера – единственное средство от этого двойного зла. Вера толкует вещи не по внешнему или видимому, а по обетованию.
Вера смотрит на провидение не как на отдельную часть настоящего, а как на целостность до конца вещей.
Чувство не воспринимает в наших испытаниях ничего, кроме выражения пренебрежения или гнева Божия, но вера может распознать Божественную мудрость и любовь в самых тяжелых бедах. Вера способна раскладывать скрипки и разгадывать тайны провидения. Вера может извлечь мед и сладость из желчи и полыни. Вера видит, что сердце Бога наполнено любовью к нам, даже когда Его рука тяжела и терзает нас. Ведро опускается в колодец глубже, чтобы оно могло наполниться. Вера воспринимает Божий замысел в том, что наказание – это наше благо. Именно через веру «Он покажет тебе тайны мудрости, которые вдвое превосходят существующие» (Иов 11:6). Под «тайнами премудрости» подразумеваются сокровенные пути промысла Божия. Божественное провидение имеет два лица: одно строгости, другое милосердия; смысл смотрит только на первое, вера наслаждается вторым.
Вера не только заглядывает под поверхность вещей и видит сладкий апельсин под горькой кожурой, но она смотрит за пределы настоящего и предвидит благословенное продолжение. О псалмопевце записано: «В поспешности сказал я: истреблен я от очей Твоих» (Пс.
31:22). Дым страсти затуманивает наше зрение, когда мы смотрим только на то, что есть. Асаф заявил: «Нога моя почти отошла, шаги мои чуть не поскользнулись, ибо позавидовал я неразумным, когда увидел процветание нечестивых» (Пс. 73:2, 3); но когда он вошел во святилище Божие, он сказал: «Тогда я понял их конец» (стих 17), и это успокоило его. Вера занята не строительными лесами, а завершенным зданием; не с лекарством, а с тем целебным действием, которое оно производит; не с болезненной розгой, но с мирным плодом праведности, который она приносит.
Таким образом, страдание — это испытание сердца; Обличение – это вызов вере – нашей вере в Его мудрость, Его верность, Его любовь. Как мы старались показать выше, великая потребность христианина состоит в том, чтобы хранить себя в любви Божией, чтобы душа имела непоколебимую уверенность в Его нежной заботе о нас: «Всю свою заботу возложите на Него, ибо Он заботится о нас». вас» (1 Пет. 5:7). Но знание этой «заботы» можно поддерживать только экспериментально, проявляя веру, особенно во времена трудностей. Однажды проповедник спросил унылого друга: «Почему эта корова смотрит через стену?» И ответ был: «Потому что она не может его просмотреть». Иллюстрация может быть грубой, но
54

это указывает на важную истину. Обескураженный читатель, взгляни на то, что так тебя огорчает, и взгляни на улыбающееся лицо Отца; взгляните поверх хмурых облаков Его провидения и увидите солнечный свет Его никогда не меняющейся любви.
«Ибо кого любит Господь, того наказывает, и всякого сына, которого принимает, бьет»
(стих 6). В этом стихе есть что-то очень поразительное и необычное, поскольку в слегка измененной форме он встречается не менее чем в пяти различных книгах Библии: «Счастлив человек, которого наказывает Бог; Всемогущий"
(Иов 5:17); «Блажен человек, которого Ты, Господи, наказываешь и закону Твоему научишь его» (Пс. 94:12); «Кого любит Господь, того наказывает, как отец сына, которого любит» (Притч. 3:12); «Кого Я люблю, тех обличаю и наказываю» (Откр. 3:19).
Вероятно, для этого повторения есть двойная причина. Во-первых, оно намекает на важность и блаженство этой истины. Бог повторяет это так часто, чтобы мы не забыли и не потеряли утешение и радость от осознания того, что Божественное наказание происходит от любви. Должно быть, это драгоценное слово, если Бог счел целесообразным произнести его пять раз! Во-вторых, такое повторение также подразумевает нашу медлительность в том, чтобы поверить в это; по природе наши злые сердца склонны в противоположном направлении. Хотя наш текст так решительно утверждает, что наказания христианина происходят от любви Божией, мы всегда готовы приписать их Его суровости. Действительно, очень смиренно, что Святой Дух счел необходимым так часто повторять это утверждение.
«Ибо кого любит Господь, того наказывает, и всякого сына, которого принимает, бьет».
Следует отметить четыре вещи. Во-первых, лучшие из детей Божьих нуждаются в наказании – «каждый сын». Нет христианина, у которого не было бы недостатков и глупостей, требующих исправления: «Все мы согрешаем во многом» (Иакова 3:2). Во-вторых, Бог исправит всех, кого Он примет в Свою семью. Как бы Он ни оставил отверженных в покое в их грехах, Он не будет игнорировать недостатки Своего народа: позволить ему продолжать без упрека в нечестии – это верный признак отчуждения от Бога. В-третьих, в этом Бог действует как Отец: ни один мудрый и добрый родитель не станет закрывать глаза на недостатки своих детей: самое его отношение и привязанность к ним обязывают его замечать то же самое. В-четвертых, дисциплинарные меры Бога по отношению к Своим сыновьям проистекают из Его любви к ним и проявляют их: именно на этом факте мы сейчас особенно сосредоточимся.
1. Наказания христиан проистекают из Божьей любви. Не от Его гнева или жестокости, не от произвола, но от сердца Божия исходят наши скорби. Именно любовь регулирует все пути Бога в отношении Его собственных. Их избрала любовь. Сердце не согревается, когда наше избрание обусловлено просто суверенной волей Бога, но наши чувства возбуждаются, когда мы читаем: «Любовью предопределившая нас» (Еф. 1:4, 5). Нас спасла любовь. Мы не достигаем центра искупления, когда не видим на Кресте ничего иного, кроме оправдания закона и удовлетворения справедливости: «Бог так возлюбил мир, что отдал Сына Своего Единородного»
(Иоанна 3:16). Именно любовь возрождает или действенно призывает нас: «милостью привлек Я Тебя» (Иер. 31:3). Новое рождение — это не только чудо Божественной мудрости и чудо Божественной силы, но также и в высшей степени продукт Божьей любви.
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Подобным же образом именно любовь предопределила наши испытания и приказала нам обличать. О
Христианин, никогда не сомневайся в любви Божией. Причудливый старый квакер, который был фермером, имел на крыше своего сарая флюгер, на котором четко выделялись буквы: «Бог есть любовь». Однажды проповедника везли в дом квакера; его хозяин обратил внимание на флюгер и его текст. Проповедник повернулся и сказал: «Мне это совсем не нравится: это искажает Божественный характер — Божья любовь не переменчива, как погода». Квакер сказал: «Друг, вы неправильно истолковали его значение; эта надпись на флюгере напоминает мне, что независимо от того, в какую сторону дует ветер, независимо от того, с какой стороны может прийти буря, все равно: «Бог есть любовь». ."
2. Наказания христианина выражают Божью любовь. Зачастую мы так не думаем. Будучи детьми Божьими, мы думаем и поступаем так же, как и в детстве. Когда мы были маленькими и наши родители настаивали на том, чтобы мы выполняли определенный долг, мы не смогли оценить любовь, которая имела отношение к нашему будущему благополучию. Или, когда наши родители отказывали нам в чем-то, к чему мы стремились, мы чувствовали, что с нами очень плохо обращаются. И все же именно любовь сказала нам «нет». Итак, это духовно. Любовь Божия не только дает, но и удерживает. Несомненно, именно этим объясняются некоторые из наших молитв, оставшихся без ответа: Бог любит нас слишком сильно, чтобы давать то, что на самом деле не принесет нам пользы. Обязанности, на которых настаивают, упреки, удержания — все это выражения Его верной любви.
Наказания демонстрируют Божью заботу о нас. Он не относится к нам с равнодушием и пренебрежением, как обычно люди относятся к своим внебрачным детям, но имеет к нам истинное родительское ходатайство: «Как отец милует детей своих, так милует Господь боящихся Его» (Пс. 103: 13). «И смирил тебя, и довел тебя до голода, и накормил тебя манной, которой ты не знал, и отцы твои не знали, чтобы показать тебе, что не хлебом одним живет человек, но всяким словом, происходящим устами Господними жив человек» (Втор. 8:3). В этом стихе заключено несколько важных проповедей, но у нас нет возможности даже изложить их. Бог приводит в пустыню, чтобы мы могли приблизиться к Нему. Он осушает водоёмы, чтобы мы могли искать Источник и наслаждаться им. Он разрушает наше гнездо здесь, внизу, чтобы наша любовь могла быть направлена на то, что наверху.
3. Наказания христианина увеличивают Божью любовь. Сами наши испытания раскрывают полноту и совершенство Божьей любви. Что это за слово в Плаче Иеремии 3:33; «Он причиняет страдания не по своей воле»! Если бы Бог заботился только о Своем удовольствии, Он вообще не огорчал бы нас: Он «бичет» ради нашей выгоды. Всегда помните, что Сам великий Первосвященник «тронут чувством наших немощей»; и все же, несмотря на это, Он использует жезл! Бог есть любовь, и нет ничего более чувствительного, чем любовь. Об испытаниях и невзгодах древнего Израиля написано: «Он страдал от всех скорбей их».
(Ис. 63:9); но из любви Он наказывает. Как это проявляет и увеличивает бескорыстие Божьей любви!
Таким образом, здесь христианин получает действенный щит, способный отразить раскаленные стрелы лукавого. Как мы говорили вначале, сатана всегда стремится воспользоваться нашими испытаниями: подобно злодею, которым он является, он совершает свои самые яростные нападения, когда мы наиболее подавлены.
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Так он напал на Иова: «Похули Бога и умри». И поэтому некоторые из нас нашли это. Не стремился ли он в час страдания и скорби напомнить вам, что, когда вы становились все более усердными в стремлении угодить и прославить Бога, последовали самые темные тучи невзгод; и скажи: «Как несправедлив Бог!» какая жалкая награда за вашу преданность и усердие! Вот тебе выход, брат-христианин: скажи Дьяволу: «Написано:
«Кого любит Господь, того наказывает».
Снова; если сатане не удастся исказить характер Бога и заставить нас усомниться в Его доброте и Его любви, тогда он поставит под сомнение нашу уверенность. Дьявол самый настойчивый: если выпадает лобовая атака, то он сделает ее с тыла. Он посягает на вашу уверенность в сыновстве: он шепчет: «Вы не Его дитя: посмотрите на свое состояние, примите во внимание свои обстоятельства, сравните их с положением других христиан. Вы не можете быть объектом Божьего благоволения; вы обманываете себя; свое исповедание». пуст. Если бы вы были дитем Божьим, Он бы относился к вам совсем по-другому. Такие лишения, такие потери, такие боли показывают, что вы не можете быть одним из Его». Но скажи ему: «Написано: кого любит Господь, того наказывает».
Пусть наша последняя мысль будет о последнем слове нашего текста: «Ибо кого Господь любит, того наказывает и каждого сына, которого принимает, бьет». Тот, кого Бог бичует, не отвергается, но «принят» — принят во славу, принят в Его Доме наверху.
Сначала крест, затем венец — это неизменный порядок Божий. Это было ярко проиллюстрировано в истории детей Израиля: Бог «избрал их в печи скорби», и многими и горькими были их испытания, прежде чем они достигли земли обетованной. Так и у нас. Сначала пустыня, затем Ханаан; сначала бичевание, а затем «принятие». Пусть мы все больше и больше сохраняем себя в любви Божией.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 89
Божественное наказание
(Евреям 12:7, 8)
Самым важным вопросом в отношении Божественных наказаний для христианина является дух, в котором он их принимает. «Выгода» ли мы от них или нет, полностью зависит от упражнений нашего разума и сердца под ними. Преимущества или недостатки, которые внешние вещи приносят нам, следует измерять эффектами, которые они производят на нас. Материальные блага становятся проклятиями, если от этого не выигрывают наши души, тогда как материальные потери становятся благословениями, если от них обогащается наша духовная милость.
Разница между нашим духовным обеднением и нашим духовным обогащением от разнообразного опыта этой жизни будет во многом определяться нашим сердечным отношением к ним, духом, в котором они встречаются, и нашим последующим поведением под ними. Все это суммировано в одном слове: «Ибо, каковы мысли в сердце его, таков и он» (Притч.
23:7). 

Переходя от стиха к стиху Евреям 12:3-11, внимательный читатель заметит, как Святой Дух неоднократно подчеркивал этот конкретный момент, а именно, дух, в котором следует принимать Божьи наказания. Во-первых, испытанному и обеспокоенному святому предлагается задуматься о Том, Кто был призван пройти через гораздо более бурное и глубокое море страданий, чем любое, с которым сталкиваются Его последователи, и такое созерцание Его настоятельно рекомендуется.
«чтобы нам не утомиться и не изнемогать умом нашим» (стих 3.). Во-вторых, нам велено «не презирать» наказаний Господних и «не унывать», когда нас упрекают в Нем (стих 5).
В-третьих, наш христианский долг – «переносить» наказания, как подобает сынам Божьим (стих 7). В-четвертых, указывается, что, поскольку мы почитали наших земных отцов, когда они исправляли нас, тем более нам следует «скорее подчиняться» нашему Небесному Отцу (стих 9). Наконец, мы узнаем, что будет только «мирный плод праведности».
вытекает из наших страданий, если мы должным образом «упражняемся через них» (стих 11).
В предыдущих статьях мы пытались указать на некоторые основные соображения, которые должны помочь верующему принять Божьи обличения в достойном и подобающем духе. Мы рассмотрели благословенный пример, оставленный нам нашим Капитаном: пусть мы, вступившие под Его знамя, усердно последуем тому же. Мы увидели, что, какими бы тяжелыми ни были наши испытания, они ни в коем случае не являются крайними: мы еще не «до крови сопротивлялись» —
Мученичество не постигло нас, как оно постигло многих, предшествовавших нам: поддадимся ли мы ливням, когда они бросают вызов самым свирепым бурям! Мы остановились на необходимости Божественного обличения и исправления. Мы указали на благословенное различие между Божественным наказанием и Божественным обличением. Мы рассмотрели источник, из которого все происходит, а именно любовь нашего Отца. Мы продемонстрировали необходимость
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необходимость проявления веры, чтобы сохранить сердце в мире, пока на нас лежит розга.
«Если терпите наказание, то Бог поступает с вами, как с сынами; ибо какой сын тот, которого не наказывает отец? А если вы останетесь без наказания, в котором все участвуют, то вы дворняги, а не сыновья» (стихи 7, 8). В этих стихах представлено еще одно соображение об утешении тех, кого наказывает Бог. Здесь нам напоминают, что, когда христианин ведет себя должным образом при Божественном исправлении, он доказывает свое Божественное сыновство. Если он переносит их так, как подобает его профессии, он представляет доказательство своего Божественного усыновления. Воистину благословен этот неопровержимый ответ на злые инсинуации сатаны: вдали от дисциплинарных страданий, с которыми сталкивается верующий, показывающих, что Бог не любит его, они предоставляют ему прекрасную возможность проявить и проявить свою беспрекословную любовь к Отцу. Если мы терпеливо и настойчиво претерпеваем наказания, то мы показываем и себе, и другим подлинность нашего исповедания.
В стихах, которые сейчас перед нами, апостол делает вывод и конкретно применяет то, что было ранее подтверждено, тем самым подтверждая увещевание. Здесь следует особо отметить три вещи. Во-первых, предписанный долг: мы должны «терпеть» Божественные наказания: то, что включается и подразумевается под этим термином, мы постараемся показать в дальнейшем. Во-вторых, великая польза, которую получает правильное перенесение этих наказаний: тем самым достигается доказательство того, что Бог обращается с нами как с «сыновьями»: не как с врагами, которых Он ненавидит, но как с дорогими детьми, которых Он любит. В-третьих, тогда проводится торжественный контраст, рассчитанный на то, чтобы разоблачить лицемеров и разоблачить пустых профессоров: те, кто лишен Божественного наказания, вовсе не сыновья, а «дворняги», претендующие на Церковь как свою мать, но не имеющие Бога своим Отцом: то, что этим обозначается, появится в дальнейшем.
«Если вы терпите наказание, Бог поступает с вами, как с сынами». Это утверждение дополняет то, что было до нас в стихе 5. Оба они говорят о духе, в котором наказания должны быть приняты христианином, только с той разницей, что стих 5 дает отрицательную сторону, стих 7 - положительную. С одной стороны, мы не должны «презирать» или «падать в обморок».
под ними; с другой стороны, их нужно «терпеть». Английская пословица гласит: «То, что нельзя вылечить, нужно терпеть», и это всего лишь еще один способ сказать, что мы должны стиснуть зубы и сделать все возможное из плохой работы. Едва ли нужно указывать, что Святой Дух использовал здесь этот термин не в его низшем и плотском смысле, а, скорее, в его благороднейшем и духовном значении.
Чтобы установить силу и значение любого слова, которое используется в Священном Писании, не следует учитывать ни его принятие в обычной речи, ни его словарную этимологию; вместо этого необходимо использовать симфонию, чтобы выяснить, как она на самом деле используется на священной странице. В рассматриваемом нами случае нам не нужно далеко ходить, поскольку в ближайшем контексте оно находится в связи, в которой его нельзя понять неправильно. Во 2-м стихе мы читаем, что Спаситель «претерпел крест», а в 3-м стихе – что Он «претерпел такое противление грешников против Него». Христос «претерпел» Свои страдания в самом высоком и благородном смысле: Он оставался стойким в самых тяжелых испытаниях, не оставляя пути долга.
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Он кротко и героически переносил самые острые скорби, не ропща и не падая под ними. Как же тогда христианину вести себя в огне? Присоединяем семикратный ответ.
Во-первых, христианин должен пытливо «переносить» наказание. Хотя это правда, что любое наказание не является следствием личного непослушания или греховного поведения, тем не менее, во многом это так, и поэтому для нас всегда является частью мудрости искать причину этого.
У каждого следствия есть причина, и причина всех действий Бога. Господь не действует своенравно и не сокрушает добровольно (Плач. 3:33). Каждый раз, когда жезл Отца терпит неудачу в нас, это призыв к самоанализу, к размышлению о пути наших ног, к вниманию повторяемого слова Аггея: «Подумайте о путях ваших». Наш прямой долг — исследовать себя и стремиться обнаружить причину недовольства Бога. Возможно, это занятие не из приятных, и, если мы честны сами с собой, оно, скорее всего, вызовет у нас много беспокойства и печали; тем не менее сокрушенное и сокрушенное сердце никогда не презирается Тем, с кем нам приходится иметь дело.
Увы, слишком часто этим самоанализом и исследованием причины нашего недуга совершенно пренебрегают, и облегчение от него является главной мыслью в уме страдальца.
По этому поводу есть самое торжественное предостережение во 2 Паралипоменон 16:12, 13: «И Аса в тридцать девятом году царствования своего заболел в ногах, так что болезнь его была весьма велика; но в болезни своей он не искал Господу, а врачам. И почил Аса с отцами своими». Как много исповедующих христианство поступают сегодня так же. Как только их поражает болезнь, их первой мыслью и желанием является не то, чтобы болезнь могла быть освящена для их душ, а то, как быстро их тела могут получить облегчение. Мы не полностью согласны с некоторыми братьями, которые утверждают, что христианину никогда не следует вызывать врача и что все медицинское сообщество происходит от дьявола — в таком случае Святой Дух никогда не называл Луку «любимым врачом» и не называл Луку «возлюбленным врачом». Христос сказал, что больным «нужен» врач. С другой стороны, совершенно очевидно, что физическое исцеление не является первой потребностью больного святого.
Во-вторых, христианин должен молитвенно «переносить» наказание. Если наше расследование будет успешно проведено, нам срочно понадобится Божественная помощь. Те, кто полагается на собственное суждение, обязательно ошибаются. Когда наши сердца упражняются в поисках причины наказания, нам нужно ревностно искать Бога, ибо только в Его свете мы «видим свет» (Пс. 36:9). Недостаточно исследовать себя: мы должны просить Божественного врача поставить диагноз нашему случаю, говоря: «Испытай меня, Боже, и узнай сердце мое; испытай меня, и узнай помышления мои, и посмотри, нет ли во мне какого-нибудь злого пути, и направь меня на путь вечный» (Пс. 139:23, 24). Тем не менее, следует отметить, что такая просьба не может быть предъявлена искренне, если мы лично не попытаемся тщательно исследовать себя и не намерены продолжать это делать.
Молитва никогда не была задумана как замена личного исполнения долга: скорее, она была назначена средством получения помощи в этом. Хотя нашим долгом остается честно исследовать свои сердца и проверять свои пути, соизмеряя их со святыми требованиями Писания, однако только непосредственная помощь Духа позволит нам продолжать наши поиски с какой-либо реальной выгодой и успехом. Поэтому нам нужно войти в секретное место и
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спроси Господа: «Покажи мне, за что Ты споришь со мной» (Иов 10:2). Если мы искренне попросим Его открыть нам, чем Он недоволен в наших путях и за что Он сейчас упрекает нас, Он не будет насмехаться над нами. Просите у Него слышащее ухо, и Он скажет, в чем дело. Пусть не будет скрытности, а будет честное желание знать, что нужно исправить, и Он покажет тебе.
В-третьих, христианин должен смиренно «переносить» наказание. Когда Господь ответил на вашу просьбу и открыл причину Своего наказания, смотрите, чтобы вы не ссорились с Ним. Если возникнет ощущение, что бичевание тяжелее, чем вы заслуживаете, эту мысль следует немедленно отвергнуть. «На что жалуется живой человек, человек на наказание (или обличение) за свои грехи?» (Плач. 3:39). Если мы вступим в противоречие с Всевышним, мы будем только еще больше наказаны за свои старания. Нам, скорее, следует искать благодати, чтобы внять этому слову: «Итак смиритесь под крепкую руку Божию» (1
Домашний питомец. 5:6). Попросите Его оживить совесть, осветить ваше сердце и пролить свет на сокрытые вещи тьмы, чтобы вы могли осознать свои внутренние грехи так же, как и внешние. И тогда воскликнешь: «Знаю, Господи, что суды Твои правы, и что Ты по верности поразил меня» (Пс. 119:75).
В-четвертых, христианин должен терпеливо «переносить» наказание. Вероятно, это главная мысль нашего текста: стойкость, решительное следование пути долга, постоянное служение Богу всем сердцем, несмотря на нынешние испытания, – вот к чему мы призваны. Но сатана шепчет: «Какой в этом смысл? Ты искренне старался угодить Господу, и как Он вознаграждает тебя? Ты не можешь угодить Ему: чем больше ты даешь, тем больше Он требует; Он жестокий и деспотичный Учитель. ." Такие гнусные предложения должны быть отвергнуты нами как злостная ложь того, кто ненавидит Бога и стремится охватить наше уничтожение. Бог думает только о вашем благе, когда на вас возлагается розга. Точно так же, как траву нужно косить, чтобы сохранить ее свежесть, как виноградную лозу нужно подрезать, чтобы обеспечить ее плодородие, как трение необходимо для получения электроэнергии, как только огонь уничтожает шлаки, так и дисциплина испытаний необходима. для воспитания христианина.
«Не унываем, делая добро: ибо в свое время пожнем, если не утомимся» (Гал.
6:9). Держите перед собой пример Христа: Его вели, как агнца на заклание, но перед стригущими Его Он был «нем». Он никогда не беспокоился и не роптал, и мы должны «следовать по Его стопам». «Терпение да совершает свое совершенное действие» (Иакова 1:4). Для этого нам нужно много молиться; для этого нам нужна укрепляющая помощь Святого Духа. Бог говорит нам, что наказание не «радостно», а «печально»: иначе оно не было бы «наказанием».
Но Он также уверяет нас, что «после научающимся через него доставляет мирный плод праведности» (Евр. 12:11). Держитесь за слово «потом»: предвкушайте счастливое продолжение и с комфортом продолжайте продвигаться вперед по пути долга. «Конец дела лучше начала его; и долготерпеливый духом лучше гордого духом» (Екклезиаст 7:8).
В-пятых, христианин должен с верой «переносить» наказание. Так Иов терпел: «Господь дал, Господь и взял; да будет имя Господне благословенно»
(Евр. 1:21). Ах, он заглянул за все второстепенные причины и понял, что это превыше всего.
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Савеями и халдеями был Сам Иегова. Но не в этот ли момент мы чаще всего терпим неудачу? Слишком часто в наших испытаниях мы видим только несправедливость людей, злобу мира, враждебность сатаны: это хождение видением. Вера выводит на сцену Бога. «Я изнемог, если бы не веровал, что увижу благость Господню на земле живых» (Пс. 27:13). Это пословица мира: «Увидеть значит поверить», но в духовной сфере порядок обратный: там мы должны «верить», чтобы «увидеть». А что святой больше всего желает «увидеть»? Да ведь «благость Господня», ибо, если он не увидит этого, он «упадет в обморок». И как вера видит «благость Господню» в наказаниях? Рассматривая их как исходящие из Божьей любви, как предписанные Его мудростью и предназначенные для нашей пользы.
Как пчела высасывает мед из горькой травы, так и вера может извлечь много пользы из скорбей. Вера может превратить воду в вино и испечь хлеб из камней. Неверие сдается в час испытания и впадает в отчаяние; но вера держит голову над водой и с надеждой ищет избавления. Человеческий разум, возможно, не способен понять таинственные пути Божьи, но вера знает, что самые тяжелые разочарования и самые тяжелые потери относятся к «всему», что вместе работает на наше благо. Плотские друзья могут сказать нам, что бороться больше бесполезно; но вера говорит: «Хоть Он и убьет меня, но я уповаю на Него» (Иов 13:15). Какое чудесное обещание содержится в Псалме 91:15: «Я буду с ним в беде: Я избавлю его». Ах, но только вера может ощутить это Присутствие, и только вера может теперь наслаждаться гарантированным освобождением. Именно из-за предлежавшей Ему радости (через веру) Христос «претерпел крест», и только когда мы созерцаем драгоценные Божьи обетования, мы сможем терпеливо перенести наш крест.
В-шестых, христианин должен с надеждой «терпеть» наказание. Хотя линия разграничения между верой и надеждой совершенно различима, она не очень широка, и в некоторых вещах, сказанных выше, мы скорее предвосхитили то, что относится к этому конкретному пункту. «Ибо мы спасаемся надеждой; но надежда видимая не есть надежда: ибо, что человек видит, на что он еще надеется? А если надеемся на то, чего не видим, то с терпением ожидаем этого» ( ПЗУ.
8:24, 25). Этот отрывок ясно указывает на то, что «надежда» относится к будущему. «Надежда» в Писании — это нечто гораздо большее, чем неоправданное желание: это твердое убеждение и утешительное ожидание будущего блага. Поскольку наказание, перенесенное терпеливо и с верой, обязательно приведет к благословению, необходимо проявлять надежду. «Когда Он испытает меня, я выйду, как золото» (Иов 23:10): это язык уверенного ожидания.
Хотя это правда, что вера поддерживает сердце в испытаниях, также факт – хотя и менее признанный – что надежда поддерживает его. Когда крылья надежды расправлены, душа способна воспарить над нынешними страданиями и вдохнуть бодрящий воздух будущего блаженства. «Ибо легкое страдание наше, кратковременное, производит для нас гораздо более преизобилующую и вечную славу, когда мы смотрим не на видимое, но на невидимое» (2 Кор. 4: 17, 18): это тоже язык радостного ожидания. Какими бы темными ни были тучи, которые сейчас закрывают твой горизонт, вскоре взойдет Солнце праведности с исцелением на Своих крыльях. Затем стремитесь идти по стопам нашего отца Авраама, «который вопреки надежде поверил в надежду, чтобы стать отцом многих народов» (Рим. 4:18).
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В-седьмых, христианин должен с благодарностью «переносить» наказание. Будь благодарен, мой унылый брат, что великий Бог так заботится о черве земном, что прилагает такие усилия к твоему духовному воспитанию. О, какое чудо, что Создатель неба и земли приложил столько усилий, обучая нас Своему сыну! Поэтому не пренебрегай Его за Его доброту, Его верность и Его терпение по отношению к тебе. «Мы наказаны Господом (ныне), чтобы нам не быть осужденными с миром» в день грядущий (1 Кор.
11:32): что это за повод для хвалы! Если бы Господь Иисус в ужасную ночь Своего предательства
«воспевали» (Мф. 26:30), тем более должны мы, в наших бесконечно легких скорбях, возносить хвалу Богу нашему. Пусть Божественная благодать позволит и писателю, и читателю «перенести наказание» в этом семеричном духе, и тогда Бог прославится, а мы получим пользу.
«Если вы терпите наказание, Бог поступает с вами, как с сынами». Это не означает, что после того, как мы исполним возложенный на нас долг, Бог поступит с нами «как с сыновьями»; ибо это Он делает и в самих наказаниях, как ясно показал апостол. Нет, скорее, сила этих слов такова: если вы терпите наказание, то вы сами имеете доказательство того, что Бог обращается с вами как с сыновьями. Другими словами, чем больше я могу вести себя в бедах, как подобает чаду Божьему, тем яснее становится доказательство моего Божественного усыновления. Новое рождение познается по его плодам, и чем больше мои духовные благодати проявляются в испытаниях, тем больше я проявляю свое возрождение. Более того, чем яснее свидетельство моего возрождения, тем яснее я воспринимаю действия Отца по отношению ко мне в Его наказании.
Терпеливое перенесение наказаний не только имеет огромную ценность в глазах Бога, но и имеет неоценимую ценность для душ верующих. Хотя это правда, что семикратное описание, которое мы дали выше, изображает не тот дух, в котором все христиане получают наказание, а скорее тот дух, в котором они должны его принять, и что все, кто лишен его, должны быть оплакиваемы и исповедуемы перед Богом. ; тем не менее, остается то, что ни один истинно рожденный свыше человек не продолжает ни совершенно «презирать» розгу, ни полностью
«обморок» под ним. Нет, в этом заключается фундаментальное различие между слушателем на доброй земле и слушателем на каменистой почве: о первом написано: «Праведник тоже держится пути своего» (Иов. 17:9); о последнем записано: «Но он не имеет корня в себе, но пребывает до времени; ибо, когда настанет скорбь или гонение за Слово, тотчас соблазняется» (Матфея 13:21).
Простое переживание несчастий само по себе не является свидетельством нашего принятия Богом. Человек рождается для беспокойства, как искры, летящие вверх, так что страдания или наказания не являются залогом нашего усыновления; но если мы «терпим» их с какой-либо мерой истинной веры, покорности и стойкости, чтобы «не унывать» под ними, не оставлять Веры и совсем не переставать искать служения Господу, – тогда мы показываем свое Божественное сыновство. Точно так же правильное расположение нашего разума и должное упражнение нашего сердца позволяют нам почувствовать милостивый замысел Божий по отношению к нам в Его наказаниях. Греческое слово «поступает с нами, как с сыновьями», очень благословенно: буквально оно означает «он предлагает Себя нам». Он предлагает Себя не как врага, но как друга; не по отношению к чужакам, а по отношению к Своим возлюбленным детям.
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«А если вы останетесь без наказания, которого участвуют все, то вы дворняги, а не сыновья» (стих 8). Эти слова представляют обратную сторону аргумента, изложенного в предыдущем стихе: поскольку верно, как в естественной, так и в духовной сфере, что дисциплинарное взыскание неотделимо от отношений между отцами и сыновьями, так что свидетельством усыновления является чтобы из этого сделать ясный вывод, из этого необходимо следует, что те, кто «необличен», вовсе не являются детьми. Здесь мы имеем проверяющее и различающее правило, по которому каждый из нас должен мерить себя. Чтобы мы не ошиблись в этом, давайте обратим внимание на некоторые его положения.
Когда апостол говорит: «А если вы останетесь без наказания, в котором все участвуют», то очевидно, что его слова не следует понимать в самой широкой широте: слово «все» относится не ко всем людям, но к «всем». сыновья», о которых он говорит. Подобным же образом «наказание»
здесь не следует принимать за все печальное и скорбное, ибо никто полностью не избежит неприятностей в этой жизни. Но, сравнительно говоря, есть те, кто в значительной степени освобожден от уплаты налогов: о них говорил псалмопевец, когда сказал: «Ибо нет полчищ в смерти их, но сила их тверда. Они не в беде, как другие люди, и не подвергаются бедствиям как прочие люди» (Пс. 73:4, 5). Нет, апостол говорит о дисциплинарных действиях Бога, об исправительных наставлениях, способствующих святости. Есть много профессоров, которые, какие бы испытания они ни испытывали, не подвергаются никакому Божественному наказанию ради своего блага.
Те, кто «без наказания», — всего лишь «дворняги». Общеизвестно, что дворняги презираются и пренебрегаются (хотя и несправедливо) теми, кто их незаконно породил: они не являются объектами такой любви и заботы, как рожденные в браке.
Этот торжественный факт имеет свое отражение в религиозной сфере. Существует большой класс людей, лишенных Божественных наказаний, поскольку они не дают никаких доказательств того, что принимают их, переносят их или исправляют их. В этом слове есть еще более торжественный смысл: по закону «дворняжки» не имели права наследования: «Не войдет дворняга в общество Господне» (Втор. 23:2): Ни креста, ни венца: остаться без Божьих дисциплинарных наказаний сейчас означает, что мы должны быть исключены из Его присутствия в будущем. Вот еще одна причина, по которой христианин должен быть доволен своей нынешней участью: жезл Отца на нем теперь доказывает его право на Наследство в грядущем дне.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 90
Божественное наказание
(Евреям 12:9)
Апостол Павел, как многие наши современники, не торопился с обсуждением темы и не отклонял неприятную тему одним-двумя короткими предложениями. Нет, он мог сказать правду: «Я не удержал ничего, что было бы полезно для вас». Его главной заботой было не угодить, а помочь своим слушателям и читателям. Хорошо знал он склонность сердца быстро отворачиваться от ищущего и смиряющего к тому, что более привлекательно и утешительно. Но вместо того, чтобы соответствовать этому духу, он уделял столько же внимания увещеванию, сколько и наставлению, обличению как утешению, обязанностям и разъяснению обетований; хотя последнему было уделено должное место, первому не пренебрегали. Каждому слуге Божьему надлежит изучать методы апостолов и искать мудрости и благодати, чтобы подражать их практике; только так они сохранят равновесие Истины и избавятся от «лживого обращения со Словом» (2 Кор. 4:2).
Несколько лет назад, когда редактор читал серию проповедей на тему Евреям 12:3-11, несколько членов собрания намекнули, что им надоело слушать так много о теме Божественного наказания. Увы, именно те, кого так раздражало слух о Божьем жезле, с тех пор пострадали от него сильнее всего. Если кто-то из наших нынешних читателей чувствует то же самое по поводу того, как автор трактует этот отрывок, он с любовью предупредит их, что, хотя эти статьи могут показаться мрачными и утомительными, в то время как им улыбается процветание, тем не менее, им будет полезно
«слушайте и слушайте о будущем времени» (Ис. 42:23). Солнце не всегда будет светить тебе, дорогой читатель, и если ты теперь сохранишь эти мысли в своей памяти, они могут сослужить тебе добрую службу, когда твое небо станет пасмурным.
Рано или поздно эта часть Священного Писания будет весьма уместно применима к каждому из наших случаев. Бог «бьет всякого сына, которого принимает». Никто из последователей «Человека скорбей» не освобожден от печали. Справедливо сказано, что «один у Бога был Сын без греха, но не было без страданий». Очень многое зависит от того, как мы «вытерпим».
страдание: дух, в котором оно принимается, милости, которые оно оказывает, и улучшение, которое мы делаем из него. Наше отношение к Богу и реакция, которую мы даем на Его дисциплинарные меры по отношению к нам, означают, что мы будем либо чтить, либо бесчестить Его, и терпеть потери или пожинать от этого выгоду. Многообразны наши обязанности вести себя подобающе, когда Богу угодно наказать нас, и многочисленны и разнообразны мотивы и аргументы, которые Дух через апостола представляет нам здесь для этой цели.
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В стихе, который сейчас будет перед нами, приводится еще одна причина, показывающая необходимость обязанности христианина смиренно переносить Божьи наказания. Во-первых, апостол напомнил святым учение Священного Писания, стих 5: как важно, что он начал с этого!
Во-вторых, он утешал их уверенностью, что розга владеется не гневом, а нежной заботой, ст. 6. В-третьих, он утверждал, что Бог наказывает всех Своих детей без исключения, а дворняги только ускользают, ст. 7, 8. напоминает нам, что у нас были естественные родители, которые исправляли нас, и мы оказывали им почтение. Наши земные отцы имели право в силу своего родства наказывать нас, и мы соглашались. Итак, если для нас было правильно и достойно подчиняться их исправлениям, то тем более мы должны подчиняться Отцу нашему Небесному, когда Он обличает нас.
«Кроме того, у нас были плотские отцы наши, которые наказывали нас, и мы оказывали им почтение: не лучше ли нам подчиниться Отцу духов и жить?»
(стих 9). Вступление «Кроме того» действительно унизительное и исследующее. Можно было бы подумать, что в предыдущих стихах было сказано достаточно, чтобы заставить нас быть покорными и благодарными за нежное наказание нашего Бога. Разве недостаточно того, что Писание учит нас ожидать наказаний и увещевает нас не презирать их? Разве недостаточно быть уверенным в том, что эти наказания исходят из самого сердца нашего Отца, назначены и регулируются Его любовью? Нет, «кроме того» нам нужно!
Святой Дух соблаговолил предоставить дополнительные причины для подчинения наших непослушных сердец. Это действительно должно смирить нас, поскольку из этого ясно следует, что мы не спешим внимать и склоняться перед розгой. Да, разве не правда, что, к сожалению, чем старше мы становимся, тем больше потребность в нашем наказании?
На автора произвел впечатление тот факт, как при изучении Слова, так и при наблюдении за собратьями-христианами, что, как правило, Бог очень мало и очень легкомысленно применяет розгу к младенцам и младшим членам Своей семьи. но Он применяет его чаще и суровее к зрелым христианам. Мы часто слышали, как старшие святые предупреждали младших братьев и сестер об их великой опасности, однако поразительно отметить, что в Священном Писании нет ни одного случая, когда молодой святой опозорил бы свое исповедание.
Вспомните истории юного Иосифа, еврейской служанки в доме Неемана, юноши Давида, сражающегося с Голиафом, ранних дней Даниила и трех его юных товарищей в печи; и окажется, что все они оставили себя благородно. С другой стороны, есть множество примеров, когда люди среднего возраста и седые волосы жестоко обесчестили своего Господа.
Это правда, что молодые христиане самые слабые, и, за редкими исключениями, они это знают; и поэтому Бог проявляет Свою благодать и силу, поддерживая их: это «агнцы»
который Он несет на Своих руках! Но некоторые пожилые христиане, кажется, гораздо меньше осознают свою опасность, и поэтому Бог часто допускает их падение, чтобы запятнать гордыню их самославы и чтобы другие могли увидеть, что это пустяки во плоти – стояние, , возраст или достижения, что обеспечивает нашу безопасность; но что Он поддерживает смиренных и низвергает гордых. Давид не впал в свой великий грех, пока не достиг расцвета жизни. Лот не совершал грубых преступлений, пока не стал стариком. Исаак, похоже, в старости стал обжорой и был как сосуд, больше не «пригодный для использования Учителем», который скорее ржавел, чем изнашивался. Это было после того, как я всю жизнь ходил с Богом и строил
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ковчег, что Ной опозорился. Самый страшный грех Моисея был совершен не в начале, а в конце пути по пустыне. Езекия возгордился на закате своей жизни. Что это за предупреждения!
Таким образом, Бог показывает нам, что в годах нет защиты. Да, добавленные годы, похоже, требуют ужесточения наказаний. Среди старых паломников часто больше ропота и жалоб, чем у молодых: правда, нервы у них меньше выдерживают, но благодати Божией достаточно и на изношенные нервы. Часто отцы и матери в Израиле больше заняты собой и обстоятельствами и меньше говорят о Христе и Его чудесной любви, чем среди младенцев. Да, всем нам очень необходимо обратить внимание на вступительное слово «дальше» нашего текста. Каждый врач скажет нам, что есть болезни, которые становятся более беспокойными в среднем возрасте, а есть и другие, присущие старости. То же самое относится и к различным формам греха. Если мы более склонны к определенным грехам в молодости, то в пожилом возрасте мы подвергаемся большей опасности со стороны других. Несомненно, чем старше мы становимся, тем больше нужно прислушиваться к этому «более того», которое предшествует призыву нашего существа к подчинению Отцу духов. Если нам не нужно больше благодати, то несомненно, что нам нужно столько же благодати, когда мы состаримся, так и когда мы взрослеем.
Пожилые люди сталкиваются с таким же количеством искушений, как и молодые христиане. Они испытывают искушение жить прошлым, а не будущим. Они испытывают искушение относиться ко всему проще, как духовно, так и материально, так что о некоторых приходится говорить: «Вы хорошо справились». О, быть подобным Павлу «старцу», который был в полной боевой готовности до конца. Они испытывают искушение чрезмерно заниматься своими растущими немощами; но разве не написано: «и Дух помогает в немощах наших»! Однако, поскольку это подтверждено, мы не должны думать, что больше нет необходимости искренне искать Его помощи. Это утешительное слово дано для того, чтобы мы часто и уверенно молились именно об этом. Если бы это не было записано, мы могли бы усомниться в Его готовности сделать это и задаться вопросом, не просим ли мы «согласно Его воле». Поскольку записано, что когда мы чувствуем, что наши «немощи» сильнее всего давят на нас, давайте взывать: «О Святой Дух Божий, сделай, как Ты сказал, и помоги нам».
В этой связи напомним себе стих: «Насыщающий уста твои благими, и юность твоя обновляется, как у орла» (Пс. 102:5). Орел — птица, известная своим долголетием, часто доживающая до быть более ста лет. Орел также является высоко парящей птицей, строящей свое гнездо на вершине горы. Но как возобновляется молодость орла? Благодаря новому урожаю перьев, обновлению крыльев. А это именно то, что нужно некоторым христианам среднего и пожилого возраста: обновление их духовных крыльев — крыльев веры, надежды, ревности, душолюбия, преданности небу. Так многие оставляют свою первую любовь, теряют радость обручения и вместо того, чтобы подавать молодым христианам яркий пример доверчивости и жизнерадостности, часто обескураживают угрюмостью и ленью. Таким образом, Божьи наказания становятся всё более суровыми и частыми!
Дорогой друг, вместо того чтобы говорить: «Дни моей полезности прошли», лучше рассуждай так: «Наступает ночь, когда никто не может работать; поэтому я должен максимально использовать свои возможности, пока еще не настал день. Для вашего ободрения отметим, что самые активные
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сотруднице церкви, пастором которой был редактор, было семьдесят семь лет, когда он туда приехал, и за три с половиной года его пребывания она сделала для Господа больше и была для него большим стимулом, чем любой другой член этой церкви. Она прожила еще восемь лет, и они до самого конца были наполнены преданным служением Христу. Мы верим, что Господь еще скажет о ней, как о другой женщине: «Она сделала все, что могла». О братья и сестры, особенно те, кто чувствует бремя лет, внимайте этому слову: «Не унывайте, делая добро, ибо в свое время мы пожнем, если не утомимся»
(Гал. 6:9).
«Кроме того, у нас были плотские отцы наши, которые исправляли нас, и мы оказывали им почтение». Обязанность детей — с почтением подчиняться справедливым приказам своих родителей и с почтением подчиняться их исправлению в случае непослушания. Как родители имеют поручение от Бога преподносить своим детям исправление, когда это необходимо, а не портить их до гибели, так и дети имеют повеление от Бога принимать родительские порицания в должном духе, а не быть недовольными, упрямыми, или бунтующий. Непослушание ребенка во время исправления свидетельствует о двойной ошибке; само исправление показывает, что была совершена ошибка, а неповиновение во время исправления только прибавляет неправильное к неправильному. «Мы оказывали им почтение», — фиксирует отношение послушных детей к своим отцам: они не убегали из дома в раздражении и не впадали в такое уныние, чтобы оставить путь долга.
Из этого закона человеческого дома апостол указывает на смиренное и покорное поведение, которое должно быть у Бога, когда Он наказывает Своих детей: «Не лучше ли нам покориться Отцу духов?» «Намного скорее» указывает на контраст, предполагаемый аналогией: этот контраст по меньшей мере четырехкратный. Во-первых, прежнее наказание исходило от тех, которые были нашими отцами по плоти; другой дан Тем, Кто есть наш Небесный Отец. Во-вторых, один иногда управлялся из-за несовершенства знаний и раздражительного нрава; другой исходит от безошибочной мудрости и неутомимой любви. В-третьих, первое произошло в течение короткого периода времени, когда мы были детьми; другой продолжается на протяжении всей нашей христианской жизни. В-четвертых, тот был создан для нашего временного блага; другой имеет в виду наше духовное и вечное благополучие. Тогда насколько же больше мы должны с готовностью подчиняться последнему.
«Не лучше ли нам подчиниться Отцу духов?» По своей природе мы не подчиняемся. Мы рождаемся в этом мире, наполненном духом неповиновения: как потомки наших мятежных прародителей, мы наследуем их злую природу. «Человек рождается, как осленок дикого осла» (Иов 11:12). Это очень неприятно и унизительно, но тем не менее это правда. Как сказано в Исаии 53:6: «мы совратились каждый на свою дорогу».
и это противодействие открытой воле Бога. Даже при обращении эта дикая и бунтующая природа не искореняется. Дана новая природа, но старая противится ей.
Именно поэтому нам необходимы дисциплина и обличение, и великий замысел их состоит в том, чтобы подчинить нас Отцу духов. Быть «подчиненным отцу» — это фраза огромной важности, и нам следует понимать ее различные значения.
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1. Это означает молчаливое согласие с суверенным правом Господа поступать с нами так, как Ему угодно. «Я был нем, и не открывал уст моих, потому что Ты сделал это» (Пс. 39:9). Долг святых – быть немыми под розгой и молчать перед самыми острыми скорбями. Но это возможно только тогда, когда мы видим в них руку Божию. Если Его рука не будет видна во время испытания, сердце не будет ничего делать, кроме раздражения и негодования. «И сказал царь: что мне до вас, сыны Саруи? Пусть он проклянет, потому что Господь сказал ему: прокляни Давида. Кто тогда скажет: «Зачем ты это сделал?» И сказал Давид Авишай и всем слугам своим: вот, сын мой, вышедший из чресл моих, ищет души моей; тем более может сделать это Вениамитянин этот? оставь его, и пусть проклинает, ибо Господь повелел ему". (2 Сам. 16:10, 11). Какой это был пример полного подчинения верховной воле Всевышнего! Давид знал, что Семей не мог проклясть его без позволения Бога.
«Это успокоит мое сердце,
То, что назначил мой Бог, является лучшим».
Но, за редкими исключениями, необходимы многие наказания, чтобы привести нас в это место и удержать нас там.
2. Оно подразумевает отказ от своеволия. Подчинение Отцу предполагает подчинение и покорность Ему. Благословенная иллюстрация этого находится в книге Левит 10:1-3: «И взяли Надав и Авиуд, сыновья Аарона, каждый из них кадильницу его, и вложили в нее огонь, и возложили на нее фимиам, и вознесли чужой огонь пред Господом. , чего Он не повелел им. И вышел огонь от Господа, и пожрал их, и они умерли пред Господом. И сказал Моисей Аарону: это то, что сказал Господь, сказав: Я освятюсь в них, приблизьтесь ко Мне, и пред всем народом Я прославлюсь. А Аарон промолчал». Учитывайте обстоятельства.
Двое сыновей Аарона, скорее всего, в то время были в состоянии алкогольного опьянения, внезапно были отсечены Божественным судом. Их отец не предупредил его, чтобы подготовить его к этому испытанию; однако он «молчал!» О, не ссорьтесь с Иеговой; будьте глиной в руках Горшечника; возьмите на себя иго Христа и научитесь от Того, Кто был «кротким и смиренным сердцем».
3. Это означает признание Божьей праведности и мудрости во всех Его отношениях с нами. Мы должны оправдать Бога. Так сделал псалмопевец: «Знаю, Господи, что суды Твои правы, и что Ты по верности сокрушил меня» (Пс. 119:75). Давайте позаботимся о том, чтобы Мудрость всегда была оправдана ее детьми: пусть наше исповедание ее будет:
«Праведен Ты, Господи, и правдивы суды Твои» (Пс. 118:137). Что бы ни было послано, мы должны оправдать Отправителя всего: Судья всей земли не может поступить неправильно. Подавите же мятежный ропот: «Чем я сделал, чтобы заслужить такое обращение со стороны Бога?» и скажи вместе с псалмопевцем: «Он не воздал нам по грехам нашим и не воздал нам по беззакониям нашим» (Пс. 103:10). Почему, мой читатель, если бы Бог поступал с нами только по строгому правилу Своей справедливости, мы уже давно были в аду: «Если Ты, Господи, заметишь («вменишь») беззакония, Господи, кто устоит? " (Пс. 130:3).
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Вавилонское пленение было самым тяжелым бедствием, которое Бог когда-либо навлек на Свой земной народ во времена Ветхого Завета. времена, но даже тогда обновленное сердце признавало в нем праведность Божию: «Итак, Боже наш, Боже великий, сильный и страшный, хранящий завет и милость, да не покажется малой вся беда пред Тобою, пришедшая на нас, на царей наших, на князей наших, и на священников наших, и на пророков наших, и на отцов наших, и на весь народ Твой, со времен царей Ассирийских до сего дня.
Однако Ты справедлив во всем, что обрушивается на нас: ибо Ты поступал правильно, а мы поступали зло» (Неемия 9:32, 33). Враги Бога могут говорить о Его несправедливости, но пусть Его дети провозглашают Его праведность. Потому что Бог добр, Он не может делать ничего, кроме того, что правильно и хорошо.
4. Это включает в себя признание Его заботы и чувство Его любви. Есть угрюмое подчинение, а есть веселое подчинение. Существует фаталистическое подчинение, занимающее такую позицию, — это неизбежно, поэтому я должен подчиниться ему; и есть благодарное подчинение, когда мы с благодарностью принимаем все, что Богу будет угодно послать нам. «Благо мне, что я пострадал, чтобы научиться уставам Твоим» (Пс. 119:71). Псалмопевец смотрел на свои наказания глазами веры и при этом ощущал стоящую за ними любовь. Помните, что когда Бог приводит Свой народ в пустыню, это делается для того, чтобы они могли больше узнать о Его достаточности, а когда Он бросает их в печь, это для того, чтобы они могли больше наслаждаться Его присутствием.
5. Оно предполагает активное исполнение Его воли. Истинное подчинение «Отцу духов» — это нечто большее, чем пассивное действие. Остальные значения этого выражения, которые мы рассмотрели выше, носят более или менее отрицательный характер, но есть в нем и положительная, активная сторона, и важно, чтобы это было нами признано. Быть «подчиненным» небу также означает, что мы должны поступать по Его заповедям и идти по пути Его заповедей. Отрицательно: мы не должны быть ропщущими бунтовщиками; положительно, мы должны быть послушными детьми. От нас требуется быть покорными Слову Божьему, чтобы наши мысли формировались и наши пути регулировались им. Есть не только страдание по воле Божией, но и ее исполнение – фактическое исполнение долга. Когда мы произносим в молитве, данной нам Спасителем, прошение «Да будет воля Твоя», имеется в виду нечто большее, чем благочестивое согласие на довольство Всевышнего: оно также означает: да будет воля Твоя мною исполнена. Таким образом, подчинение «Отцу духов» — это практическое обладание Его Светлостью.
В нашем тексте предлагаются две причины такого подчинения. Во-первых, потому что Тот, с кем нам нужно иметь дело, — это наш Отец. О, как глубоко мы должны быть благодарны за то, что Господь Бог предстает нам как «Отец» — наш Отец, потому что Отец нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа, и Он оказал Ему совершенное послушание. Вполне справедливо и справедливо, что дети должны уважать своих родителей, находясь в полном подчинении им: не делать этого — значит игнорировать их отношения, презирать их авторитет и пренебрегать их любовью. Тем более мы должны подчиняться Отцу нашему Небесному: в Нем нет ничего деспотического: Его заповеди не тяжки: Он имеет в сердце только наше добро. «Вот, какую любовь дал нам Отец, чтобы нам называться сынами Божиими» (1 Иоанна 3:1), тогда давайте искренне постараемся выразить нашу благодарность, послушно ступая перед Ним, как послушные дети, и неважно как
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могут быть таинственными Его отношения с нами, скажем со Спасителем: «Неужели Мне не пить чаши, которую дал Мне Отец Мой?» (Иоанна 18:11).
Конкретный титул Бога, встречающийся в нашем тексте, требует краткого комментария. Оно противопоставлено «отцам нашей плоти», имея в виду зачатие ими наших тел.
Действительно, наши тела также являются реальным творением Бога, однако Ему угодно в связи с этим использовать человеческие средства. Но что касается нематериальной части нашего существа, то Бог является его непосредственным и единственным Творцом. Как сказал знаменитый Оуэн: «Душа немедленно создаётся и вселяется, не имея другого отца, кроме Самого Бога», и справедливо этот выдающийся богослов добавил: «Это основная причина нашего совершенного подчинения Богу во всех несчастьях, а именно: что наши души принадлежат Ему, являются непосредственным продуктом Его Божественной силы и находятся только под Его правлением. Не может ли Он поступить со Своими душами так, как пожелает?» Выражение «Отец духов» опровергает, таким образом, заблуждение традуцианистов, которые полагают, что душа, как и тело, передается нашими родителями. В Числах 16:22 Он назван «Богом духов всякой плоти», что естественно относится ко всем людям; тогда как «Отец духов» в нашем тексте включает в себя новую природу возрожденного.
Вторая причина нашего подчинения Отцу состоит в том, что в этом заключается тайна истинного счастья, на которую указано в заключительных словах нашего текста «и живи». Первое значение этих слов — «и будь счастлив». Это ясно из Второзакония 5:33: «Поступайте всеми путями, которые повелел вам Господь, Бог ваш, чтобы вы были живы, и чтобы хорошо было вам, и чтобы продлились дни ваши на земле». которым вы будете владеть: обратите внимание, что слова «продлите дни ваши» добавлены к «чтобы вы могли жить», что, очевидно, означает «чтобы вы были счастливы» - сравните Исход 10:17, где фараон назвал бедствия, вызванные язвами: « эта смерть». Жизнь перестает быть жизнью, когда мы несчастны. Это создание по воле Божией нашего пристанища, которое обеспечивает истинное место покоя для сердца. Непокорные раздражительны и несчастны, но «великий мир у любящих закон Твой, и ничто не соблазнит их» (Пс. 118:165). «Возьмите иго Мое на себя, — сказал Христос, — и найдете покой душам вашим». Увы, большинство исповедующих христианство настолько мало подчиняются небесам, что у них достаточно религии, чтобы сделать их несчастными.
«Не лучше ли нам подчиниться Отцу духов и жить?» Несомненно, слова этого стиха указывают на задуманный контраст с Второзаконием 21:18-21: «Если у кого будет упрямый и непокорный сын, который не повинуется ни голосу отца своего, ни голосу матери своей, и что Когда накажут его, не послушает их: Тогда схватят его отец его и мать его и выведут его к старейшинам города его и к воротам места его... И все люди из города его побьют его камнями, чтобы он умер». «Увеличение духовной жизни в этом мире и жизни вечной в мире грядущем — вот к чему они (слова «и живут») стремятся» (Джон Оуэн).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 91
Божественное наказание
(Евреям 12:10)
Осмелится ли какой-нибудь христианин в здравом уме молиться: «Пусть я не буду страдать, какую бы пользу это мне ни принесло?» А если бы он не хотел и боялся так молиться, то зачем ему роптать, когда так выпадает? Увы, какой большой разрыв обычно существует между нашей молитвой и остальными нашими действиями. Снова; если бы наш спасатель вывихнул нам плечо, вытаскивая нас из воды, в которой мы тонули, разозлились бы мы на него? Конечно, нет. Тогда зачем злиться на Господа, когда Он сокрушает тело, чтобы улучшить душу? Если Бог отнимет внешние утешения и наполнит нас внутренним миром, если Он отнимет наше мирское богатство, но даст нам больше истинного богатства, то вместо того, чтобы иметь повод для жалоб, мы имеем обильный повод для благодарения и хвалы.
Тогда почему я должен бояться войти в темную шахту скорби, если убежден, что она ведет к золотым рудникам духовного опыта.
В Священном Писании скорби сравниваются с огнём, очищающим от сор (1 Пет. 1:7), с вентилятором, прогоняющим мякину (Мф. 3:12), с секатором, отсекающим лишние ветки и делающим новые. плодоносны остальные, оставшиеся (Иоанна 15:2), врачу, очищающему от яда (Исаии 27:9), вспахиванию и боронованию земли, чтобы она была подготовлена к получению доброго семени (Иер. 4:3). Тогда почему мы должны так расстраиваться, когда Богу угодно использовать огонь на нас, чтобы удалить наши шлаки, использовать веер, чтобы отсеять плевелу, взять секатор, чтобы отсечь излишки нашей души? , чтобы дать нам лекарство, чтобы очистить нашу развращенность и грязь, чтобы вбить в нас плуг, чтобы взрыхлить нашу залежь и уничтожить сорняки, которые растут в наших душах? Не должны ли мы скорее радоваться тому, что Он не оставит нас одних в нашей плоти, но уготовит нас стать причастниками Его святости?
Маленького ребенка нужно сильно уговаривать (иногда даже больше!), чтобы заставить его принять лекарство. Он может быть очень болен, и мать может искренне уверять его, что неприятное снадобье принесет верное облегчение; но малыш кричит: «Я не могу этого вынести, это так противно». Но взрослым, как правило, не нужно, чтобы врач спорил и умолял их: они проглотят самое горькое лекарство, если убеждены, что оно принесет им пользу. Применение этого к духовным вопросам очевидно. Те христиане, которые являются всего лишь духовными младенцами, раздражаются и злятся, когда их призывают претерпеть Божественное наказание, не зная, какую пользу они получат, если оно будет принято в правильном духе. Но те, которые возросли в благодати и стали людьми в Господе, которые знают, что любящим Бога все содействует ко благу, и которые на опыте научились драгоценным плодам, происходящим от освященных страданий, принимают от Бога самые горькие чашу и поблагодарите Его за это.
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Но, увы, многие из Божьего народа всего лишь младенцы в эксперименте, и их нужно сильно уговаривать, чтобы примирить их с чашей испытания. Поэтому необходимо представлять на наше рассмотрение один аргумент за другим. Именно так обстоит дело в 12-й главе Послания к Евреям: если одной линии рассуждений недостаточно, возможно, подойдет другая. Христианин очень скептичен и требует больших убеждений. Мы слышали, как человек говорил тому, кто утверждает, что он сделал или может сделать что-то замечательное: «Ты должен показать мне, прежде чем я поверю тебе». Большинство из нас во многом похожи в том, что касается духовных вещей. Хотя Священное Писание снова и снова уверяет нас, что наказание исходит из любви нашего Отца и предназначено для нашего блага, тем не менее, мы медленно, очень медленно верим в это. Поэтому здесь апостол переходит от одного соображения к другому, чтобы успокоить сердца и утвердить веру своих страждущих братьев в этом важном вопросе.
О, если бы наши сердца были настолько научены Духом, наше понимание настолько просвещено, наша вера настолько укреплена Им, чтобы мы были более благодарны и все более благодарны за милосердное наказание нашего Отца. Каким доказательством Его любви является то, что, наказывая нас, Его цель состоит в том, чтобы приблизить нас к Себе и сделать нас более похожими на Своего благословенного Сына. Чем выше мы ценим здоровье, тем охотнее мы принимаем то, что могло бы вылечить нашу болезнь; и чем больше мы ценим святость (которая является здоровьем нашей души), тем больше мы будем рады тому, что является средством умножить ее в нас. Мы находимся на низком уровне духовного опыта, если не делаем ничего, кроме простого «кланяемся» руке небес. Писание говорит: «Всегда за все благодарите Бога и Отца, во имя Господа нашего Иисуса Христа» (Еф. 5:20); и еще раз призывает нас: «Радуйтесь всегда в Господе» (Флп. 4:4). Мы должны «славиться в скорби» (Рим. 5:3), и мы это сделаем, когда более ясно и полно почувствуем, какие благословенные плоды приносятся под секатором.
«Ибо они наказывали нас в течение нескольких дней по своему усмотрению, а Он для нашей пользы, чтобы мы были причастниками святости Его» (ст. 10). Это продолжение того, что было до нас в предыдущем стихе. Приводится еще одна причина, почему христиане должны быть
«в подчинении» своему Небесному Отцу, когда на них возложен Его исправляющий жезл.
Им подобает поступать так не только из-за отношений, существующих между ними, но и из-за выгод, которые они получают от этого. Соображение, которое апостол теперь представляет вниманию страждущих святых, на самом деле двоякое. Во-первых, наказание, которое мы получили от наших земных родителей, касалось главным образом нашего блага в этой жизни, тогда как дисциплинарные меры нашего небесного Отца направлены на жизнь грядущую (2 Кор. 4:17). Во-вторых, наказание наших земных родителей часто было результатом их каприза, а иногда и раздражительности характера, но жезл нашего Небесного Отца владеется бесконечной добротой и мудростью и имеет в виду наше благополучие.
Мы считаем, что слова «ибо наказывали нас за несколько дней» относятся не столько к краткому периоду нашего детства, сколько к тому факту, что наши родители имели в виду только наши временные интересы, тогда как Бог имеет в виду наше вечное благополучие. перед ним. «Апостол, кажется, приводит это обстоятельство для того, чтобы противопоставить поступки земных родителей поступкам Бога. Одно из обстоятельств состоит в том, что исправления земных родителей имели гораздо менее важную цель, чем исправления Бога. Они относились к этой жизни — жизнь такая короткая
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можно сказать, что оно продлится всего лишь «несколько дней». Однако, чтобы на столь короткий срок получить пользу от отцовского исправления, мы покорились без ропота.
Гораздо охотнее нам следует подчиняться той дисциплине, исходящей от руки нашего Небесного Отца, которая призвана распространять свои блага на всю вечность» (А. Барнс).
Добавленные слова «по их собственному усмотрению» или «как показалось им благом» указывают на еще один контраст между дисциплинарными действиями наших земных родителей и дисциплинарными действиями нашего Небесного Отца. В их немощи иногда к нам применяли розгу в порыве гнева, а не из любовного желания исправить наши нравы. «Значит, это было иногда самовольно или под влиянием страсти. Это дополнительная причина, почему мы должны подчиняться небу. Мы подчинялись нашим земным родителям, хотя их исправление было иногда страстным и имело целью удовлетворить их собственное удовольствие». вместо того, чтобы способствовать нашему благу. В семьях много такого рода наказаний, но ни одно из них не находится под управлением Бога. «Но Он для нашей пользы», никогда из страсти, из каприза, из властолюбия. или превосходства, но всегда для нашего блага» (А. Барнс).
Особый вклад, который наш нынешний стих вносит в тему наказания, заключается в том, что здесь апостол раскрывает общую цель или замысел Бога в нем, а именно «нашу пользу». И следует отметить, что все, что Он задумал, обязательно должно осуществиться, ибо Он сделает средства, которые Он использует, эффективными для достижения Своей цели. Многочисленны блага постигнуты и разнообразны плоды, произведенные через и посредством Божественного наказания. Это слово «для нашей выгоды»
является очень всеобъемлющим, включая развитие нашего характера, обогащение нашей духовной жизни, более близкое соответствие образу Христа. Та же самая истина снова обнаруживается в словах «чтобы нам быть причастниками святости Его», чтобы наши похоти были умерщвлены, наши благодати оживились, наши души освятились. Какова бы ни была форма, степень или продолжительность наших страданий, все устроено бесконечной мудростью, чтобы обеспечить достижение этой цели.
Но конкретизируем: польза Божественного наказания —
1. Оно отлучает нас от мира. Одной из величайших неожиданностей христианской жизни писателя в отношении своих собратьев-святых было не их невежество и даже не их непоследовательность, а их приземленность, их нежелание покинуть этот мир. Как «странники и паломники» мы должны тосковать и тосковать по нашему Небесному Дому; как те, кто находится вдали от Него, кого они любят больше всего, мы должны желать «отойти и быть с Ним»
(Флп. 1:23). Пол сделал. Христос обещал вернуться за Своим народом, однако как немногие из них ежедневно взывают: «Итак, приди, Господь Иисус». Как редко мы слышим, как они говорят на языке матери Сисары: «Почему Его колесница так долго идет? Зачем медлят колеса Его колесницы?»
«И все испытания здесь мы видим
Должно заставить нас жаждать быть с Тобой».
Писание говорит об этом мире как о «сухой и жаждущей земле, где нет воды» (Пс. 63:1), и Бог хочет, чтобы мы доказали это на своем опыте. Его Слово также утверждает, что этот мир — «темное место» (2 Пет. 1:19), и Он хочет, чтобы мы открыли, что это так.
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Можно было бы подумать, что после того, как душа однажды увидела Царя в Его красоте, она отныне не обнаружит никаких других достопримечательностей. можно было бы предположить, что, утолив жажду у Источника живой воды, мы больше не захотим пить из ненасытных и оскверненных водоемов этого мира. Несомненно, теперь, когда мы ощутили вкус и предвкушение самих Небес, нас будет отталкивать и тошнить от бедной оболочки, которую может предложить этот мир. Но увы! «старик» все еще в нас, неизменный; и хотя Божественная благодать подавляет его деятельность, тем не менее он вполне жив. Именно поэтому мы призваны «распинать плоть с ее страстями и похотями». А это не только неприятная, но и очень трудная задача. Поэтому Бог в Своей милости помогает нам: помогите нам наказаниями, которые служат тому, чтобы ослабить корни наших душ вниз и укрепить якорь наших сердец к Небесам.
Бог делает это разными способами. Иногда Он заставляет нас терять уверенность и уводить нас от общения с мирами, подвергаясь жестокому обращению с их стороны.
«Выйдите из среды их и отделитесь» — вот слово Господа Своему народу. Но они не спешат прислушиваться; часто их приходится изгонять. Так и с мирскими удовольствиями: Бог часто делает виноград земных радостей горьким для нашего вкуса, чтобы мы уже не стремились к нему. Именно земные разочарования и мирские разочарования заставляют нас вздыхать о нашем Небесном Доме. Пока евреи наслаждались землей Гесем, они были довольны: требовалось тяжелое и жестокое рабство, чтобы подготовить их к отправке в землю обетованную. Однажды мы были знакомы с христианином, который выработал привычку встречать каждую мирскую трудность или испытание для плоти словами: «Это всего лишь еще один гвоздь в моем гробу». Но это очень мрачный взгляд на вещи: скорее, дети Божьи должны говорить после каждого испытания или несчастья: «Это разрывает еще одну нить веревки, которая связывает меня с этим миром, и заставляет меня еще больше стремиться к Небесам.
2. Это еще больше отбрасывает нас к Богу. По своей природе мы наполнены духом независимости. Падшие сыновья Адама подобны жеребятам диких ослов. Наказание предназначено для того, чтобы лишить нас нашей самодостаточности, заставить нас чувствовать слабость и беспомощность.
Если «в скорбях своих с раннего утра взыщут Меня» (Ос. 5:15), то, несомненно, скорби – к нашей «пользе». Испытания и неприятности часто ставят нас на колени; болезни и скорби заставляют нас искать Господа. В четырех Евангелиях очень заметно, как редко мужчины и женщины, бывшие в здравии и силе, искали Христа; именно беда и болезнь привели их к великому Врачу. Дворянин попал на небеса — почему? Потому что его сын был при смерти. Иаир искал Учителя — почему? Потому что его маленькая дочь была такой низкой. Хананеянка взяла интервью у Господа Иисуса. Почему? От имени ее измученной дочери. Сестры Лазаря отправили послание отсутствующему Спасителю – почему?
Потому что их брат был болен.
Скорби могут быть очень горькими, но они являются прекрасным тонизирующим средством для души и лекарством, которое Бог часто использует для нас. Наиболее ярко это показано в Псалме 107 — прочитайте внимательно стихи с 11 по 28. Обратите внимание, что это происходит тогда, когда люди «унижаются», когда они «страдают»,
когда они «в полном смятении», они «взывают к Господу в своей скорби». Да, это
«беда», которая заставляет нас обращаться к Господу не механически и формально, а с глубокой серьёзностью. Помните, что «много может действенная горячая молитва праведника». Когда вы замечаете, что огонь в вашей комнате тускнеет, вы не
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всегда кладите еще угля, а просто перемешивайте кочергой; поэтому Бог часто использует черную кочергу невзгод, чтобы пламя преданности могло гореть ярче.
Ах, братья мои, все мы наслаждаемся тем, что нас заставляют лежать на «зеленых пастбищах» и ведут к «тихим водам»; однако постоянное духовное наслаждение не было бы ни для славы Божией, ни для нашего высшего блага. И почему бы нет? Потому что наши сердца вскоре будут больше заняты благословениями, а не Самим Благословляющим.
Часто овец приходится выводить в сухую и пустынную пустыню, чтобы они могли лучше осознать свою зависимость от Пастыря. Можем ли мы не увидеть здесь одну причину, почему некоторые святые так быстро теряют свою уверенность: они больше заняты своей благодатью или комфортными чувствами, чем Даятелем их. Бог — ревнивый Бог, и Он не потерпит идолов в сердцах Своего народа. Ощущение принятия Господа — действительно благословенная вещь, однако оно становится помехой, если его ценить выше, чем Самого Спасителя.
3. Это делает обетования Божьи более ценными для нас. Беда часто действует на нас, как острый нож, открывающий нам истину Божию и наши сердца к истине. Опыт открывает проходы, которые в противном случае были бы закрыты. В Библии есть много текстов, которые ни один комментатор не сможет помочь чаду Божьему: их нужно истолковывать на основе опыта. Павел написал свои глубочайшие послания, находясь в тюрьме; Иоанн был «в скорби»
на Патмосе, когда он получил Откровение. Если вы спуститесь в глубокий колодец или шахту днем, вы увидите тогда сияние звезд, которых не было видно с поверхности земли; поэтому Бог часто унижает нас, чтобы мы могли ощутить сияющую красоту некоторых из Его утешительных заверений. Обратите внимание, как Иаков в 32-й главе Бытия ссылался на Божьи обетования, когда услышал, что приближается Исав с четырьмястами воинами! Обещания воскресения значат гораздо больше для христиан, когда некоторые из их близких были удалены смертью.
«Когда ты пройдешь через воды, Я буду с тобой; и через реки, они не потопят тебя; когда ты пройдешь через огонь, ты не обожжешься»
(Ис. 43:2) значит гораздо больше для страждущих душ, чем для тех, кто не находится под розгой. Точно так же многочисленные обещания «не бойся» наиболее ценны, когда наши силы подводят нас и мы готовы погрузиться в отчаяние. Как сказал покойный Ч.Х. Сперджен имел обыкновение говорить: «Есть некоторые стихи, написанные как бы тайными чернилами, которые нужно подержать перед огнем невзгод, прежде чем они станут видимыми». В Иове, Псалмах и Плаче Иеремии есть много отрывков, которые не обращают внимания на тех, кто светит солнце; но которые во времена невзгод подобны долгожданным лучам луны в темную ночь. Именно болезненное жало в плоть научило Павла блаженству этого текста: «Довольно для тебя благодати Моей, ибо сила Моя совершается в немощи» (2 Кор. 12:9).
4. Это дает нам право сочувствовать другим. Если мы никогда не ступали по юдоли скорби и скорби, мы действительно не можем «плакать с плачущими». Есть некоторые хирурги, которые были бы более нежными, если бы сами пострадали от переломов костей. Если мы никогда не сталкивались с большими неприятностями, мы можем быть всего лишь плохими утешителями для других. Даже о нашем Спасителе написано: «Ибо, Сам, претерпев искушение, может помочь искушаемым» (Евр. 2:18). Буньян никогда не смог бы написать книгу, которую он
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так и было бы, если бы Бог не позволил Дьяволу искушать и жестоко избивать его в течение стольких лет. Как ясно все это изложено во 2 Коринфянам 1:4: «Утешающий нас во всякой скорби нашей, чтобы мы могли утешать находящихся во всякой скорби тем утешением, которым утешаемся мы сами от Бога». Лютер часто говорил: «Три вещи делают хорошего проповедника: молитва, размышление и искушение».
5. Оно демонстрирует нам блаженство и достаточность Божественной благодати. «Довольно для тебя благодати Моей, ибо сила Моя совершается в немощи» (2 Кор. 12:9). Но чтобы доказать это, нас нужно привести в место суровых испытаний и испытаний и заставить почувствовать нашу собственную некомпетентность и ничтожность. Братья, если вы всю свою жизнь преуспевали в бизнесе и всегда жили легко в финансовом отношении, то, вероятно, вы очень мало знаете о том, что сила Божья совершенствуется в вашей слабости. Если вы всю свою жизнь были здоровы и никогда не страдали от сильной слабости и боли, то, скорее всего, вы мало что знаете о силе Божьей. Если вас никогда не посещали трудные ситуации, которые доводили вас до крайности, или душераздирающие утраты, возможно, вы не открыли для себя большую часть достаточности Божественной благодати.
Вы читали об этом в книгах или слышали, как об этом говорят другие, но это совсем не то же самое, что экспериментальное знакомство с этим самим. Именно большие скорби демонстрируют достаточность Божьей силы, чтобы выдержать самые суровые испытания, и показывают, что Его благодать может поддержать сердце даже при самых тяжёлых потерях.
Именно в самую штормовую погоду капитан уделяет больше всего внимания управлению своим кораблем; поэтому именно в периоды стресса и скорби христиане обращают больше всего внимания: «Итак приступим с дерзновением к Престолу Благодати, чтобы получить милость и обрести благодать для помощи во время нужды» (Евр. 4:16). . Если бы Израиль направился прямо в Ханаан, он бы упустил нежную заботу Иеговы в пустыне. Если бы Лазарь не умер, Марфа и Мария не получили бы такого явления Христа, как Воскресение и Жизнь. И если бы ты, мой брат, моя сестра, не был брошен в печь скорби, ты бы не познал близости и драгоценности Его присутствия с тобой там.
Да, Бог хочет, чтобы мы доказали реальность и достаточность Его благодати.
6. Это развивает наши духовные качества. Это ясно изложено в известном отрывке из Послания к Римлянам 5:3-5: «Хвалимся и скорбями, зная, что от скорби происходит терпение, от терпения опытность, от опытности надежда, а надежда не постыжает». Этот
«Радость» происходит не в скорбях, рассматриваемых сами по себе, а в том, что христианин знает, что они назначены его Отцом, и из-за их благотворного воздействия. Здесь упоминаются три из этих эффектов или духовных милостей, возникших таким образом. Во-первых, от скорби происходит «терпение». Терпение процветает только в условиях ударов и разочарований: оно даже не требует упражнений, пока дела идут гладко и приятно.
Освященные скорби вызывают в деятельности ту силу и стойкость, о которых свидетельствует смиренное перенесение страданий. Терпение, о котором здесь идет речь, означает избавление от ропота, отказа брать дело в свои руки (что создает лишь дополнительные неприятности), удовлетворенное ожидание Божьего времени избавления и настойчивое следование по пути долга.
77

Во-вторых, терпение порождает опыт, то есть жизненно важный опыт реальности того, что мы исповедуем; личное знакомство с тем, что раньше мы знали лишь теоретически; переживание достаточности Божественной благодати для поддержки и поддержания; опыт верности Бога, что Он — «скорый помощник в беде»; переживание драгоценности Христа, такое же, как три еврея в печи. Греческое слово, обозначающее
«опыт» также означает «получение доказательства». Терпеливое подчинение, которое скорбь оказывает на святого, доказывает и ему, и его братьям реальность его доверия Господу: оно демонстрирует тот факт, что вера, которую он исповедует, является подлинной. Вместо того, чтобы его вера была побеждена, она торжествует. Испытание корабля – выдержать шторм; то же самое и с верой. Настоящая вера всегда говорит: «Хотя Он и убьет меня, я все же буду доверять Ему». В-третьих, опыт порождает надежду. Это благодать, предвосхищающая будущее. Пока обстоятельства складываются так, как нам нравится, наш взгляд преимущественно ограничивается настоящим: но горести и испытания заставляют нас жаждать будущего блаженства. «Как орел тревожит гнездо свое... так Господь вёл Израиля» (Втор. 32:11, 12). Бог удаляет нас из наших удобных мест отдыха, чтобы научить нас пользоваться крыльями надежды.
7. Это приводит нас к общению со страданиями Христа. Крест – символ христианского ученичества. Как шрамы, которые раненый солдат ценит превыше всех других отличий, так и наши страдания являются доказательством нашего единства со Христом (Рим. 8:17). Мало того, они заставляют нас еще больше ценить то, что Он претерпел ради нас. Хотя у нас их много, мы не можем должным образом оценить или оценить бедность, которую претерпел наш Спаситель. Пока мы наслаждаемся удобной кроватью, мы не можем по-настоящему сочувствовать Тому, Кому «негде было преклонить голову». Только когда какой-нибудь знакомый друг, на которого мы рассчитывали, подло предал наше доверие, мы можем приобщиться к тому, что Спаситель претерпел из-за вероломства Иуды. Только когда какой-нибудь брат отрекся от тебя, ты начинаешь понимать, что чувствовал Христос, когда Петр отрекся от Него. Когда мы, в некоторой степени, получаем экспериментальное знакомство с такими испытаниями, это делает Христа более ценным для нас и позволяет нам больше ценить все, через что Он прошел ради нас. В грядущий день мы разделим Его престол; теперь нам выпала честь вкусить Его крест.
Итак, если испытания и невзгоды под руководством Бога приносят такие восхитительные плоды, тогда приветствуем наказания, которые предназначены «для нашей пользы». Пусть пройдут дожди разочарования, если они поливают растения духовной благодати. Пусть дуют ветры невзгод, если они служат более надежному укоренению в благодати деревьев, посаженных Господом. Пусть солнце процветания затмится, если это приведет нас к более тесному общению со Светом жизни. О, братья и сестры, какими бы неприятными они ни были для плоти, наказаний следует не бояться, а приветствовать, поскольку они предназначены для того, чтобы сделать нас «причастниками святости Божией».
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 92
Божественное наказание
(Евреям 12:11)
Возможно, одна из причин того, почему сегодня так мало пишут о Божественном наказании и почему оно так редко становится темой кафедры, заключается в том, что оно не соответствует ложному нраву и чувствам этого поверхностного века. Подавляющее большинство проповедников — человекоугодники, и они тщательно настраивают свои паруса под ветер народного мнения. Им платят за то, чтобы они говорили «гладкие вещи», а не те, которые могут беспокоить, чтобы успокоить совесть, а не исследовать ее. Все, что неприятно, скорбно, торжественно, внушает страх, старательно избегается и заменяется привлекательными, веселыми и утешительными предметами.
Следовательно, сейчас проповедник не только редко останавливается на вечном наказании нечестивых и призывает неспасенных бежать от грядущего гнева, но и христиане очень мало слышат о жезле Отца, о стонах, которые он вызывает, или о плодах. оно потом производит. Пятьдесят лет назад верный служитель Божий написал:
«Одна из банальностей сегодняшнего дня состоит в том, что религия — это не мрачная, а веселая вещь. Хотя легко понять, что имел в виду тот, кто первым выступил против этого утверждения, — либо болезненную и самонадеянную унылость, либо к невежественному представлению о мире, однако, как это обычно понимают, нет ничего менее правдивого. Блаженны плачущие.
Горе вам, смеющимся. Узок путь. Если кто хочет служить Мне, пусть возьмет крест свой и следует за Мною. Тот, кто ищет жизни своей, потеряет ее. Хотя христианин и помазывает свою голову и умывает лицо, он всегда постится; воля была сломлена небесами, ранив или лишив нас самых чувствительных мест; плоть постоянно распинается. Мы рождены не для того, чтобы быть счастливыми ни в этом мире, ни в нашем нынешнем состоянии, а наоборот, чтобы быть несчастными; более того, постоянно стараться быть мертвым для себя и мира, чтобы дух мог обладать Богом и радоваться Ему.
«Как существует ложный и болезненный аскетизм, так существует и ложная и пагубная тенденция прикрывать мирской и поверхностный образ жизни фразой «религия радостна и не является врагом жизнерадостности». Если взять очень простой и очевидный пример. Что подразумевается под «веселым, приятным воскресеньем?» Несомненно, люди заблуждались в сторону строгости и законничества, но «веселое воскресенье» — это то воскресенье, когда есть много общения с Богом в молитве и размышлении о Божьем Словом, много предвкушения небесных радостей в хвале и общении с братией? Увы! слишком многие понимают под веселым воскресеньем день, в котором духовный элемент сведен к минимуму» (Адольф Сапфир).
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Увы, с тех пор условия стали намного хуже. Привлекательности мира и все, что приятно плоти, были сведены в тысячи
«церкви» (?) под предлогом того, что они «необходимы для удержания молодежи».
Даже в тех местах, где барьеры еще не были опущены, где еще не терпятся более грубые формы мирского, проповедь обычно носит такой характер, что мало кого она может вызвать беспокойство. Тот, кто останавливается на чрезвычайной греховности греха, кто настаивает на том, что Бог не потерпит неосужденного греха даже в Своем собственном народе, но обязательно накажет его тяжелыми ударами, является «убивающей радостью», «возмутителем Израиля», «мятежником Израиля». Утешитель Иова»; и если он будет упорно соблюдать заповеди, увещевания, предостережения и постановления Священного Писания, то, скорее всего, вскоре обнаружит, что все двери для него закрыты. Но лучше это, чем быть соглашателем; лучше быть лишенным всякой проповеднической деятельности, чем пропустить «Молодец» Учителя в Грядущий День.
«Всякое наказание в настоящее время кажется не радостью, а печалью; но потом доставляет мирный плод праведности научающимся через него» (стих 11). В этом стихе апостол завершает обсуждение темы, которая сейчас так нежелательна для большинства исповедующих христианство. В этом он подводит итог всему, что он сказал о тех дисциплинарных страданиях, которые премудрый Бог навлекает на Свой народ в этой жизни, о Своем милостивом замысле и о возложенной на них обязанности принять их в правильном духе. Он подводит итог своему аргументу, сравнивая добро со злом, будущее с настоящим, суждение веры с чувствами плоти.
Наш нынешний текст добавлен к тому, что было сказано в предыдущих стихах, с целью предвосхитить и устранить возражение. После всех сделанных утешительных и ободряющих заявлений, а именно о том, что наказания исходят не от врагов, а от нашего Отца, что они посылаются не во гневе, а в любви, что они предназначены не для того, чтобы сокрушить, а
«ради нашей выгоды»; плотское чувство и природный разум выдвигают возражение: «Но мы не находим радости в наших страданиях, а вместо этого много скорби. Мы не чувствуем, что они для нашей пользы; мы не можем понять, как они могут быть таковыми; поэтому мы очень склонны сомневаться то, что ты сказал». Апостол признает силу возражения: в настоящее время наказание «кажется печальным, а не радостным». Но он вводит двойное ограничение или оговорку: по отношению к внешнему смыслу так только «кажется»; что касается времени, то это относится только к «настоящему времени». Сделав эту уступку, апостол обращается к возражающему и говорит: «Тем не менее». Он напоминает ему, что, во-первых, существует «после» за пределами настоящего момента, о котором следует помнить; во-вторых, он навязывает ему потребность быть
«осуществляемый таким образом»; в-третьих, он уверяет его, что если он будет так упражняться, то счастливым результатом будет «мирный плод». В тексте говорится о четырех вещах о наказании с точки зрения человеческого разума.
1. Все, что плотский разум может воспринимать в наших наказаниях, является лишь видимостью. Все, что плоть и кровь могут узнать о природе и качестве Божественных страданий, — это лишь их внешний и поверхностный вид. Глаз разума совершенно не способен обнаружить силу и ценность священных испытаний. Как часто нас обманывает одно «кажущееся»!
Это верно и в сфере природы: внешность, как известно, обманчива. Существует множество оптических иллюзий. Разве вы не замечали ночи, когда солнце садится на западе?
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что он намного больше, чем в зените? Однако на самом деле это не так; это только «кажется» так.
Стояли ли вы на палубе корабля посреди океана и, глядя на горизонт, внезапно испугались вида земли? — глухо очерченных очертаний побережья с возвышающимися холмами на заднем плане? Однако, в конце концов, это было всего лишь «кажущимся»; это были не что иное, как облака. Подобным образом вы читали о мираже, увиденном путешественниками в пустыне: над песками они видят вдали зеленые деревья и блестящую лужу воды; но это всего лишь оптический обман, каким-то образом вызванный атмосферой.
И если это так по отношению к естественным вещам, когда «кажущееся» не является действительным, видимое не является действительностью, то тем более это верно по отношению к вещам Божиим! Огорчения — это не то, чем они «кажутся». Кажется, что они работают на наше зло, а не на благо; поэтому мы склонны сказать: «Это сделал враг». Кажется, что они предназначены для нашего вреда, а не для нашей «прибыли», и мы ропщем и унываем. Так часто страх искажает наше видение; так часто неверие покрывает наши глаза пеленой, и мы преувеличиваем размеры испытаний в темноте и тусклом свете. Мы так часто бываем эгоистичны, любим свое плотское спокойствие; и поэтому духовная проницательность падает на упадок. Нет, наказания по настоящему кажутся не радостными, а «печальными»; но это потому, что мы смотрим на них через наши естественные чувства и в свете плотского разума.
2. Плотский разум судит о страданиях в свете НАСТОЯЩЕГО. У всех нас есть тенденция оценивать вещи в свете настоящего момента. Нечестивцы всегда готовы пожертвовать своими будущими интересами ради настоящего удовлетворения. Один из их любимых девизов: «Птица в руке стоит двоих в кустах». Может быть, это и звучит для ленивцев, но предприимчивые и прилежные скорее предпочтут немного потрудиться и обезопасить двоих. Человек — очень недальновидное существо, и даже христианин часто находится во власти тех же чувств, которые управляют нечестивыми. Свет настоящего, как правило, является худшим средством для формирования истинной оценки вещей. Мы находимся слишком близко к ним, чтобы получить правильную перспективу и увидеть вещи в их правильных пропорциях. Чтобы рассмотреть картину маслом с наилучшей стороны, нам нужно отойти от нее на несколько футов. Тот же принцип применим и к нашей жизни. Доказательство этого можно найти, оглядываясь назад на то, что было в прошлом. Сегодня христианин во многих прошлых переживаниях обнаруживает смысл, необходимость, ценность и даже разочарование, которых он не мог распознать в то время.
Случай с Иаковом очень важен и должен предостеречь нас от следования его глупому примеру. После того как Иосиф был разлучен со своим любящим отцом и когда он подумал, что потерял и Симеона, рассматривая все в свете «настоящего», он раздраженно сказал: «Все это против меня» (Быт. 42:36). . Такова часто скорбная жалоба, исходящая от нашего недальновидного неверия. Но позже Иаков осознал свою ошибку и обнаружил, что все это пошло на пользу ему и его близким. Увы, мы настолько нетерпеливы и порывисты, настолько заняты настоящим, что не можем смотреть вперед и верой предвидеть счастливое продолжение. Кроме того, последствия, которые несчастья оказывают на ветхого человека, лишают нас возможности правильно их оценить. Если сердце мое трепещет, если ум мой взволнован и душа моя поникла, то я не в состоянии судить о качестве и блаженстве Божественных скорбей. Нет, наказания в настоящее время не
«вроде бы радостно, но печально»; это потому, что мы так недальновидно смотрим на них и не можем смотреть вперед глазами веры и надежды.
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3. Плотскому разуму страдания никогда не кажутся «радостными». Это логически вытекает из того, что было до нас по первым двум пунктам. Потому что плотской разум видит только «кажущееся».
вещей, и поскольку он оценивает их только в свете «настоящего», страдания не радостны. Бог также не желает, чтобы они сами по себе были такими. Если бы несчастья сделали
«Кажутся» радостными, будут ли они вообще наказаниями? Земному родителю было бы мало пользы хлестать своего ребенка так, чтобы он вызывал только улыбку. Это было бы просто притворством; нет ума, нет пользы. Соломон сказал: «Синяя рана делает сердце лучше». Итак, если бы Божественные наказания не причиняли боли плоти и не вызывали бы стенания и вопля, какой доброй цели они могли бы служить? Если бы Бог посылал нам испытания такие, как мы желали, они вовсе не были бы наказаниями. Нет, страдания не «кажутся» радостными.
Они не радуются той форме, которую принимают. Когда Господь поражает, Он делает это в нежном месте, чтобы мы могли почувствовать боль. Они не радуются своей силе.
Часто мы склонны говорить: если бы испытание не было таким суровым или разочарование не было бы таким большим, я мог бы это вынести. Бог кладет в нашу чашу столько горьких трав, что глоток становится неприятным. Они не радуются во время их. Мы всегда думаем, что они приходят не в то время. Если бы это было предоставлено нашему выбору, они бы никогда не пришли; но если мы должны иметь их, мы выберем время, когда они будут наименее тяжкими; и таким образом упускают свое благословение. Они также не радуются используемым инструментам: «Если бы это был враг, я бы вынес его», — сказал Давид. Мы все так думаем. О, если бы мое испытание не было именно таким! Бедность я мог вытерпеть, но не упреки и клевету. Потерять собственное здоровье было бы тяжелым ударом, но я мог бы его вынести; но удаление этого дорогого ребенка, света моих очей, как я могу снова радоваться? Разве вы не слышали, чтобы братья так говорили?
4. Плотскому разуму страдания всегда кажутся «тяжелыми». Вероятно, самое печальное для христианина то, что он не может понять, какую пользу ему могут принести утрата или испытание. Если бы он мог так видеть, он бы возрадовался. Даже здесь мы должны ходить верой, а не видением. Но это легче сказать, чем сделать; да, это можно сделать только с Божьей помощью.
Обычно христианин вообще не понимает, почему на него послана такая беда; кажется, это приносит вред, а не пользу. Откуда эта финансовая потеря, хотя он больше отдавал на дело Господа? Почему такое ухудшение здоровья, когда его больше всего использовали в Его служении? Почему произошло увольнение учителя субботней школы именно тогда, когда он был больше всего нужен?
почему моего мужа отозвали, когда дети больше всего в нем нуждались? Да, такие страдания действительно тягостны для плоти.
Но отметим, что эти рассуждения лишь «кажущиеся». Христианин по благодати в конце концов побеждает. Фейт смотрит на облако (хотя часто это бывает очень поздно) и говорит: «Наказание было не таким суровым, как могло бы быть, конечно, оно не было таким суровым, как я заслуживала, и поистине это было ничто по сравнению с что Спаситель пострадал за меня. О, пусть вера изгонит плотской разум и скажет: «Ибо наше легкое страдание, которое лишь на мгновение, производит для нас гораздо более превосходную и вечную славу». Но обратите внимание, что это только тогда, когда мы смотрим не на то, что видимо, но на то, что невидимо» (2 Кор. 4:17, 18). Ибо во многом в вышеупомянутых четырех пунктах автор признает свою признательность на проповедь Ч. Х. Сперджена на тот же стих.
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«Однако после наученным через него доставляет мирный плод праведности». Вот что апостол противопоставляет оценке плотского разума и чувств наших естественных чувств. Лекарства, может быть, и неприятная вещь, но, если они благословлены Богом, восстановленное здоровье, которое они дают, станет хорошей компенсацией. Обрезанная лоза в конце зимы представляет собой жалкий вид, но ее тяжело обремененные осенью ветви оправдывают усилия садовника. Разве не
«потом» доказать Якову, что его скорбные рассуждения были совершенно напрасны? Иов, как мог, извивался под розгой, но разве его конец не был более удачным, чем его начало? Слава богу за это «Тем не менее, потом».
Однако это «после» также является очень испытующим словом: оно должно пронзить и испытать каждого из нас. Разве мы все не прошли через горе? Может ли кто-нибудь из нас, оглядываясь назад, не вспомнить времена глубоких и тяжелых страданий? Разве никакой меч не пронзил наши души?
от нас не потребовали болезненных жертв? Но, мой читатель, принадлежат ли эти переживания прошлому во всех смыслах? Они ушли, исчезли, не оставив после себя никаких последствий? Нет, это невозможно: от них мы либо лучше, либо хуже. Затем спросите себя: какие плоды они принесли? Ваш прошлый опыт ожесточил, испортил, заморозил вас? Или они смягчили, подсластили, смягчили вас? Укрощена ли гордость, умерщвлено ли самоугождение, развито ли терпение? Как скорби и обличения оставили нас? Что показывает «после»?
Не все люди выигрывают от страданий; и христиане не всегда таковы. Многие стремятся убежать от испытаний и бед, вместо того, чтобы тем самым «упражняться». Другие бессердечны и не сдаются: как следует из Послания к Евреям 12:5, они «пренебрегли» наказаниями Господними. Некоторые воображают, что, когда их посещает несчастье, это проявление мужества, если они отказываются от него. Они считают слабостью оплакивать потери и оплакивать горести. Но такое отношение совершенно нехристианское. Христос плакал, и снова и снова нам говорят, что Он «стонал». Такое отношение также глупо в последней степени, поскольку оно рассчитано на то, чтобы противодействовать самому замыслу страданий, и призывает только к более суровым, чтобы сломить наш гордый дух. Признание того, что мы чувствуем прикосновения руки Всемогущего, не является признаком слабости.
Истинная мудрость – смириться под «могучую руку Божью». Если мы среди Его народа, Он милостиво заставит нас признать, что Его наказаниями нельзя пренебрегать и пренебрегать ими. Он будет – и о, как легко Он может это сделать – продолжать или увеличивать наши страдания, пока не укротит наш дикий дух и не приведет нас, как послушных детей, в подчинение Себе. Какое предупреждение содержится в Исаии 9:9-11. «И узнает весь народ, даже Ефрем и жители Самарии, которые с гордостью и твердостью сердца говорят: кирпичи пали, а мы построим из тесаных камней; сикоморы срублены, но изменим их в кедры, и восставит Господь противников Рецина против него, и объединит врагов его». Это означает, что, поскольку люди ожесточились под карающей рукой Бога, вместо того, чтобы «упражняться» посредством этого, Он послал на них еще более тяжелые страдания.
Наказания Отца приносят пользу тем, кто «упражняется в них». Греческое слово «тренироваться» было заимствовано из гимнастических игр. Там была ссылка на
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спортсмен снимает с себя верхнюю одежду. Таким образом, это слово в нашем тексте почти параллельно со словом «отложив всякое бремя» в 5:1. Если страдания заставят нас лишиться гордыни, лени, эгоизма и мстительного духа, тогда будут принесены «плоды». Только когда мы совершенствуем свои наказания, мы выигрываем. Естественным воздействием скорби на неосвященную душу является либо раздражение, либо угнетение, что приводит к бунту или погружению в отчаяние. Это результат жестокосердия и неверия. Даже в отношении христианина верно, что только когда он рассматривает их как исходящие от его Отца, чтобы подчинить его, и когда он «упражняется посредством этого», он получает истинную пользу.
1. Совесть необходимо «упражнять». Необходимо обратиться к Пославителю наших испытаний и искать у Него смысла и послания их. «И был голод во дни Давида три года, из года в год, и вопросил Давид Господа»
(2 Сам. 21:1)! Так же следует поступать и нам, когда провидение Божье осуждает нас. Должен быть честный самоанализ, прилежное исследование наших путей, чтобы обнаружить, чем Бог недоволен. Тщательное исследование часто показывает, что большая часть нашего предполагаемого благочестивого рвения в служении является всего лишь результатом привычки или подражания какому-либо выдающемуся святому, вместо того, чтобы исходить из сердца и быть отдана «Господу».
2. Молитву необходимо «упражнять» или заниматься ею. Это правда, что болезненные страдания имеют тенденцию заглушать голос мольбы, что тот, кто страдает от розги, чувствует мало склонности приближаться к Престолу Благодати, но это плотское расположению необходимо постоянно сопротивляться и обязательно искать помощи Святого Духа. Чем тяжелее наше бремя, чем более подавлено наше сердце, тем сильнее наша боль, тем сильнее наша потребность в молитве. К Богу нужно обращаться за благодатью, чтобы подчиниться Его делам, за помощью в их улучшении, чтобы Он освятил для нашего блага все, что сбивает нас с толку и огорчает.
3. Благодать кротости необходимо «упражнять», ибо «кроткий и молчаливый дух» имеет «великую цену» в глазах Того, с кем нам приходится иметь дело (1 Пет. 3:4). Кротость противоположна своеволию и жестокосердию. Это податливость души, готовой подражать Божественному образу. Это святое подчинение, готовое быть сформированным по решению Небесного Гончара. Не может быть «мирного плода праведности», пока наша воля не будет сломлена и у нас не останется собственного разума. Насколько нам нужно прислушаться к слову Христа: «Возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня, ибо Я кроток» (Мф. 11:29).
4. Терпение необходимо «тренировать». Упокойся в Господе и ожидай Его в терпении» (Пс. 36:7):
«Ждите» Его времени избавления, потому что, если мы попытаемся освободить себя, мы, скорее всего, погрузимся в более глубокие испытания. Плоды не созревают за сутки; и польза от наказаний проявляется не сразу. Терпение должно иметь свое совершенное действие, если душа хочет обогатиться страданиями. В период ожидания не позволяйте ничему удержать вас настойчиво идти по пути долга.
5. Веру необходимо «упражнять». Руку Божью следует видеть в каждом испытании и скорби, если мы хотим перенести ее с кротостью и терпением. Пока мы не ищем ничего, кроме злобы сатаны или зависти, вражды и несправедливости людей, сердце будет раздражительным и непокорным.
Но если мы примем чашу из руки Отца, то наши страсти утихнут и
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внутреннее смятение утихло. Только благодаря вере душа будет готова спокойно подчиниться и усвоить уроки, которые нам предстоит усвоить.
6. Надежду необходимо «осуществлять». Когда вера смотрит вверх и видит Божью руку в испытании, надежда состоит в том, чтобы смотреть вперед и предвкушать результаты этого испытания. Надежда – это уверенное ожидание будущего блага. Это противоположность отчаянию. Надежда держится за обещанное «Потом»,
и таким образом он поддерживает и ободряет настоящее. Надежда уверяет удрученную душу: «Я еще буду славить Его за помощь лица Его» (Пс. 42:5). «Но Бог всякой благодати, призвавший нас к вечной славе Своей на небесах Иисусе, после некоторого страдания вас, сотворит вас, утвердит, укрепит, устроит вас» (1 Пет. 5:10).
7. Любовь необходимо «тренировать». Именно любовь Отца наказывает нас (стих 5); тогда не должны ли мы любить Его в ответ на Его заботу и терпеливое обучение нас? Вместо того чтобы сомневаться в Его мудрости или подвергать сомнению Его доброту, должна быть нежная благодарность, изливающаяся к Тому, кто не ищет ничего, кроме нашего благополучия. «Мы никогда не сможем найти никакой пользы в наказаниях, если они не упражнят нас, то есть если они не побудят всю нашу благодать к святому, постоянному упражнению» (Джон Оуэн) – насколько это отличается от фаталистической инерции много гиперкальвинистов!
Выше мы пытались подчеркнуть тот факт, что духовные «плоды» не являются естественным или спонтанным следствием страданий. Более того, разве мы не заметили, что лишь немногие из тех, кто переживает серьезные финансовые неудачи, тяжелые семейные утраты или личную телесную боль, духовно выигрывают от этого. Да, нужно ли нам смотреть дальше самих себя, чтобы осознать, как мало мы узнали и извлекли пользу из прошлых испытаний? И причина ясна: мы не были должным образом обучены этому. Пусть это слово пребудет с каждым из нас в будущем.
Что подразумевается под «мирным плодом праведности»? Если бы мы взяли это выражение отдельно, оно означало бы последствия праведности, плод, который приносит сама праведность. Но в нашем тексте именно наказания или страдания конкретно упоминаются как приносящие этот плод. Это Дух, успокаивающий и очищающий сердце.
«Праведность» в нашем тексте параллельна «Его святости» в стихе 10. Ее можно суммировать как умерщвление греха и оживление жизненно важного благочестия. Это называется
«мирный плод», потому что он приводит к укрощению нашего дикого духа, успокоению наших беспокойных сердец и более прочному закреплению наших душ. Но это происходит только тогда, когда мы по-настоящему осознаем, что именно любовь Отца поразила нас. Пусть Дух Божий дарует нам всем «упражняемые» сердца, чтобы мы ежедневно исследовали себя, исследовали свои пути и были лишены всего, что неугодно Ему.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



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



ГЛАВА 94
Призыв к усердию
(Евреям 12:14)
Связь между стихами, которые были перед нами в прошлый раз, и тем, что теперь привлечет наше внимание, не очевидна на первый взгляд. Там апостол на практике применил к своим читателям важные соображения, которые он изложил им в предыдущих стихах, призывая их к долгу стойкости.
Здесь содержится живой призыв к стремлению к миру и святости. Связь между этими увещеваниями и последующими более интимна, чем несколько жемчужин, сплетенных вместе, скорее она больше похожа на связь между несколькими членами нашего физического тела, которые жизненно связаны и зависят друг от друга. Несоблюдение этого факта приводит к потерям, ибо мы не только не ценим живую связь одной части с другой, но теряем мотив и побуждение, которые они взаимно доставляют. Задача учителя — указать на это, чтобы мы могли должным образом затронуть это и вместе порадоваться совершенному делу рук Божьих.
«От призыва к терпеливой настойчивости в исповедании Евангелия в условиях страданий и скорбей апостол переходит к предписанию практических обязанностей; и хотя они таковы, что абсолютно необходимы сами по себе во все времена, тем не менее здесь им особенно предписывается с Ни свет, ни познание истины, ни решимость, ни мужество не удержат человека в его исповедании, особенно во времена испытаний, без прилежного внимания к своим обязанностям. святости и послушания Евангелию. И он начинает с заповеди, общей и всеобъемлющей среди всех остальных» (Джон Оуэн).
Связь между Евреям 12:14 и т. д. и стихами 12, 13 тройная. Во-первых, усердное стремление к миру по отношению к ближним и святости по отношению к Богу является своевременной помощью для стойкости в вере и, как следствие, мощным средством сохранения от отступничества. Одно настолько тесно связано с другим, что первое не может быть реализовано без энергичного стремления к последнему. Во-вторых, поскольку любовь к ближнему («мир» со всем, что включает в себя) и любовь к Богу («святость») являются суммой наших обязанностей, невозможно, чтобы мы посвятили себя их развитию и упражнению. до тех пор, пока мы не позволяем страданиям и преследованиям парализовать разум: дух решительной решимости должен овладеть нами, прежде чем мы сможем развить наши духовные благодати. В-третьих, угнетение и страдания дают возможность проявить и проявить наши духовные благодати, и именно с этой целью мы должны их совершенствовать.
«Если дети Божии станут нетерпеливыми в скорбях, они не будут так тихо ходить
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и мирно по отношению к людям, и не так благочестиво по отношению к Богу, как следовало бы» (Мэттью Генри).
Первое, что необходимо иметь в виду, подходя к каждому стиху этого послания, — это особые обстоятельства тех, к кому мы обращаемся, и понимать особую актуальность наставлений апостола для тех, кто находился в таком положении, ибо это будет лучше способствовать нам сделать правильное применение к самим себе. Теперь евреи жили среди народа, где их собственная приверженность христианству привела к серьезному разрыву, что вызвало яростное сопротивление их соотечественников. Отношение этих евреев к Христу не было ни понято, ни оценено неверующими евреями; Наоборот, их считали ренегатами и осуждали как отступников от веры своих отцов. Были предприняты все усилия, чтобы отравить их разум Евангелием, а там, где это не удавалось, на них обрушивалось беспощадное преследование. Следовательно, им было далеко не легко поддерживать дух Евангелия и жить дружно с теми, кто их окружал; вместо этого они испытывали сильное искушение питать горький дух по отношению к тем, кто так несправедливо беспокоил их, чтобы отомстить и отомстить за свои обиды. Здесь, следовательно, их нужно было призывать: «Следуйте миру со всеми людьми!»
Хотя это правда, что христиане теперь, по большей части, избавлены от тяжелых страданий, которые были призваны перенести эти евреи, тем не менее, верность небу неизбежно навлечет на себя враждебность тех, кто ненавидит Его, и будет в той или иной форме другой вопрос в оппозиции. Существует радикальное различие в природе между теми, кто идет узким путем в Небеса, и теми, кто следует широкой дорогой в погибель. Характер и поведение первых осуждают и возмущают своенравный характер и потворство плоти вторых. Дети Дьявола не любят детей Божьих и с удовольствием делают все возможное, чтобы раздражать и раздражать их; и ничто не доставляет им большего удовольствия, чем видеть успешные попытки соблазнить их пойти на компромисс или спровоцировать гневное возмездие. Таким образом, это своевременное наставление всем верующим, в любое время и в любой стране, искренне стремиться жить в мире со всеми людьми.
«Следуйте за миром со всеми людьми». Это очень смиряющее слово, которое нужно говорить христианам, чтобы сделать это. Смысл этого ясен: по своей природе люди — капризные, гневные и мстительные существа. Это одна из причин, почему Христос заявил: «Необходимо, чтобы приходили соблазны».
(Матфея 18:7) — «должен» по причине ужасной испорченности падшей человеческой природы; однако не забывайте, что Он сразу же добавил: «Горе тому человеку, через которого приходит соблазн». Именно из-за этого враждебного, завистливого, мстительного духа, который находится в нас, мы нуждаемся в увещевании нашего текста, и ввиду того, что записано в Писании, даже у святых, его своевременность тем более очевидна. Разве мы не читали о «споре» между пастухами Авраама и Лота, из-за которого патриарх и его племянник расстались? Разве мы не читали о раздорах и сражениях между коленами Израиля, возникшими в результате раскола их царства надвое? Разве мы не читали о «споре» между Павлом и Варнавой, который возник в результате их разделения? Это торжественные предупреждения, сигналы опасности, которые нам всем следует принять близко к сердцу.
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«Долг христиан — быть в мире между собой, быть начеку против всякого отчуждения привязанности друг к другу; и не может быть сомнения, что поддержание этой братской доброты хорошо способствует укреплению стойкости в вера и исповедание Евангелия. Но в приведенных перед нами словах, по-видимому, имеется в виду не столько мир, который христиане должны стараться поддерживать между собой, сколько тот, который они должны стараться сохранять по отношению к окружающему их миру. Они должны «следовать миру со всеми людьми».
«Они живут среди людей, образ мышления, чувств и действий которых сильно отличается от их, а во многих отношениях прямо противоположен их. Их справедливо предупредили, что
«Если бы они хотели жить благочестиво в этом мире, они должны были бы терпеть гонения». Им сказали, что «если бы они были от мира сего, мир возлюбил бы своих; но так как они не от мира, то мир ненавидит их». «В мире, — говорит их Господь и Учитель, — будете иметь скорбь». Но это вовсе не делает их безрассудными в своем поведении по отношению к светские люди, должны иметь прямо противоположный эффект. Если мир преследует их, они должны позаботиться о том, чтобы это преследование ни в какой степени не было спровоцировано их неправильным или неосторожным поведением. Они должны делать все, что в их силах, в соответствии с долгом, чтобы жить в мире со своими нечестивыми соседями. Они должны тщательно воздерживаться от причинения им вреда; они должны стремиться способствовать своему счастью. Они должны делать все, кроме греха, чтобы предотвратить ссору.
«Это имеет огромное значение, как для них самих, так и для их неверующих братьев. Разум, измученный теми чувствами, которые почти неотделимы от состояния раздора, никоим образом не находится в лучшем состоянии для изучения доктрин, лелеяния чувств, наслаждения утешения, выполнение христианских обязанностей, а с другой стороны, вероятность того, что мы будем полезны нашим неверующим братьям, сильно уменьшается, когда мы перестаем быть с ними в хороших отношениях. возможно, мы должны
«живите в мире со всеми людьми» (Джон Браун, 1872).
«Следуйте за миром со всеми людьми». Греческое слово «следовать» имеет очень выразительное значение и означает «усердное преследование»: это нетерпеливая погоня за чем-то, что улетает от человека, используемое охотниками и гончими после дичи. Христианин должен не жалеть усилий, чтобы жить в дружбе со всеми людьми, и какими бы враждебными и враждебными они ни были, он должен бороться и догонять то, что стремится убежать от него. Мир – это одна из выдающихся милостей, которую христианин призван проявлять и проявлять. Все, что относится к Церкви, называется миром. Бог — «Бог мира»
(Евр. 13:20), Христос — «Князь мира» (Ис. 9:6), верующий назван «сыном мира» (Лк. 10-6), а христианам велено «ставить свои ноги обуты в готовность благовествовать мир» (Еф. 6:15).
В этом термине «следовать», или преследовать, апостол продолжает сохранять центральную фигуру всего отрывка, представленного в первом стихе нашей главы, о беге наперегонки: то же самое слово переведено как «я стремлюсь вперед» в Филиппийцам 3:14. Мир может быть неуловимым, и его трудно достичь, тем не менее стремитесь к нему, упорно бегите в погоне за ним, ибо его стоит догнать. Не жалейте усилий, напрягите каждый нерв, чтобы достичь этого. Если мы должным образом прислушаемся к этому увещеванию, тогда христианам будет категорически запрещено впутываться в конфликт или предпринимать какие-либо действия.
96

участвовать в распрях и ссорах мира: таким образом, им настоящим запрещается заниматься политикой, где нет ничего, кроме зависти, раздора и гнева. Еще менее христианин может принимать какое-либо участие в войне: во всем НЗ нет ни одного слова. что дает право последователю Князя мира убивать своих собратьев. «Отступайте от зла и делайте добро; ищите мира и стремитесь к нему» (Пс. 34:14).
Слово «следовать» или преследовать не подразумевает фактического достижения мира: самые рьяные охотники и гончие часто упускают свою добычу. Тем не менее от нас не требуется ничего, кроме наших максимальных усилий. «Если возможно, насколько это возможно, живите в мире со всеми людьми» (Рим. 12:18): с единоверцами-христианами, с чуждыми небесам (Еф. 2:19), с врагами нашими. (Матфея 5:44). Мало что так украшает и украшает христианскую профессию, как проявление и проявление духа мира. Тогда давайте с молитвой стараться избегать того, что вызывает раздоры. Помните старую пословицу: «Чтобы ссориться, нужны двое», поэтому следите за тем, чтобы не провоцировать других.
Не поощряйте тех, кто любит раздоры; воздержитесь от любых споров — дела Божьи слишком святы: споры — это дело плоти. «Следовать миру со всеми людьми» предполагает праведность в наших отношениях с ними, поскольку мы, безусловно, не имеем права ожидать, что они будут относиться к нам дружелюбно, если мы не воздадим каждому должное и не будем относиться к другим так, как мы хотели бы, чтобы они относились к нам.
Не просто будьте спокойны, когда никто вас не раздражает, но старайтесь изо всех сил быть милостивым к тем, кто противится. Не беспокойтесь, если другие не окажут вам должного уважения. Не будьте так готовы «отстоять свои права», а уступите всему, кроме истины и требований святости. «Если мы хотим следовать миру, мы должны препоясать чресла наши поясом терпения: мы должны решить, что как мы не будем обижать, так и никто не будет обижаться, а если обида почувствуется, мы должны решиться простить» (Ч. Сперджен). Помните, что мы не сможем успешно «добиться мира», если на наших плечах будет лежать тяжелое бремя гордыни: гордость всегда порождает раздоры. Мы также не можем «стремиться к миру»
если дух зависти наполняет сердце: зависть обязательно увидит недостатки там, где их нет, и создаст смущение. Мы также не можем «добиться мира», если мы болтливы, назойливы и разносчики слухов.
Даже когда нам противостоят, наш долг — быть миролюбивым по отношению к тем, кто преследует — это трудный урок, высокое достижение, однако Божественной благодати (когда ее искренне ищут) «достаточно» даже здесь. Помните пример, который оставил нам Спаситель, и сильно взывайте к Богу о помощи, чтобы подражать ему. «Когда Его злословили, Он не злословил впредь; страдая, Он не угрожал» (1 Пет. 2:23): Он молился Богу, чтобы Он простил даже Своих убийц. «Со всяким смиренномудрием и кротостью, с долготерпением, снисходя друг ко другу любовью» (Еф. 4:2). Ах, существуют предпосылки для достижения мира, отсутствие которых является причиной столь большого смятения, раздоров и войн. Если царит любовь, наши юбки будут дорогими, ибо «Любовь долготерпит и милосердствует; любовь не завидует; не ведет себя неприлично; не ищет своего, не раздражается; не мыслит зла, все переносит, всему верит». всего надеется, все переносит» (1 Кор. 13:4-7).
«Следуйте за миром со всеми людьми». Это включает в себя даже больше, чем мы указали выше: христианин должен не только быть хранителем мира, но он должен стремиться быть миротворцем: такие
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иметь явное благословение Христа: «Блаженны миротворцы, ибо они наречутся детьми Божиими» (Матфея 5:9). Поэтому стремитесь восстановить дружеские отношения между враждующими людьми и использовать Бога как средство их примирения.
Вместо того, чтобы раздувать пламя разногласий или еще больше вгонять клин разногласий, постарайтесь охладить их водой Слова, а милосердным поведением и мудрыми советами стремитесь сгладить трудности и залечить раны. «И плод праведности сеется в мире у заключающих мир» (Иакова 3:18). «Миролюбивые люди сеют семя, которое впоследствии принесет снопы утешения в их собственную грудь» (Т. Мэнтон).
«Следуйте миру со всеми людьми и святости». Во-первых, культивирование мира является великим подспорьем для личной и практической святости: там, где недовольство, зависть и раздоры доминируют в сердце, там душат благочестие. Эти две вещи неразрывно связаны: там, где недостает любви к ближнему, не будет проявляться и любовь к небу. Две скрижали закона нельзя разделять: Бог не примет нашего поклонения в доме молитвы, пока мы питаем в сердце дух горечи по отношению к другому (Матфея 5:23, 24). «Если кто говорит: я люблю Бога, а брата своего ненавидит, тот лжец; ибо кто не любит брата своего, которого он видел, как может любить Бога, которого он не видел?» (1 Иоанна 4:20). О мой читатель, если мы воображаем, что мы искренни в своем стремлении к святости, но не стремимся жить в мире со всеми людьми, мы лелеем тщетный обман.
«Некоторые из тех, кто стремился к святости, совершили большую ошибку, полагая, что необходимо быть угрюмым, спорным, придирчивым и осуждающим по отношению ко всем остальным. Их святость состояла из отрицаний, протестов и противодействия ради противодействия. Их религия главным образом заключается в противоположности и особенности; им текст предлагает этот мудрый совет: следуйте святости, но также следуйте миру. Вежливость не противоречит верности. Не обязательно быть дикарем, чтобы быть освященным. Горький дух - плохой товарищ для обновленное сердце. Пусть ваш принцип решимости будет подслащен нежностью к ближним. Будьте решительны в своей правоте, но будьте также нежными, сострадательными, учтивыми. Учитывайте кротость, а также смелость Иисуса. Следуйте миру, но не поспешно. Следуйте святости, но не подвергайте напрасной опасности мир» (Ч.Х.
Сперджен, текст, 1870 г.).
«Следуйте миру со всеми людьми и святости». Народ Божий должен вести себя безвредным, добрым и полезным поведением по отношению к своим неверующим соседям. Они должны избегать того, что порождает горечь и раздоры, и показать, что они являются последователями Князя мира. Однако при проведении этой наиболее необходимой и бесценной политики нельзя жертвовать принципами. Хотя мир и является самым ценным товаром, тем не менее, как и золото, его можно купить слишком дорого. «Мудрость, сходящая свыше, во-первых чиста, потом мирна» (Иакова 3:17). Мир не должен быть отделен от святости из-за подчинения какому-либо злу или пренебрежения каким-либо долгом. «Сначала по толкованию царь правды, а потом и Царь мира» (Евр. 7:2). «Мир имеет особое отношение к человеку и его благу, святость — к небу и Его чести. Эти двое не могут быть разделены больше, чем две скрижали закона. Будьте уверены, что мир не лишен этого спутника святости: если они не могут стоять вместе , пусть мир уйдет и святость будет держаться» (У. Гуж).
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Первое может быть без второго. Люди могут быть настолько полны решимости сохранить мир, что идут на компромисс с принципами, жертвуют истиной и игнорируют требования Бога. Мира никогда нельзя искать за плату за измену небу. «Купи истину и не продавай ее» (Притч. 23:23) всегда является обязательным для христианина. Таким образом, как бы ни было важно
«следовать миру со всеми людьми», еще важнее, чтобы мы усердно стремились к
«святость». Святость – это преданность Богу и такой склад ума и образ жизни, которые согласуются с тем фактом, что мы «не свои, но куплены дорогой ценой».
Таким образом, мир с людьми нельзя приобрести за счет преданности Богу:
«бесконечно лучше иметь весь мир нашими врагами и Бога нашим другом, чем иметь весь мир нашими друзьями и Бога нашим врагом» (Джон Браун).
Христианин должен не только быть усердным в своем стремлении к миру, но он должен еще более серьезно стремиться к личной и практической святости. Стремление к доброй воле наших собратьев должно быть подчинено поиску одобрения Бога. Нашей главной целью должно быть соответствие образу Христа. Если Он избавил нас от грядущего гнева, мы должны стараться всем, что внутри нас, следовать за Ним по узкому пути, ведущему к Жизни. Если Он наш Господь и Господин, то Ему следует безоговорочно подчиняться. К
«следовать» святости — значит жить как люди, преданные Богу — Его славе, Его требованиям к нам, Его делу в этом мире. Это значит, что мы принадлежим Ему.
Это значит отделить себя от всего, что противостоит Ему. Это значит умерщвлять плоть с ее страстями и похотями. Это значит «очистить себя от всякой скверны плоти и духа» (2 Кор. 7:1). Это жизненная задача, от которой нет освобождения, пока мы остаемся в теле.
Чтобы еще больше подтолкнуть нас к святости, апостол сразу же добавляет: «без чего никто не увидит Господа» — «которое» стоит в единственном числе, показывая, что предшествующее — это
«святость». Верующий может не суметь «следовать миру со всеми людьми», и хотя он потерпит из-за этого потерю и подведет себя под наказывающий жезл своего Отца, тем не менее, это не повлечет за собой утрату самого Небес. Но со святостью иначе: если мы не сделаемся причастниками Божественного естества, если не будет личного посвящения небу, если не будет искреннего стремления к сообразованию с Его волей, то Небеса никогда не будут достигнуты.
Есть только один путь, ведущий в Страну вечного блаженства, — это Дорога Святости; и если (по благодати) мы не пойдем по тому же пути, наш путь неизбежно закончится в пещерах вечного горя.
Отрицательное здесь пугающе выразительно: «без чего (а именно, «святости») никто не увидит Господа» — в греческом еще сильнее отрицание, тройственное — «не, без, ни один человек». Сам Бог по сути, невыразимо, бесконечно свят, и только святые личности когда-либо «увидят» Его. Без святости ни один человек не увидит Его: нет, независимо от того, насколько ортодоксальны его убеждения, насколько усердно он пользуется средствами благодати, насколько щедро он может способствовать делу и насколько ревностно он выполняет религиозные обязанности. Как это испытующее слово должно заставить каждого из нас перепугаться! Хотя я проповедник, посвятивший всю свою жизнь изучению и труду на благо душ, хотя я благословлен большим светом Слова и Бог может использовать меня для обращения многих от сатаны на небеса, но без святости — как внутри, так и снаружи — я никогда не увижу
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Господь. Если искреннее стремление к святости не завладеет всеми моими силами, я всего лишь формальный профессор, имеющий имя, чтобы жить, будучи духовно мертвым.
Без святости люди чужды небесам и не могут быть допущены в Его общение, а тем более в Его вечное жилище. «Так говорит Господь Бог: никакой чужой, необрезанный сердцем и необрезанный плотью, не войдет во святилище Мое» (Иезек. 44:9): кто не имеет святости ни внутри, ни снаружи, ни в сердце, ни в жизни, не может быть допущен в святилище. Если Бог закрыл дверь Своего земного святилища перед теми, кто был чужд святости, то не тем более ли Он закроет двери Своей небесной скинии перед теми, кто чужд Христу? «Ибо какое общение праведности с неправдой? и какое общение света с тьмой? и какое согласие у Христа с Велиаром?» (2 Кор. 6:14, 15).
Несвятые люди имеют общение и знакомы с сатаной: «Вы от отца вашего Дьявола, и похоти отца вашего будете исполнять» (Иоанна 8:44); и еще раз «Весь мир лежит на Зломе» (1 Иоанна 5:19). Было бы ужасным кощунством утверждать, что трисвятой Бог будет иметь общение с теми, кто состоит в завете с Дьяволом. О
не заблуждайтесь на этот счет, дорогой читатель: если вы не живете по Духу, вы живете по плоти; если вы не живете, чтобы угождать Христу, вы живете, чтобы угождать себе; если вы не освободились от власти Тьмы, вы не сможете наслаждаться Светом. Прислушайтесь к тем пронзительным словам Искупителя: «Если кто не родится свыше, не может увидеть Царствия Божия» (Иоанна 3:3), а новое рождение — это начало святости, это внедрение принципа святости в сердце, взращивание которого является жизненной задачей христианина.
«Святость», о которой говорится в нашем тексте, не является вмененной святостью, поскольку нас нельзя призывать «следовать» этому! Нет, это личная и практическая святость, которая достигается не стоянием на месте, а искренним, усердным и настойчивым стремлением к нему. «Нам будет полезно помнить, что религия Иисуса Христа — это не пустяк, что завоевание Небес не может быть достигнуто несколькими половинчатыми усилиями; и если мы в то же время будем помнить, что Вседостаточная помощь приготовлена для нас в завете благодати, и мы будем в правильном состоянии ума: решительные, но смиренные, опирающиеся на заслуги Христа и, тем не менее, стремящиеся к личной святости. быть смертельным, потакание своим прихотям действительно губительно. Я желаю всегда поддерживать баланс в своем служении и, борясь с самодовольством, постоянно вести войну с распутной жизнью "
(Ч. Х. Сперджен).
Но для утешения бедных и страждущих людей Божьих, которые считают грех своим величайшим бременем и которые горько скорбят из-за недостатка святости, следует отметить, что в нашем тексте не говорится: «Без совершенства святости никто не увидит Господь." Если бы это было так, мы бы не писали эту статью, потому что тогда редактор был бы совершенно безнадежен. На земле нет никого, кто полностью соответствовал бы воле небес. Практическая святость – это вопрос роста. В этой жизни святость инфантильна и созреет только в славе.
В настоящее время оно существует скорее в форме стремлений и стремлений, жажды и усилий, чем в формах осознаний и достижений. Сам факт того, что христианина призывают
«следовать» или стремиться к святости, доказывает, что он еще не достиг ее.
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«Без святости никто не увидит Господа» духовно, а не телесно: с просвещенным разумением и любовным проницательностью, чтобы насладиться личным общением с Ним. «Если мы говорим, что имеем общение с Ним, а ходим во тьме, то мы лжем и не делаем истины» (1 Иоанна 1:6): как это ясно! «Чистые сердцем увидят Бога» (Мф. 5:8): увидят Его в Его святых таинствах, увидят Его благословенный образ, хотя и смутно отраженный Его святыми, увидят Его верою очами сердца, как Моисей, который «терпел, видя Невидимого» (Евр. 11:27); и таким образом будьте готовы и способны «увидеть» Его в Его открытой славе в небесных дворах. О, чтобы иметь возможность правдиво сказать: «Что касается меня, я увижу лицо Твое в праведности; я, проснувшись, насытюсь подобием Твоим» (Пс. 17:15). Как нам следует трудиться за святостью, используя все предназначенные для этого средства, поскольку она является средством видения души Бога.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



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



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



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



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



ГЛАВА 99
Превосходство христианства
(Евреям 12:22-24)
«Но вы приступили к горе Сиону, и ко граду Бога живого, к небесному Иерусалиму, и к бесчисленному сонму Ангелов, к соборию, к Церкви первенцев, написанных на Небесах, и к небесам. Судия всех, и духам праведников, достигших совершенства, и небу Ходатай нового завета, и крови кропления, говорящей лучше крови Авеля» (Евр. 12:22-24). .
В этих стихах апостол завершает последнее великое противопоставление, которое он проводит между иудаизмом и христианством, показывая неизмеримое превосходство последнего над первым. Хотя они, возможно, не представляют особого личного интереса для некоторых из наших читателей, тем не менее мы считаем своим долгом уделить этому отрывку такое же пристальное внимание, как и предыдущим разделам этого послания.
Главной целью апостола в стихах 18-24 было убедить верующих евреев в превосходстве нового завета над старым, то есть евангельского хозяйства над законным. С этой целью он сначала обратил внимание на ужасные явления, сопровождавшие учреждение иудаизма, а теперь представляет им привлекательные черты, характеризующие христианство. Все, что связано с дарованием Закона, было страшно и устрашающе, но все, что характеризует евангельскую систему, благословенно и привлекательно.
Явление Божественного присутствия на Синае хотя и яркое и поистине величественное, но впечатляло, но откровение Его любви и благодати в Евангелии побуждает к миру и радости. То, что относилось к земному, относится к самому Небу; те были адресованы чувствам тела, они призывают к упражнению высшие способности души.
Рассматривая стихи 18-21, мы стремились прояснить переносный смысл их содержания. Хотя в них есть намек на исторические факты, однако должно быть очевидно, что апостола главным образом интересовал не их буквальный смысл. Поскольку некоторым нашим читателям это может быть не совсем очевидно, нам придется немного поработать над этим вопросом, который становится еще более необходимым из-за грубых и плотских идей, разделяемых некоторыми исследователями Библии.
Конечно, любому непредвзятому уму совершенно ясно, что, когда он сказал: «Ибо вы не пришли на гору, к которой можно было бы прикоснуться и которая огнем пылает» (стих 18), апостол имел в виду нечто иное, чем гору в Аравии. . Не было бы ни силы, ни даже смысла говорить христианам: «Вы не пришли на гору Синай» — почему даже из верующих евреев маловероятно, чтобы кто-нибудь из них когда-либо видел ее.
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Если же слова «ибо вы не пришли на гору осязания» относятся не к какой-либо материальной горе, то они должны подразумевать тот порядок вещей, который был формально установлен на Синае, моральные особенности которого были соответствующим образом символизированы. и поразительно прорисованы физическими явлениями, которые сопровождали дарование Закона. Это мы стремились показать в двух предыдущих статьях. Теперь тот же принцип толкования справедлив и должен быть применен к условиям отрывка, к которому мы сейчас приступаем. «Но вы пришли к горе Сиону» не больше относится к естественной горе, чем «Мы имеем жертвенник» (Евр. 13:10) означает, что христиане имеют осязаемый и видимый жертвенник. Какое бы будущее ни имело земной Сион, здесь имеется в виду именно прообразный, духовный, Небесный Сион.
Одна из самых трудных задач, которая иногда встает перед внимательным и честным толкователем Священного Писания, состоит в том, чтобы определить, когда его язык следует понимать буквально, а когда — в переносном смысле. И не всегда этот вопрос решается так легко, как многие полагают: спор о значении слов нашего Господа при установлении святой «Вечери»
«Это Моё тело» показывает обратное. Ему было легко сказать: «Этот (хлеб) представляет Моё тело», но Он этого не сделал – почему, лучше всего известно Ему. Этот пример ни в коем случае не является самостоятельным: большая часть языка Христа носила образный характер, и не раз Его собственные апостолы не понимали Его смысла – см. от Матфея 16:5-7; Марка 7:14-18; Иоанна 4:31–34 и Иоанна 21:22, 23.
Нет, далеко не всегда легко определить, когда язык Писания следует понимать буквально, а когда — в переносном смысле. В предыдущих поколениях, возможно, существовала тенденция слишком сильно «одухотворять»: так это или нет, сейчас маятник определенно качнулся в противоположную крайность. Как часто мы слышим слова: «Язык Священного Писания означает именно то, что говорит, и говорит именно то, что означает». Многие считают, что такое заявление очень чтит Слово Божье, и полагают, что все, что противоречит, сильно отдает «модернизмом». Но, несомненно, небольшое размышление вскоре покажет, что такое утверждение нуждается в оговорках, поскольку немалое количество слов Писания следует понимать иначе, как буквально.
Не говоря уже о многих поэтических выражениях в Псалмах (типа «Он положит меня на зеленых пажитях») и символическом языке у Пророков (типа «тогда окроплю вас чистой водой… возьму каменное сердце из плоти вашей»), возьмите такое изречение Господа нашего, как это: «Нет человека, который оставил бы дом, или братьев, или сестер, или отца, или мать, или жену, или детей, или земли, ради Меня и Евангелия, но теперь, в это время, он получит во сто крат и дома, и братьев, и сестер, и матерей, и детей, и земли, с гонениями» (Марка 10:29, 30) – невозможность буквального толкования такое обещание проявляется, например, в том, что человек принимает или имеет сотню матерей. Если же это утверждение не следует интерпретировать буквально, то почему должен подниматься протест, если автор приводит веские причины для истолкования других стихов в переносном смысле?
Прочитав вышеизложенное, некоторые, возможно, захотят сказать: «Все это очень сбивает с толку и сбивает с толку». Наш ответ таков: тогда вы, должно быть, слушали очень поверхностную проповедь. Любой хорошо обученный писец объяснил бы вам, что в текстах используется большое разнообразие.
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языке Священного Писания, и часто требуется много усилий и усилий, чтобы установить его точный характер. Это одна из причин, почему Бог милостиво предоставил «учителей».
(Еф. 4:11) для Своего народа. Правда, путь долга для нас так ясно определен, что путнику (хотя бы и глупцу) не приходится заблуждаться на нем; но это не меняет того факта, что для установления точного значения многих отдельных выражений Писания требуется много молитв и сравнение отрывков с отрывками. Библия – книга не для ленивых, и Святой Дух намеренно вложил в нее немало, чтобы запятнать человеческую гордость.
Большую помощь в решении этой трудности можно получить, если признать, что многое из того, что относится к новому завету, выражено языком, взятым из старого, а прообраз представлен во фразеологии прообраза. Например, когда Христос объявил о свободном общении между Небом и землей, которое должно было стать результатом Его посредничества, Он описал это Нафанаилу словами видения Иакова: «Отныне вы увидите небо отверстым и ангелов Божиих восходящих и нисходящих на Сын Человеческий» (Иоанна 1:51) – не то чтобы Господь Иисус когда-либо представлял для этой цели видимость лестницы, какую патриарх видел во сне, но что духовно было бы подобное средство общения. установилась и сохранялась возможность подобного общения. Подобным же образом о смерти Христа часто говорят в терминах левитских жертвоприношений, тогда как применение Его искупления к душе называется «кроплением Его крови на совесть».
Только когда мы ясно осознаем, что большая часть того, что относится к новой экономике, представлена нам под образами старой, мы не сможем понять большую часть языка, найденного у Пророков, и многие из выражений, используемых нашими Господь и Его апостолы. Таким образом, о Христе говорится как о «нашей Пасхе» (1 Кор. 5:7) и как о Священнике
«по чину Мелхиседека» (Евр. 6:20). Рай описывается как «лоно Авраамово» (Луки 16:22). Н.Т. святые называются «сынами Авраама» (Гал.
3:7), как «Израиль Божий» (Гал. 6:16), как «Обрезание» (Флп. 3:3), как «род избранный, царственное священство, народ святой, народ особый» (1 Пет. 2:9), и что
«Иерусалим горний свободен, он мать всем нам» (Гал. 4:26). Такая терминология, подобная этой, должна хорошо подготовить нас к тому, что «вы пришли на гору Сион», и должна устранить всякую неуверенность относительно того, что под этим подразумевается.
«Но вы пришли к горе Сион». Этими словами апостол начинает вторую часть сравнения между иудаизмом и христианством, завершающую основу, на которой он основывает великое увещевание, содержащееся в стихах 25-29. В предыдущем члене (стихи 18-21) он описал состояние израильского народа (и Церкви в нем), как они существовали в условиях законной экономики, исходя из производящего ужас характера дарования Закона и природы о своих требованиях: «они не могли вынести того, что было повелено… и так ужасно было зрелище, что Моисей сказал: я весьма боюсь и трепещу». Но теперь апостол противопоставил то блаженное и славное состояние, в которое верующие были призваны Евангелием, показав тем самым, насколько несравненно превосходнее был новый завет сам по себе, чем старый, и насколько неизмеримо полезнее его привилегии для тех, кого Божественное благодать дает в этом участие. Не менее
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здесь перечислено более восьми таких привилегий — всегда число нового начала.
«Чтобы в устроение полноты времен собрать в Господе все, что на небесах, и что на земле, в Нем» (Еф.
1:10). Эти слова проливают свет на то, что происходит сейчас перед нами: все духовные вещи благодати и славы, как на небе, так и на земле, были возглавлены в Господе, так что все они теперь сосредоточены в Нем. Своей посреднической работой Господь Иисус устранил великую брешь, которую повлек за собой грех Адама. До того, как грех вошел в мир, между Небом и землей, человеком и ангелами, объединявшимися в прославлении своего славного Создателя, существовала совершенная гармония: вместе они образовывали одно духовное общество поклоняющихся. Но после падения этот духовный союз был разорван, и не только человеческий род (в своем федеральном главе) стал отчужденным от Самого Бога, но и от святых духов, окружающих Его престол. Но последний Адам восстановил разрушение, вызванное грехом первого Адама, и, примирив Свой народ с небесами, Он также вернул их в общение с ангельским воинством.
Теперь, поскольку Бог собрал воедино, суммировал или возглавил «все в Господе, что на небесах, что на земле», когда мы спасительно «приходим» на небеса, мы в то же время «приходим» всему, что Бог сосредоточил в Нем; или, другими словами, мы получаем интерес или право на все, что предопределено в Нем. Пусть читатель постарается ясно уяснить этот факт: именно потому, что верующие были приведены ко Христу, они «пришли к горе Сиону и в город Бога живого, небесный Иерусалим и к бесчисленному сонму ангелов!» Посвящением в евангельское состояние христиане также получают доступ ко всем этим привилегиям. Христос и Его посредничество специально упоминаются в конце различных привилегий, перечисленных здесь (стих 24), чтобы показать нам, что именно поэтому мы заинтересованы в них и как причина нашего такого интереса.
Да, именно Христу и Ему одному (хотя, конечно, не исключая Отца и Его вечной любви или Святого Духа и Его милостивых действий) христианин обязан каждым благословением: своим положением перед Богом, своим новым творением. состояние, его введение в общество святых, его вечное наследие. Небеса избавили его от осуждения и проклятия закона, а также от невыразимого ужаса, который он причинил ему. И именно небеса привели его в прообразный Сион и небесный Иерусалим.
Ничто из того, что он сделал или сделает, не дает ему таких неоценимых благословений. Обратите внимание, как ревностно Дух Истины охраняет именно этот момент, используя пассивный, а не активный залог: глагол звучит так: «вы пришли», а не «вы пришли». Тот же факт еще раз подчеркивается в 1 Петра 2:25: «вы были, как овцы заблудшие, но теперь (не «обратились») к Пастырю и Епископу душ ваших» – из-за того, что Дух действовал в нас, мы совершенно пассивны.
«Но вы пришли к горе Сион». Едва ли нужно говорить, что этот язык восходит к «Сиону» Ветхого Завета, поскольку различия в написании обусловлены различием между еврейским и греческим языками. На самом деле это относится к О.Т. мы должны обратиться к нашему нынешнему стиху, и, как обычно, первоначальная ссылка является той, которая дает нам необходимый ключ.
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Впервые «Сион» упоминается во 2 Царств 5:6, 7: «И пошел царь и люди его в Иерусалим к иевусеям, жителям земли той... думая, что Давид не может войти сюда. Тем не менее, Давид взял твердыню Сиона: он же город Давидов». Более глубокое значение этого становится очевидным, если мы внимательно вдумаемся в его место: Сион был захвачен Давидом, когда Израиль был тщательно испытан и признан совершенно негодным. Это произошло во время заметного кризиса в истории нации, а именно после того, как священство было прискорбно развращено (1 Цар. 2:22, 25) и после того, как выбранный ими царь (Саул) унизил себя (1 Цар. 28). :7), а их (1 Цар. 31:1, 7) до самой низкой деградации.
Именно тогда, когда судьба Израиля находилась в упадке, когда они были полностью разочарованы и когда (из-за их великого нечестия) у них было меньше всего оснований ожидать этого, Бог милостиво вмешался. Когда Саул и Ионафан были убиты в битве, когда филистимляне одержали победу, а Израиль в смятении бежал от них, Господь породил избранного Им человека. Давид, чье имя означает «Возлюбленный».
До этого времени холм Сион представлял постоянную угрозу Израилю, но теперь Давид вырвал его из рук иевусеев и сделал крепостью Иерусалима. На одной из его возвышенностей был воздвигнут храм, который был жилищем Иеговы среди Его народа. Таким образом, «Сион» означает высшее откровение Божественной благодати в Ветхом Завете. раз.
Сион находился к юго-западу от Иерусалима и был самой старой и самой высокой частью этого древнего города. Он находился за пределами самого города и отдельно от него, хотя в Писании часто отождествлялся с ним. У горы Сион было две вершины, или вершины: Мориа, на которой был воздвигнут храм, место поклонения Богу; а другой, на котором был построен дворец Давида, царская резиденция царей Иудеи, — поразительный образец соединения священнических и царских должностей в Господе. Итак, Сион находился в лучшей части мира —
Ханаан, земля, текущая молоком и медом; в лучшей части той земли – в части Иуды; в лучшей части его наследия — Иерусалиме; и в лучшей части этого мегаполиса — самой высокой точке, «городе Давидовом». Пусть заинтересованный читатель внимательно поразмыслит над следующими отрывками и обратит внимание на драгоценные слова, сказанные о Сионе: Псалом 48:2, 3; 50:2; 132: 13, 14; 133:3.
«Сион – это, во-первых, место обитания Бога, где Он обитает вечно: Псалом 9:11; 76:2.
Во-вторых, это престол престола, царствование и царство Христа: Псалом 2:6; Исаия 24:23.
В-третьих, это объект бесчисленных Божественных обетований: Псалом 125:1; 128:5, о Самом Христе: Исаия 59:20. В-четвертых, оттуда распространилось Евангелие и появился закон Христов: Исаия 40:9, Михей 4:2. В-пятых, это был объект особой любви Божией и место рождения Его избранных: Псалом 86:2, 5. В-шестых, радость всей земли: Псалом 48:2.
В-седьмых, спасение и все благословения вышли из Сиона: Псалом 14:7; 110:2; 128:5.
Эти вещи не были сказаны и совершены не по отношению к той горе Сион, которая была в Иерусалиме абсолютно, но только так, как это было типично для верующих под Евангелием; Таким образом, смысл апостола заключается в том, что посредством Евангелия верующие приходят в такое состояние, в котором они имеют интерес и право на все благословенные и славные вещи, о которых говорится в Писании относительно Сиона. Все приписываемые ему привилегии, все данные ему обещания принадлежат им. Сион – это место особенно милостивого пребывания Бога, престола
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Христос в Своем правлении, объект всех обетований. Это первая привилегия верующих согласно Евангелию. Они приходят на гору Сион, их интересуют обетования Божьи, записанные в Писании, данные Сиону; во всей проявленной к нему любви и заботе Божией, во всей возложенной на него духовной славе. То, о чем говорилось, никогда не совершалось в земном Сионе, а лишь типично; духовно и по своей реальности они принадлежат верующим Нового Завета» (Джон Оуэн).
Контраст между Синаем и Сионом был очень заметен. Первый находился в одном из самых мрачных и засушливых мест на земле, в «воющей пустыне»; другой находился посреди той земли, где текла молоко и мед. Один был уродливым, бесплодным, неприступным; другой был «прекрасен для ситуации, радость всей земли». Синай был окутан «тьмой и тьмой», а Сион означал «солнечный» или «освещенный».
Бог сошел на Синай лишь на короткое время, но Он обитает в Сионе «навеки». В первом Он явился в ужасном величии; в другом Он проявляется в благодати и благословении. На Синае типичный посредник дрожал и трясся; на Сионе Христос увенчан славой и честью.
«Но вы пришли к горе Сион». Под этим мы понимаем, во-первых, что, попадая на небеса, верующий приходит к прообразному, духовному Сиону. Во-вторых, более конкретно, под этим выражением мы понимаем, что верующие приходят к Престолу Благодати. Подобно тому, как изначально исторический Сион представлял угрозу Израилю, так и, пока мы находились под проклятием закона, Божий престол был престолом суда. Но так же, как Дэвид (
«Возлюбленный») закрепил за Израилем Сион, и он стал местом благословения, где Бог пребывал в благодати, так что в результате работы Христа Престол Небесный стал Престолом Благодати, на котором Он Сам воссел. В-третьих, в более широком смысле это означает, что верующие имеют право или титул на все хорошее и славное, о чем говорится, и на Сион в Ветхом Завете.
«И Граду Бога живого, Иерусалиму небесному», под которым мы понимаем само Небо, символом которого был земной Иерусалим – место и центр поклонения Богу. С древнейших времен святые были научены Духом Святым созерцать будущее блаженство праведников под образом великолепного «Города».
воспитаны на постоянном фундаменте. Об Аврааме сказано: «Он ожидал города имеющего основание, которого Строитель и Творец есть Бог» (Евр. 11:10). Силу этого утверждения лучше всего можно оценить в свете предыдущего стиха: «Верою Он жил в земле обетованной, как в чужой стране, живя в шатрах с Исааком и Иаковом, наследниками с Ним того же обетования. " Аврааму было дано понять, что Ханаан был всего лишь прообразом его вечного наследия, и поэтому он с нетерпением ждал (стих 10), «искал»
(стих 14) и «желайте страны лучшей, то есть небесной» (стих 14). Вечная Обитель блаженных называется там и «Городом», и «Страной».
Много намеков на этот «Город» в Псалмах и Пророках: мы выделим несколько наиболее ярких из них. «Есть река (Дух), потоки (благодати Его), которой веселят град Божий, святилище кущей Всевышнего» (Пс. 46:4). «Велик Господь и весьма достохвален в граде Бога нашего, на горе святыни Его» (Пс. 48:1). «Славные вещи говорят о тебе, о город
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Бог» (Пс. 86:3). «Он вывел их прямым путем, чтобы они могли прийти в город обитания» (Пс. 106:7). «Мы имеем город крепкий; спасение укажет Бог стенам и укреплениям» (Ис. 26:1). Следует отметить, что в некоторых отрывках «Город» упоминается с особым упоминанием «Сиона», поскольку мы можем иметь доступ к небесам только через Престол благодати: Иоанна 14:6.
«Город живого Бога» указывает на близость святых к небу, поскольку Иерусалим соседствовал с Сионом – их дома и жилища были рядом с Его. Эта фигура из
«Город» также встречается в словах: «Вы уже не чужие и иноплеменники, но сограждане святым и домашние Божии» (Еф. 2:19) – см. также Откровение 3:12. Он обозначен «небесным Иерусалимом» в отличие от земного, «Иерусалима горнего, свободного, который есть мать всем нам» (Гал. 4:26). Об этом снова говорится в Евреям 13:14. «Город» — это место постоянного проживания, в отличие от кочующего шатра пустыни. В библейские времена «город» был безопасным местом, окруженным крепкими и высокими стенами; так и на Небесах мы будем вечно защищены от греха и сатаны, смерти и всякого врага. Город хорошо снабжен продовольствием, и на небесах нет недостатка во всем добром и блаженном.
«Но вы пришли в… Град Бога живого, небесный Иерусалим». «Здесь апостол ставит привилегии Евангелия не только выше того, чем народ стал причастен на Синае в пустыне, но и выше всего, чем они впоследствии наслаждались в Иерусалиме, в земле Ханаанской. В славе и привилегиях этого города очень хвалились евреи, но апостол отводит город тот в том состоянии, в котором он тогда был, в такое же состояние, как гору Синай в Аравии, то есть в рабство, как оно и было тогда (Гал. 4:25), и он противопоставляет этому «Иерусалим горний», то есть небесный Иерусалим. Это вторая привилегия Евангельского государства, в котором все остальные обетования Ветхого Завета передаются и передаются верующим: что бы ни говорилось о городе Бог или Иерусалим, который является духовным, который содержит в себе любовь и благосклонность Бога, — все это становится их собственностью; вера может претендовать на все это.
«Верующие настолько «пришли» в этот город, что стали жителями, свободными жителями, владельцами его, которым принадлежат все его права, привилегии и иммунитеты; и то, что говорится о нем в Писании, является основанием веры им и источника утешения, ибо они могут с утешением применять к себе сказанное так во всяком положении.
«Город» — единственное место покоя, мира, безопасности и чести среди людей в этом мире: ко всему этому в духовном смысле нас приводит Евангелие. Пока люди находятся под законом, они находятся на Синае – в пустыне, где нет ничего из этого; души грешников не могут найти места покоя или безопасности под законом. Но все это мы имеем благодаря Евангелию: покой во Христе, мир с Богом, порядок в общении веры, безопасность в Божественной защите и честь в нашем отношении к небу в Господе» (Джон Оуэн).
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ГЛАВА 100
Превосходство христианства
(Евреям 12:22-24)
«Но вы пришли» и т. д. (стих 22). Эти слова на самом деле не могут означать, что верующие в каком-то мистическом смысле «в духе» проецируются в будущее, к чему-то, что осуществится только в будущем. Греческий глагол имеет особое значение в этом Послании, как можно увидеть, внимательно обратившись к Евреям 4:16, 7:25, 11:6: «приходить» здесь означает приближаться как поклоняющиеся. В стихах, которые сейчас перед нами, показано высокое достоинство и честь того духовного поклонения, которое является привилегией христиан в эпоху Евангелия. Когда они собираются вместе во имя Господа Иисуса, как Его народ, и с должным соблюдением Его святых установлений, они «приходят в себя»,
имеют доступ к восьми перечисленным здесь привилегиям: они верой приближаются к самому Небу, к прообразу святая святых. Но это возможно только духовным поклонникам.
Те, кто чужд экспериментальной духовности, вскоре устают даже от внешней формы поклонения, если их глаза не развлекаются впечатляющим ритуалом, а их уши не развлекаются привлекательной музыкой. В этом секрет пышности и пышности католицизма.
теперь, увы, ему все больше и больше подражают исповедующие протестанты; это значит привлечь и очаровать религиозных мирян. Ритуалисты совершенно скрывают простоту и красоту истинного евангельского богослужения. Человек в своем естественном состоянии слишком плотский, чтобы удовлетворяться поклонением, в котором нет ничего рассчитанного на то, чтобы разжигать воображение и опьянять чувства посредством материальных объектов. Но те, кто поклоняется в духе и истине, могут с большей радостью приближаться к небу в амбаре и смешивать свои хвалы с песнями Небесными, чем если бы они были в соборе.
Как велика разница между тем духовным поклонением, которое исходит из обновленных сердец, и той «формой благочестия», которая связана с алтарями и свечами, хорами и прислужниками! Небу приемлемо только то, что произведено Святым Духом через грешников, омытых кровью Агнца. В проповедях, возвеличивающих благодать и превозносящих Христа, тренируются духовные чувства настоящих христиан; когда они видят славу Спасителя в зеркале Евангелия, когда они слышат Его голос, они ощущают внутреннее впечатление Его присутствия, они вновь вкушают Его благость, и Его имя для них как пролитое миро, освежающее их дух. В этой радостной обстановке их сердца обращены к Небесам, и их песни хвалы смешиваются с песнями святых ангелов и духами праведных людей, ставших совершенными.
«Но вы пришли к горе Сион». Давид, отняв гору Сион у иевусеев, сделал ее местом своего проживания, так что она стала «городом великого царя».
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Там он царствовал и правил, там издавал свои законы и оттуда распространил власть своего мирного скипетра на всю святую землю. Благодаря этому обстоятельству гора Сион стала великим прообразом Царства Божия, Главой и Владыкой которого является Господь Иисус Христос. Как Давид правил на горе Сион во дворце, построенном там как его царская резиденция, издавая свои повеления, которым подчинялась вся земля, так и наш благословенный Искупитель был вознесен согласно небесному обещанию: «Но Я поставил Царя Моего на святой горе Моей Сион» (Пс. 2:6 и ср. Евреям 2:9); и там, восседая как Царь в Сионе, издает Свои повеления и управляет Своим мирным скипетром над сердцами Своего послушного народа.
«И в Град Бога живого, Иерусалим небесный». Большинство старых авторов понимали, что эти термины относятся к Церкви, но мы считаем, что это ошибка, поскольку Церковь упоминается отдельно в более позднем пункте. Как указывалось в предыдущей статье, мы рассматриваем этот язык как означающий само Небо, как жилище Бога и вечное пристанище Его народа. «Живой Бог» — это истинный и единственный Бог, Триединый Иегова, Источник всей жизни, Тот, Кто «от века и до века».
без начала и конца: этот титул дан каждому из вечных Трех — Матфея 16:16, 1 Тимофею 4:10, 2 Коринфянам 6:16, ср. 1 Коринфянам 3:16. Как «Сион» был местом престола Давида, так и «Иерусалим» был жилищем Иеговы среди Его заветного народа. «Иерусалим» означает «Видение мира», а на Небесах «сыны мира» (Лк. 10:6) увидят славу Божию в лице Князя мира.
«И бесчисленному множеству ангелов». Это третья великая привилегия, которой пользуются верующие в рамках христианского домостроительства: упомянув место, куда привела верующих Божественная благодать, Святой Дух теперь описал жителей небесного Иерусалима. Ангелы, поклоняющиеся Богу и Его Христу, возможно, упоминаются первыми, потому что они находятся ближе к Престолу, потому что они являются изначальными обитателями Небес и потому что их большинство. Речь идет, конечно же, о святых ангелах, которые сохранили свое первое достоинство и не согрешили, когда некоторые из их собратьев отступили. Они — «избранные ангелы» (1 Тим. 5:21), и хотя они не были искуплены искупительной кровью Агнца, весьма вероятно, что их положение было утверждено воплощением Сына, ибо Бог соединил в Господе избранных людей и избранных ангелов (Еф. 1:10), чтобы быть «Главой всякого начальства и власти» (Кол. 2:10).
«Вы пришли к… бесчисленному множеству ангелов». Это ставит перед нами дальнейший контраст между тем, что характеризует христианство, и тем, что было достигнуто в рамках Моисеевой экономики, то есть в том, что касается израильской нации в целом. Из нескольких отрывков ясно, что «ангелы» были связаны с дарованием Закона, когда иудаизм был формально установлен. Мы читаем: «Господь пришел с Синая и восстал к ним с Сеира; Он воссиял с горы Фаран и пришел с десятью тысячами святых; из десницы Его вышел для них огненный закон» (Второзаконие 33:2). : и еще: «Колесниц Божиих двадцать тысяч, даже тысячи Ангелов: Господь среди них, как на Синае» (Пс. 68:17). Но хотя многие «тысячи» небесных воинств сопровождали Иегову на Синае, это сильно отличалось от «бесчисленного множества», с которым мы связаны, а именно «десяти тысяч раз по десять тысяч и тысяч
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тысячи» Откровения 5:11. И даже к многим тысячам ангелов на Синае Народ не «пришел»: вместо этого они были отгорожены у подножия горы.
Искупленные грешники, имеющие общение с Отцом и Сыном посредством Святого Духа, имеют один дух со всеми небесными воинствами, ибо между ними существует союз чувств. Христиане приведены в состояние дружбы и дружбы со святыми ангелами: они являются членами одной семьи (Еф. 3:15), объединены под одним Главой (Кол. 2:10) и соединены вместе в то же самое поклонение (Евр. 1:6; Откровение 5:9-14). Мы «приходим» к ним через духовное родство, вступая в общение с ними, разделяя преимущества их добрых услуг, ибо «не все ли они являются служебными духами, посланными служить для тех, кто будет наследниками спасения?» (Евр. 1:14). Ангелы являются «сослужителями» верующих, «имеющих свидетельство Иисусово» (Откр. 19:10). Удивительным фактом является то, что земные грешники, находясь здесь, в этом мире, имеют общение с ангелами на Небесах, ибо они постоянно заняты тем же богослужением в Господе, что и мы: Таким образом между нами существует совершенное единодушие.
Как мы указывали в предыдущей главе, духовный союз Церкви со святыми ангелами – объединение в одно духовное общество и семью – обусловлен искупительным делом Христа, Который, уничтожив грехи Своего народа, восстановил разрыв. сотворенный падением Адама и «примиривший все с Собою» (Кол. 1:20). Поэтому мы полагаем, что в рассматриваемом сейчас стихе не только показан контраст между иудаизмом и христианством, но и что в конечном итоге он указывает на огромную разницу между преступлением первого Адама и праведностью последнего Адама. О согрешении Адама мы читаем: «И изгнал человека и поставил на востоке сада Едемского херувимов и меч пламенный, обращающийся во все стороны, чтобы охранять путь дерева жизни» (Быт. 3:24). Там Бог сделал Своих «ангелов духами и служителей Своих пламенем огненным» (Евр. 1:7), чтобы совершить Свою месть против нас; но теперь эти же самые ангелы — наши соратники в поклонении и служении.
Бог есть «Господь Саваоф» (Пс. 46:7), и мириады святых небесных существ сопровождают Его, «бесчисленное общество ангелов», как это должно помочь нам осознать величие и величие этого Царства. в которое привела нас Божественная благодать. В этом выражении мы также можем усмотреть слово, которое ободрит наши трепещущие сердца в связи с нашей борьбой с «воинствами злых духов» (Еф. 6:12): сколь многочисленны силы сатаны, нападающие на нас, «бесчисленное множество ангелы» защищают нас! Это была благословенная истина, которой Елисей утешал своего боязливого слугу.
«Тех, кто с нами, больше, чем тех, кто с ними» (4 Царств 6:16, 17). «Когда мысль о сатане и его легионах вызывает страх, мы должны утешать себя уверенностью в том, что любящие и бдительные ангелы многочисленны и обладают большей силой, которые, ради всего святого, относятся к нам с глубочайшим интересом и привязанностью» (А. Сапфир).
Прежде чем перейти к следующему пункту, следует сказать несколько слов в опровержение кощунственного заблуждения католиков относительно нашего отношения к ангелам. Они учат, что мы «приходим» к ангелам с нашими молитвами, что является одним из их пустых суеверий — в Священном Писании нет ни слова, подтверждающего такую идею. Хотя верно, что ангелы превосходят нас по достоинству и силе, однако в общении с Богом мы равны им —
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«сослужитель» (Откр. 22:9), и, как указал Оуэн: «Нет ничего более беспочвенного, чем поклоняться сослужителям друг другу» — поклонение ангелам осуждается в Колоссянам 2:18, Откровение 22:8, 9. Хорошо Оуэн также отметил: «Это высшее безумие, когда кто-либо притворяется главой церкви, как это делает Папа, если только он не возомнил себя также и главой церкви». все ангелы на небесах», ибо мы принадлежим к одному и тому же святому обществу.
«На общее собрание». Это выражение вызывает некоторые затруднения, поскольку, во-первых, не вполне ясно, на что именно намекает Дух. Во-вторых, греческое слово (pangueris, составное слово) больше нигде не встречается в Новом Завете, так что мы не можем получить никакой помощи от его использования в других отрывках. В-третьих, не очень легко решить, следует ли связать этот пункт с предыдущим или с последующим. В классическом использовании это слово использовалось в связи с публичным собранием, когда весь народ собирался вместе, чтобы отпраздновать публичный праздник или торжество. Большинство комментаторов связывают это слово со следующим: «Всеобщему собранию и церкви первенцев»,
понимая, что речь идет о («всеобщем») союзе верующих иудеев и верующих язычников в одном Теле. Лично мы считаем это ошибкой.
Во-первых, такие формулировки были бы тавтологичны, поскольку, если бы «генеральная ассамблея» указала на разрушение разделяющей стены и объединение обращенных иудеев и язычников в одно Тело, это была бы «Церковь». Во-вторых, номинал
«Церковь первенцев» принимает в себя всю совокупность избранных и искупленных Богом людей всех возрастов. В-третьих, нет никакого «и» между «бесчисленным обществом ангелов» и
«общее собрание», как и во всех других случаях в этих стихах, где вводится новый объект. Лично мы рассматриваем это третье выражение как приложение (сочетание двух существительных, одно из которых объясняет другое) к первому, например: «бесчисленному сонму ангелов — общему собранию». Среди ангелов существуют различные чины и чины: начальства и власти, престолы и господства, серафимы и херувимы, и «общее собрание» их будет торжественным собранием всех ангельских воинств перед престолом Божьим – ср. поток вышел и вышел от лица Его: тысячи тысяч служили Ему, и десять тысяч раз по десять тысяч стояли пред Ним: назначен суд (особое собрание), и книги раскрыты» (Дан. 7:10).
Несомненно, это расширяющее выражение («бесчисленное общество ангелов») также подчеркивает другой контраст между привилегиями христианства и теми, которые были получены при иудаизме. Возможно, контрастирующий намек двоякий. Во-первых, с общего собрания Израиля на Синае, когда весь народ формально собрался вместе – в страхе и трепете. Во-вторых, на общее собрание всех израильтян мужского пола три раза в году на торжественные праздники Ветхого Завета. Церковь (Исх. 34:23, Второзаконие 16:16), которую называли «великим собранием» (Пс. 22:25, 35:18 и т. д.) –
в радости и похвале. Но каждый из них был на земле человеком во плоти; тогда как христиане в своем поклонении объединяются со всеми святыми воинствами Небесными в благословении и поклонении Триединому Богу.
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«И Церковь первенцев, которые написаны на небесах», то есть ко всему сонму Божиих искупленных. «Это та церковь, которой принадлежат все обетования; церковь, построенная на камне, против которой не одолеют врата мучений; супруга, тело Христово, храм Божий, жилище Его навеки. Это церковь которую Христос возлюбил и за которую отдал Себя, которую Он омыл Своей кровью, чтобы освятить и очистить банею водною посредством слова, чтобы представить ее Себе славной Церковью, не имеющей пятна, или порока, или чего-либо другого. но чтобы она была свята и непорочна (Еф. 5:25-27). Это церковь, из которой никто не может спастись и ни один член которой не погибнет» (Джон Оуэн).
Это единственное место в Н.Т. где избрание благодати обозначено как «Церковь первенцев» (множественное число по-гречески). Почему здесь так? По крайней мере, по трем причинам.
Во-первых, чтобы отождествить Церковь со Христом как «Наследником всего» (Евр. 1:2). Основная идея, связанная с «первенцем» в Писании, — это не идея приоритета, а скорее превосходство, достоинство, власть и право на наследство. Это ясно из
«Рувим, ты мой первенец... превосходство достоинства и превосходство силы»
(Быт. 49:3); и еще: «Я сделаю Его Своим первенцем, выше царей земных»
(Пс. 89:27). О «первенцах» и «наследстве» см. Бытие 27:19, 28, 29 и ср.
Евреям 12:16; Второзаконие 21:16; 1 Паралипоменон 5:1. Во-вторых, этот титул подразумевает, что слава Церкви превосходит славу небесных духов: искупленные грешники, а не падшие ангелы, являются «первенцами» Бога. В-третьих, это указывает на дальнейшее отличие от иудаизма: Израиль был «первенцем» Бога (Исх. 4:22) среди народов земли; но Церковь – Его «первенец» среди небожителей!
Церковь возведена до высшего сотворенного достоинства: ее членам принадлежат высшие привилегии и более благородное достоинство сыновства, чем святым ангелам. Это происходит исключительно благодаря их союзу со Христом, первородным «Первенцем»: Псалом 89:26, 27; Римлянам 8:29; Евреям 1:6. Христиане стали «царями и священниками Божиими» (Откр. 1:6), что ставит под угрозу все право на наследство. Все избранные благодати, по безвозмездному усыновлению Бога, являются не только членами Его семьи, но и «наследниками Божиими и сонаследниками Христу» (Рим. 8:17), и таким образом получают неотъемлемое право на небесное наследие. Это в равной степени справедливо и для святых всех поколений от основания мира, однако гораздо более ясное и полное откровение этого было дано в рамках этого христианского домостроительства: «которое в другие века не было возвещено сынам человеческим, как оно ныне открыто Духом Его святым Апостолам и пророкам» (Еф. 3:5).
«Которые написаны на Небесах», объявляя, что они истинные христиане, в отличие от простых профессоров, чьи имена записаны только на церковных свитках земли.
Точно так же, как внесение имен людей в списки корпораций и т. д. гарантирует им их право на привилегии (например, право голоса, чего, по нашему мнению, не должно делать ни одно дитя Божье), так и наши имена написанное на Небесах, является гарантией нашего права на небесное наследие. Именно об этом говорил Христос, когда говорил: «Радуйтесь, потому что имена ваши написаны на небесах» (Лк. 10:20). Апостол Павел также говорит о тех, «чьи имена в книге жизни» (Флп. 4:3): эта Книга Жизни (ср. Откр. 3:5 и 13:8) есть не что иное, как список избранных Божиих. , в Его вечном неизменном
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предназначение их к благодати и славе. «Написано на небесах» указывает на еще одно отличие от иудаизма: имена евреев (как таковые) записывались только на свитках синагоги.
«И Богу, Судье всех». Речь здесь идет не о личности Христа (как предполагали некоторые новейшие авторы), а скорее о Боге-Отце в Его настоятельском служении как Верховного Правителя всего. Не портит ли это гармонию отрывка? разве мы не предпочитали читать «и к небу, Отец наш»? Нет, приход к «Богу, Судье всех», ни в коем случае не противоречит другим упомянутым привилегиям: это совершенно другое дело – предстать перед судьей, чтобы его судили и приговорили как преступника, от того, чтобы иметь к нему благоприятный доступ в качестве нашего могут потребоваться случаи и потребности. Смысл здесь таков: мы приходим не только к небесному Иерусалиму, к бесчисленному сонму ангелов, к Церкви, но и к верховному Главе небесного общества – Началу и Концу его.
«И к небесам Судия всех», то есть Величество самого Неба. Именно Бог-Судья приговорил Христа к смерти, и именно Бог-Судья принял Его жертву и воскресил Его из мёртвых. С небом как «Судьей» верующие примирились и Им были оправданы (Рим. 8:33). О Христе, нашем Образце, мы читаем: «Он, страдая, не угрожал, но предал Себя Судье праведному» (1
Домашний питомец. 2:23). Апостол напомнил святым, что «это праведно пред Богом (как
«Судья»), чтобы воздать скорбью отягощающим вас» (2 Фес. 1:6). И вот как Судья Бог взошел на страшный суд Свой на Синае, и народ не выдержал, но христиане приблизились к Нему. со святым дерзновением, потому что закон Его не имеет ничего против них, - требования Его справедливости были полностью удовлетворены небесами. Как велика привилегия того государства, которое дает возможность бедным грешникам, призванным Евангелием, приближаться к Судье всех на Его" скамейка» или престол без страха! Только верой возможно это.
«И духам праведников, ставших совершенными». Приятно отметить, что это происходит сразу после упоминания о «Судье всех» — чтобы показать нам, что святым нечего было бояться Его, «ибо нет ныне никакого осуждения тем, кто в Господе»
(Рим. 8:1). Ссылка на О.Т. верующие, прошедшие через смерть: что Н.Т. святые «приходят» к ним, это ясно из Ефесянам 2:19. Конечно, «сделанные совершенными» являются относительными, а не абсолютными, поскольку их воскресение и полное прославление еще впереди. Как определил это Оуэн: «Во-первых, они достигли конца забега, в котором участвовали, со всеми связанными с этим обязанностями и трудностями, искушениями и невзгодами. Во-вторых, они полностью избавились от греха и скорби, труда и бед, которым они подвергались в этой жизни. В-третьих, теперь они обрели покой и награду и, согласно своим нынешним возможностям, находились в непосредственном присутствии Бога и были совершенно счастливы.
«И Иисусу, Посреднику нового завета:» Здесь используется Его личное имя, потому что именно в этом качестве Он спасает Свой народ от их грехов – сравните наше толкование 9:15-17. Здесь снова проводится контраст с тем, что было при Ветхом Завете. Моисей был посредником между Израилем и Богом: избранный народом (Исх. 20:19 и т. д.) и назначенный Им, чтобы возвещать им Свой разум; в Него все они были крещены (1 Кор. 10:2). Но Моисей был всего лишь человеком, падшим потомком
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Адам: он передал людям закон Божий, но был неспособен возвеличить и прославить его совершенным личным послушанием. Он также не был тем «гарантом» завета с Богом для людей, каким был Христос; он не подтвердил завет, принеся себя в жертву Богу, и не мог дать людям право на небесные привилегии. Как далек он от Христа!
Придя в «Сион», христиане получают всю милость, благодать и славу, приготовленные в новом завете и представленные в его обетованиях. В этом заключается высшее блаженство и вечная безопасность Церкви, что ее члены взяты в такой завет, что имеют личную заинтересованность в Посреднике его, способном спасти их до конца. В том-то и состоит самая сущность и сущность христианской веры, что она имеет дело с Посредником нового завета, через которого только мы получаем избавление от ветхого завета и проклятия, которым оно сопровождается. Использование этого «Посредника» во всех наших отношениях с Богом является одновременно привилегией и мудростью веры: именно Он возносит небесам наши молитвы и хвалу и низводит благосклонность Бога на Его народ.
«И о крови кропления, говорящей лучше крови Авеля». Кровь Христа упоминается таким образом как намек на различные пролития крови, установленные Богом в рамках Ветхого Завета, три наиболее ярких примера которых записаны в Исход 12:22; 24:6-8; Левит 16:14, причем основная ссылка здесь относится к 24-й главе Исхода, где таким образом был утвержден Ветхий Завет. Все эти случаи были выдающимися прообразами искупления, оправдания и освящения Церкви кровью Христа. Конкретная вещь, обозначаемая «кроплением» (в отличие от его «пролития»), — это применение к верующим его добродетелей и преимуществ. Чем больше христианин будет проявлять покаяние перед Богом и веру в Господа нашего Иисуса Христа, тем больше он будет ощущать мироговорящую силу этой драгоценной крови в своей совести. Кровь Христа «говорит» с Богом как могущественный Защитник: призывая к исполнению Посреднической части вечного завета, Его совершенному удовлетворению Божественной справедливости, полному освобождению от осуждения, приобретенного для Его народа.
Контраст здесь очень впечатляющий: кровь Авеля призывала к отмщению (Быт. 4:10), тогда как кровь Христа призывает к благословению тех, за кого она была пролита. Даже кровь нечестивцев, пролитая неправедно, взывает к Богу о воздаянии. Но Авель был святым, первым мучеником, и кровь его пролилась по достоинству, которое было в нем, ибо «драгоценна в очах Господних смерть святых Его». Если же кровь святого так убедительно обращается к небу, то насколько же сильнее должна молить кровь «Царя святых» (Откр. 15:3)! Если кровь одного члена Тела Христова так говорит Богу, то что будет с кровью Самой Главы! При этом кровь Авеля только взывала к небу «от земли», где она была пролита, а кровь Христа говорит на самом Небе (Евр. 9:12).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 101
Призыв услышать
(Евреям 12:25, 26)
«Смотрите, не отвратитесь и вы от Глаголющего; ибо если не избежали отвергнувшиеся Говорившего на земле, то тем более не избегнем и мы, если отвратимся от Глаголющего с небес» (стих 25). В этих словах мы видим, как Святой Дух побуждает апостола на практике применить к своим читателям то, что он только что представил им в предыдущих стихах. Степень или степень имеющихся привилегий является мерой нашей ответственности: чем богаче благословение, которое дарует нам Бог, тем глубже наш долг перед Ним. «Ибо кому много дано, с того много и потребуется; и кому много вверено, с того больше взыщут» (Луки 12:48): именно об этом принципе и факте теперь напомнили евреям .
Апостол только что завершил свое последнее противопоставление иудаизма и христианства (стихи 18-24), в котором он еще раз показал неизмеримое превосходство последнего над первым, и теперь использует это как основание для увещевания к вере и послушание или верность и настойчивость. Здесь мы имеем еще один пример апостольского метода служения: все их учение имело практическую цель. Их целью было нечто большее, чем просветление ума, а именно движение воли и упорядочение ходьбы. Увы, этого так мало в современном учении и проповеди. Дизайн кафедры теперь, кажется, развлекает людей и редко идет дальше, чем наставление ума: то, что исследует совесть или призывает к исполнению долга, то, что торжественно и неприятно для плоти, предназначено для по большей части старательно избегали. Пусть Господу будет угодно даровать Своим слугам всю необходимую благодать для избавления от соблюдения этого «говорите нам приятное».
Чем величественнее откровение, которое Богу угодно дать о Себе, тем пунктуальнее будет присутствие и тем полнее ответ, которого Он требует от нас. В стихах, которые сейчас перед нами, мы видим, как апостол улучшает свой аргумент, указывая на его весомый смысл. Здесь он возвращается к своему главному замыслу, который заключался в том, чтобы побудить исповедующих евреев быть стойкими в их христианском пути и борьбе и стойко сопротивляться искушению вернуться в иудаизм. К этому глубоко важному и самому необходимому увещеванию он призывал их снова и снова; см. Евреям 2:1, 3; 3:12, 13; 4:1; 6:4-6; 10:26-29; 12:1, 15. Тем самым слуга Божий может усвоить еще один ценный урок, на который указывает пример апостола, а именно, как Бог требует от него снова и снова проходить одну и ту же тему, когда дело касается практических обязанностей христианина, и не стесняйтесь часто повторять увещевания Священного Писания! Это может
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не увеличит его популярности среди людей, но встретит одобрение Господа; и ни один верный служитель не может иметь и то, и другое!
«Смотрите, не отвратитесь вы от Глаголющего». Греческое слово «видеть» в Послании к Евреям 3:12 переведено как «смотрите»; слово «отказаться» означает «не одобрять» — не пренебрегать, а тем более отвергать. Этот аргумент не только основан на утверждении, сделанном в предыдущих стихах, но и мотив для того, чтобы ему следовать, следует извлечь из него. Это потому, что мы «не пришли к горе осязаемой и огнем пылаемой» (ст. 18), то есть к тому порядку вещей, в котором Божественная праведность так ярко проявлялась в судебном проявлении; но поскольку мы «пришли к горе Сиону»,
что говорит о чистой благодати, что нас теперь таким образом увещевают, ибо святость всегда становится домом Божьим. Именно в осознании дивной благодати Божией христианин всегда сможет найти самый действенный стимул к благочестивому хождению; см. Титу 2:11, 12.
«Смотрите, не отвратитесь и вы от Глаголющего», что является отрицательным способом сказать: «Слушайте Его». Внимайте Ему, веря и подчиняясь тому, что Он говорит. Это увещевание восходит к словам: «Я воздвигну им Пророка из среды братьев их, как и ты, и вложу слова Мои в уста Его, и Он будет говорить им все, что Я повелю Ему. И придет к проходите, что кто не послушает слов Моих, которые Он будет говорить во имя Мое, от того взыщу» (Втор. 18:18, 19); ср.
Деяния 3:22; 7:37. Вот о чем теперь апостол напомнил евреям: смотрите, чтобы вы слушали Его, ибо, если вы не услышите, Бог истребит вас Своим гневом. Подобное поручение было дано Богом после воплощения Христа: «Сей есть Сын Мой Возлюбленный, в котором Мое благоволение: Его слушайте» (Матфея 17:5).
«Это основа всей евангельской веры и послушания, а также формальная причина осуждения всех неверующих. Бог дал повеление всем людям слушать, то есть верить и повиноваться Его Сыну Иисусу Христу. дано повеление другим проповедовать Евангелие всем людям: верующие в него веруют в Господа, а верующие в Господа через Него веруют в Господа (1 Пет. 1:21), так что вера их в конечном счете решены во власть Самого Бога. И поэтому отвергающие их, не слышащие их, тем самым отвергают Самого Христа и тем самым отвергают власть Бога, Который дал это повеление слушать Его и принял на Себя требовать этого, когда этим пренебрегают, что является осуждением всех неверующих.
Этот метод в отношении веры и неверия объявлен и установлен нашим Спасителем: «Слушающий вас, Меня слушает; и презирающий тебя презирает Меня; и кто презирает Меня, презирает Пославшего Меня: Луки 10:16» (Джон Оуэн).
«Смотрите, не отвратитесь и вы от Глаголющего» — обратите внимание на настоящее время, а не от «говорившего». Христос по-прежнему говорит через Свое Евангелие, посредством Своего Духа, а также через Своих уполномоченных слуг, призывая всех, кто приходит под звук Его голоса, служить Ему и повиноваться Ему. Есть много способов, которыми мы можем «отказаться» слышать и внимать Ему. Во-первых, пренебрегая ежедневным и прилежным чтением Священного Писания, через которое Он говорит. Во-вторых, не посещая публичные проповеди, где Его Слово верно раздается – если так, то мы живем в месте, где эта святая привилегия доступна.
В-третьих, не соблюдая условия Его Евангелия и не подчиняясь Его
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власть. В-четвертых, оставив Узкий Путь Его заповедей и снова вернувшись в мир. В-пятых, отказ от истины ради заблуждения, что обычно заканчивается полным отступничеством. Как нам нужно молиться о слышащем ухе, то есть о отзывчивом сердце и покорной воле.
«Ибо если те, которые отвергли Говорившего на земле, не избежали наказания, то тем более не избежим мы, если отвратимся от Глаголющего с небес». Этими словами апостол продолжает подчеркивать контраст, существующий между иудаизмом и христианством.
Здесь мы имеем отголосок основной мысли, заключенной в первых словах нашего послания: «Бог, неоднократно и многообразно говоривший в прошлые времена отцам через пророков, в последние дни сии говорил к нам чрез Сын Его» (Евр. 1:1, 2).
Именно в свете этого утверждения следует читать и интерпретировать наш нынешний стих. Говорящий везде один и тот же, а именно Бог (Отец), но рупоры, которые Он использовал, сильно различались: в иудаизме Он говорил через простых людей,
«пророками», но в связи с христианством Он говорит через Своих возлюбленных.
"Сын."
Эта разница в соответствующих рупорах, используемых небесами, соответствовала относительной важности двух откровений, данных Им, и указывала на нее. Иудаизм был всего лишь религией для земли и временным решением на данный момент: соответственно, человеческие агенты были инструментами Бога в связи с этим. Но христианство — это откровение, которое касается небесного призвания, небесного гражданства, небесного наследства и демонстрирует вечные отношения и реальности: соответственно, тогда был вечный Сын, «Господь с Небес», Тот, Кто открыл его великие тайны. . «Бога никто не видел никогда; Единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он явил Его» (Иоанна 1:18). Основное упоминание здесь является диспенсационным. В иудаизме Бог обитал за завесой; но при христианстве «все мы с открытым лицом» видим, как в зеркале, «славу Господню» (2 Кор. 3:18). По ветхому завету люди не могли попасть на небеса; но согласно новому завету Бог в лице Христа явился людям.
Но благословенен и славен контраст между иудаизмом и христианством, столь же торжественен и ужасен контраст между наказанием, назначенным тем, кто отвергает Божье откровение в каждом из них. Бог говорит сейчас с более высокого престола, чем тот, который Он занял на Синае: тот был на земле; тот, который Он сейчас занимает, находится на Небесах. Поэтому неизбежно должно следовать, что вина тех, кто отказывается прислушаться к Нему сегодня, гораздо больше, и их наказание должно быть еще более невыносимым. Более высокие привилегии не только влекут за собой увеличение обязательств, но и невыполнение этих дополнительных обязательств обязательно влечет за собой более глубокую вину и более суровое наказание. Именно на это настаивает здесь апостол, как и в словах: «Ибо если слово, сказанное ангелами (на Синае), было твердо, и всякое преступление и непослушание получили справедливое воздаяние, то как нам спастись, если пренебрегаем столь великим спасением? " (Евр. 2:2, 3). Если же мы в каком-либо смысле боимся мести Божией или ценим Его благосклонность, то как нам надлежит самым серьезным образом внимать благодати, предлагаемой в Евангелии!
Хотя христианство содержит в себе гораздо меньше ужасающего, чем иудаизм, и гораздо больше того, что являет благодать и милосердие Божие, тем не менее, отступничество от Единого
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не может быть менее ужасным по своим последствиям, чем отступничество от другого. В пренебрежении авторитетным голосом Бога сейчас можно бояться не меньше, чем тогда; да, как мы уже указывали, отказ от Его вести через Христа влечет за собой худшую гибель, чем пренебрежение Его словом через Моисея и пророков. «Тот, кто презрел закон Моисея, умер без пощады при двух или трех свидетелях: какого же более тяжкого наказания, думаете вы, удостоится тот, кто попирает Сына Божия?» (Евр. 10:28, 29). Правда, Бог говорит теперь не среди громов и молний, а скорее через нежное обращение к нашим сердцам; однако отказ от последнего чреват более ужасными последствиями, чем отказ от первого.
Увы, эта весомая истина сегодня так слабо воспринимается и так мало подчеркивается с кафедры. Разве не факт, что сейчас преобладает идея, что Бог Нового Завета? гораздо более любезен и великодушен, чем Бог Ветхого Завета? Насколько далеко от истины это: «Я не изменяюсь» (Мал. 3:6) – это прямое признание Господа. Более того, именно в новом завете (а не в старом) мы находим наиболее впечатляющее и вызывающее ужас откровение праведного гнева ненавидящего грех Бога. Не через Моисея или пророков, а через Господа Иисуса наиболее ярко был изображен вечный огонь мучений: именно Он наиболее ясно и чаще всего говорил о том страшном месте, где «плач и скрежет зубов». " Если Христос был Тем, кто наиболее полно явил Божью любовь, Он также был Тем, кто наиболее полно явил Свой гнев.
«Не избежали тех, кто отверг Говорившего на земле». Нет, даже несмотря на то, что они пользовались такими беспрецедентными привилегиями. Они были выведены из дома рабства, избавлены от врага у Красного моря, ели небесную манну и пили воду из разбитой скалы; однако нам сказано: «Но не многими из них благоволил Бог, ибо они были поражены в пустыне» (1 Кор. 10:5). Апостол уже напомнил евреям, что именно о них сказал Бог: «Они всегда заблуждаются в сердце своем, и не знают путей Моих. И клянусь в гневе Моем, что они не войдут в покой Мой» (Евр. 3:10, 11). И это произошло потому, что «Они отвергли Говорившего»
им. Они проявили непослушание на Синае, где, вместо того, чтобы подчиниться Божественной власти и не иметь «других богов», они создали золотого тельца и поклонялись ему. Они не поверили в Кадеш-Варни, когда выслушали скептицизм десяти соглядатаев.
«Тем более не избежим мы, если отвратимся от Глаголющего с небес».
Опять же мы говорим, насколько сильно противоречит этой идее, которая сейчас так широко распространена. Подавляющее большинство исповедующих христианство полагает, что при более мягком режиме христианства существует гораздо меньшая опасность того, что с теми, кто носит имя Господне, сурово расправятся, чем с отступниками во времена Моисея. Но в нашем тексте говорится:
«Еще больше нам не уйти!» Хотя верно, что христианство по своей сути является системой благодати, тем не менее требования святости и требования справедливости не отбрасываются в сторону. Презирающие благодать должны быть и будут наказаны так же верно, как и презирающие Закон; да, «гораздо больше», потому что их грех отказа более отвратительный. Это «гнев Агнца» (Откр. 6:16), с которым презирающим Евангелие – его призывы и его требования – придется считаться: насколько гора Сион превосходит гору Синай, настолько будет и наказание Христа. презрителей больше, чем тех, кто презирал Моисея.
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Прежде чем перейти к нашему следующему стиху, мы должны предвидеть «трудность», которую наш отрывок, вероятно, вызовет в умах некоторых читателей: Как нам согласовать вечную безопасность святых с этим «тем более мы не избежим, если отвернись от Глаголющего с Небес?» Увы, такой вопрос требует ответа: те, кто его формулирует, выдают прискорбное незнание того, в чем состоит «безопасность святых». Бог никогда не обещал ни одному человеку сохранить его на пути своеволия и своеволия. Те, кто достигают Небес, — это те, кто следует (хотя и спотыкается и терпит множество падений) по единственному пути, ведущему туда, а именно «Узкому Пути» самоотречения. Или, говоря по-другому, единственные, кто избегает вечных флагов, — это те, кто внимают Тому, кто говорит с Небес, ибо «Он стал Автором вечного спасения для всех послушных Ему» (Евр. 5:9). .
Писатель твердо верит в благословенную истину о «вечной безопасности святых», но далеко не все, называющие себя христианами, являются «святыми». Возникает вопрос: как я могу узнать, святой я или нет? Ответ таков: беспристрастно исследуя себя в свете Священного Писания и выясняя, обладаю ли я характером и поведением «святого» или нет. Господь Иисус сказал: «Мои овцы слышат Мой голос, и Я знаю их, и они следуют за Мной» (Иоанна 10:27). «Святая» или «овца» Христа — это тот, кто слышит ЕГО голос выше всех голосов сирен мира, выше всех криков плоти и доказывает, что он делает это, следуя за Ним, то есть соблюдая Его заповеди, руководствуясь Его волей, подчиняясь Его Светлости. И им, и никому другому, Христос говорит: «И Я даю им жизнь вечную, и они никогда не погибнут, и никто не похитит их из руки Моей» (Иоанна 10:28).
Следует ли спросить: «Но разве здесь, в Евреям 12:25, апостол не обращается к «святым», «овцам», «святым братьям, участникам небесного звания» (Евр. 3:1)? А если так, то почему он представил им такую ужасную угрозу? Во-первых, эти торжественные слова были адресованы всем, кого слышит Евангелие, и отклик слушателя или читателя служит замечательным испытанием. Гордые и самоуверенные, которые полностью полагаются на профессию, сделанную ими много лет назад, игнорируют ее к своей собственной погибели, полагая, что эти слова к ним неприменимы; тогда как смиренные и неуверенные в себе с трепетом принимают это близко к сердцу и тем самым спасаются от грозящей гибели. Во-вторых, сохраняя Свой народ от разрушения, Бог использует предупреждения и угрозы, а также обещания и заверения. Он удерживает Свой народ на узком пути, заставляя его внимать такому увещеванию, как этот: «Не гордитесь, но бойтесь; ибо если Бог не пощадил природных ветвей, то смотрите, чтобы Он не пощадил и вас» (Рим.
11:20, 21). 

Что значит отвернуться от «Говорящего с Небес»? Во-первых, оно описывает позицию того большого класса, который попадает под влияние Евангелия и не любит его строгих условий: Христос слишком свят, чтобы удовлетворить их плотские сердца, Его призыв к ним «оставить все и следовать за Ним» не нравится их плотским сердцам. коррумпированная природа; поэтому они «презирают и отвергают Его». Во-вторых, оно изображает поведение слушателей на каменистой почве, которые под эмоциональными призывами настойчивых евангелистов «принимают Слово с радостью», но не имеют в себе «никакого корня» и поэтому быстро «отпадают»: насмешки своих безбожных товарищей или призывы к мирским удовольствиям слишком сильны, чтобы они могли
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продолжать сопротивляться. В-третьих, оно обозначает грехопадение тех, кто, «избежав осквернения мира через познание Господа и Спасителя Иисуса Христа, снова запутываются в нем и побеждаются», так что «последний конец у них хуже начала» (2 Пет. 2:20). В-четвертых, оно объявляет об отступничестве тех, кто под давлением гонений отрекается от Веры.
«Голос Которого тогда поколебал землю; а ныне Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо» (стих 26). В этом стихе и следующем за ним есть некоторые моменты, которые нелегко объяснить, однако их основной смысл определить нетрудно. Перестав «говорить на земле» и сейчас
«Говоря с Небес», Бог дал в этом намек на то, что старый завет был заменен новым: что Он покончил с иудаизмом и установил «лучшее».
на своем месте. Это было то, что так трудно было воспринять благочестивым евреям, поскольку иудаизм был установлен Самими небесами. Тем не менее, Он задумал его лишь для выполнения временной цели «до времени реформации» (Евр. 9:10), и это время теперь настало. Именно для того, чтобы продемонстрировать и установить этот важный факт, Бог побудил Своего слугу написать это Послание.
Мы хотели бы еще раз обратить внимание на использованный метод: Павел не просто настаивал на своем апостольском авторитете, хотя этого было достаточно; вместо этого он отсылал своих читателей к письменному Слову Божьему, цитируя Аггея – и в этом он оставил замечательный пример для подражания всем служителям Евангелия: слова Самого Бога гораздо более весомы, чем любые из наших. На каждом важном этапе своей аргументации апостол отсылал евреев к Ветхому Завету. Священные Писания. Утверждая, что Христос превосходит небесное воинство, он цитировал: «Все Ангелы Божии да поклонятся Ему» (Евр.
1:6). Когда он предупредил об опасности отступничества, он отослал их к 95-му Псалму (Евр. 3:7-11). Когда он настаивал на том, что священство Христа превосходит священство Аарона, он цитировал: «Ты священник вовек по чину Мелхиседека» (Евр. 7:17). Когда он заявил, что ветхий завет несовершенен и временен, он напомнил им, что Иеремия предсказал «новый завет» (Евр. 8:8-10).
Когда он рассуждал о пришествии Христа на землю с явной целью заменить все левитские жертвы принесением Себя Богу, апостол показал, что Псалом 40
предвозвестил (Евр. 10:5-7) именно эту истину. Когда он призвал евреев жить верой, он процитировал Аввакума 2:4, а затем посвятил всю 11-ю главу иллюстрации того факта, что все Ветхие Заветы. святые так ходили. Когда он упрекал их за то, что они падают под наказывающим жезлом Божьим, он призывал их помнить увещевание из Притчей 3:11 (Евр. 12:5). Когда он хотел доказать им неполноценность иудаизма перед христианством, он остановился на повествовании Исхода об ужасающих явлениях, которые сопровождали явление Господа на Синае, где Он вступил в завет с их отцами (Евр. 12:18-21). . И теперь, когда он подтвердил, что Бог больше не говорил с ними
«на земле», а скорее «с Небес», он снова обращается к их собственному Писанию, чтобы показать, что именно эта перемена была предсказана Богом.
Каким удивительным знанием Священного Писания обладал Павел! и как великолепно он этим воспользовался! Он не развлекал своих слушателей и читателей анекдотами или рассказами.
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некоторые из сенсационных переживаний, через которые провел его Бог, еще менее он опускался до «приятностей» и шуток, чтобы их развлечь. Нет, он постоянно сталкивал их лицом к лицу со Святым Словом триждысвятого Бога. И это, по благодати, неизменная политика, которой мы стремимся следовать в этом журнале: мы не только старательно избегаем любого удешевления славного Евангелия Христа, но и стараемся предоставить подтверждающий текст для каждого заявления, которое мы делаем; ибо мы не просим никого верить в какую-либо доктрину или выполнять какие-либо обязанности, просто так сказав. Некоторые могут жаловаться, что в наших статьях «слишком много повторов», или что они «слишком интроспективны» или «слишком кальвинистичны», но их спор не с нами, а с Тем, Чье Слово мы излагаем и проводим в жизнь.
«Голос Которого тогда поколебал землю; а ныне Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо» (стих 26). Самый простой и надежный способ понять смысл этого стиха и силу цитирования Аггея 2:6 — это помнить об особом замысле, который имел перед собой апостол. Это было двоякое действие: обеспечить соблюдение увещевания, которое он только что дал в предыдущем стихе, и продолжать подчеркивать и демонстрировать превосходство христианства над иудаизмом. Далее мы рассмотрим его условия с каждой из этих точек зрения. Во-первых, Павел подчеркивает ужасность отступления от Бога во Христе: если следует бояться Того, кто «потрясил» землю, то тем более следует бояться Того, кто «потрясает» небо! Тогда давайте остерегаться игнорировать Его голос: по невниманию, по неверию, по непослушанию, по отступничеству.
«Чей голос тогда потряс землю» — это образное указание на всемогущество небес, поскольку Его «голос» здесь имеет отношение к могущественной силе Божьей в действии: пусть читатель внимательно сравнит Псалом 29:3-9, где он найдет чудесные эффекты Провидения, приписываемые «голосу» Бога. В частности, здесь апостол намекает на провозглашение власти Бога и проявление Его великой силы в то время, когда был дан Закон: сам Синай сотрясся, так что «вся гора сильно потряслась» (Исх. 19:18). . Однако в слова нашего текста включено не только землетрясение: в нем содержится все происходящее волнение со всеми подробностями, перечисленными в Евреям 12:18-21. Оно обозначено как «сотрясло землю», потому что все это было на земле и касалось только земных вещей – оно не достигало Небес и вечных вещей.
«Но ныне Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо». Этот пункт представил комментаторам трудную загадку, и вряд ли кто-либо из них, древний или современный, согласен в предлагаемых ими решениях. Лично мы считаем, что они сами создали себе трудности. Во-первых, из-за неспособности понять, что «но теперь» следует понимать в связи с темой, которую тогда обсуждал апостол, а не как что-то, что Бог тогда обещал исправить в будущем. Во-вторых, из-за неспособности придать должное внимание и вес термину «обещанный», чего, конечно, достаточно, чтобы показать, что окончательное разрушение этой сцены (когда судьба нечестивых будет предрешена) не может быть темой, о которой пророчествовал Аггей. . В-третьих, из-за рабской приверженности буквализму, особенно современных авторов, из-за которой многие упустили значение слов «земля» и «небеса» в этом отрывке. Но это слишком важные моменты, чтобы их поспешно отбрасывать, поэтому нам придется оставить их рассмотрение до следующей статьи.
8

ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 102
Уход иудаизма
(Евреям 12:26, 27)
Для нас чрезвычайно трудно, если не совсем невозможно, составить какое-либо адекватное представление о серьезных препятствиях, возникающих перед разумом благочестивого еврея, когда кто-либо пытается убедить его, что иудаизм был отвергнут небесами и что он должен отвернуться от этого. В нашем собственном опыте не существует аналогии или параллели. Дело было не просто в том, что евреи должны были отвернуться от чего-то, что создали их предки и вокруг чего вплетались все их собственные чувства и привязанности национального патриотизма, но и в том, что они были призваны отказаться от религиозной системы, которая была назначена и установлен Самим Иеговой. Этот институт, теократия, был уникальным и резко отличался от всех идолопоклоннических систем язычников. Это было выдающееся Божье свидетельство на земле. Он был удостоен большого уважения и одобрения. Он существовал не менее пятнадцати столетий, и даже когда Христос явился, Он признал храм — центр и штаб-квартиру иудаизма — «Домом Моего Отца».
Мы не можем не восхищаться нежной благодатью Божией, той нежностью и постепенностью, с которой Он
«сообщил новость» Своему народу, мало-помалу готовя его разум к принятию истины о том, что Его цель в иудаизме полностью достигнута. Через пророков были даны намеки, что порядок вещей, с которым они были связаны, уступит место другому, лучшему. С тем же эффектом Господь Иисус давал один намек за другим: как, например, когда Он указывал, что старые мехи неспособны вместить новое вино, или когда Он заявил: не то, что входит в человека, оскверняет его (как обрядовый закон учил!), но то, что исходит из сердца, или когда Он объявил: «Наступает время, когда ни на горе сей, ни еще в Иерусалиме не будете поклоняться Отцу» (Иоанна 4:21); и, наконец, когда Он торжественно подтвердил
«Вот, дом ваш остался у вас пуст» (Матфея 23:38).
Разрыв храмовой завесы Божественной рукой был полон глубокого значения для тех, кто имел глаза, чтобы видеть. Слово, данное через Стефана о том, что «Всевышний не в рукотворенных храмах живет» (Деяния 7:48), было еще одним ясным лучом небесного света на ту же тему. Обращение Савла из Тарса и назначение его апостолом язычников указало направление, в котором теперь течет поток Божественного милосердия – он прорвал узкие берега иудаизма! Видение, данное Петру (Деяния 10), и его послание Корнилию (ст. 35) были дальнейшим продвижением в том же направлении. Важное решение апостолов и старейшин Иерусалимской церкви в Деяниях 15:23-29 не связывать церемониальный закон с обращенными язычниками было еще одним радикальным шагом в том же направлении.
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И все же Иерусалим все еще уцелел, храм остался нетронутым, и в нем продолжались службы.
Более того, лидеры Нации отвергли Христа и осудили христианство как орудие сатаны. Многие из иудеев-христиан были крайне озадачены и глубоко обеспокоены тем, что римское иго не было снято. В то время последователей Христа было мало, и по большей части они были бедны и презираемы. Верующие евреи подвергались жестоким гонениям со стороны своих неверующих братьев, и Бог не сделал явного вмешательства в их защиту. Поэтому они были почти готовы прийти к выводу, что, в конце концов, они совершили ужасную ошибку, оставив религию своих отцов, и что тяжелые страдания, через которые они прошли, были для них Божественным судом. Именно для того, чтобы развеять их страхи, более основательно наставить их умы, укрепить их сердца, Бог побудил апостола написать им это конкретное послание, главной темой которого является демонстрация неизмеримого превосходства христианства над иудаизмом и его главная цель — призыв к настойчивости и предостережение от отступничества.
Но даже в этом послании апостол не выступил прямо и не сказал прямо: «Бог отверг иудаизм». Нет, путь веры никогда не бывает легким. Вера может процветать только в борьбе (1 Тим. 6:12). Должно быть то, что глубоко тренирует сердце, если душа хочет оставаться в полной зависимости от Бога! Тем не менее, Бог всегда дарует достаточно света истинно упражнённой душе, чтобы указать путь, по которому следует идти; Он всегда обеспечивает основание для веры, на котором можно покоиться. Хотя Он не может устранить главное препятствие (чего Он не сделал для евреев, пока еще стоял храм!) и дать полное разрешение наших трудностей, тем не менее Он милостиво предоставляет смиренной душе достаточную помощь, чтобы обойти их. Так было и в этом послании. Хотя не было сделано явного заявления о том, что Бог покончил с иудаизмом, тем не менее было представлено достаточно доказательств того, что Он создал на его месте что-то лучшее. Это повторяется снова и снова почти в каждой главе, особенно в отрывке, который сейчас перед нами.
То, что было указано в последнем абзаце, представляет собой принцип и факт, которые очень важно усвоить истинным христианам сегодня. Немало из народа Господня сейчас сталкивается с подобными проблемами, которые, хотя и не столь острые, как сталкивались евреи, но столь же реальны для них: проблемы, связанные с церковным общением, крещением, Вечерей Господней, соблюдением субботы. В течение тридцати лет в Израиле существовала ситуация, в результате которой возникли две партии, ни одна из которых не могла убедить другую; и, как обычно, неправа была большая сторона. С одной стороны, это был давно устоявшийся иудаизм, охватывающий подавляющее большинство нации; с другой стороны, была горстка верных служителей Божьих и те немногие, у кого было достаточно благодати, чтобы получить их учения и ходить верой. Если бы последние регулировались древним обычаем, или простыми числами, или логикой обстоятельств (внешним промыслом Божьим), они упустили бы волю Божию для них и «оставили свою милость» (Иоанна 2:8). .
Небольшая группа обращенных евреев, оставивших иудаизм ради Христа, оказалась в сложной и трудной ситуации. Несомненно, у многих из них их близкие по-прежнему благоговейно и энергично придерживались религии своих отцов. Ни одна из сторон не могла убедить другую в своей ошибке простым и прямым обращением к Священному Писанию.
У каждой стороны было какое-то место Писания, подтверждающее это! Нигде в О.Т. если бы Бог прямо сказал, что Он все же покончит с иудаизмом, и нигде в Новом Завете. если бы Он открыто
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заявил, что теперь Он отбросил иудаизм. Нет, дорогой читатель, это редко бывает по-Божьи! Подобным же образом христианский мир теперь разделен по различным вопросам как в учении, так и в вопросах долга, и каждая сторона способна выяснить реальную «доводу», апеллируя к Священному Писанию, и часто ни одна из них не может процитировать один решающий стих, доказывающий, что другая быть неправым. И все же один ошибается! Только искренне ожидая индивидуального Бога, можно обнаружить Его разум.
Но почему Бог распорядился так? Почему Писание не сформулировано так, чтобы не было места для споров? Чтобы испытать наши сердца. Ситуация, с которой столкнулись обращенные евреи, была настоящим испытанием на то, будут ли они последователями людей или угодниками Бога. Самодовольные фарисеи могли апеллировать к давно сложившейся религиозной системе в оправдание своего отвержения Христа; и сегодня в христианском мире есть те, кто оправдывает свою приверженность тому, чего Бог никогда не повелел и что бесчестит Его Сына, апеллируя к длинному ряду благочестивых людей, которые верили и практиковали именно эти вещи. Когда другие пытаются показать, что Писание требует противоположного курса, они заявляют, что «неспособны увидеть» то, что совершенно ясно простым и смиренным душам, и просят какой-нибудь стих, который прямо запрещает то, что они делают; это подобно тем, которые перед лицом Его чудес сказали: «Если Ты Христос, скажи нам прямо» (Иоанна 10:24).
Без сомнения, положение евреев значительно облегчилось бы, если бы апостол прямо сказал:
«Бог полностью покончил с иудаизмом»: это «решило вопрос» для колеблющихся, которые колебались между двумя мнениями, — а бедная падшая человеческая природа любит, чтобы все было так «улажено», чтобы можно было положить конец смятению ума и упражнение сердца. Более того, обращенные евреи тогда имели бы ясный доказательственный текст, который, должно быть, заставил бы замолчать тех, кто отличался от них, – а нам нравится иметь стих, который закроет уста тем, кто с нами не согласен, не так ли? Или Бог мог бы позволить римлянам захватить Иерусалим и разрушить храм на тридцать лет раньше, чем они это сделали: это тоже «решило вопрос» — да, и позволило евреям ходить видением, а не верой! Вместо этого Он дал им это послание, призывающее к молитве, изучению, размышлению и еще большей молитве.
Давайте теперь очень кратко рассмотрим линию аргументации апостола в Евреям 12:18 и далее. Во-первых, он сообщает верующим евреям: «Вы не пришли на гору, к которой можно было бы прикоснуться», и которая была настолько «ужасной», что даже Моисей «сильно дрожал».
(стихи 18-21): нет, милость Божия избавила их от этой системы. Во-вторых, Павел уверяет их: «Но вы пришли на гору Сион (стихи 22-24): Бог привел их к такому порядку вещей, где преобладал Престол Благодати. Это всегда путь Господа — сохранять лучшее вино на последний день. В-третьих, апостол напоминает им, что возросшие привилегии влекут за собой дополнительные обязательства, и что невыполнение этих обязательств влечет за собой большую вину; поэтому он призывает их внимать Богу, говорящему с ними в лице Христа, предупреждая их, что невыполнение этих обязательств влечет за собой большую вину; Это навлекло бы на них Божий гнев более верно, чем непослушание Израиля в древности (стих 25).
«Голос Которого тогда поколебал землю; а ныне Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо» (стих 26). Этот стих вызвал большие трудности у комментаторов, едва ли двое из них (древние или современные) пришли к согласию в
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их интерпретация этого. Многие из них полагают, что последнее, если не главное, упоминание в приведенной здесь цитате из Аггея относится к окончательному разрушению земли и связанных с ней небес, как это описано во 2 Петра 3:10-12. Но предположить, что Павел здесь сделал заявление, касающееся тогда еще далекого будущего, значит не только нарушить единство этого отрывка, но и обвинить его в том, что он привел цитату, которая не имела реального отношения к непосредственному предмету, который он обсуждал. . Размышляя над Евреям 12:26-29, нашей первой задачей должно быть проследить связь с контекстом.
В этом контексте апостол говорил о двух вещах: о неизмеримом превосходстве христианства над иудаизмом и о том, что это влечет за собой в отношении ответственности тех, кто был субъектом этого более высокого и величественного откровения. Эти же две вещи все еще стоят перед апостолом в заключительных стихах нашей главы: он продолжал показывать, насколько новый завет превосходит старый, и он продолжал усиливать настойчивый призыв, который он сделал в стихе 25. Во-первых, он намекнул на огромную разницу, которая возникла между рупорами, которые Бог использовал в связи с двумя откровениями (стих 25), а именно: «Моисей» (Евр. 10:28) и «Сын Его» (Евр. 1:2). Во-вторых, он показал огромную непропорциональность между этими двумя учителями, указав на соответствующие должности, которые они занимали (стих 25). «Седло Моисея»
(Матфея 23:2) был «на земле», тогда как Христос говорит, сидя на Своем посредническом престоле «с Небес».
Две вещи были намекены Богом на разных местах или позициях, занимаемых посланниками, которых Он нанял. Во-первых, поскольку Он теперь говорил через Сына Небесного, Бог обозначил, что Он покончил с иудаизмом, который был полностью земным. Во-вторых, христианство имело Божественное происхождение и имело дело исключительно с небесными вещами. С одной стороны, этот призыв в Евреям 12:25 был очень похож на увещевание: «Итак, если вы воскресли со Христом, то ищите горнее, где Христос сидит по правую руку Бога. не о земном» (Кол. 3:1, 2). До своего обращения любовь евреев была сосредоточена на храме – обратите внимание, как ученики непосредственно перед распятием пришли на небо, «чтобы показать Ему здания храма» (Матфея 24:1); но они должны были быть «свергнуты!» — Христос вернулся на Небеса, и туда их сердца должны были последовать за Ним. Таким образом, небесное призвание (Евр. 3:1), небесное гражданство (Флп. 3:20), небесное наследие (1 Пет. 1:4) вместо земных забот иудаизма теперь должны были занимать сердца и умы. возрожденного в Израиле.
Далее, в стихах, которые сейчас перед нами, апостол раскрывает совершенно разные последствия, произведенные двумя посланниками. Это центральный факт в стихах 26, 27: Голос
«с Небес» произвело пропорционально большие результаты, чем голос, изрекший
"на земле." Бог через Христа говорит более мощно и эффективно, чем через Моисея. Давайте будем осторожны и не упустим из виду эту общую идею, размышляя над деталями. Последнее произвело гораздо большее и далеко идущее «трясение», чем первое. Мы верим, что Мэтью Генри был на пути борьбы, когда он сказал: «Именно Евангелием с небес Бог потряс вдребезги гражданское и церковное состояние еврейской нации и ввёл новое состояние церкви, которое невозможно устранить». , никогда не сменится ни на что другое на земле, но останется до тех пор, пока не
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усовершенствуйтесь на небесах». Апостол до сих пор приводит доказательства того, что верующие евреи больше не были связаны с иудаизмом, но пришли в прообразный Сион.
«Чей голос тогда потряс землю». Вот связующее звено с контекстом:
«тогда» относится к установлению иудаизма. «Но ныне Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо». «Но теперь» — это не столько временная отметка, сколько наречие, относящееся к теме, которая сейчас обсуждается, а именно к утверждению и сверхпревосходству христианства. Таким образом, чтобы еще раз показать бесконечно превосходящее и славное действие силы и величия, исходивших от голоса Христа, говорящего с небес посредством Евангелия, и чтобы дать более живое представление о нем, апостол сравнивает их с значительно худшие последствия, которые сопровождали освобождение Закона. Поскольку правильное понимание этого «Но теперь» имеет важное значение для всего последующего, мы присоединяем комментарии другого человека по этому поводу.
«Слово «сейчас» обозначает не период, когда было дано обещание, а период, к которому относилось обещание, которое было сейчас, в отличие от того времени, когда был установлен Закон. Это было эквивалентно: «Но что касается настоящего периода, что есть начало нового порядка вещей, как Он обещал, говоря: «Такое использование этого слова сейчас в писаниях апостола является обычным: Римлянам 3:21; 16:26 и т. д.». (Джон Браун). Таким образом, существует оппозиция «Но теперь» тому, что произошло в «тогда» в начале стиха. Следует внимательно отметить, что Павел не сказал: «Он уже обещал», т.е.
что во времена апостолов Бог объявил, что собирается что-то сделать в далеком будущем; вместо этого это «Но ныне Он обещал»: «теперь» относится к исполнению того, что предсказал Аггей, а не к какому-то обещанию, данному через апостола.
«А ныне Он обещал, сказав». Это «изречение», которое апостол сразу же цитирует из Аггея, он называет «обетованием», и это происходит по крайней мере по трем причинам. Во-первых, потому что то, что во времена Аггея было всего лишь пророчеством, получило свое фактическое исполнение во времена апостола, в связи с установлением христианства. Во-вторых, потому что это было чем-то, за что могла ухватиться вера, и именно это он стремился убедить верующих евреев сделать. В-третьих, чтобы предотвратить любое неправильное представление с нашей стороны: если бы апостол указывал, что пророчество Аггея содержало еще более глубокий смысл и более окончательную ссылку, даже на предсказание окончательного разрушения этого мира и всех его дел, он, несомненно, был бы очень Он далёк от того, чтобы обозначать такой беспримерный Божий суд термином «обещание!» «Обещание» всегда относится к чему-то хорошему, а не к бедствию!
«Который глас тогда поколебал землю; а ныне Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо». Давайте теперь поинтересуемся, что обозначается этим
«сотрясение» земли и неба? Это фигура, которая используется в Ветхом Завете. довольно часто для того, чтобы выразить великую перемену, произведенную провидением и силой Бога в делах людей. «Бог — наше прибежище и сила, скорый помощник в беде. Посему не устрашим, хотя бы земля сдвинулась и горы сдвинулись на середину моря» (Пс. 46:1, 2), что объясняется в «Язычники свирепствовали, царства были
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тронут: Он издал глас Свой, земля расплавилась» (стих 6). «Ты потряс землю: Ты сокрушил ее: исцели повреждения ее, ибо она колеблется» (Пс. 60:2): что означается этот метафорический язык указан в следующем стихе: «Трудное показал Ты народу Твоему: Ты заставил нас пить вино удивления».
«Поэтому Я потрясу небеса, и земля сдвинется с места своего» (Ис.
13:13) — язык, который означает огромное волнение среди народов — сравните Иоиль 3:16. Такие яркие образы часто встречаются у Пророков.
«Он простер руку Свою на море», что интерпретируется в следующем предложении: «Он потряс царства» (Ис. 23:11). «Вот, Господь опустошает землю, и опустошает ее, и переворачивает ее» (Ис. 24:1) – слова, которые нам вряд ли нужно произносить, но их не следует понимать буквально. «От гнева Его земля содрогнется, – поясняется в следующем пункте, – и народы не смогут стерпеть негодования Его» (Иер. 10:10).
«Встань, сразись с горами, и пусть холмы услышат голос твой. Слушайте, о
горы — состязание Господне, и вы — крепкие основания земли» (Мих. 6:1, 2): такие слова не следует понимать буквально, как показывает следующий пункт: «Ибо Господь имеет состязание с народом Своим». «Ибо силы небесные поколеблются» (Лк. 21:26). Даже г-н Дарби признал (в своем «Кратком обзоре»): «Это потрясение всего сущего —
здесь ли (Евр. 12:26, 27) или в аналогичном отрывке из 2 Петра — очевидно, выходит за рамки иудаизма, но имеет к нему особое применение», — курсив наш.
«Чей голос тогда потряс землю». Непосредственная ссылка на Синай в то время, когда был дан закон. Но, как мы видели, эта материальная гора была символом всей установившейся тогда экономики. Таким образом, «трясение» «земли» обозначало великое внешнее изменение, произошедшее во дни Моисея. Внешнее состояние Израиля тогда сильно изменилось. Они были организованы в царство и церковное государство (Деяния 7:38), в теократию. Однако, какой бы славной ни была эта перемена, она не достигла «неба», то есть не затронула их внутреннего человека и не касалась духовных и вечных отношений. «Экономика, установленная на Синае, если рассматривать ее сама по себе, была временным заветом с мирским народом, относящимся к временным обетованиям, земному наследию, мирскому святилищу, типичному священству и плотским таинствам» (Дж. Браун).
«Но ныне (по отношению к христианству) Он обещал, говоря: еще раз поколеблю не только землю, но и небо». Внимательный читатель заметит, что пророк сказал: «Я поколеблю небо, и землю, и море, и сушу» (Агг. 2:6), тогда как апостол был побужден Святым Духом сказать следующее: это — ради его акцента — «Я трясу не только землю, но и небо», отсюда и тряска обеих «земли»
и здесь было видно «небеса». «Голос на небесах производит более обширные и более постоянные эффекты. Он сотрясает и землю, и небеса, производит изменение как во внешних, так и в духовных обстоятельствах тех, кто находится под ним; и он производит постоянное изменение, которое не допускает никаких изменений. радикальные существенные изменения навсегда» (Дж. Браун).
Хотя великие перемены произошли в связи с дарованием ветхого завета, гораздо большие изменения произошли при установлении нового завета.
Это затронуло только одну нацию, и то лишь в ее внешних и временных обстоятельствах: это достигает народа Божьего среди всех народов и затрагивает их
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духовные и вечные интересы. Осуществить это было предназначено Сыну Божьему, ибо во всем Ему должно было принадлежать первенство. Гораздо большее смятение и потрясение в человеческих делах было внесено Иммануилом, да, тогда как будто сама вселенная потряслась до своего центра. Чтобы установить Царство Христово, которое никогда не поколеблется, произошли огромные революции, как в иудаизме, так и в идолопоклоннических системах язычников — «тех, которые перевернули мир» (Деяния 17:6). было обвинение, выдвинутое против апостолов.
Поскольку великие перемены во временных делах Израиля при установлении иудаизма были намечены землетрясением на Синае, так и гораздо более значительные изменения, внесенные с установлением христианства, также отразились в различных физических явлениях и ангельских явлениях. «При Его рождении на небе появилась новая звезда, которая наполнила большинство людей изумлением и заставила мудрых прилежно расспрашивать о ней. Его рождение было возвещено ангелом с небес и отпраздновано «множеством небесное воинство». В Его служении небеса открылись, и Святой Дух сошел на Него в образе голубя. Эти вещи могут отвечать на ту могущественную работу на небесах, о которой здесь говорится. На землю мудрецы пришли из на восток, чтобы вопрошать о Нем; Ирод и весь Иерусалим потряслись вести о Нем. При исполнении дела Своего Он сотворил чудеса на небе и на земле, на море и на суше, над всем творением Божиим. Посему в первое пришествие Христос, эти слова имели свое буквальное исполнение выдающимся образом.
«Возьмите эти слова метафорически для обозначения великих перемен, потрясений и изменений в мире, и так же они совершились в Нем и Его пришествии. Никакого такого изменения не произошло в мире со времени сотворения его, как было тогда, и в том, что последовало за ним. Все
Затем «небеса» мира были потрясены и через некоторое время удалены: то есть все их боги и все их поклонение, продолжавшееся с незапамятных времен, которые были
«народные небеса» были сначала потрясены, а затем полностью разрушены. «Земля» также была сдвинута, потрясена и изменена: ибо все народы были возбуждены, некоторые вопрошать о Нем, некоторые противостоять Ему, после чего последовали великие потрясения и волнения; пока все самые благородные его части не были подчинены Ему.
«Но, как мы заметили ранее, именно об отношении Бога к церкви и об изменении, которое Он произведет в ее состоянии, о чем говорит апостол. Таким образом, это «небеса» Моисеева поклонения и эта иудейская церковь. -государство, с «землёй»
относящегося к ним политического состояния, которые здесь подразумеваются. Это были те, кто был «потрясен» при пришествии Христа, и настолько потрясен, что вскоре после этого их пришлось удалить и забрать для установления более небесного поклонения Евангелию и неподвижного евангельского церковного государства. Это было величайшее волнение и изменение, которое Бог когда-либо производил на «небе» и «земле» церкви. Это было гораздо более великим и славным, чем сотрясение «земли» при даровании закона. Поэтому, чтобы не исключать ранее упомянутые смыслы, которые согласуются с этим и могут рассматриваться в пророчестве как внешние знаки и указания на него, это то, что главным образом подразумевается в словах и что соответствует аргументу в пророчестве. рука» (Джон Оуэн).
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«И слово сие: еще раз» означает перемещение поколебленного, как созданного, чтобы пребыло непоколебимое» (стих 27). Это вдохновенный комментарий апостола к пророчеству Аггея. Он указывает, что слово «еще раз» означало, что ранее в судьбе Израиля произошли большие перемены, а теперь в нем произошло еще одно радикальное изменение. Он настаивает на том, что «встряхивание» было сделано для того, чтобы устранить то, что было лишь временным, и что великое изменение произошло только для того, чтобы то, что неизменно, могло остаться, - чтобы постоянное могло быть твердо установлено.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 103
Установление христианства
(Евреям 12:27)
Божественное воплощение не было каким-то внезапным, изолированным и неожиданным событием. Пришествие нашего благословенного Господа, а вместе с ним и заря христианства, ознаменовали кульминацию и завершение. Мир длительными процессами готовился к пришествию Одного и проповеди другого: от Эдема до Вифлеема века готовились к появлению Еммануила. Как процессы творения подготовили землю для проживания на ней человека, так и вся история проложила путь рождению Богочеловека. Священное Писание сосредоточило Божественное приготовление в одной расе, однако все народы участвовали в этом процессе: вне избранного народа действовал Бог, и все потоки сходились к единому центру. Ход событий был медленным и сложным, но в конце концов все было готово и появился подходящий фон для появления обещанного Спасителя.
«Когда пришла полнота времени, Бог послал Сына Своего, рожденного от жены» (Гал.
4:4). Это означает гораздо больше, чем то, что теперь настало назначенное Отцом время, когда Он положит конец Моисееву домостроительству и заменит тени и прообразы субстанцией и Прообразом. Это означало, что условия были особенно подходящими для введения нового и расширенного устроения, что теперь все созрело для исполнения великого замысла Божьего. Все основы были заложены. Долгая ночь подготовки подошла к концу. Куколка была готова разорвать свои оковы; поля были белыми от жатвы; маслина была готова для прививки к ней других ветвей (Рим. 11). «Полнота времени» подразумевает как зрелость возможностей, так и удовлетворение потребностей. Пришествие Сына Божьего на эту землю и распространение Евангелия повсюду не только открыли новую эпоху, но и ознаменовали кульминацию старой.
В своем отношении к ближайшему контексту это выражение «полнота времени» означает, что Церковь на земле была подготовлена к пришествию Сына Божия, переросла теперь условия своего детства и несовершеннолетия, заставив ее почувствовать утомительность узы на ней и жаждать свободы зрелости. Юридическая экономика была просто «учителем Христа» и теперь выполнила свою задачу. Старая экономика пришла в упадок и обветшала и была «готова исчезнуть» (Евр. 8:13). Престарелый Симеон был представителем того благочестивого остатка, который «ожидал утешения Израиля», ибо там была подготовленная Богом компания, которая тогда «ожидала искупления в Иерусалиме» (Лк. 2:25, 38). Привилегированная нация в целом потеряла свою свободу, находясь под игом римлян, и, казалось, была на грани отказа от своей миссии; необходимость исполнения мессианских пророчеств была реальной и насущной.
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Произошло замечательное сочетание обстоятельств, способствовавших подготовке мира к Евангелию, и пугающая кульминация потребности мира в искуплении. Разрушение старых языческих верований и исчезновение предрассудков древности расположили людей к новому откровению, которое было духовным, гуманным, непровинциальным. Полная несостоятельность языческой религии из-за аморальности и языческой философии из-за ее неспособности излечить эту безнравственность и страдания, которые она повлекла за собой, громко призывала к созданию новой Веры, которая должна быть одновременно надежной и могущественной. Столетие, непосредственно предшествовавшее пришествию нашего Господа, было, вероятно, самым замечательным во всей истории. Все находилось в переходном состоянии; старые вещи уходили в прошлое; плоды древнего порядка гнили на дереве, хотя и не давали семян нового порядка. Ходили странные слухи о приближающемся облегчении, и особая надежда будоражила сердца людей, что вот-вот появится какой-то Великий и обновит мир.
«Наступила полнота времени». Во-первых, мир достиг кульминации греха.
История дала достоверные свидетельства ужасных моральных условий, сложившихся среди людей в столетии, непосредственно предшествовавшем пришествию нашего Господа. В Риме, который в то время был столицей мира, двор Цезаря был пропитан роскошью и распущенностью. Чтобы развлечь сенаторов, шестьсот гладиаторов сражались рукопашно в публичном театре. Чтобы не отставать, Помпей вывел на арену пятьсот львов, чтобы сразиться с таким же количеством своих храбрецов, а «нежные дамы» сидели, аплодируя и злорадствуя над пролитой кровью. Дети были собственностью государства, и распоряжаться ею можно было так, как было сочтено наилучшим в общественных интересах. Престарелых и немощных сослали на остров в Тибре. Брак был целиком делом чувственного каприза; Разводы были настолько часты, что у женщин было принято считать их по количеству колец, которые носили на пальцах. Около двух третей всего цивилизованного мира были рабами, и их хозяева имели над ними абсолютную власть.
Условия в Греции были еще хуже. Чувственные потворства и все виды жестокости были доведены до высшей степени. Чревоугодие было искусством. Блуду предавались без ограничений. Родители имели право подвергать своих детей гибели от холода и голода или быть съеденными дикими зверями; такое подвергание практиковалось часто и проходило без наказания и порицания. Войны велись с предельной жестокостью: если кому-то из побежденных удалось избежать смерти, единственной перспективой для них было самое отвратительное рабство; и, как следствие, смерть считалась предпочтительнее пленения. «Темные места земли наполнились жилищами жестокости» (Пс. 74:20). Мир достиг кульминации греха, и это создало темный фон, из которого мог сиять Свет. Зачастую болезнь невозможно вылечить, пока она не «дойдет до апогея». Ввиду вышеперечисленных условий мир был готов к появлению великого Врача.
«Наступила полнота времени». Мир достиг апогея нужды. В древности было предсказано, что Мессия должен быть «Желанием всех народов»: для этого должно быть полное разоблачение провала всех человеческих планов по освобождению.
Это время наступило, когда родился Христос. Никогда прежде ужасные страдания и нужды человечества не были такими очевидными и обширными. Философия утратила способность удовлетворять людей, а старые религии умерли. Греки и римляне стояли во главе
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народы в то время, когда наш Господь появился на земле, и религиозное состояние этих народов в тот период слишком хорошо известно, чтобы требовать какого-либо подробного его описания. Многобожие и пантеизм были популярными концепциями: поклонялись бесчисленным божествам, которым приписывались самые отвратительные качества. На их алтарях часто приносились человеческие жертвы.
Иудаизм также полностью созрел для исполнения мессианского пророчества. Саддукейство заквасило правящие классы и повлияло на нацию рационализмом и скептицизмом.
Фарисейство, олицетворявшее идеи и идеалы народной партии, слишком часто было лишь формальным и лицемерным и в лучшем случае было холодным и жестким, «связывая тяжкое бремя» и возлагая на плечи людей груз, к которому они отказывались прикоснуться пальцами ( Матфея 23:4). Нация находилась под властью Рима и была полностью обескуражена.
Неужели у него не было глаз, способных сострадать, и не было рук, которые могли бы спасти? Был ли Бог невнимателен к трагическому положению человечества? Нет, благословенно имя Его, «настала полнота времени»: уже была готова платформа, на которой могла явиться слава Божественной благодати, и ныне взошло «Солнце правды, исцеление в крыльях Его» (Мал. 4). :2).
«Наступила полнота времени». Необходимые приготовления были завершены, и максимальная отметка достигнута. Наряду с предварительным движением в Израиле, Божественное провидение действовало и в языческом мире, подготавливая мир к заре христианства. Политические условия были исключительно благоприятны для прихода Евангелия.
Большая часть известной тогда земли находилась в пределах Римской империи. Везде, куда шли римляне, прокладывались хорошие дороги, по которым шел солдат, а за ним купец и ученый. В короткое время торговые связи соединили разные народы.
Раньше старые национальные различия связывали религиозные предрассудки, каждая страна имела своих собственных богов, и любая попытка навязать нации иностранную религию вызывала резкое негодование. Но национальные барьеры теперь были разрушены римской доблестью и международными связями, а религиозная исключительность была значительно ослаблена. Все это облегчило задачу миссионеров Креста. Римские дороги стали магистралями для евангелистов, и римское право предоставляло им защиту.
Параллельно с ростом Римской империи шло распространение греческой культуры. Греческий язык был наиболее широко используемым в качестве языка обучения: все образованные люди должны были понимать его. Это было наиболее подходящее средство, с помощью которого христианские посланники могли обращаться к огромному множеству народов, не терпя утомительной задержки в изучении новых языков. В Сирии, Египте, Фригии и Италии, а также в Греции и Малой Азии вестники Христа могли быть поняты повсюду, используя общий язык, которым пользовались все учителя того времени. Более того, этот язык был настолько тонко модулирован, что превосходил все другие формы речи по своей способности выражать новые идеи. Следовательно, это было именно то, что было необходимо для распространения нового откровения всему миру.
То же самое было и с иудаизмом. Теперь пришло время выполнить свою миссию: дать миру Ветхий Завет. Священные Писания и реализация Надежды, которую они давали. Иудаизм должен был породить христианство: на старой почве должен был возникнуть новый порядок. Положение евреев в то время чудесным образом облегчило распространение
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Евангелие, ибо они уже были рассеяны повсюду. Во времена Августа в Риме было сорок тысяч евреев, а ко времени Тиберия их число удвоилось.
Еврейские синагоги служили средством общения между христианскими евангелистами и языческим миром. Синагогу можно было найти почти в каждом городе по всей Римской империи, и именно туда первыми отправились евангелисты; таким образом был обеспечен подходящий язык для общения со всеми народами, и в каждом городе можно было найти центры работы.
В таком поразительном сочетании благоприятных провидений мы не можем не видеть и не восхищаться контролирующей рукой Того, Кто творит все по совету Своей воли.
Они послужили значительному уменьшению серьезного потрясения, которое должно было принести смещение старого порядка вещей и введение нового порядка, поскольку требования Христа носят очень радикальный характер, а Его требования революционны. Даже в этом случае об утверждении христианства говорится как о потрясении «не только земли, но и неба» (стих 26): хотя такие слова и фигуральны, тем не менее они относятся к тому, что было чрезвычайно реальным и радикальным. Наше утверждение о том, что последнее предложение стиха 26 не следует понимать в материальном смысле (как сейчас широко полагают), требует некоторых дополнительных пояснительных замечаний по этому поводу, особенно относительно его места здесь, его оригинала и связи.
В стихе 25 апостол начал увещевание, основанное на том, что было указано в стихах 18-24, и которое он подкрепляет дополнительными соображениями. Увещевание состоит из призыва услышать и внять посланию Бога к нам через Христа. Бог является Автором как Ветхого, так и Нового Завета: в первом Он говорил через Моисея и пророков; в последнем – Сыном, Его последним представителем. Проявление, которое Бог совершил в Господе, и послание, которое Он дал нам через Него, завершают откровение Его воли. Это последнее послание было провозглашено не человеком и не ангелом, а единородным Сыном. Тогда давайте остерегаться относиться к такому откровению так, чтобы оно не соответствовало его высокому характеру. Высшее достоинство Посланника и высшая важность Его послания должны обеспечить более суровое наказание тем, кто презирает и отвергает Его.
Настоятельность этого призыва к нам услышать Христа подчеркивается указанием на то, что, поскольку те, кто пренебрег посланием Бога через Моисея, не избежали наказания, гораздо худшее наказание должно постигнуть тех, кто остается глухим к Нему, говорящему через Сына ( стих 25). Превосходство Божьего откровения Сына над посланием, данным через Моисея, было подтверждено явлениями, которые сопровождали каждое из них, и различными последствиями, последовавшими за их появлением: Глас «с небес» (Христа) произвел пропорционально большие результаты, чем Глас который сказал через Моисея «на земле». Голос в каждом из них произвел «встряхивание», но оно было гораздо более обширным, чем в первом (стих 26). В доказательство этого заявления апостол процитировал и прокомментировал поразительное предсказание Аггея, актуальность и масштабы которого мы сейчас рассмотрим. Для лучшего понимания обратимся к его исходной настройке.
В первой главе Аггей упрекает безразличие остатка евреев (вернувшегося в Палестину из вавилонского плена) за их пренебрежение восстановлением дома Божьего. Это побудило их продолжить работу. Во второй главе пророк утешает их.
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восстановление храма тогда зашло настолько далеко, что стало очевидно, что по своей внешней славе он намного уступал Соломонову. Последовал великий плач, и пророк спрашивает: «Кто из вас остался, кто видел этот дом в его первой славе? и как вы видите его теперь? разве он не в ваших глазах по сравнению с ним ничто?» (Евр. 2:3). Народ очень боялся, что Иегова оставил их, и, чтобы успокоить их, Аггей заявил: «Но теперь будь силен, Зоровавель, говорит Господь, и будь силен, Иисус Навин, сын Йоседеха, первосвященника, и будь силен». все вы, люди земли, говорит Господь, и работайте; ибо Я с вами, говорит Господь Саваоф: по слову, которое Я заключил с вами заветом, когда вы вышли из Египта, так и Дух Мой пребудет среди вас: бойтесь да нет"
(Евр. 2:4, 5); и тогда он представил им великую надежду на появление Мессии.
«Ибо так говорит Господь Саваоф: еще немного, и Я поколеблю небо, и землю, и море, и сушу; и поколеблю все народы, и желание всех народов придет: и наполню дом сей славою, говорит Господь Саваоф. Серебро — Мое, и золото — Мое, говорит Господь Саваоф. Слава этого последнего дома будет больше прежнего, говорит Господь Саваоф: и на этом месте дам мир, говорит Господь Саваоф» (Агг. 2:6-9). Это была весть утешения для скорбящих остатков дней пророка, и из нее апостол цитирует 12-ю главу Послания к Евреям.
Первое, что мы хотели бы отметить в приведенном предсказании, — это утверждение «еще немного, и я поколеблюсь», из которого становится очевидным, что «трясение» не предвещало окончательного и всеобщего потрясения природы в конце времен; скорее это была ссылка на то, что предшествовало и было связано с установлением христианства, которое было относительно неизбежным событием во времена Аггея. Во-вторых, «трясение» должно было произойти не в материальном мире, а в политической и религиозной сферах, как ясно из заключительных стихов этой самой главы. «Я поколеблю небо и землю» (стих 21) сразу определяется как «и свергну престол царств, и уничтожу силу царств языческих» (стих 22) – это началось вскоре после этого, ибо топор лежал у корней Персидской империи. В-третьих, было прямое обещание, что слава храма, построенного во дни Аггея, превзойдет славу Соломона.
Нам необходимо очень тщательно взвесить этот третий пункт, поскольку он имеет огромное значение.
Это было главным утешением в предсказании Аггея. Его товарищи были глубоко огорчены (см. Ездра 3:12) сравнительной скромностью дома Божьего, который они возводили, но он уверяет их, что он все же должен обладать славой, намного превосходящей славу Соломона. Эта великая слава была не материальной, а духовной: о ней прямо говорилось как о приходе к ней «Желания всех народов». Именно с появлением Мессии истинная «слава» досталась второму храму, и это должно было произойти, пока он еще стоял! Храм Аггея был расширен и украшен Иродом триста лет спустя, но первоначальная структура так и не была разрушена, так что он продолжал один и тот же «дом»; и к нему пришел Христос! Таким образом, «ненадолго» в Аггея 2:6 было параллельно «внезапно» в Малахии 3:1.
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Четвертое и последнее было: «И на этом месте дам мир, говорит Господь Саваоф».
(Евр. 2:9). Это также было духовным: речь шла о мире, который должен был установить Христос.
«через кровь креста Его» (Кол. 1:20) между Богом и Его народом, а также дружбу, которая должна быть установлена между верующими евреями и верующими язычниками (см. Ефесянам 2:14-16) в одном и том же поклонении Богу. Это было главное дело Христа: уничтожить грех (который был причиной вражды и раздоров) и принести мир. Наконец, способ, которым все это должно было осуществиться, заключался в великом «потрясении» не только среди Израиля, но и среди язычников. Внимательно обратите внимание на «еще один раз» в Аггея 2:6: когда был установлен первый завет, произошло великое «трясение», но при установлении нового завета оно будет еще большим. Таким образом, «еще раз»
означает сначала еще раз; а во-вторых, раз и навсегда — наконец.
Теперь из приведенного выше пророчества Аггея Павел цитирует Послание к Евреям 12:26. Цель апостола была двойной: предоставить дополнительные доказательства превосходства христианства над иудаизмом и придать дополнительный смысл увещеванию, которое он дал в стихе 25.
Здесь приводятся доказательства из Ветхого Завета. чтобы показать, что голос Бога, говоривший с небес, произвел гораздо больший эффект, чем Его слово через Моисея. Таким образом, контрасты между Ветхим и Новым заветами и превосходство последнего над первым можно резюмировать следующим образом: один был связан с Синаем, другой приводит нас к Сиону (стихи 18-24); один был открыт Моисеем, другой – Сыном; один был Богом, говорящим «на земле», другой «с небес»; один «тряс землю», другой
само «небо» (стих 26); один «удален», другой «остается» (стих 27); поэтому СЛУШАЙТЕ Сына!
Насколько же заблуждаются тогда те комментаторы, которые полагают, что пророчество Аггея относится к окончательному суду в последний день, когда вся ткань природы поколеблется и будет разрушена! Во-первых, такое ужасное событие совершенно не входило в цель Аггея, заключавшуюся в утешении его скорбящих братьев. Во-вторых, такое предсказание совершенно не соответствовало целям апостола, поскольку он сравнивал не дарование закона с Судным Днем, а дарование закона с обнародованием Евангелия Самим Христом; ибо весь его замысел заключался в том, чтобы продемонстрировать превосходство евангелической экономики. В-третьих, такую ужасную гибель нельзя назвать «обещанием».
(Евр. 12:26). В-четвертых, апостол ясно дал понять, что пророчество Аггея теперь исполнилось (стих 28). Наконец, нет никакой причины, по которой мы должны рассматривать здесь сотрясение неба и земли как буквальное: апостол говорил о духовных вещах, таких как исход в том непоколебимом царстве, которое верующие получают в этом мире.
Давайте восхитимся поразительным соответствием пророчества Аггея той цели, которую тогда имел в виду апостол. Предсказание Аггея касалось личности и явления Христа: «Придет желание всех народов». Там было объявлено, что Бог совершит более великие дела, чем Он совершал во дни Моисея (Агг. 2:5-7). Бог потряс Египет до того, как Он дал закон, Он потряс Синай, когда он был дан, Он потряс окружающие народы (особенно в Ханаане) сразу после него. Но через «немного времени» Он совершит более великие дела. Замысел пророка заключался в том, чтобы сосредоточить взоры иудеев на первом пришествии Христа, которое было их величайшим ожиданием, и заверить их, что их храм
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тогда он будет обладать славой, намного превосходящей славу Соломона. Между тем, Бог свергнет «престол царств и истребит силу язычников» (стих 22), что станет предвестником пришествия Христа в течение короткого времени, которое предшествовало Его пришествию.
Насколько уместным и хорошо подходило пророчество Аггея к теме, которую развивал Павел! Это предсказание исполнилось: Христос пришел и выполнил его условия: убедительное доказательство этого можно найти в изменении глагола: слово пророка «потрясу» было изменено на «потрясу», поскольку апостол рассматривал «потрясение» «как настоящее, а не будущее. Было дано «обещание», что при явлении Мессии будет совершено большее дело Божественной силы, благодати и славы, чем то, что имело место в связи с исходом из Египта и дарованием закона, и теперь это было выполнено. . Насколько ясно и убедительно это продемонстрировало превосходство нового завета над старым: насколько слава второго храма превосходила славу первого, христианство превосходило иудаизм! Наконец, насколько хорошо это «потрясение» небес намекало на постоянство и окончательность христианства, ведь потрясение было для того, чтобы устояло непоколебимое (стих 27).
Теперь нам остается взвесить комментарий, сделанный апостолом по поводу этой цитаты из Аггея: «И слово сие еще раз означает устранение всего того, что поколеблено, как того, что создано, так и того, что не может поколебаться может остаться» (стих 27). Между прочим, следует отметить, что здесь мы имеем полезную иллюстрацию области и задачи учителя: излагая Слово Божье, он не только сравнивает отрывок с отрывком и определяет значение его терминов, но также указывает, какие законные выводы и можно сделать выводы о том, что подразумевают и прямо подтверждают его утверждения. Именно это делает здесь апостол: он утверждает, что слово «однажды» (употребленное пророком) не только означало «еще раз», но и означало отмену ранее существовавшего порядка вещей.
В словах Священного Писания есть полнота, которую можно обнаружить только путем длительного размышления и тщательного анализа. В пророчестве Аггея ничего прямо не говорилось об «удалении» чего-либо, однако то, что не было сказано явно, содержалось в нем неявно. Апостол настаивает на том, что «удаление» подразумевалось в предсказании Аггея. Сам факт того, что Бог «потряс» Моисееву домостроительство до самых его оснований — проповедь и чудеса Христа (а позже и Его апостолов) заставили тысячи людей покинуть его, осуждение Господом религиозных лидеров и разоблачение их лицемерия подорвало доверие масс, в то время как разрыв храмовой завесы Божественной рукой ясно и торжественно означал конец левитской системы — был прямым намеком на то, что Он накануне отложит всю эту систему, и что, поскольку цель создать на его месте что-то лучшее; что это за нечто, нам придется перейти к следующей главе.
Н.Б. Если бы некоторые из наших христиан двадцатого века присутствовали при этом, они бы не согласились с апостолом и сказали: «Павел, ты допускаешь чрезмерную вольности со Словом Божьим, с чем мы не можем согласиться. Святой Дух через Аггея говорил о «потрясении». ,"
тогда как вы меняете его на «удаление». Если бы апостол ответил: «Я просто указываю
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что ясно подразумевает язык пророка, делая очевидный вывод из его заявления». Ответом было бы: «Нам не нужно делать никаких рассуждений на основании Слова. Более того, любая простая душа может видеть, что потрясение и удаление — это очень разные вещи, и если бы пророк имел в виду последнее, он бы сказал так, а не использовал первое». невежество, ибо оно обманывает немало людей, предполагая, что такое рабское следование букве Писания (занятость его звучанием, вместо того, чтобы искать его смысл) чтит его.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 104
Царство Христа
(Евреям 12:28)
Мы надеемся, что в предыдущих статьях мы разъяснили общую идею, содержащуюся в цитате из Ветхого Завета. что апостол сделал в Послании к Евреям 12:26, а именно, что провозглашение Евангелия будет иметь более радикальный и далеко идущий эффект, чем это имело место при даровании Закона, тем самым показывая превосходство одного над другим. Более конкретный смысл предсказания Аггея (Евр. 2:6) заключался в том, что иудейская церковь и государство будут распущены, поскольку как церковная, так и гражданская сферы иудаизма («небо и земля») были «потрясены». Его более широкое значение включало в себя потрясения, которые произойдут в языческом мире («море» Аггея 2:6 и ср. стихи 21, 22). Великим замыслом Бога в Божественном воплощении было установление Царства Христова, но прежде чем оно могло быть должным образом установлено, должно было произойти сильное потрясение, чтобы тени в иудаизме уступили место сущности и чтобы грешники среди Язычники станут духовными.
Появление Мессии привело к полному распаду всей иудейской экономики и потребовало этого: левитские институты, осуществившись в Господе, теперь сослужили свою службу. Это было торжественно отмечено Божественным разрывом храмовой завесы, а сорок лет спустя — полным разрушением самого храма. Но в то же время было трудно убедить евреев, что это так, и поэтому апостол подтвердил аргумент, который он привел в 12:18-24, и увещевание, данное им в стихе 26, процитировав текст доказательства из свои собственные Писания. Слова Аггея о том, что Господь «поколеблет небеса», относятся, как мы видели, не к звездному небу или небесным планетам, а к иудейской конституции согласно церемониальному закону, называемой «небесами».
потому что они печатали небесные вещи! В конечном итоге Бог «потрясёт» и удалит все господства, престолы и власти, которые противостояли Царству Христову, как, например, Он позже сделал с Римской империей.
«Посему мы получаем царство непоколебимое» (стих 28). Замысел Святого Духа во всем этом отрывке (Евр. 12:18-29) заключался в том, чтобы усилить в глазах евреев превосходство и превосходство Царства Христова, которое Его Евангелие «вывело на свет» и о котором верующим было дано право и уверенность, поскольку эти могучие «потрясения» произошли именно для того, чтобы расчистить путь для установления Царства Христа. Павел настаивает на том, что «потрясения» Бога были для того, чтобы «удалить»
то, что препятствовало проявлению и развитию Царства Христова. Итак, вот еще одно доказательство того, что, несмотря на то, что пророчество Аггея предвещало всеобщее потрясение природы в последний день, оно уже исполнилось: верующие теперь
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действительно получают плод этого «трясения», ибо они «принимают» непоколебимое Царство, а именно Царство Христа, которое невозможно поколебать. Мы надеемся, что теперь это настолько ясно читателю, что дальнейшие усилия с нашей стороны для установления этого не нужны.
Но пророчество Аггея не только провозглашало превосходство христианства над иудаизмом и необходимость отказа от одного в пользу другого, но также ясно намекало на окончательность христианского устроения. Это ясно из слов Евреям 12:27: «еще раз». По мнению современных диспенсационалистов, Павлу следовало бы сказать «еще дважды», поскольку, по их мнению, точно так же, как за домостроительством Моисея последовали христиане, так и на смену христианам придет возрожденный и прославленный иудаизм в «Тысячелетии». Но «еще раз» означает только один раз, и больше не будет.
Христианство – это последнее, что Бог приготовил для этой земли. Последнее великое диспенсационное изменение произошло, когда Евангелие было дано всему миру: поэтому Петр мог сказать: «конец всему близок» (1 Пет. 4:7), ибо теперь Бог сказал Свое последнее слово человечество. Поэтому Иоанн также сказал: «Это последний час» (1 Иоанна 2:18), что было бы неверно, если бы за тем, в котором мы сейчас находимся, должно было последовать другое устроение.
«И слово сие: еще раз» означает перемещение поколебленного, как созданного, чтобы пребыло непоколебимое» (стих 27). Здесь апостол объясняет слова Аггея: «Но пройдет немного времени (ср. «теперь» в Евреям 12:26), и Я поколеблю небеса» и т. д. Когда Павел говорит о поколебленных и удаленных вещах «как о вещах, которые сделано», он был далек от того, чтобы добавить лишнюю оговорку: она еще раз подчеркнула контраст, который он рисовал. Фраза «как созданное» имеет эллиптическую форму, и для раскрытия ее смысла требуются добавленные слова «сделано» (руками). Все, что связано с иудаизмом, было сделано руками человеческими: даже каменные скрижали, на которых были начертаны десять заповедей, Бог повелел Моисею «высечь» (Исх. 34:1), тогда как скиния и все, что с ней связано, должно было быть» сделано" по "выкройке"
Бог показал ему (Исх. 25:8, 9). В резком и благословенном контрасте нематериальное и духовное в христианстве «нерукотворено» (2 Кор. 5:1), но «сделано нерукотворно» (Кол. 2:11).
«Посему мы, получив царство непоколебимое, будем иметь благодать, посредством которой мы сможем служить Богу». Здесь апостол делает вывод из того, что только что было указано относительно потрясения и уничтожения иудаизма и утверждения христианства.
Во-первых, это великая привилегия, которую получили христиане, а именно, духовное состояние под правлением Иисуса Христа, которого Бог помазал и поставил царем на Его святой горе Сион (Пс. 2:6), называемой здесь "Королевство." Во-вторых, существенный характер этого царства, в отличие от всех других, а именно его неподвижность, его окончательность и постоянство. В-третьих, способ участия в этом верующего: мы «принимаем» это. «Таким образом, это царство есть правление Христа внутри и над евангельским состоянием церкви, которое, как доказал апостол, превосходит состояние Закона» (Джон Оуэн). Это царство мы должны теперь рассмотреть.
В начале человеческой истории Царство Божие осуществилось на этой земле, так что не было необходимости молиться: «Да приидет Царствие Твое». Царство Бога было установлено в Эдеме, и тогда можно было наслаждаться всеми благословениями, вытекающими из подчинения Его владычеству.
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Верховенство Бога было радостно и спонтанно признано всеми Его творениями.
Но вошел грех, и последовала радикальная перемена. Человек отверг царствование Бога, ибо, нарушив Его заповеди, Адам отверг Его владычество. Таким образом, приняв во внимание предложения Змея, в этом мире было установлено «царство сатаны» (Матфея 12:26). Вскоре после этого Бог установил Свое посредническое царство, первым подданным которого стал Авель.
Со времени Падения на этой земле действовали две великие империи: «мир» и
«Царство Божие». Те, кто принадлежит к первым, не владеют Богом; те, кто принадлежит к последнему, исповедуют подчинение Ему. Я не. В те времена израильская теократия была особой сферой Царства Божьего на земле, сферой, где Его власть проявлялась особым образом (Суд. 8:23, 1 Царств 12:12, Осия 13:9, 10 и т. д.). Но подчинение Ему даже там было со стороны Нации в целом лишь частичным и кратким. Вскоре пришло время, когда Иегове пришлось сказать Своему слуге: «Они отвергли тебя, но отвергли Меня, чтобы Я не царствовал над ними» (1 Царств 8:7).
Именно тогда Господь назначил человеческих царей в Израиле Своими представителями, поскольку, пока Синайский договор (Исх. 19:6) продолжал действовать, Иегова оставался их Царем – это был «Царь, который устроил брачный пир для Своего Сына» (Исх. 19:6). Матфея 22:2)!
Хотя Саул, Давид и его преемники носили царственный характер и таким образом частично скрывали Божественное правление, тем не менее оно не было отменено (см. 2 Паралипоменон 13:8). Престол, на котором сидел Соломон, назывался «Престол Царства Господня» (1
Хрон. 28:5).
Через израильских пророков Бог объявил, что Его правление еще должно проявиться более славно, чем то, что видели их отцы древности, и пообещал, что Его владычество примет более духовную форму в установлении Мессианского Царства. Это стало великой темой последующих предсказаний Ветхого Завета, хотя природа и характер того, что должно было произойти, обязательно изображались в образах и формах тех материальных вещей, с которыми люди были знакомы, и в тех объектах иудаизма, которые были наиболее почитаемый ими. Установление духовного и нерушимого Царства Христова было исходом и целью всех провозглашаемых пророков: см. Лук. 1:69, 70 и ср. Даниил 2:44. «Господь царствует, Он облечен величием; Господь облекся силою, которой Он и препоясал Себя: мир (т. е.
«грядущий мир» в Евреям 2:5, новый «мир», принесенный Христом) также утверждается, что он не может быть поколеблен» (Пс. 92:1, что аналогично «мы принимаем Царство, которое невозможно двинулся» (Евр. 12:28).
Но хотя через пророков было ясно открыто, что Господь Мессия будет Царем и будет иметь вселенскую империю, тем не менее, основная масса естественных потомков Авраама придерживалась глубоко ошибочного представления об истинном замысле явления Христа и истинной природе Его Царства. и эта ошибка оказала самое пагубное влияние на их характер и поведение, когда милостивая цель Его пришествия была исполнена. Смысл, который они придавали мессианским пророчествам, льстил их гордыне и способствовал их плотскому похоти. Будучи неосведомленными о своих духовных потребностях и гордясь ложным убеждением в своих особых интересах в благосклонности Иеговы на основании своего
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плотское происхождение от Авраама (Иоанна 8:39, 41), смиренная жизнь, святое учение и притязания Господа Иисуса вызывали у них резкое сопротивление (Иоанна 8:48, 59; Луки 19:14).
Хотя Бог сделал много заявлений через израильских пророков о том, что Мессия займет царскую должность, тем не менее было дано ясное указание на то, что Он будет сильно отличаться от земных монархов (Ис. 53:2). Хотя владычество и царствование Мессии были описаны с помощью материальных символов, тем не менее было ясно указано, что Его царство не будет «от мира сего». Через Захарию было возвещено: «Вот, Царь Твой идет к Тебе: Он праведен и имеет спасение: смиренен, ездит на осле и на осленке, осленке» (Евр. 9:9). Насколько это отличалось от впечатляющего великолепия, которое носили земные правители! каким контрастом был Его осел с их великолепными колесницами и каретами! Как ясно намекала бедность и убожество царственного облика Христа на то, что Его царство не было временным! Создатель неба и земли, Господь ангелов, пренебрег тем, что высоко ценится среди людей.
Роковая ошибка, допущенная евреями в отношении истинной природы Царства Мессии, лежала в основе всей оппозиции, с которой они относились к Нему, и их собственной окончательной гибели. Как же надлежит нам с молитвой искать правильные взгляды на Царство Христово и противостоять всему, что имеет тенденцию к секуляризации Его святого владычества, чтобы, развращая евангельскую экономику, мы не обесчестили блаженного Искупителя и не были в конце концов наказаны как враги Его правления. . Как главная причина еврейского
неверием было их ошибочное представление о временном царстве Мессии, поэтому основным источником развращения христианства была попытка Рима и его дочерей превратить духовное царство Христа во временное, объединив церковь и государство и стремясь продлить его земными средствами.
В Евангелии от Иоанна (которое дает духовную сторону вещей больше, чем первые три Евангелия, поскольку оно написано специально для верующих и для верующих) есть самое важное слово после рассказа о царственном въезде Господа в Иерусалим на спине осла. : «Ученики Его сперва не поняли этого; но когда прославился Иисус, тогда вспомнили, что так было написано о Нем» (Иоанна 12:16). Апостолы были настолько предубеждены ошибочным учением фарисеев, что даже они не смогли правильно понять природу Царства Христа до Его вознесения. Они тоже искали материального царства, ожидая, что оно предстанет во внешнем великолепии и славе; и поэтому они были совершенно не в состоянии понять те места Писания, в которых говорилось о Царстве Христа как о скромном и скромном внешнем виде. Хорошо сказал Мэтью Генри: «Правильное понимание духовной природы Царства Христа, его силы, славы и побед предотвратит наше неправильное толкование и неправильное применение Писаний, в которых говорится о нем».
Увы, как слепы еще люди в отношении того, что составляет истинную славу Царства Христова, а именно, что оно есть духовное, продвигаемое духовными средствами, для духовных людей и для духовных целей. «Покорять сердца, а не завоевывать царства; даровать богатство благодати Своей бедным и нуждающимся грешникам, а не накапливать, как Соломон, золото, серебро и драгоценные камни; сохранять до конца все, что приходит к Богу через Него , не распространяться
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разорение и запустение бесчисленных провинций (как это сделали Цезарь, Карл Великий, Наполеон —
А.В.П.); быть окруженным армией мучеников, а не армией солдат; держать суд, где свободно приветствуются нищие, а не князья» (Дж. К. Филпот). Только те, кто обладает истинной духовной проницательностью, смогут понять, в чем состоят настоящие почести и слава Агнца.
Царь-Посредник обязательно должен иметь царство: уже при рождении Он был провозглашен «Христом Господом» (Лк. 2:11), и первый вопрос, заданный Ему, был
«Где родившийся Царь Иудейский?» (Матфея 2:2). Царство и царство Христа проистекают из двоякой причины. Во-первых, Его суверенитет как Бога важен для Его Божественной природы, будучи изначальной, абсолютной, вечной и неизменной. Во-вторых, Его верховная власть как Посредника является производной, данной Ему Отцом в награду за Его послушание и страдания. У него есть два различных аспекта: во-первых, в своем более широком и более общем применении он охватывает всю вселенную; во-вторых, в своем более узком и конкретном управлении оно ограничивается Церковью, избранием благодати. В дополнение к этим различиям важно отметить, что Христос никогда не утверждал, что установление Его Царства на этой земле каким-либо образом зависело от отношения к Нему евреев: нет, вечная цель Бога никогда не ставилась в зависимость от поведение червей пыли.
«Когда евреи отвергли Иисуса как Мессию, Он не сказал, что основание царства будет отложено до Его второго пришествия, но Он сказал, что царство должно быть отнято у них и передано язычникам!» (В. Масселинк, «Почему тысяча лет?»). «Иисус говорит им: разве вы никогда не читали в Писаниях? Камень, который отвергли строители, тот самый сделался главою угла: это от Господа, и есть дивно в очах наших? Посему говорю Я вам «Царство Божие будет отнято у вас и дано народу, приносящему плоды его»
(Матфея 21:42, 43). Более того, каждый отрывок в посланиях, где говорится о Царстве Христа как о нынешней реальности, опровергает теорию о том, что Его царство было отложено до Его второго пришествия: см. Колоссянам 1:13, Откровение 1:9 — Царство Христа существовало во дни Иоанна. , и он был в нем! Христос теперь «Князь царей земных».
(Откр. 1:5). Он уже «увенчан славою и честью» (Евр. 2:9).
Вследствие проникновения греха Бог создал царство, противостоящее царству сатаны. Оно существенно отличается от царств мира по своему происхождению, природе, концу, способу развития и продолжения. По сути, это царство праведности, и его центральным принципом является преданность сердец его подданных Самому Царю. Это не демократия, а абсолютная монархия. Особым средством его распространения являются организованные церкви Христа с их регулярным служением. Своими провиденциальными действиями Господь Иисус действует во всех сферах и побуждает все исторические движения народов и наций, цивилизованных и нецивилизованных, способствовать их интересам и способствовать их росту; хотя во время таких движений это скрыто от плотского чувства. Его завершение ознаменуется возвращением Короля, когда Его слуги будут вознаграждены, а Его враги будут убиты.
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«Есть только одно царство или духовное царство, в котором Христос будет править вечно и которое, в конце концов, будет вечно славиться в совершенной славе своего Царя; тем не менее, в Писании есть три различных имени, используемые для обозначения превосходства и блаженства Его Царя. это царство в различных аспектах, а именно: Царство, Церковь и Град Божий» (А.
Ходж). Из трех терминов слово «царство» является наиболее гибким и имеет самый широкий диапазон в НЗ. Применение. Оно обозначает, во-первых, сферу правления, царство, на которое распространяется правление Христа. Во-вторых, это означает царствование или осуществление королевской власти. В-третьих, оно обозначает выгоды или благословения, которые являются результатом доброжелательного применения царственной власти Христа. «Ибо Царствие Божие не пища и питие» — царствование Христово не выражается в такой деятельности; «но праведность и мир и радость во Святом Духе» (Рим. 14:17) — таковы характеристики Его царства.
То, что Царство Христа имеет совершенно иную природу и характер, чем царства мира сего, ясно видно из Его собственного учения: «Но Иисус призвал их к Себе и сказал им: вы знаете, что те, которые считаются начальствующими над язычниками, совершают господство над ними, и вельможи их имеют над ними власть, но между вами не будет так: а кто хочет между вами быть большим, да будет вам слугою, и кто из вас хочет быть первым, да будет слугою всем. Ибо и Сын Человеческий пришел не для того, чтобы Ему служили, но чтобы послужить и отдать душу Свою для искупления многих» (Марка 10:42-45). И еще: «Царство Мое не от мира сего» (Иоанна 18:36): заметьте, Он не сказал «Царство Мое не в этом мире», но «не от него». Это не провинциальное явление и не политический институт; оно не регулируется территориальными или материальными соображениями и не регулируется плотской политикой; он не состоит из невозродившихся субъектов и не ищет мирского возвеличивания. Это чисто духовный режим, регулируемый Истиной. Это видно из средств, которые Он использовал при его первом учреждении, и из Своих назначений для его поддержки и расширения – не физическая сила, а милостивые инициативы.
Некоторые люди, любящие проводить бесчисленные различия и контрасты под видом «правильного разделения Слова Истины», проводят резкую грань между Царством Божиим и Царством Христовым. Но это явно опровергается словами: «имеет ли наследие в Царстве Христа и Бога» (Еф. 5:5), и снова «царства мира сего соделались царствами Господа нашего и Христа Его» (Откр. 11:15 и ср. 12:10). Его духовная природа ясно видна из слов Иеговы: «Они отвергли Меня, чтобы Я не царствовал над ними» (1 Царств 8:7): Его престол и скипетр были невидимыми. Подобным же образом иудеи сказали о Христе: «Мы не хотим, чтобы этот Человек царствовал над нами».
(Луки 19:14), они дали понять, что не желают подчинить свои сердца Его нравственному влиянию. Так и Павел сказал: «Но я скоро приду к вам, если угодно Господу, и узнает не речь возгордившихся, но силу. Ибо Царствие Божие не в слове, но в сила» (1 Кор. 4:19, 20), очевидно, он имел в виду «духовную силу ее, ощущаемую в ваших сердцах».
Царствование Христа имеет двойное применение. Во-первых, Он поддерживает отношения милостивого Государя со Своим искупленным народом, управляя им с любовью, поддерживая их интересы, удовлетворяя их нужды, сдерживая их врагов; обучая их для служения Ему сейчас и для
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слава, ожидающая их на Небесах. Во-вторых, Он является моральным правителем мира, поскольку, как бы они ни осознавали Его действий, все люди находятся под Его контролем, а их планы и действия преобладают в Его собственных целях. Даже земные властители обязаны подчиняться Его тайной воле: «Мною цари царствуют, и князья вершат правосудие» (Притч.
8:15); «Сердце царя в руке Господа, как реки водные: Он направляет его, куда хочет» (Притч. 21:1). Его правление над миром, да, над всей вселенной осуществляется с помощью мудро адаптированных средств, назначенных и направляемых Им.
Важно признать этот двойной масштаб правления Христа. Отцу Он сказал:
«Как Ты дал Ему власть над всякой плотью, так и всем, кого Ты дал Ему, Он даст жизнь вечную» (Иоанна 17:2). Царство Христово, как духовное и внутреннее, принадлежит избранным, но Его царство, как судебное и внешнее, является вселенским. Эти две вещи снова различаются в Псалме 2: «Но Я поставил Царя Моего на святой горе Моей Сионе» (стих 6) и «Проси у Меня, и Я дам Тебе язычников в наследие Твое и даже самые отдаленные части». земли во владение Тебе» (стих 8). Христос не только
«Царь святых» (Откр. 15:3), но Он также «Царь народов» (Иер. 10:7). Он правит всем человечеством, и те, кто не подчинится Ему как Искупителю, все же предстанет перед Ним как Судьей. «Жезлом железным сокрушишь их, сокрушишь их, как сосуд горшечный» (Пс. 2:9): здесь говорится о судебных деяниях Его власти. Иосиф в Египте прообразовал то же самое: ему была передана власть над всей землей (Быт. 41:43), но его братья имели особое право на его привязанность.
Говорят, что это Царство Христово, рассматриваемое в его духовном и внутреннем аспекте, верующие «принимают», то есть участвуют в его привилегиях и благословениях. Как Царство Христа «не от мира», но «небесное» (2 Тим. 4:18), так и подданные его не от мира сего, а небесные. С Божественной стороны они входят посредством оживления Духа, ибо «если кто не родится свыше, не может увидеть Царствия Божия» (Иоанна 3:3). С человеческой стороны они входят, когда бросают оружие своего мятежа и принимают на себя иго Христово, ибо «если не обратитесь и не будете как дети, не войдете в Царство Небесное» (Мф. 18: 3). Именно тогда, когда мы передали нашу преданность сатане на небеса, можно было сказать: «Отец избавил нас от власти тьмы и перевёл нас в Царство Своего возлюбленного Сына».
(Кол. 1:13). Принявшие Евангелие в честное и доброе сердце были приняты и стали участниками Царства Христова.
«Поэтому мы получаем царство, которое невозможно сдвинуть с места». Стремясь дать более точное определение понятию «мы получаем», давайте вспомним тройное значение термина «Царство».
Во-первых, это означает, что мы допущены в то царство или сферу, где Христос считается Верховным. Во-вторых, это означает, что мы подчинились правлению или скипетру Христа, чтобы Он правил нашими сердцами и жизнью. В-третьих, это означает, что мы теперь участвуем в благословениях правления Христа. Это слово «принятие» также означает, что мы имеем это царство от Другого: «поступайте достойно Бога, призвавшего вас в Свое Царство и славу» (1 Фес. 2:12); «Разве Бог не избрал бедных мира сего, богатых верой и наследников Царства?» (Иакова 2:5); «Придите, благословенные Отца Моего, наследуйте Царство
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приготовлено вам от создания мира» (Мф. 25:34); все выносят эту мысль.
Утверждая, что это царство, «которое невозможно поколебать», апостол еще раз подчеркнул великое превосходство христианства над иудаизмом, а также показал, чем царство Христово отличается от всех земных царств, подверженных потрясениям и потрясениям. Это «непоколебимое царство» — всего лишь другое название «того, что непоколебимо», что «остается» в стихе 27: это суть и реальность того, что было прообразовано в Моисеевом домостроительстве. «Мы получили царство, которое никогда не поколеблется и не уступит место никакому новому устроению.
Канон Священного Писания теперь усовершенствован, Дух пророчества угас, тайна Божия завершена: Он приложил к ней Свою последнюю руку. Евангельскую церковь можно сделать более крупной, более процветающей, более очищенной от заразной скверны, но она никогда не будет изменена для другого устроения; те, кто погибают под Евангелием, погибают без исцеления» (Мэттью Генри).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 105
Последнее предупреждение
(Евреям 12:28, 29)
«Посему мы, получив царство непоколебимое, будем иметь благодать, посредством которой мы сможем служить Богу достойно, с благоговением и благоговением. Ибо Бог наш есть огонь поядающий». Краткий анализ этих стихов показывает следующие важные моменты.
Во-первых, неоценимое благословение, которое получили верующие: вечное Царство. Во-вторых, возложенная на них обязанность: служить Богу с истинным благоговением и благочестивой преданностью. В-третьих, предостережение, которым это указано: потому что не может быть спасения от Божественного гнева, постигшего отступников. В своем полезном комментарии Дж. Браун отметил, что «получение недвижимого царства — это всего лишь еще один способ выражения того, что имеется в виду под словами: «Вы пришли на гору Сион» (стих 22). Это еще один описательный образный способ выражения того, что привилегии и почести в новом завете люди получают верою в истину, как она есть в Господа». В поддержку этого:
«Надеющиеся на Господа будут, как гора Сион: они не поколеблются вовек» (Пс.
125:1). 

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



ГЛАВА 106
Братская любовь
(Евреям 13:1)
Большинство комментаторов рассматривают последнюю главу Послания к Евреям как приложение или постскриптум, содержащий различные увещевания, не имеющие прямого отношения к основной части послания. Лично мы считаем серьезной ошибкой из-за недостаточной ясности игнорировать органическую связь между центральной темой апостола и различными обязанностями, которые он здесь внушает; скорее мы согласны с Оуэном в том, что в этих заключительных стихах показан пример «той Божественной мудрости, с помощью которой он был побужден писать все, о чем апостол Петр говорит во 2 Петра 3:15». Чем больше помазанный ум размышляет по сему, с верою и благоговением, к которым призывает Священное Писание, тем более откроется Божественное вдохновение этой части. Очень жаль, что так много авторов медлят, дойдя до последней главы послания, по-видимому, воображая, что его содержание имеет меньшую важность и ценность, чем содержание предыдущих.
Если мы не будем внимательно помнить о порядке, которому апостол был побужден Святым Духом следовать в этом трактате, мы не сможем усвоить некоторые наиболее жизненно важные и ценные уроки, касающиеся правильного метода и способа изложения Истины Божией перед душами. мужчин. Учитель Слова Божьего должен не только твердо придерживаться содержащейся в нем системы учения (не внося никаких собственных спекуляций), сохранять должный баланс Истины (не позволяя личным предпочтениям сделать его любителем), но и для того, чтобы его Чтобы служение было наиболее приемлемым для Бога и полезным для его слушателей или читателей, он должен строго придерживаться порядка Писания; ибо если контекст и связи отрывка игнорируются, существует большая опасность его извратить, поскольку тогда теряется его надлежащий акцент и цепь Истины разрывается. Пусть проповедники особенно внимательно прислушаются к последующим замечаниям.
Внимательное прочтение нашего послания за один присест обнаружит, что на протяжении первых двенадцати глав не внушается ни один моральный или церковный долг.
Это правда, что здесь и там апостол прерывает упорядоченное развитие своего тезиса, призывая к послушанию небу и стойкости в вере или вкрапляя торжественное предостережение против фатальных последствий отступничества; тем не менее, он ни разу официально не навязывал евреям какие-либо обязанности, предписанные второй скрижалью Закона — они были отведены для его заключительных слов. Путь, которому следовал апостол, заключался, во-первых, в том, чтобы изложить славную личность, служение и дело Христа, а затем, заложив прочное основание для веры и послушания, увещевать
41

к евангельским и моральным обязанностям. Поскольку мы считаем это наиболее важным соображением, мы присоединяем абзац из высказывания мастера-экзегета Джона Оуэна.
«Он своим примером, как и в большинстве других своих посланий, предписывает истинный порядок и метод проповеди Евангелия, то есть, во-первых, возвещать тайны его, с благодатью Божией в этом, а затем усовершенствовать его до практических обязанностей послушания.
И ошибутся те, кто в этой работе предложит себе какой-либо другой метод; и особенно те, кто считает, что одной части достаточно без другой. Ибо, поскольку провозглашение духовных истин, без показа того, что они являются жизненной, оживляющей формой послушания, и без применения их к этому, стремится только к тому знанию, которое возвышает, но не назидает; поэтому навязывание моральных обязанностей без должного провозглашения благодати Божией в Господе Иисусе, которая одна дает нам возможность выполнять их и делает их приемлемыми для Бога с их необходимой зависимостью от них, есть всего лишь обман душ людей. и уведи их с пути и от Евангелия».
Божественные тайны, раскрытые в Священном Писании, и великие учения, изложенные в Священном Писании, не являются простыми абстракциями, обращенными к интеллекту, лишенными ценных плодов и эффектов: там, где они истинно приняты в душу и там смешаны с верой, они исходят сначала в сердце духовно формируется таким образом и направляется к Богу, а во-вторых, они приводят к практическим результатам к человеку. Если Евангелие раскрывает бесконечную любовь и удивительную благодать Божию во Христе, то оно направляет и к исполнению духовных и нравственных обязанностей. Евангелие не только освобождает верующих от обязанностей, требуемых Законом, но и возлагает на нас дополнительные обязанности, направляет к их правильному исполнению и дает новые и сильные мотивы к их исполнению.
Итак, об общем отношении содержания 13-й главы Послания к Евреям к тому, что ей предшествовало; теперь о более конкретной связи. Между 12 и 13 главами Послания к Евреям нет радикального разрыва: заключительные стихи первой и вступительные стихи второй тесно связаны друг с другом. Там апостол упомянул основные обязанности, которые верующие должны исполнять ради Бога, а именно: «слышать» (стих 25) и «служить Ему угодно» (стих 28); здесь он перечисляет те обязанности, которые должны выполняться людьми. Он начинает с того, что действительно является суммой и сущностью всего остального, с братской любви: сначала с любви к Богу всем сердцем, а затем к ближнему, как к самому себе.
Адольф Сапфир указал на еще одну связь, которая не так очевидна на первый взгляд: только что напомнив евреям, что «то, что создано», будет поколеблено и удалено (Евр. 12:27), теперь он призывает их «оставить это». Пребудьте, что от Бога, что вечно, любовь».
«Братская любовь да пребудет» (13:1). Первое применение в случае с евреями было бы: «Следите за тем, чтобы ваше становление христианами не заставило вас вести себя менее доброжелательно по отношению к вашим братьям по плоти, евреям». Да, они вызывают великую провокацию своей враждой и гонениями, но это не гарантирует вашего ответного ответа в том же духе, а скорее дает возможность для проявления и проявления Божественной благодати. Помните пример, оставленный вашим Учителем: иудеи обращались с Ним самым гнусным образом, однако Он терпеливо переносил их поношения; да, продолжали искать свое
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хорошо, тогда следуй по Его стопам. Самым благословенным было то, что автор этого послания подражал своему Господу и практиковал то, что он здесь внушал: см. Римлянам 9:1-3 и 10:1.
Это низшее применение нашего текста справедливо для любого из нас, кто, по нашей мере, находится в таких же обстоятельствах, как и евреи. С тех пор, как мы поддались требованиям Господа Иисуса, наши родственники и друзья, возможно, отвернулись от нас и, подстрекаемые сатаной, теперь противостоят нам, раздражают и плохо обращаются с нами. В таком случае к нам приходит слово: «Пусть братская любовь продолжается». Не мстите за себя: не отвечайте на ругательство ругательством, но проявляйте дух истинного доброжелательства, желая и ища только своего блага. «Если враг твой голоден, накорми его; если жаждет, напой его; ибо, поступая так, ты соберешь ему на голову горящие угли. Не будь побежден злом, но побеждай зло добром» (Рим. 12:20, 21).
«Пусть братская любовь продолжается». Высшее значение, конечно, имеет та особая духовная привязанность, которую следует развивать между детьми Божьими. «Он называет любовь братской не только для того, чтобы научить нас, что мы должны быть взаимно соединены особым и внутренним чувством любви, но и для того, чтобы мы помнили, что мы не можем быть христианами, не любя братьев, ибо он говорит о любви которые семьи веры должны развивать друг в друге, поскольку Господь тесно связал их общими узами усыновления» (Жан Кальвин). Мэтью Генри хорошо заметил: «Дух христианства — это дух любви». Плод Духа – любовь (Гал. 5:22). Вера действует любовью (Гал. 5:6). «Всякий, любящий Родившего, любит и рожденного от Него» (1 Иоанна 5:1). Любовь к братьям является одновременно первым признаком и плодом христианской жизни (Деян. 16:33) и конечной целью и результатом Божественной благодати (2 Пет. 1:7).
Следует отметить, что этих верующих евреев призывали не «давайте иметь братскую любовь», а «пусть братская любовь продолжится». Таким образом, язык апостола ясно предполагает, что у них уже была любовь друг к другу, что он одобрительно замечает ее и затем призывает их к продолжению ее. Подобно своему Учителю, Павел сочетает увещевание с похвалой: пусть все Его слуги делают это, где только возможно. Он уже напомнил им: «Бог не неправеден, если забудет дело ваше и труд любви, который вы проявили к имени Его, служа святым и служа» (Евр.
6:10); и «Вы претерпели великую борьбу скорбей, частью, когда вы были на всеобщее обозрение, и поношениями, и скорбями, а частью, когда вы стали сотоварищами обиженных таким образом» (Евр. 10:32, 33). Но апостол чувствовал, что существует опасность угасания их братской любви, поскольку между ними были споры относительно церемоний Моисеева закона, а споры из-за религиозных разногласий сулит вред здоровью духовной привязанности. Поэтому Он предостерегает их и велит им жить и любить, как
«братья».
«Любовь имеет свое основание в отношении. Где есть отношение, там есть любовь, или так должно быть; а где нет отношения, не может быть любви в собственном смысле слова.
Поэтому здесь упоминается в отношении братства... Это братство религиозно: у всех верующих один Отец (Мф. 23:8,9), один старший Брат (Рим. 8:29), который не стыдится называть их братья (Евр. 2:11); имеют один дух и призваны к одной надежде призвания (Еф. 4:4), которая, будучи духом усыновления, интересует их всех в
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одна и та же семья (Еф. 3:14, 15)» – Джон Оуэн. Братскую любовь мы бы определили как те благодатные узы, которые соединяют воедино сердца детей Божьих; или, точнее, это та духовная и нежная забота, которую христиане испытывают по отношению к каждому из них. другой, проявляющийся в стремлении и стремлении к достижению своих высших взаимных интересов.
Эту обязанность Господь Иисус возложил на Своих учеников: «Заповедь новую даю вам, да любите друг друга, как Я возлюбил вас, так и вы любите друг друга» (Иоанна 13:34). Именно на это слово Христа ссылался Его апостол: «Братья, я не пишу вам никакой новой заповеди, но ветхую заповедь, которую вы имели от начала. Ветхая заповедь — это слово, которое вы слышали от начала.
Еще заповедь новую пишу вам, что истинно в Нем и в вас» (1
Иоанна 2:7, 8 и ср. 3:11). Некоторые были озадачены его словами: «Никакой новой заповеди я не пишу вам… Опять новую заповедь пишу вам», однако кажущаяся двусмысленность легко объяснима. Когда статут продлевается при другой администрации правительства, он считается «новым». Так и в этом случае. То, что требовал Закон (Лев.
19:18) повторяется в Евангелии (Ин. 15:12), так что, совершенно говоря, это не новая, а старая заповедь. Однако относительно оно «новое», поскольку подкрепляется новыми мотивами (1
Иоанна 3:16) и новый Образец (1 Иоанна 4:10, 11). Таким образом: «Будем делать добро всем людям, а особенно своим по вере» (Гал. 6:10), потому что последние имеют особые права на наши чувства, будучи созданы по одному и тому же образу, исповедуя один и тот же образ. верой и имея те же немощи.
Поддержание братской любви различными способами способствует духовному благословению Церкви, чести Евангелия и утешению верующих. Их применение является лучшим свидетельством миру искренности нашей профессии. Воспитание и проявление христианской привязанности между народом Божьим является гораздо более весомым аргументом для неверующих, чем любая апологетика. Верующие должны вести себя по отношению друг к другу так, чтобы не требовалось никакой пуговицы или булавки, чтобы навешивать на них ярлык братьев во Христе. «По тому узнают все, что вы — Мои ученики, если будете иметь любовь друг ко другу» (Иоанна 13:35). Должно быть совершенно очевидно, что их сердца связаны узами более близкими, духовными и прочными, чем те, которые может создать простая природа. Их отношение друг к другу должно быть таким, чтобы не только отмечать их как соучеников, но, как говорит Христос: «Мои ученики», — отражая Его любовь!
Проявление братской любви не только является свидетельством миру, но и свидетельством для самих христиан об их возрождении: «Мы знаем, что мы перешли из смерти в жизнь, потому что любим братьев» (1 Иоанна 3:14). ). Здесь должно быть слово утешения для тех бедных святых, чьи души удручены. В настоящее время они не могут
«читают титул их ясно до небесных обителей» и боятся восклицать «Авва, Отче», чтобы не оказаться виновными в самонадеянности. Но вот дверь надежды открыта для небесных малышей: ты, дорогой читатель, возможно, боишься утверждать, что любишь Бога, но разве ты не любишь Его народ? Если да, то вы должны родиться свыше и иметь в себе ту же духовную природу, что и они. Но люблю ли я их? Что ж, наслаждаетесь ли вы их обществом, восхищаетесь ли вы тем, что видите в них Христа, желаете ли им добра, молитесь за них и ищете ли они добра? Если да, то вы наверняка их любите.
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Но проявление христианской любви является не только свидетельством миру о нашем христианском ученичестве и верным свидетельством нашего собственного возрождения, но и тем, что радует Самого Бога. Конечно, это так! Это продукт Его собственной благодати: непосредственный плод Его Духа. «Вот, как хорошо и как приятно братьям жить вместе!» (Пс. 133:1) – это то, что возвещает Сам Господь. Это также очень приятно проявляется в 3-й главе Откровения. Там мы находим одно из посланий, адресованное семи церквям, находящимся в Азии, а именно Филадельфийской, церкви «братской любви», ибо именно в этом смысл слова «Филадельфия». », и в этом послании нет ни порицаний, ни упреков: там было то, что успокоило сердце Господа!
Но в нашем тексте говорится не столько о существовании и проявлении братской любви, сколько о ее поддержании: «Пусть братская любовь продолжается» или «пребудет постоянной», как это выражают некоторые, ибо это слово включает в себя идею стойкости перед лицом трудностей и искушений. Требуется настойчивость в чистой и бескорыстной привязанности к братьям-христианам. Братская любовь — нежное растение, требующее большого внимания: если за ним не следить и не поливать, оно быстро завянет. Это экзотика, ибо она не уроженка почвы падшей человеческой природы: «ненавидящие и ненавидящие друг друга» (Титу 3:3) – это торжественное описание того, чем мы были в нашем невозрожденном состоянии. Да, братская любовь — очень нежное растение, быстро поражаемое холодным воздухом недоброжелательства, легко поражаемое морозом резких слов.
Чтобы он процветал, его необходимо тщательно защищать и усердно культивировать.
«Пусть братская любовь продолжается:» какое это нужное слово! Так было вначале, и поэтому Господь Бог сделал это основным долгом человека: «возлюби ближнего, как самого себя». О, каких бы раздоров и кровопролития, страданий и горя можно было бы избежать, если бы эта заповедь соблюдалась повсеместно. Но, увы, грех властвовал и господствует, а там, где царит грех, дремлет любовь. Если мы хотим получить лучшее представление о том, что такое грех, тогда противопоставим ему его противоположность — Бога. Бог есть дух (Иоанна 4:24), Бог есть свет (1 Иоанна 1:5), Бог есть любовь (1 Иоанна 4:8); тогда как грех плотский, грех – это тьма, грех – это ненависть. Но если мы встали под знамя Христа, мы призваны на войну против греха: против плоти, против ненависти. Тогда «пусть братская любовь продолжается».
Да, это самое необходимое увещевание: не только потому, что ненависть так сильно царит миром, но и из-за состояния христианского мира. Двести пятьдесят лет назад Джон Оуэн писал: «Она (братская любовь) в своем блеске и великолепии удалилась на Небеса, пребывая в своей силе и эффективном проявлении только в некоторых уголках земли.
Зависть, гнев, эгоизм, любовь к миру и холодность во всех вопросах религии заняли место этого. И напрасно будут люди спорить и спорить о своих различиях в вере и поклонении, претендуя на то, что они стремятся к продвижению религии путем навязывания своих убеждений другим: если эта святая любовь снова не будет вновь введена среди всех тех, кто исповедует мир, всех заботы религии будут все больше и больше приходить в упадок. Само название братства среди христиан вызывает презрение и порицание, и все последствия таких отношений презираются».
Сегодня дела обстоят не лучше. О, как мало проявляется братская любовь, вообще говоря, среди исповедующих христианство. Не получает ли свое пророческое исполнение то трагическое слово Христа: «по причине умножения беззакония, во многих охладеет любовь»
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(Матфея 24:12). Но, мой читатель, любовь Христова не изменилась, и весла не должны:
«Возлюбив Своих, которые были в мире, Он возлюбил их до конца» (Иоанна 13:1). Увы, не у всех из нас есть причины опускать головы от стыда! Такое увещевание наиболее необходимо сегодня, когда существует такая широкая тенденция ценить свет выше любви, ставить понимание тайн Веры выше проявления нашей привязанности друг к другу. Вот серьезный вопрос, перед которым каждый из нас должен честно ответить: идет ли моя любовь к братьям в ногу с моим растущим (интеллектуальным) познанием Истины?
«Пусть братская любовь продолжается». Какое это унизительное слово! Казалось, что те, кто связан такими близкими узами, члены Тела Христова, спонтанно полюбят друг друга и сделают своей постоянной целью продвижение своих интересов.
Ах, мой читатель, Святой Дух счел необходимым призвать нас выполнить этот долг.
Что же мы за существа, которым до сих пор нужны такие увещевания! Как это должно скрывать от нас гордость: ведь у нас нет оснований для самоуспокоения, когда нам нужно требовать любви друг друга! «Ненавидящие и ненавидящие друг друга» (Титу 3:3): правда, это было в наши невозрожденные дни, тем не менее корень этой «ненависти» все еще остается в верующем, и, если он не будет осужден и умерщвлен, это сильно затруднит поддержание и проявление христианской любви.
«Пусть братская любовь продолжается». Какое это торжественное слово! Поражен ли читатель этим прилагательным? — необходимым и унизительным, но едва ли «торжественным». Ах, мы забыли контекст? Посмотрите на стих, который непосредственно предшествует, и помните, что, когда это послание было впервые написано, в нем не было разрывов глав: 12:29 и 13:1 читаются последовательно, без каких-либо перерывов: «Бог наш — огонь поядающий: да пребудет братская любовь». !" Тот факт, что эти два стиха расположены рядом друг с другом, производит весьма торжественное впечатление. Вернитесь мысленно к первой паре братьев, когда-либо ходивших по этой земле: продолжалась ли с ними «братская любовь»? Совсем иначе: Каин возненавидел и убил своего брата. И разве он не нашел нашего Бога «огнем поядающим»? Несомненно, он так и сделал, о чем свидетельствуют его собственные слова: «Наказание Мое больше, чем я могу вынести» (Быт. 4:13) – гнев Божий горел в его совести, и перед тем, как он пошел туда, у него было страшное предвкушение пыток. .
Но на то, что только что было сказано, можно возразить: случай Каина и Авеля едва ли уместен и уместен, поскольку они были всего лишь естественными братьями, тогда как текст относится главным образом к тем, кто является братьями духовно. Это правда, но естественное часто предшествует духовному, и в 4-й главе Бытия есть многое, что каждому христианину необходимо принять близко к сердцу. Однако пройдемся по ходу человеческой истории на несколько столетий.
Разве Авраам и Лот не были братьями духовно? Они были: тогда продолжалась ли между ними братская любовь? Этого не произошло: между пастухами их возникла распря, и они разошлись (Быт. 13). Лот предпочитал хорошо орошаемые равнины и дом в Содоме общению с отцом верующих. И какое было продолжение? Нашел ли он, что «наш Бог есть огонь поядающий»? Станьте свидетелями уничтожения всего его имущества в этом городе, когда Бог пролил с неба огонь и серу! – это еще одно торжественное предупреждение для нас.
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«Пусть братская любовь продолжается». Но какое это благодатное слово! Подумайте о том, что из этого следует: разве они не подобны «поступайте достойно звания, к которому вы призваны, со всяким смиренномудрием и кротостью, с долготерпением, снисходительными друг к другу любовью» (Еф. 4:1, 2)? Это означает, что мы должны вести себя не по велениям плоти, а по требованиям благодати. Если ко мне была проявлена благодать, то, несомненно, я должен быть милостивым и к другим. Но это не всегда легко: во мне не только корень «ненависти» остался, но и «плоть» еще осталась в моих братьях! и многое будет в них для испытания и испытания любви Моей, иначе не было бы нужды в этом увещевании «снисходя друг ко другу любовью». Бог мудро распорядился так, чтобы наша любовь могла подняться над простой дружелюбностью природы. Мы должны не только управлять своим характером, вести себя вежливо, быть приятными друг другу, но и терпеть немощи и быть готовыми прощать пренебрежение: «Любовь долготерпит и милосердствует» (1 Кор. 13:4).
«Пусть братская любовь продолжается». Какое это всеобъемлющее слово! Если бы у нас была возможность полностью раскрыть ее и дать место для того, чтобы вывести все, что в нее включено, было бы необходимо процитировать большой процент наставлений Священного Писания. Чтобы братская любовь продолжалась, мы должны ежедневно увещевать друг друга, побуждать к добрым делам, служить друг другу разными способами. Это включает в себя гораздо больше, чем просто совместное проживание в мире и гармонии, хотя без этого не может быть и других вещей. Это также предполагает благочестивую заботу друг о друге: см. Левит 19:17 и 1 Иоанна 5:2. Это также подразумевает нашу определенность в молитве друг за друга. Другая практическая форма — писать полезные духовные письма тем, кто сейчас находится на расстоянии от нас: когда-то вы наслаждались приятным общением вместе, но Провидение разделило ваши пути: что ж, держите связь через почту! «Пусть братская любовь продолжается».
«Пусть братская любовь продолжается». Какое это сильное слово, под которым мы подразумеваем, что оно должно всех нас поставить на колени! Мы так же зависим от Святого Духа, чтобы вызвать любовь в действие, как и наша вера: не только по отношению к Богу, но и друг к другу: «Направь Господь сердца ваши к любви Божией» (2 Фес. 3:5). ). Обратите внимание на сильный акцент, который Христос сделал на этой заповеди в Своей пасхальной речи: «Заповедь новую даю вам, да любите друг друга» (Иоанна 13:34). Ах, но Спасителю этого показалось недостаточно: «Это Моя заповедь, да любите друг друга, как Я возлюбил вас» (Иоанна 15:12): к чему такое повторение? И этого было недостаточно: «Сие заповедую вам, да любите друг друга» (Иоанна 15:17). В предыдущем абзаце мы напомнили читателю, что Филадельфийская церковь – это церковь «Братской любви». Обратили ли вы внимание на главный призыв послания, адресованного этой церкви: «Держи, что имеешь, чтобы никто не взял венца твоего»? (Откр. 3:11).
«Пусть братская любовь продолжается». Что это за Божественное слово. Любовь, о которой здесь говорится, является святой и духовной, ставшей возможной, «потому что любовь Божия излилась в сердца наши Духом Святым» (Рим. 5:5). Ибо до тех пор нет ничего, кроме ненависти. Любовь к братьям есть любовь к образу Божию, запечатленному в их душах:
«Всякий, любящий Родившего, любит и Рожденного от Него» (1 Иоанна 5:1). Ни один человек не может любить другого за благодать, которая находится в его сердце, если благодать не будет в его собственном сердце. Естественно любить тех, кто добр и великодушен к нам; сверхъестественно любить тех, кто верен и свят в своих отношениях с нами.
47

«Итак облекитесь, как избранные Божии, святые и возлюбленные, в милосердие, благость, смиренномудрие, кротость, долготерпение, снисходя друг другу и прощая друг другу, если кто на кого имеет свару, как и Христос простил ты, и ты тоже.
И превыше всего сего облекитесь в ЛЮБОВЬ, которая есть союз совершенства» (Кол. 3:12-14).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



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



ГЛАВА 108
Свадьба
(Евреям 13:4)
От предписания обязанностей по отношению к другим апостол переходит затем к указаниям, касающимся нас самих, что касается нашей собственной личности и нашего поведения. Он делает это, запрещая две наиболее радикальные и всеобъемлющие похоти развращенной природы, а именно, нечистоту и алчность: первая уважает особую личность людей, другая - их разговоры или поведение. Деяния моральной нечистоты отличаются от всех других грехов, совершаемых во внешних действиях, тем, что они непосредственно направлены против самого человека и его собственной личности (см. 1 Коринфянам 6:18), и поэтому целомудрие поддерживается средствами сохранения то же, то есть брак; тогда как противоядие от алчности дается, а именно, дух довольства.
Связь между Евреям 13:4-6 и 13:1-3 очевидна: если не будут умерщвлены нечистота и алчность, не может быть настоящей любви к братьям.
Как Бог скрепил кости и сухожилия для укрепления наших тел, так Он предопределил соединение мужчины и женщины в браке для укрепления их жизни, ибо «двое лучше одного» (Екклесиаст 4:9). ; и поэтому, когда Бог создал женщину для мужчины, Он сказал: «Я сделаю ему помощницу, достойную его» (Быт. 2:18), показывая, что мужчина получает преимущество от наличия жены. То, что на самом деле это не так во всех случаях, следует, по крайней мере большей частью, приписать отступлению от Божественных предписаний. Поскольку это тема столь жизненно важного момента, мы считаем целесообразным представить довольно полный обзор учения Священного Писания по ней, особенно для пользы наших юных читателей; хотя мы верим, что сможем включить в него то, что будет полезно и для пожилых людей.
Возможно, это банальное замечание, но тем не менее весомое, поскольку оно было произнесено так часто, что, за единственным исключением личного обращения, брак является самым важным из всех земных событий в жизни мужчины или женщины. Это образует узы союза, которые связывают их до самой смерти. Оно сводит их в такие интимные отношения, что им приходится либо подслащать, либо ожесточать существование друг друга. Оно влечет за собой обстоятельства и последствия, которые не менее далеко идущие, чем бесконечные века вечности. Насколько же важно, чтобы мы получили благословение Небес на такое торжественное, но драгоценное предприятие; и для этого совершенно необходимо, чтобы мы были покорны небу и Его Слову о нем. Гораздо, гораздо лучше оставаться одиноким до конца наших дней, чем вступать в брак без Божественного благословения на него. Исторические записи и факты наблюдений убедительно свидетельствуют об истинности этого замечания.
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Даже те, кто не смотрит дальше, чем временное счастье отдельных людей и благосостояние существующего общества, не остаются без внимания к огромной важности наших внутренних отношений, которые обеспечивают самые сильные привязанности природы и которые укрепляют даже наши потребности и слабости. Мы не можем сформировать никакой концепции социальной добродетели или счастья, да и никакой концепции самого человеческого общества, которая не имела бы своей основы в семье. Независимо от того, насколько превосходны конституция и законы страны или насколько обширны ее ресурсы и процветание, не существует надежной основы для социального порядка или общественной, а также частной добродетели, пока она не будет заложена в мудром управлении ее семьями. . В конце концов, нация — это всего лишь совокупность ее семей, и если не будет хороших мужей и жен, отцов и матерей, сыновей и дочерей, не может быть хороших граждан. Поэтому нынешний упадок семейной жизни и семейной дисциплины угрожает стабильности нашей страны сегодня гораздо более серьезно, чем любая иностранная враждебность.
Но библейский взгляд на относительные обязанности членов христианской семьи изображает преобладающие последствия самым тревожным образом, как бесчестящие небеса, губительные для духовного состояния церквей и создающие самое серьезное препятствие в путь евангельского прогресса. Невыразимо грустно видеть, что исповедующие христианство сами несут большую ответственность за снижение стандартов брака, общее пренебрежение семейными отношениями и быстрое исчезновение семейной дисциплины.
Поскольку брак является основой дома или семьи, на писателе лежит обязанность призвать своих читателей к серьезному и молитвенному размышлению над открытой волей Божией по этой жизненно важной теме. Хотя мы вряд ли можем надеяться остановить ужасную болезнь, которая сейчас разъедает самые жизненные силы нашей нации, тем не менее, если Богу будет угодно благословить эту статью нескольким людям, наш труд не будет напрасным.
Начнем с указания на превосходство брака: «Брак почетен», — говорит наш текст, и это так прежде всего потому, что Сам Бог воздал ему особую честь. Все другие таинства или установления (кроме субботы) были установлены Богом через людей или ангелов (Деяния 7:35), но брак был установлен немедленно Самим Господом — ни один мужчина или ангел не привел первую жену к ее мужу (Деяния 7:35). Быт. 2:22). Таким образом, браку оказывалось больше Божественной чести, чем всем другим Божественным установлениям, потому что он был заключен непосредственно Самими небесами. Снова; это было первое постановление, установленное Богом, да, первое, что Он сделал после того, как мужчина и женщина были сотворены, и это, пока они еще находились в своем непадшем состоянии. Более того, место, где они заключили брак, показывает почетность этого института: тогда как все другие институты (кроме субботы) были установлены вне рая, брак был заключен в самом Эдеме! – намекая на то, насколько счастливы те, кто вступают в брак в Господе.
«Вечерним творческим актом Бога было сотворение женщины. В конце каждого творческого дня официально записано: «Бог увидел, что Он создал, и что это хорошо». Но когда был создан Адам, ясно записано, что «Бог увидел, что нехорошо быть человеку одному. Что касается человека, то творческая работа не имела полноты, пока, как все животные и даже растения не имели своих товарищей, не должна была найтись и для Адама помощь, соответствующая ему - его аналог. И только когда эта потребность была удовлетворена, Бог увидел, что работа последнего творческого дня тоже была хорошей.
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«Это первый великий урок Священного Писания о семейной жизни, и его следует хорошо усвоить... Божественный институт брака учит, что идеальное состояние мужчины и женщины заключается не в разлуке, а в союзе, что каждый из них предназначен и приспособлен. для другого; и что идеалом Бога является такой союз, основанный на чистой и святой любви, продолжительный на всю жизнь, исключающий всякое соперничество или другое партнерство и неспособный к отчуждению или неверности, потому что это союз в Господе - святой брак. души и духа во взаимной симпатии и привязанности» (А.
Пирсон).
Как Бог Отец чтил институт брака, так и Бог Сын. Во-первых, потому, что Он «родился от женщины» (Гал. 4:4). Во-вторых, Своими чудесами, ибо первое сверхъестественное знамение, которое Он сотворил, было на свадьбе Каны в Галилее (Иоанна 2:9), где Он превратил воду в вино, намекая тем самым, что если Христос будет присутствовать на вашей свадьбе (т. е. если вы «женитесь в Господе»), ваша жизнь будет радостной и благословенной.
В-третьих, Своими притчами, ибо Он сравнил Царство Божие с браком (Мф. 22:2), а святость — с «брачной одеждой» (Мф. 22:11). Так же и в Его учении: когда фарисеи пытались уловить Его в вопросе о разводе, Он поставил Свое одобрение на первоначальную конституцию, добавив: «Итак, что Бог сочетал, того человек да не разлучает» (Матфея 19:4-6). ).
Институт брака был еще более почитаем Святым Духом, поскольку Он использовал его как образ союза, существующего между Христом и Церковью. «Посему оставит человек отца своего и мать и прилепится к жене своей, и будут двое одна плоть. Это великая тайна, но я говорю о Христе и Церкви» (Еф. 5:31). , 32). Отношения, которые существуют между Искупителем и искупленными, снова и снова сравниваются с отношениями, существующими между состоящими в браке мужчиной и женщиной: Христос — «Муж» (Ис. 54:5), Церковь — «Жена» (Ис. 54:5). Откр. 21:9). «Обратитесь, отступившие дети, говорит Господь, ибо Я женюсь на вас» (Иер. 3:14). Так каждое лицо блаженной Троицы поставило Свою печать на честность брачного состояния.
Нет сомнения, что в истинном браке каждая сторона одинаково помогает другой, и ввиду того, что было указано выше, любой, кто осмеливается придерживаться или преподавать какое-либо другое учение или философию, вступает в спор со Всевышним. Это не устанавливает жесткого правила, согласно которому каждый мужчина и женщина обязаны вступить в брак: могут быть веские и мудрые причины для одиночества, адекватные мотивы для того, чтобы оставаться в едином государстве —
физическое и моральное, бытовое и социальное. Тем не менее, одиночную жизнь следует рассматривать как ненормальную и исключительную, а не идеальную. Любое учение, которое заставляет мужчин и женщин думать о брачных узах как о признаке рабства и принесении в жертву всякой независимости, истолковывать женство и материнство как тяжелую работу и вмешательство в высшую судьбу женщины, любое общественное мнение о культивировании безбрачия как более желательного и Чести или замены брака и дома чем-либо иным не только вторгаются в Божьи постановления, но и открывают двери для безымянных преступлений и угрожают самим основам общества.
Теперь ясно, что брак должен иметь особые основания для его назначения. В Священном Писании даны три. Во-первых, для воспитания детей. В этом ее очевидная и нормальная цель: «И сотворил Бог человека по образу Своему, по образу Божию сотворил Он
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его: мужчину и женщину сотворил Он их» (Быт. 1:27) – не обоих мужчин или обеих женщин, но одного мужчину и одну женщину; и чтобы сделать замысел этого безошибочно ясным, Бог сказал:
«Плодитесь и размножайтесь». По этой причине брак называется «супружеством», что означает материнство, поскольку в результате него девственницы становятся матерями. Поэтому желательно, чтобы брак заключался в раннем возрасте, до того, как пройдет расцвет жизни: дважды в Писании мы читаем о «жене юности твоей» (Притч. 5:18; Малахии 2:15). Мы уже указывали, что рождение детей является «нормальным» завершением брака; тем не менее, бывают особые периоды острых «страданий», когда 1 Коринфянам 7:29 имеет силу.
Во-вторых, брак задуман как предотвращение безнравственности: «Чтобы избежать блуда, каждый мужчина должен иметь свою жену, и каждая женщина иметь своего мужа» (1 Кор. 7:2).
Если бы кто-то был освобожден от уплаты налогов, можно было бы предположить, что королям будет дано освобождение - из-за отсутствия наследника престола, если его жена окажется бесплодной; однако царю категорически запрещено иметь многоженство (Втор. 17:17), показывая, что угрозы монархии недостаточно, чтобы компенсировать грех прелюбодеяния. По этой причине блудница названа «чужой женщиной» (Прит. 2:16), показывая, что она должна быть для нас чужой; а дети, рожденные вне брака, называются «дворнягами», которые (по Закону) были исключены из собрания Господня (Втор. 23:2).
Третья цель брака – избежать неудобств одиночества, означаемых словами: «Не хорошо быть человеку одному» (Быт. 2:18): как если бы Господь сказал: «Эта жизнь была бы утомительна и несчастен человек, если ему не будет дана жена в компаньонку: «Горе одинокому, когда он упадет, ибо нет другого, кто помог бы ему подняться» (Екклезиаст 4:10). Кто-то сказал: «подобно черепахе, которая потерял свою половинку, как одну ногу, когда отрезана другая, как одно крыло, когда подрезано другое, так был бы мужчина, если бы ему не была дана женщина». Поэтому для взаимного общества и утешения Бог соединил мужчину и женщину, заботы и страхи этой жизни могут быть облегчены поддержкой и помощью друг друга.
Давайте теперь рассмотрим выбор нашего спутника жизни. Во-первых, избранный в спутники жизни должен находиться вне тех степеней близкого родства, которые запрещены Божественным законом: Левит 18:6-17. Во-вторых, христианин должен жениться на собрате-христианине. С древнейших времен Бог повелел, что «народ будет жить отдельно и не будет сочтен между народами» (Числа 23:9). Его закон Израилю в отношении хананеев заключался в следующем:
«И не вступай с ними в брак: дочери твоей не отдавай сыну его, и дочери его не бери сыну твоему» (Втор. 7:3 и ср. Иисус Навин 23:12). Насколько больше тогда Бог должен требовать разделения тех, кто является Его народом, духовной и небесной связью, чем тех, кто имел с Ним только плотское и земное отношение. «Не будьте в одном иге с неверующими» (2 Кор. 6:14) – это громкий приказ Его святым в этом устроении. Партнерство любого человека, рожденного свыше, с человеком, находящимся в естественном состоянии, здесь запрещено, как видно из терминов, используемых в следующем стихе: «общение, общение, согласие, часть, согласие».
В этом мире есть только две семьи: дети Божьи и дети Дьявола (1 Иоанна 3:10). Итак, если дочь Божия выйдет замуж за сына Злого, она станет невесткой сатане! Если сын Божий женится на дочери сатаны, он становится сыном
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зять Дьявола! Таким позорным шагом формируется близость между человеком, принадлежащим Всевышнему, и человеком, принадлежащим Его заклятому врагу. «Сильный язык!»
да, но не слишком сильный. О бесчестие, нанесенное Христу таким союзом! О, горькая жатва от такого посева. В любом случае страдает бедный верующий. Прочтите вдохновенные истории о Самсоне, Соломоне и Ахаве и узнайте, что последовало за их нечестивыми союзами в браке. С таким же успехом спортсмен может прикрепить к себе тяжелый вес и затем рассчитывать на победу в забеге, как и человек, который может духовно прогрессировать после женитьбы на мирском человеке.
Если какой-либо читатель-христианин склонен или ожидает обручения, первый вопрос, который он или она должен тщательно взвесить в присутствии Господа, заключается в следующем: будет ли этот союз с неверующим? Ибо если вы действительно осознаете и сердцем и душой будете впечатлены огромной разницей, которую Бог по Своей благодати установил между вами и теми, кто — какими бы привлекательными они ни были по плоти — но в своих грехах, тогда у вас не должно возникнуть затруднений. в отклонении всех предложений и предложений объединиться с ними. Ты
«правда Божия» в Господе, а неверующие «неправедны»; вы «свет в Господе», а они — тьма; вы были перенесены в царство возлюбленного Сына Божьего, но неверующие находятся под властью Велиала; вы — сын мира, тогда как все неверующие — «дети гнева» (Еф. 2:3); поэтому «отделитесь, говорит Господь, и не прикасайтесь к нечистому, и Я приму вас» (2 Кор. 6:17).
Опасность заключения такого союза возникает до брака или даже обручения, ни к одному из которых не мог бы серьезно относиться ни один настоящий христианин, если бы не была утрачена сладость общения с Господом. Прежде чем мы сможем найти радость в социальной близости с теми, кто отчужден от Бога и чьи интересы ограничены этим миром, сначала необходимо оторвать привязанности от Христа. Дитя Божье, которое «со всяким усердием хранит свое сердце», не будет и не сможет получать радость от близости с невозрожденными. Увы, как часто поиск или принятие тесной дружбы с неверующими является первым шагом к открытому отступлению от Христа. Путь, по которому призван идти христианин, действительно узок, но если он попытается расширить его или сойти с него на более широкую дорогу, это должно противоречить Слову Божьему и его собственным непоправимым последствиям. ущерб и потери.
В-третьих, «жениться... только в Господе» (1 Кор. 7:39) идет гораздо дальше, чем запрет неверующему вступать в брак. Даже среди детей Божьих немало таких, которые не подошли бы друг другу в таком галстуке. Красивое лицо — это привлекательность, но, о, как тщетно руководствоваться таким пустяком в столь серьезном деле. Земные блага и общественное положение имеют здесь свою ценность, но как подло и унизительно позволить им контролировать такое торжественное предприятие. О, какая бдительность и молитвенность необходимы для регулирования наших чувств! Кто полностью понимает темперамент, который будет соответствовать моему? который сможет терпеливо переносить мои недостатки, быть корректировщиком моих склонностей и реальной помощью в моем желании жить для Христа в этом мире? Многие из них на старте делают хорошее шоу, но получаются убого. Кто может защитить меня от множества зол, постигающих неосторожных, кроме Бога, моего Отца?
«Добродетельная женщина — венец мужу своему» (Прит. 12:4): благочестивая и компетентная жена — самое ценное из всех временных благ Божиих: она — особый дар Его благодати.
61

«Разумная жена от Господа» (Прит. 19:14), и Он требует, чтобы ее искали решительно и усердно: см. Бытие 24:12. Недостаточно иметь одобрение надежных друзей и родителей, которое ценно и даже необходимо (как правило) для нашего счастья; хотя они и заботятся о нашем благополучии, их мудрость недостаточно обширна. Тому, кто назначил это таинство, необходимо отвести в нем первое место, если мы хотим получить на него Его благословение. Молитва никогда не заменяет надлежащего исполнения наших обязанностей: от нас всегда требуется проявлять осторожность и осмотрительность, и мы никогда не должны действовать поспешно и опрометчиво. Нам лучше контролировать свои эмоции: в теле голова находится над сердцем, а не сердце над головой!
«Кто находит жену (настоящую), тот находит благо и приобретает благосклонность Господа»
(Прит. 18:22): «находит» подразумевает определенный поиск. Чтобы направить нас в этом направлении, Святой Дух установил два правила или требования. Во-первых, благочестие, потому что наш партнер должен быть подобен Невесте Христа, чистой и святой. Во-вторых, пригодность, «помощница, достойная ему» (Быт. 2:18), показывающая, что жена не может быть «помощницей», если она не «достойна», а для этого у нее должно быть много общего со своим супругом. Если бы ее муж был трудящимся человеком, то для него было бы безумием выбрать ленивую женщину; если бы он был ученым мужчиной, женщина, не любящая знаний, была бы совершенно неподходящей. Брак называется «иго», и двое не смогут сплотиться, если все бремя ляжет на одного, как это было бы, если бы партнером был выбран один слабый и болезненный.
Теперь, ради наших юных читателей, давайте укажем на некоторые признаки, по которым можно определить благочестивого и подходящего партнера. Во-первых, репутация: у доброго человека обычно доброе имя (Притч. 22:1), никто не может обвинить его в явных грехах. Во-вторых, лицо: наши взгляды раскрывают наш характер, и поэтому Писание говорит о «гордых взглядах» и «праздных взглядах» — «показ их лиц свидетельствует против них» (Ис. 3:9). В-третьих, речь, ибо «от избытка сердца говорят уста», «сердце мудрого научает уста его и прибавляет знание к устам его» (Прит. 16:23); «Она открывает уста свои с мудростью, и на языке ее закон доброты» (Прит. 31:26). В-четвертых, одежда: скромную женщину узнают по скромности ее наряда. Если одежда вульгарна или ярка, сердце тщеславно. В-пятых, компания держится: рыбаки рыбалки сбиваются в стаи — человека могут знать его соратники.
Слово предупреждения, возможно, не совсем излишне. Как бы тщательно и с молитвой ни выбирался партнер, брак не будет для него идеальным. Не то чтобы Бог не сделал его совершенным, но с тех пор человек пал, и падение все испортило.
Яблоко может быть еще сладким, но внутри него есть червяк. Роза не потеряла своего аромата, но вместе с ней растут шипы. Вольно или невольно, но всюду мы должны видеть гибель, которую принес грех. Тогда не будем мечтать о тех безупречных людях, которых может изобразить больное воображение и изобразить романистов. У самых благочестивых мужчин и женщин есть свои недостатки; и хотя их легко вынести, когда есть искренняя любовь, тем не менее, их приходится терпеть.
Теперь несколько кратких замечаний о семейной жизни молодоженов. Здесь можно будет получить свет и помощь, если принять во внимание, что брак отображает отношения между
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Христос и Его Церковь. Таким образом, это включает в себя три вещи. Во-первых, отношения и действия мужа и жены должны регулироваться любовью, ибо это цементирующая связь между Господом Иисусом и Его Невестой: святая любовь, жертвенная любовь, прочная любовь, которую ничто не может разорвать. Нет ничего лучше любви, чтобы колеса семейной жизни шли гладко. Муж поддерживает со своей супругой такие же отношения, как Искупитель с искупленными, отсюда и увещевание: «Мужья любите своих жен, как и Христос возлюбил Церковь»
(Еф. 5:25): с сердечной и постоянной любовью, всегда ищущий ей добра, содействующий ее нуждам, защищающий и обеспечивающий ее, сносящий ее немощи: таким образом «воздавая честь жене, как немощному сосуду, и как сонаследники благодати жизни, чтобы не было препятствия в молитвах ваших» (1 Пет. 3:7).
Во-вторых, главенство мужа. «Женщине глава — мужчина» (1 Кор. 11:3);
«Ибо муж есть глава жены, как и Христос Глава Церкви» (Еф.
5:23). Если это Божественное назначение не будет должным образом соблюдено, обязательно возникнет путаница. В семье должен быть лидер, и Бог поручил ее управление мужу, возложив на него ответственность за упорядоченное управление ею; и потеря будет серьезной, если он уклонится от своих обязанностей и передаст бразды правления своей жене. Но это не означает, что Писание дает ему право быть домашним тираном, обращаясь со своей женой как со служанкой: его власть должна осуществляться в любви к той, кто является его супругой. «Так и вы, мужья, живите с ними» (1 Пет. 3:7): ищите их общества после окончания дневного труда.
Это Божественное предписание прямо осуждает тех, кто оставляет своих жен и уезжает за границу под предлогом «призвания Бога».
В-третьих, подчинение жены. «Жены повинуйтесь своим мужьям, как Господу» (Еф. 5:22): при применении этого правила следует сделать только одно исключение, а именно, когда он повелевает то, что запрещает Бог, или запрещает то, что повелевает Бог.
«Ибо таким же образом в древности украшали себя и святые жены, надевшиеся на Господа, будучи в подчинении своим мужьям» (1 Пет. 3:5): увы, как мало этого духовного «украшения» сегодня это очевидно! «Как Сарра повиновалась Аврааму, называя его господином, чьи вы дочери, если будете хорошо поступать и не бояться никакого изумления» (1 Пет. 3:6): добровольное и любящее подчинение мужу из-за уважение к власти Бога – вот что характеризует дочерей Сарры. Там, где жена отказывается подчиняться мужу, дети обязательно бросят вызов своим родителям: посеешь ветер, пожнешь бурю.
У нас есть место только для еще одного вопроса, на который очень важно обратить внимание молодым мужьям. «Приготовляй работу твою снаружи и приготовь ее себе на поле, а потом построй дом твой» (Притч. 24:27). Дело здесь в том, что муж не должен думать о собственном доме, пока он не сможет себе это позволить. Как говорит Мэтью Генри: «Это правило провидения в ведении домашних дел. Мы должны отдавать предпочтение потребностям перед роскошью, а не выставлять напоказ то, что следует расходовать на содержание семьи». Увы, в наш век упадка очень многие молодые пары хотят начать там, где закончили их родители, а затем чувствуют, что должны подражать своим безбожным соседям в различных экстравагантностях. Никогда не влезайте в долги и не покупайте по «кредитной системе»: «Никому ничего не должны» (Рим. 13:8)!
63

А теперь последнее слово по нашему тексту. «Брак почетен для всех», кто к нему призван, при этом не исключается ни одна категория людей. Это явно опровергает пагубное учение Рима о целибате духовенства, как и 1 Тимофею 3:2 и т. д.
«И ложе непорочное» означает не только верность брачному обету (1 Фес. 4:4), но и то, что супружеский акт соития не оскверняет: в своем непадшем состоянии Адаму и Еве было велено «размножаться»; однако здесь, как и во всем, следует соблюдать умеренность и трезвость.
Мы не верим в то, что называется «контролем над рождаемостью», но искренне призываем к самоконтролю, особенно со стороны мужа: «А блудников и прелюбодеев судит Бог». Это самое торжественное предостережение против неверности: те, кто живут и умирают нераскаянно в этих грехах, погибнут навеки (Еф. 5:5).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 109
Жадность
(Евреям 13:5)
В этой главе Послания к Евреям апостол практически применяет тему послания. Подробно изложив удивительную благодать Божию к Своему верующему народу посредством обеспечения, которое Он сделал для них в качестве Посредника и Поручителя завета, показав, что теперь они имеют в Господе сущность всего, что было задумано в завете. церемониальный закон, скинию и священство Израиля, мы теперь возложили на себя ответственность и обязательства, которые возлагаются на тех, кто является избранными получателями этих духовных благословений. Во-первых, содержится призыв к тому, что является основополагающим для выполнения всех христианских обязанностей: постоянство братской любви (стих 1). Во-вторых, приводятся примеры, в которых должна проявляться эта главная духовная благодать: в христианском гостеприимстве (стих 2) и в сострадании к страждущим (стих 3). В-третьих, запрещаются две наиболее радикальные похоти падшей природы: моральная нечистота (стих 4) и любостяжание (стих 5), ибо потворство им губительно для проявления братской любви.
Подробно рассмотрев в нашей последней статье милостивое условие, которое Бог предусмотрел для избежания нравственной нечистоты (постановление о браке), мы теперь обратимся ко второму величайшему греху, против которого здесь осуждается, а именно к алчности. «Пусть ваша жизнь будет бескорыстной, и будьте довольны тем, что имеете» (ст. 5).
Здесь зло и средство от него представлены перед нами бок о бок, как это было в предыдущем стихе, хотя там лекарство дано перед тем, чему оно противодействует. Мы будем следовать порядку нашего настоящего текста и сначала рассмотрим порок, который здесь запрещен, прежде чем мы рассмотрим добродетель, которая предписывается; тем не менее, будет полезно держать их обоих в уме, поскольку последний проливает свет на первый, позволяя нам определить его точную природу, как ничто другое.
«Пусть разговор ваш будет без корысти». Греческое слово, переведенное здесь
«алчность» буквально означает «любитель серебра», а Р.В. передает наш текст: «Будьте свободны от сребролюбия». Хотя верно, что любовь к деньгам или мирским благам является одной из основных форм алчности, мы все же удовлетворены тем, что перевод А.В. здесь следует отдать предпочтение. Сфера применения греческого глагола гораздо шире, чем просто жажда материальных богатств. Это явствует из единственного другого стиха в НЗ.
где это слово встречается, а именно в 1 Тимофею 3:3, в отрывке, описывающем качества епископа: «Не склонен к вину, не корыстолюбив, не корыстолюбив, но терпелив, не скандалист, не корыстолюбив». Сам факт того, что в предыдущем пункте указано «не
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жадный до грязной наживы» дает понять, что «не корыстный» включает в себя нечто большее, чем «не сребролюбец».
Необходимо также сделать пару комментариев по поводу термина «разговор». Это слово ограничивается сегодня нашей речью друг с другом, а триста лет назад, когда А.В. было сделано, оно имело гораздо более всеобъемлющее значение. О его широте можно судить по его использованию в Священном Писании. Например, в 1 Петра 3:2 мы читаем: «пока они видят вашу целомудренную речь», обратите внимание: «вот» не было «слушайте!» Тогда этот термин относится к поведению или поведению: «Но, как призвавший вас свят, так и вы будьте святы во всяком разговоре» (1 Пет. 1:15). Оно не должно ограничиваться внешним, оно включает в себя как характер, так и поведение. Сирийское слово переводится как «разум».
вероятно, потому, что и жадность, и удовлетворенность — это состояния ума. «Пусть ваша речь будет подобна Евангелию Христову» (Фил. 1:27): это, очевидно, означает: «Пусть ваши чувства и действия соответствуют откровению полученной вами Божественной благодати; веди себя так, чтобы на окружающих производили впечатление принципы, мотивы и чувства, которые управляют тобой.
То же самое и здесь, в нашем тексте: пусть не корыстолюбие управляет вашим сердцем и не регулирует вашу жизнь. Но что такое «алчность»? Это противоположность удовлетворенности: неудовлетворенность своей нынешней участью и долей. Это чрезмерное стремление к вещам этого мира. Это вожделение того, что Бог запретил или удержал от нас, поскольку мы можем ошибочно жаждать того, что само по себе не является злом или вредным. Под этим термином понимаются все ненормальные и неправильные желания, все нечестивые и непомерные мысли и привязанности. Жаждать — значит думать и жаждать чего-либо, приобретение чего может причинить вред моему ближнему. «Мы можем желать той части собственности человека, которой он должен распорядиться, если мы хотим получить ее на справедливых условиях; но когда он решает сохранить ее, мы не должны жаждать. Бедный человек может желать умеренного облегчения от богатый, но он не должен жаждать своего богатства или роптать, даже если он не помогает ему» (Томас Скотт).
Некоторые грехи легче обнаружить, чем другие, и по большей части они осуждаются теми, кто исповедует благочестие. Но на алчность слишком часто закрывают глаза, и некоторых жадных людей считают очень уважаемыми людьми. Многие исповедующие христианство смотрят на алчность как на пустяковое дело, в то время как мир приветствует ее как законное честолюбие, как деловую проницательность, как благоразумие и т. д. Для этого греха приводятся всевозможные оправдания и правдоподобные предлоги, приводимые в его пользу. Это действительно очень тонкий грех, о котором мало кто осознает. В одной из своих проповедей Сперджен упоминает выдающегося человека, к которому приходили на исповедь очень многие люди, и этот человек заметил, что, хотя разные люди признавали всевозможные возмутительные преступления, у него никогда не было ни одного, кто признавался в корысти. Мало кто подозревает, что это одно из преобладающих беззаконий их сердец, скорее они склонны считать этот порок добродетелью.
Но Священное Писание очень ясно говорит об этом. Божественный закон прямо гласит: «Не желай дома ближнего твоего, не желай жены ближнего твоего, ни раба его, ни рабыни его, ни вола его, ни осла его, ничего, что у ближнего твоего (Исх. 20: 17) «Корыстолюбивый, которого ненавидит Господь» (Пс. 10:3).
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Ученикам Христа сказал: «Смотрите, берегитесь любостяжания, ибо жизнь человека не зависит от изобилия того, что он имеет» (Лк. 12:15). Приверженцы Маммоны связаны с «пьяницами и прелюбодеями» и исключены из Царства Божьего (1 Кор. 6:10). Сребролюбивые клеймятся самым отвратительным характером идолопоклонников (Кол. 3:5) – несомненно, потому, что управляемые этой похотью боготворят свое золото и уповают на него, делая из него бога. Как нам нужно молиться,
«Приклони сердце мое к откровениям Твоим, а не к корыстолюбию» (Пс. 118:36).
Божье Слово также представляет нам некоторые пугающе торжественные примеры судов, обрушившихся на алчные души. Падение наших прародителей произошло из алчности, вожделения того, что запретил Бог. Таким образом, сама фронтиспис Священного Писания демонстрирует ужас этого греха. Посмотрите, что сделала алчность с Валаамом: он «возлюбил плату неправедную» (2 Пет. 2:15) – почести и богатство, которые обещал Валак, были слишком привлекательны, чтобы он мог сопротивляться. Посмотрите, что сделала алчность с Аханом, возжелавшим запретного серебра и золота: он и вся его семья были побиты камнями (Нав. 7). Посмотрите на Гиезия: он жаждал денег, от которых отказался его хозяин, и в результате он и его семя были поражены проказой (4 Царств 5). Рассмотрим ужасный случай с Иудой, который за тридцать сребреников продал Господа славы. Вспомните случай Анании и Сапфиры (Деяния 5). Учитывая эти предостережения, будем ли мы называть это худшее из беззаконий «маленьким грехом»?
Конечно, это то, чего стоит дрожать!
Алчность — это чрезмерное стремление сердца к твари; что является плодом отступления человека от Господа. Больше не находя в Господе высший объект наслаждения и доверия своей души, падший человек любит и доверяет творению (просто вещам), а не Творцу. Это принимает множество форм: люди жаждут почестей, богатства, удовольствий, знаний, ибо Писание говорит о «похотях плоти и разума» (Еф. 2:3) и о «скверне плоти и духа». (2 Кор. 7:1). Сама природа развращенного сердца — жаждать того, что запретил Бог, и жаждать того, что является злом, хотя у одних этот дух может быть развит сильнее, чем у других; во всяком случае, одному дарована большая мера сдерживающей благодати, чем другому. Эти неправильные желания и непомерные мысли являются первенцами нашей развращенной природы, первыми проявлениями внутреннего греха, началом всех преступлений, совершаемых нами.
«Не пожелай» (Исх. 20:17). «Заповедь требует умеренности в отношении всех мирских благ, покорности Богу, подчинения Его воле, любви к Его заповедям и упования на Него в ежедневном обеспечении всех наших нужд, как Он видит добро. Это правильно и разумно, самый характер и блаженство самого Неба, пригодный для того, чтобы повелевать Богу, и полезный для человека повиновению, но он настолько противоречит желаниям нашего сердца по природе и настолько превосходит действительные достижения лучших христиан на земле, что очень трудно убедить их, что Бог требует такого совершенства, и еще труднее убедить их, что оно необходимо для счастья разумных существ, и труднее всего убедить их, что все, что не согласуется с этим или не соответствует этому, является грехом. ; что оно заслуживает гнева Божия и не может быть отнято иначе, как по милости Божией через искупление Христа» (Т. Скотт).
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Самой распространенной формой этого греха является, конечно, сребролюбие, жажда все большего и большего материального богатства. Это проявляется в получении, сохранении и трате. Во-первых, в получении. Приобретение богатства становится доминирующей страстью души. Ненасытная жадность овладевает сердцем. Это присутствует в разной степени у разных людей и проявляется множеством способов. Чтобы быть вполне практичными, давайте упомянем один или два. Часто это проявляется в жадных и корыстных усилиях по получению несправедливых прибылей и в выплате несправедливо низкой заработной платы работникам, при этом главная цель преступников состоит в том, чтобы накопить состояния для своих потомков. Однако зачастую именно эти люди занимают видные посты в церквях и «возносят долгие молитвы», пожирая дома вдов и терзая лица бедных. Увы, как бесчестится Евангелие и оскверняется святилище такими ханжескими негодяями.
Снова. Недавно мы прочитали правдивую статью, в которой автор подверг критике ложь и обман, практикуемые многими владельцами магазинов и их помощниками, подсовывающими публике различные виды товаров, искажая их качество и ценность; автор завершает торжественным акцентом на том, что «всем лжецам будет участь в озере, горящем огнем и серой» (Откр. 21:8). Дочитав то же самое, этот писатель задал себе вопрос: а в какой степени виновата жадная и алчная публика?
Кто несет основную ответственность за эту коммерческую нечестность? Кто соблазняет торговцев маркировать свои товары как «выгодные сделки», «цены значительно снижены»? Разве это не корыстолюбивые покупатели? Сколькими сегодня одержима ненасытная жажда «выгодных сделок»,
покупка вещей «дешево», без какого-либо сознательного рассмотрения реальной ценности предмета: именно это способствует такому большому количеству мошенничества. Пусть христианин покупает только то, что ему нужно, и тогда, когда ему это нужно, и, насколько это возможно, только у честных торговцев, и тогда он охотнее будет платить согласно полученной стоимости.
Во-вторых, в соблюдении проявляется алчность. Есть скупость, которая цепляется за деньги, как утопающий за бревно. Существует накопление для себя, что совершенно предосудительно. «Есть один, и нет второго; да, у него нет ни ребенка, ни брата; но нет конца всему труду его; и не насыщается глаз его богатством; и не говорит он: для кого я тружусь и лишить душу мою добра? Это тоже суета, да, это тяжкий труд» (Екклесиаст 4:8). Да, есть такие, которые совершенно не заботятся о своих вечных интересах и трудятся изо дня в день, год за годом, чтобы прибавить к тому, что уже накопили, и которые неохотно приобретают себе самое необходимое для жизни. Они продолжают копить деньги, совершенно независимо от дела Христа на земле или от бедных и нуждающихся среди своих собратьев. Есть еще те, чьи действия звучат так: «Я разрушу житницы мои и построю большие; и разложу туда все плоды мои и добро мое. И скажу душе моей: душа, у тебя много добра заложено». просыпайся на многие годы: покойся, ешь, пей, веселись» (Лк. 12:18, 19).
В-третьих, жадность проявляется и в расходах. Если есть скупые, то есть и расточители. Если и есть те, кто осуждает скупца за его скупость, то зачастую они, в свою очередь, виновны в безрассудном расточительстве. То, что следует сохранить на черный день, используется для удовлетворения желания, жаждущего какого-то ненужного объекта.
Но давайте не будем неправильно поняты в этих вопросах. Ни владение, ни удержание
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Богатство само по себе является неправильным, если оно приобретено честным путем и сохранено с оправданными мотивами. Бог — это Тот, Кто «даёт тебе силу приобретать богатство» (Втор. 8:18), и поэтому Его благость заслуживает признания, когда Ему угодно благоустроить нас в корзине и запасе. Но даже тогда нам необходимо увещевание: «Если богатство умножается, не прилагай к нему сердца твоего» (Пс. 62:10).
«Не лениться в делах» (Рим. 12:11) – это Божественное наставление. Так же есть разумность и бережливость, которые являются законными, как ясно из: «Есть тот, кто удерживает больше, чем должно, но ведет к бедности» (Притч. 11:24). Так же и наша обязанность – заботиться о тех, кто зависит от нас: «А если кто о своих, и особенно о домашних, не печется, тот отрекся от веры, и хуже неверного» (1 Тим. 5:8). Легко впасть в противоположную крайность, стать фанатиком и под видом доверия Богу искушать Его. Откладывать на черный день вполне допустимо: см. Притчи 6:6-8. Ни праздность, ни расточительность не должны быть оправданы.
Тех, кто из-за праздности или расточительности растрачивает свое имущество и терпит неудачу в бизнесе, нельзя слишком строго порицать, поскольку они не только обедняют себя, но и наносят вред другим, становясь вредителями общества и общественным бременем.
Но как трудно найти счастливую середину: быть предусмотрительным, но не расточительным, быть «не ленивыми в деле» и в то же время не погружаться в него, быть бережливым, но не скупым, пользоваться этим миром и при этом не злоупотреблять им. . Насколько уместна молитва: «Удали от меня суету и ложь, не дай мне ни бедности, ни богатства, накорми меня удобной для меня пищей, чтобы я не пресытился и не отрекся от Тебя, и не сказал: кто Господь? нищие, и воруют, и произносят имя Бога моего напрасно» (Притч. 30:8, 9). Послание к Римлянам 7:7 показывает, что только когда Дух применяет Закон в силе к совести, мы научены видеть зло и чувствовать опасность алчности; поскольку в то же время оно служит сдерживанию скупого нрава и обузданию чрезмерной привязанности к этому существу. Что наиболее эффективно поражает наш врожденный эгоизм, так это любовь Божия, излившаяся в сердце. Щедрое сердце и щедрая рука всегда должны характеризовать христианина.
Далее несколько слов о гнусности алчности. Эта злая похоть ослепляет разум и развращает суждение, так что оно воспринимает свет как тьму, а тьму как свет. «Если бы я сделал золото своей надеждой или сказал чистому золоту: «Ты — моя уверенность», если бы я радовался, что богатство мое было велико и что рука моя много приобрела... Это также было бы беззаконием, которое должно было бы быть наказано судите, ибо я отрекся бы от Бога Вышнего» (Иов 31:24, 25, 28) – как мало сознает это виновный! Это ненасытная похоть, ибо, когда правит алчность, сердце никогда не насыщается: «Любящий серебро не насытится серебром, и кто любит изобилие, не насытится приростом» (Екклесиаст 5:10). Это всепожирающий грех: «обольщение богатства заглушает Слово» (Матфея 13:22).
Этот грех настолько ужасен и так велика его сила, что тот, кто руководствуется им, будет попирать требования справедливости, как это сделал Ахав, захватив виноградник Навуфея (3 Царств 21); он пренебрежет призывом к милосердию, как это сделал Давид, взяв жену Урии (2 Цар. 11); он унизится до самой страшной лжи, как это сделали Анания и Сапфира; он бросит вызов явному повелению Бога, как это сделал Ахан; он продаст Христа, как это сделал Иуда. Это мать
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грех, ибо «любовь к деньгам есть корень всех зол». Это тягостный и смертельный грех: «Но те, кто хотят (решили стать) богатыми, впадают в искушение и сеть, и во многие глупые и вредные похоти, которые топят людей в разрушении и погибели... возжелали после того, как отступили от веры и пронзили себя многими скорбями» (1 Тим. 6:9, 10).
Именно действие этой злой похоти лежит в основе многих страшных осквернений субботы, которые сейчас так распространены. Именно жадность к золоту вызывает рост воскресных выпусков газеты. Как народы христианского мира собирают на себя «гнев на День гнева!» Бог не будет осмеян бесцеремонно.
Те, кто верят Писанию, должны волей-неволей ожидать, что вскоре на нынешних осквернителей субботы, вероятно, будет послана гораздо худшая война, чем предыдущая, как бич с Небес.
Именно дух алчности побудил Израиль в древности пренебречь четвертой заповедью. «В те дни я видел в Иерусалиме топчущих точила в субботу и ввозящих снопы и навьючивающих ослов, а также вино, виноград, и смоквы, и всякую ношу, которую привозили в Иерусалим в субботу, и Я свидетельствовал против них в тот день, когда они продавали съестное. Жили там и жители Тира, которые привозили рыбу и всякую продукцию и продавали в субботу сынам Иуды и в Иерусалиме» (Неемия 13:15). , 16). Из-за осквернения субботы на народ обрушился суровый суд Божий. «Тогда я вступил в спор с знатными Иуды и сказал им: какое это зло вы делаете и оскверняете субботу? Не так ли отцы ваши, и не навел ли Бог наш все это зло на нас и на этот город? ?
но вы навлекаете еще больший гнев на Израиль, оскверняя субботу» (Неемия 13:17, 18):
«Святите Мои субботы, и они будут знамением между Мной и вами, чтобы вы знали, что Я Господь, Бог ваш. а если человек так сделает, то и жить будет в них: они осквернили субботы Мои; тогда Я сказал: изолью на них ярость Мою» (Иезек. 20:20, 21).
Таким образом, алчность не только сама по себе является страшным грехом, но и является плодовитой матерью других зол. У бедных действует зависть, недовольство и мошенничество; у богатых - гордость, роскошь и скупость. Эта гнусная похоть непригодна для исполнения святых обязанностей, препятствуя проявлению необходимых для этого благодатей. Оно подвергает нас разнообразным искушениям, в результате чего мы становимся легкой добычей для многих духовных врагов. Чем больше мы поддаемся этому злому духу, тем больше мы ведем себя так, как будто желаем своей доли в этом мире, и не смотрим дальше настоящего, в отличие от того, «когда мы смотрим не на видимое, но на видимое». невидимое» (2 Кор. 4:18). Оно вызывает презрение к нашим милостям и угашает дух благодарения. Оно отвращает сердце от Бога: «Как трудно имеющим богатство войти в Царствие Божие!» (Марка 10:23).
Давайте теперь углубимся и торжественно отметим всеобъемлющий Божий закон исследования: «Не пожелай» (Исх. 20:17). Свет на эти слова проливается следующим образом: «Не иначе как Законом я познал грех; ибо я не знал похоти («похоти», маргинальности), кроме
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Закон сказал: «Не пожелай и не пожелай» (Рим. 7:7). «Похоть» — это злое желание, чрезмерная привязанность, тайное вожделение к чему-либо. Апостол имеет в виду следующее: я никогда не обнаруживал своей внутренней испорченности, если только Дух не просветил мое понимание, не обличил мою совесть и не заставил меня почувствовать испорченность моего сердца.
Человек всегда смотрит на внешний вид – и, как фарисей из фарисеев, действия Павла полностью соответствовали Закону – но когда Дух оживляет душу, он осознает, что Бог требует «Истины во внутренних частях» (Пс. 51). :6) и взывает: «Сердце чистое сотвори во мне, Боже, и дух правый обнови внутри меня» (Пс. 51:10).
«Не пожелай». Здесь запрещено похоть или те фантазии, мысли и желания, которые предшествуют согласию воли. В этом мы можем усмотреть высшую святость Божественного Закона, далеко превосходящую все человеческие кодексы и требующую внутренней чистоты. Здесь мы также можем признать одну из основных ошибок католиков, которые вслед за пелагианами отрицают греховность этих похотей до тех пор, пока им не уступят, и которые утверждают, что злые фантазии становятся греховными только тогда, когда ум определенно соглашается с ними. Но святой Закон Божий осуждает то, что побуждает к запрещенному, осуждает то, что склоняется к несвятому, и обличает то, что воспламеняется жадностью. Все неправильные желания запрещены. Развращенные воображения и противозаконные наклонности, предшествующие согласию воли, суть зло, будучи семенами всех других грехов.
Еще говорим: в этом Закон Божий отличается от всех законов человеческих и неизмеримо превосходит их, ибо он замечает и запрещает все тайные желания и тайные похоти сердца. Именно эта десятая заповедь, прежде всего других, открывает нам нашу испорченность и показывает, насколько далеки мы от того совершенства, которого требует Закон. Сначала в уме возникает злая мысль, заставляющая нас думать о чем-то, что нам не принадлежит. За этим следует стремление или желание этого. Тогда возникает внутреннее наслаждение от предвкушения удовольствия, которое доставит объект; и тогда, если не вмешается сдерживающая благодать, совершается внешний грех – см. Иакова 1:14, 15.
Первая злая мысль непроизвольна, вследствие обращения ума от добра ко злу, хотя бы это зло было просто вожделением новой, но ненужной шляпы! Тоска вызвана соблазном сердца обещанным наслаждением. Тогда согласие воли достигнуто, и разум планирует, как добиться вожделенного объекта.
Это похоть или злое похоть сердца называется «законом греховным, который в членах моих» (Рим. 7:23). Это то, что богословы старшего поколения называют «первородным грехом», поскольку он является источником внутреннего зла, развращающего все наши способности. Недовольство своей судьбой, зависть к ближним, да даже сама «помысл о глупости есть ГРЕХ» (Притч. 24:9). Насколько высок стандарт, поставленный перед нами: «Никто из вас не замышляйте в сердце своем зла на ближнего своего и не любите ложной клятвы, ибо все это Я ненавижу, говорит Господь» (Зах.
8:17). Запрещает ли третья заповедь всякую кощунственную клятву в устах? затем десятое запрещает любое восстание сердца против Бога. Запрещает ли четвертая заповедь всю ненужную работу в субботу? затем десятый осуждает наши слова: «какая это усталость». Запрещает ли восьмая заповедь всякое воровство? затем десятое запрещает нам желать чего-либо, что принадлежит нашему ближнему.
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Но только после того, как человек возродится, он обратит внимание на внутренние греховные движения и осознает состояние своего сердца. Тогда сатана будет стараться убедить, что он не несет ответственности за непроизвольные мысли (которые приходят непрошенно), что злые желания находятся вне нашего контроля – немощи, которые простительны. Но Бог говорит ему: «Больше всего усердия храни сердце твое, ибо из него источники жизни» (Притчи 4:23), и дает ему понять, что всякое похоть к тому, что Он запретил или удержал, является разновидностью эгоизма. -воля. Поэтому мы обязаны осуждать первые склонности ко злу и сопротивляться самым ранним побуждениям. Тот факт, что мы обнаруживаем в себе так много всего, что противоречит святым требованиям Небес, должен глубоко смирить нас и заставить нас жить все больше и больше от себя и во Христе.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 110
Удовлетворенность
(Евреям 13:5, 6)
Недовольство, хотя немногие, похоже, осознают это, греховно и является тяжким оскорблением Всевышнего. Это оспаривание Его мудрости, отрицание Его благости, восстание моей воли против Его. Роптать на свою долю — значит оспаривать владычество Бога, спорить с Его провидением и, следовательно, быть виновным в государственной измене Царю вселенной. Поскольку Бог распоряжается всеми обстоятельствами человеческой жизни, то каждый человек должен быть вполне доволен тем состоянием и положением, в котором он находится. У одного нет больше поводов роптать на свою судьбу, чем у другого. Эту истину Павел поручал Тимофею давить на других: «Рабы, находящиеся под игом, пусть почитают господ своих достойными всякой чести, чтобы не хулились мир и учение Его»
(1 Тим. 6:1).
«Нечестивые подобны беспокойному морю, которое не может успокоиться, и воды которого поднимают ил и грязь. Нет мира, говорит благость Моя, нечестивым» (Ис. 57:20, 21). Нечестивцам совершенно незнакомо настоящее удовлетворение. Независимо от того, сколько у них есть, они всегда жаждут большего. Но Бог увещевает Свой народ: «Пусть ваша жизнь будет бескорыстной, и будьте довольны тем, что имеете» (Евр. 13:5). Поскольку их прямой обязанностью является избегать порока алчности, их личной обязанностью является развитие добродетели довольства; и неудача в любом случае является виновной. Удовлетворение, к которому здесь призывают, — это нечто иное, чем фаталистическое безразличие: это святое спокойствие ума, покой в Господе, удовлетворение тем, что угодно Ему, — удовлетворение той долей, которую Он выделил. Все, что не соответствует этому, является злом.
Недовольство противоречит нашим молитвам и потому должно быть весьма предосудительным. Когда мы по-настоящему молимся, мы желаем, чтобы Бог дал или удержал, даровал или забрал, в зависимости от того, что будет больше всего для Его славы и нашего высшего блага. Понимая, что мы не знаем, что лучше, мы оставляем это Богу. В настоящей молитве мы подчиняем свое понимание Божественной мудрости, а свою волю Его благоволению. Но быть недовольным своей участью и жаловаться на свою долю — значит проявлять совершенно противоположный дух, указывая на нежелание быть в распоряжении Бога и опираясь на свое собственное понимание, как если бы мы знали лучше, чем Он, что наиболее благоприятно для нашего настоящего и будущее благополучие. Это искушение Бога и огорчение Его Святого Духа, и оно имеет сильную тенденцию спровоцировать Его на борьбу против нас (Ис. 63:10).
Когда Бог борется с нами из-за этого греха, Он часто дает нам то, из-за отсутствия чего мы были недовольны, но сопровождает это каким-нибудь болезненным несчастьем. Для
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Например, Рахиль была в крайне недовольном состоянии, когда сказала Иакову: «Дай мне детей, иначе я умру» (Быт. 30:1). Продолжение очень торжественное: у нее были дети, и она умерла при родах: см. Бытие 35:16-18. Опять же, нам сказано, что Израиль «сильно вожделел в пустыне и искушал Бога в пустыне. И Он дал им прошение их, но послал скудость в душу их» (Пс. 106:14, 15). Нам необходимо принять эти случаи близко к сердцу, поскольку они записаны для нашего обучения и предупреждения. Бог принимает во внимание недовольство нашего сердца, а также ропот наших уст. «Всегда за все благодарить Бога и Отца во имя Господа нашего Иисуса Христа» (Еф. 5:20) – вот стандарт, который Он установил перед нами.
Недовольство не только является тяжким грехом против Бога, но и лишает христианина возможности исполнять святые обязанности, мешая проявить те благодати, которые необходимы для этого. Оно затыкает уста мольбы, ибо как может молиться ропщущий? Это разрушает дух подчинения, поскольку жалоба – это «раздражение против Господа». Оно угашает веру, надежду и любовь. Недовольство — это сама суть неблагодарности, и потому оно заглушает голос благодарения. Не может быть никакого покоя для души до тех пор, пока мы тихо не отдадим свою личность и уделы благоволению небес. Недовольство разъедает струны сердца и потому останавливает все счастливые начинания.
Недовольство обычно связано с мирскими делами, и это печальный намек на то, что материальные вещи ищутся с большим рвением, чем духовные. Это свидетельствует о недостатке уверенности в том, что наш Небесный Отец позаботится о том, чтобы обеспечить нас всем необходимым. «Христианин, позволь мне задать тебе вопрос: отдал ли ты себя Христу ради временных или вечных утешений? Ты вошел в религию, чтобы спасти свое имущество или свою душу? вечное счастье так безопасно?
Стыдись, живи, как дитя Божие, наследник Небес, и дай миру знать, что твои надежды и счастье находятся в лучшем мире; что тебе отказано в тех желудях, которые твой Отец дает Своим свиньям, однако ты имеешь хлеб детей и ожидаешь своего наследства, когда достигнешь совершеннолетия» (G. Swinnock, 1650). Какая причина у всех нас быть глубоко смиренными по поводу наших греховные ропоты, опускать головы от стыда и покаянно исповедовать то же Богу!
Однако, несмотря на греховность и вред недовольства, многие выдвигают различные возражения в его оправдание. Некоторые будут ссылаться на свой личный темперамент в целях самооправдания, утверждая, что природный характер делает их беспокойными и тревожными, так что они совершенно неспособны подчиниться располагающему провидению Божьему.
Но, дорогой мой читатель, испорченность нашей природы и ее склонность ко греху не являются оправданием, а, скорее, ее усугублением, показывающим, насколько наши сердца противятся Богу. Чем больше мы поддаемся своим естественным наклонностям, тем больше власти они над нами приобретают. В таком случае, как вышеописанный, нам следует быть более назойливыми к Богу, умоляя Его о Его благодати, чтобы сдержать непомерность наших привязанностей, подчинить наши страхи и выработать в нас готовность подчиниться Его суверенному воле.
Другие пытаются оправдать свое недовольство и тревожное состояние духа, утверждая, что обиды, нанесенные им другими, заслуживают негодования и что не проявлять недовольства по отношению к ним означало бы поощрять таких людей к дальнейшим оскорблениям и оскорблениям.
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попирая их. На это можно ответить, что, хотя мы жалуемся на оскорбления, нанесенные нам людьми, и склонны размышлять о мести им, мы не учитываем того великого бесчестия, которое мы приносим небу, и того, насколько сильно мы Его раздражаем. Написано: «Но если вы не будете прощать людям согрешений их, то и Отец ваш не простит согрешений ваших».
(Матфея 6:15). Помните: «Какая слава, если, когда вас бьют за ваши проступки, вы терпеливо принимаете это? А если, когда вы поступаете хорошо и страдаете за это, вы терпеливо принимаете это, то это угодно Богу. Ибо и до этого было вы призывали: «Потому что и Христос пострадал за нас, оставив нам пример, чтобы вы следовали по стопам Его: Который не сделал никакого греха, и не было лести в устах Его, Который, когда Он был злословен, не злословился вновь» (1 Пет. 2:20-23).
Другие пытаются оправдать свое недовольство, останавливаясь на масштабах своих испытаний, говоря, что их бремя невыносимо, и что их давят сверх меры, сверх их сил. Но даже в этом случае ни одно из наших страданий не столь велико, как наши грехи; и чем больше мы жалуемся, тем тяжелее становится наше бремя. Другие указывают на совершенно неожиданную для них беду, на то, что она пришла к ним, когда они были совершенно не готовы, и что поэтому плоть и кровь не могут вынести ее. Но христианин должен ежедневно ожидать скорбей в этом мире, по крайней мере настолько, чтобы не остаться без них и не считать странным, что он подвергается им (1 Пет. 4:12). Для некоторых резкий переход от изобилия к бедности настолько велик, что они утверждают, что невозможно выдержать его. Но разве Бог не говорит: «Довольно для тебя благодати Моей» (2 Кор. 12:9)?
Однако нельзя допускать никаких оправданий, чтобы отменить или изменить это Божественное предписание: «Довольствуйтесь тем, что имеете». Но прежде чем идти дальше, отметим, что удовлетворенность не является несовместимой с честными усилиями по увеличению обеспечения земными благами себя и тех, кто от нас зависит, ибо Бог дал нам шесть дней из семи, чтобы мы были трудолюбивыми. Нельзя позволять праздности прикрываться маской этой благодати: довольство и праздность — две совершенно разные вещи. «Это удовлетворение не состоит ни в ленивом пренебрежении делами жизни, ни в реальной, ни притворной апатии к мирским интересам. По сути, это удовлетворенность Богом как нашей долей и тем, что Ему угодно назначить для нас. противопоставление алчности или непомерному стремлению к богатству, а также неверующей тревоге — неудовлетворенность настоящим, недоверие к тому, что будет в будущем» (Джон Браун).
Удовлетворенность – это спокойствие души, удовлетворение тем, что выделил Бог. Это противоположность алчному духу, который никогда не успокаивается, с недоверчивой тревогой, с раздражительным ропотом. «Это милостивое расположение духа, возникающее исключительно из доверия и удовлетворения только Богом, против всего остального, что бы ни казалось злым» (Джон Оуэн). Наш долг – держать весы нашего сердца настолько равновесными во всех отношениях Бога с нами, чтобы они не поднимались в процветании и не опускались в невзгодах. Как дерево, склоняющееся под ветром в ту или иную сторону, все же остается на своем месте, так и мы должны поддаваться порывам Божественного промысла, оставаясь при этом стойкими и сохраняя свое благочестие. Чем больше душевного самообладания мы сохраним, тем больше мы, с одной стороны,
«радуйтесь с трепетом» (Пс. 2:11), а с другой — «не унывайте», когда на нас падает карающая розга.
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Поскольку эта духовная благодать довольства так прославляет Бога и так полезна для нас самих, мы постараемся упомянуть некоторые из главных средств, способствующих этому. Во-первых, осознание благости Божией. Глубокое и устойчивое чувство Его благосклонности имеет тенденцию успокаивать сердце, когда внешние обстоятельства причиняют нам вред. Если у меня выработалась привычка ежедневно размышлять об отеческой заботе Бога (а я, конечно же, постоянно окружен доказательствами и знаками ее), тогда я буду менее склонен раздражаться и беспокоиться, когда Его провидение противоречит моей воле. Разве Он не заверил меня, что «любящим Бога, призванным по Его изволению, все содействует ко благу» (Рим. 8:28)? Что еще я могу спросить? О, покоиться в Его любви. Несомненно, Он имеет право на мое доверие к Его отцовской заботе. Помните, что каждый ропот подразумевает неблагодарность. Жаловаться – это самая низменная неблагодарность. Если Господь заботится о воронах, будет ли Он игнорировать нужды кого-либо из Своих детей? О вы, маловеры!
Во-вторых, устойчивое осознание всеведения Бога. Глубокое и устойчивое чувство Его непостижимой мудрости хорошо рассчитано на то, чтобы успокоить наши страхи и успокоить наш разум, когда кажется, что все идет не так, как надо в наших обстоятельствах. Запомни раз и навсегда, дорогой друг, что «Высокий и Превознесенный» не допускает ошибок. Его понимание безгранично, и Его ресурсы безмерны. Он знает гораздо лучше, чем мы, что нужно для нашего благополучия и что лучше всего будет способствовать нашим высшим интересам. Тогда пусть мне не придется противопоставлять свой ничтожный разум путям премудрого Иеговы. Не что иное, как гордость и своеволие жалуются на Его отношения со мной. Как сказал другой: «Теперь, если одно существо может и должно управляться другим, которое более мудро, чем он сам…
как клиент — благодаря своему ученому совету, пациент — благодаря своему умелому врачу, — тем более мы должны быть удовлетворены безошибочным характером Божиим».
В-третьих, устойчивое осознание верховенства Бога. Глубокое и устойчивое чувство Его абсолютного суверенитета, Его неоспоримого права поступать так, как Ему угодно, в управлении всеми нашими делами, должно многое сделать, чтобы подчинить дух бунта и заставить замолчать наш глупый и злой ропот. Всемогущему не угодно давать всем одинаково, но, скорее, чтобы одни имели больше, а другие меньше: «Господь делает бедным и обогащает, Он унижает и возносит. Он поднимает бедного из праха». и поднимет нищего из навозной кучи, чтобы поставить его среди князей» (1 Царств 2:7, 8). Тогда не ссорьтесь с Всевышним из-за того, что Он неравномерно распределяет Свои дары и милости; но лучше ищи благодати, чтобы твоя воля могла быть подчинена Его воле. Написано: «Ты сохранишь в совершенном мире того, чьи мысли обращены к Тебе» (Ис. 26:3). Подумай, скольким людям не хватает некоторых благ, которыми ты наслаждаешься. «Горе тому, кто борется со своим Создателем... Скажет ли глина Тому, Кто ее лепит: что Ты творишь?» (Ис. 45:9).
В-четвёртых, неуклонное осознание своих злодеяний. Глубокое и устойчивое чувство нашей полной недостойности должно во многом успокоить наше ропот, когда мы испытываем искушение жаловаться на отсутствие того, чего жаждут наши сердца. Если мы будем жить в привычном чувстве своего недостоинства, это очень примирит нас с лишениями. Если мы будем ежедневно напоминать себе, что мы утратили все добро и заслужили все зло от рук Божиих, тогда мы от всего сердца признаем: «По милости Господней мы не истреблены» (Плач. 3:22).
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Ничто так быстро не успокоит разум перед лицом невзгод и ничто так не помешает сердцу возгордиться благополучием, как сознание того, что «я не достоин и малейшего из всех милосердий» (Быт. 32:10) Бог. Насколько мы действительно сохраним чувство своей злонамеренности, так и будем смиренно подчиняться уделам Божественного промысла.
Каждый христианин сердечно соглашается с истиной: «Он не воздал нам по грехам нашим и не воздал нам по беззакониям нашим» (Пс. 102:10), тогда зачем жаловаться, если Бог удерживает от нас то, что Он дарует другим?
В-пятых, отлучение от мира. Чем более мы мертвы для вещей времени и чувств, тем меньше наши сердца будут жаждать их, и тем меньшим будет наше разочарование, когда у нас их не будет. Этот мир является величайшим препятствием для небесной жизни, будучи приманкой плоти и сетью сатаны, с помощью которой он отвращает души от Бога. Чем легче мы относимся к мирским достопримечательностям, чем более безразличны мы к бедности или богатству, тем больше будет наше удовлетворение. Бог обещал восполнить все наши нужды, поэтому «имея пищу и одежду, будем довольны тем» (1 Тим. 6:8). Излишества мешают, а не помогают. «Лучше малое при страхе Господнем, чем большое сокровище и неприятности при нем» (Притч. 15:16). Помните, что довольный человек — единственный, кто наслаждается тем, что у него есть. «О горнем заботьтесь, а не о земном» (Кол. 3:2).
В-шестых, общение с Богом. Чем больше мы развиваем общение с Ним и заняты Его совершенствами, тем меньше мы будем жаждать безделушек, которые имеют такую власть над нечестивыми. Ходьба с Богом приносит мир и радость, которые этот бедный мир не может ни дать, ни отнять. «Многие говорят: кто покажет нам что-нибудь доброе? Господи, вознеси на нас свет лица Твоего. Ты вселил радость в сердце мое больше, чем в то время, когда у них умножалось зерно и вино их» (Пс. 4:6, 7).
Хождение по пути заповедей Божиих – настоящее противоядие от недовольства: «Велик мир у любящих закон Твой, и ничто не соблазнит их» (Пс. 118:165). В-седьмых, память о страданиях Христа. «Ибо помыслите о Том, Кто претерпел такое противление грешников против Себя, чтобы вам не утомиться и не изнемогать умом вашим» (Евр. 12:3). Когда вы испытываете искушение жаловаться на свою участь, размышляйте о Том, Кому здесь негде было преклонить голову, Кого постоянно неправильно понимали друзья и ненавидели бесчисленные враги. Созерцание креста Христова — чудесный композитор беспокойного ума и сварливого духа.
«Будьте довольны тем, что имеете, ибо Он сказал: никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя». Вот осуществление того, что только что произошло, причина предписанных обязанностей, мотив для их выполнения. Цитируется одно из Божественных обетований, которое, если оно будет должным образом нами усвоено, отучит нас от корысти и убедит к довольству. Опираясь на эту Божественную уверенность, мы умерим наши желания и облегчим наши страхи. «Я никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя» — это гарантия постоянного обеспечения и защиты Бога, и это осуждает все чрезмерные желания и осуждает все тревожные страхи. Зло тесно взаимосвязано, поскольку в большинстве случаев алчность христианина коренится в страхе нужды; тогда как недовольство обычно возникает из-за подозрения, что нашей нынешней доли окажется недостаточно для удовлетворения наших потребностей. Каждое такое беспокойство одинаково иррационально и бесчестит Бога.
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И алчность, и недовольство происходят от неверия. Если я действительно доверяю Богу, буду ли я испытывать сомнения по поводу будущего или дрожать от перспективы голодной смерти? Конечно, нет: две вещи несовместимы, противоположны: «Уверую и не убоюсь» (Ис. 12:2). Таким образом, аргументация апостола ясна и убедительна: «Пусть жизнь ваша будет бескорыстной; будьте довольны тем, что имеете; ибо Он сказал: никогда не оставлю тебя и не покину тебя». Выражение «ибо Он сказал» более убедительно, чем «ибо Бог сказал»: здесь нашему взору представлен характер Того, с кем нам приходится иметь дело.
«Он сказал» — кто сказал? Почему, Тот, Чья сила всемогуща, Чья мудрость бесконечна, Чья верность нерушима, Чья любовь неизменна. «Вся действенность, мощь и утешение Божественных обетований проистекают из совершенств Божественной природы и выражаются в них. Тот, кто есть истина, сказал это и не может обмануть» (Джон Оуэн).
И что же Он сказал такого, что, если воистину овладеет верой, победит алчность и удовлетворится трудом? Это: «Я никогда не оставлю тебя и не покину тебя».
Здесь нам гарантировано Божье присутствие, Божье провидение, Божья защита. Если этим неоценимым благословениям будет уделяться должное внимание, сердце сохранится в мире. Что еще мы могли бы иметь, кроме сознательного осознания того же самого? О, за ощутимое ощущение Его присутствия, за милостивое проявление его душе. Чего стоили бы все богатства, почести, удовольствия мира, если бы Он полностью и окончательно покинул нас! Утешение нашей души зависит не столько от внешних обеспечений, сколько от нашего присвоения и наслаждения тем, что содержится в Божественных обетованиях. Если бы мы больше полагались на них, мы бы меньше жаждали благ этого мира. Какая возможная причина или основание для страха остается, когда Бог пообещал нам Свое постоянное присутствие и помощь?
«Я никогда не оставлю тебя и не покину тебя». Воспроизвести на английском языке ударение оригинала, в котором, согласно греческой идиоме, используется не менее пяти отрицаний для увеличения силы отрицания. Возможно, самое близкое приближение — это передать это так: «Я никогда, нет, никогда не оставлю тебя и никогда не оставлю тебя». Имея такую уверенность, мы не должны бояться нужды, не бояться страданий и не беспокоиться о будущем. Никогда, ни при каких обстоятельствах, мыслимых или немыслимых, по какой-либо возможной причине, Бог полностью и окончательно не оставит кого-либо из Своих. Тогда насколько они безопасны! как невозможно, чтобы один из них погиб навеки! Здесь Бог милостиво соизволил дать максимальную безопасность вере верующих во всех их трудностях и испытаниях. Постоянное присутствие Бога с нами обеспечивает постоянное удовлетворение каждой потребности.
«Ибо Он сказал: никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя». Эти слова впервые были сказаны Иеговой преемнику Моисея (Нав. 1:5), задачей которого было изгнать Ханаан из всех языческих народов, населявших его тогда. Тот факт, что Святой Дух побудил апостола применить к христианам это обещание, данное Иисусу Навину, представляет собой ясное доказательство того, что наши современные диспенсационалисты ошибочно разделяют Слово Истины. Их практика разделения Священного Писания и утверждение о том, что сказанное Богом в одном устроении не применимо к живущим в другом, здесь разоблачаются как не что иное, как попытка сатаны украсть у народа Божьего часть их законной и необходимой доли. Это драгоценное обещание Божье принадлежит мне сейчас так же искренне, как и Иисусу Навину в древности. Пусть же мы твердо придерживаемся этого принципа: Божественные обетования, данные на особом основании,
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случаи, связанные с конкретными людьми, имеют общее значение для всех членов семьи веры.
То, что только что было подтверждено, настолько очевидно, что не требует никаких дополнительных доказательств или иллюстраций; но поскольку сегодня в некоторых влиятельных кругах его отвергают, мы немного углубимся в этот вопрос. Разве потребности верующих не одинаковы в одну эпоху и в другую?
Разве Бог не одинаково относится ко всем Своим детям? Разве Он не питает к ним одну и ту же любовь?
Если же Он не оставит Иисуса Навина, то Он не оставит и никого из нас. Разве христиане сейчас не находятся под тем же вечным Заветом Благодати, как и в Ветхом Завете? святые? тогда у них есть общий устав: «Ибо вам принадлежит обетование и детям вашим и всем дальним» (Деяния 2:39). Не будем забывать, что «все, что было написано прежде, написано для нашего научения, чтобы мы терпением и утешением Писаний имели надежду» (Рим. 15:4).
«Чтобы мы могли смело говорить: Господь — Помощник мой, и я не убоюсь того, что сделает мне человек» (стих 6). Здесь из только что процитированного обещания делается вывод: делается двойной вывод: уверенность в господине и мужество против человека. Это подразумевает, что нам следует разнообразно и многообразно использовать Божественные обетования. Этот двоякий вывод основан на характере Обещающего: поскольку Он бесконечно добр, мудр, верен, силен и поскольку Он не меняется, мы можем смело и уверенно заявить вместе с Авраамом: «Бог усмотрит» (Быт. 22:8). , с Ионафаном «нет удерживания Господу» (1 Царств 14:6), с Иосафатом «никто не может противостоять Тебе»
(2 Лет. 20:6), вместе с Павлом: «Если Бог за нас, кто против нас?» (Рим. 8:31).
«Чтобы мы могли смело сказать: Господь — мой Помощник, и я не убоюсь того, что сделает мне человек». Еще раз апостол подтверждает свой аргумент Божественным свидетельством, цитируя Псалом 118:6. В этом цитировании слов Давида христиане снова учатся пригодности Ветхого Завета. язык к их собственному случаю и допустимость присваивать его себе: «мы можем смело говорить» именно то, что сделал псалмопевец!
Давид выразил свою уверенность в Господе во время тяжёлого бедствия, в то время, когда казалось, что его враги готовы поглотить его; но, противопоставив всемогущество Иеговы слабости творения, его сердце воодушевилось.
Верующий человек слаб и неустойчив сам по себе и постоянно нуждается в помощи, но Господь всегда готов встать на его сторону и оказать всю необходимую помощь.
«Господь — мой Помощник» подразумевает, как указывал У. Гуж, «желанную готовность и готовность оказать нам всем необходимую помощь». Тем, кого Он не оставляет, Он помогает – и внутренне, и внешне. Обратите внимание внимательно на замену «смеем смело сказать» на «Господь – мой Помощник»: общие привилегии должны быть присвоены нам в частности. «Человек может сделать многое: он может оштрафовать, заключить в тюрьму, изгнать, превратить в кусок хлеба, да, подвергнуть пыткам и казнить; но пока Бог с нами и стоит за нас, мы можем смело сказать: «Я буду не бойся того, что может сделать человек". Почему? Бог не допустит, чтобы ты полностью погиб.
Он может дать радость в печали, жизнь в смерти» (Томас Мэнтон). Пусть Господь милостиво дарует и писателю, и читателю больше веры в Него, больше уверенности в Его обетованиях, больше осознания Его присутствия, больше уверенности в Его помощи, и тогда мы будем наслаждаться большим избавлением от алчности, недовольства и страха перед людьми.
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ГЛАВА 111
Мотивы верности
(Евреям 13:7, 8)
Стремясь выяснить значение и объем стихов, которые сейчас требуют нашего рассмотрения, необходимо уделить должное внимание их обстановке, а это, в свою очередь, имеет значение в свете послания в целом. В ближайшем контексте апостол воздерживается от алчности и недовольства, напоминая своим читателям, что Бог сказал: «Я никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя». Из этого Божественного обетования он указывает на два вывода, которые сделает вера. Во-первых: «Господь – мой Помощник». Дитя Божье срочно нуждается во всемогущем Помощнике, поскольку ему предстоит сразиться с могущественным врагом, ярость которого не знает границ. Это великая милость, когда мы осознаем свою беспомощность, когда наше тщеславие настолько подавляется, что мы осознаем, что без Божественной помощи поражение неизбежно. Какой мир и утешение приносит сердцу, когда верующий способен осознать, что Господь столь же истинно является его «Помощником» как при наказании его, так и при избавлении от беды!
Второй вывод, который вера делает из Божественного обетования: «Я не убоюсь того, что сделает мне человек». Если Господь никогда не оставит и не покинет меня, то Он должен быть «скорым помощником в беде» (Пс. 46:1). О, какая разница для измученной души, когда она может осознать, что Бог не далеко от него, но «близ» (Флп. 4:5).
Да, даже если его призовут пройти долиною смертной тени, Он будет со мной, и потому Его жезл и посох утешат меня (Пс. 22:4). А поскольку Помощником верующего является не кто иной, как Всевышний, никакой настоящий вред или зло не может постичь его. Почему же тогда он должен бояться этого существа? Его злейший враг ничего не сможет сделать против него без позволения Господа. Постоянное присутствие Господа обеспечивает удовлетворение каждой потребности: поэтому удовлетворение должно наполнять сердце. Постоянное присутствие Господа гарантирует вседостаточную помощь, и поэтому следует устранить тревогу по поводу человеческой враждебности.
Даже в более общих увещеваниях 13-й главы Послания к Евреям присутствует молчаливое признание особых обстоятельств, в которых оказались евреи, и еще яснее это подразумевается в языке стиха 6. Иудео-христианам противостояли и преследовали их неверующие братья, и искушение отступничества было очень реальным и неотложным. «Боязнь перед людьми ставит сеть» (Притч. 29:25). То же самое произошло с Авраамом, когда он пришел в Египет, а затем и с Гераром, что побудило его скрыть истинное отношение Сарры к нему. То же самое произошло со всем народом Израиля, когда они выслушали сообщение десяти соглядатаев. Это подействовало на Петра настолько, что он отрекся от своего Учителя. Так и произошло с Пилатом, поскольку, когда иудеи угрожали ему: «Если ты отпустишь этого человека, то ты не друг кесарю» (Иоанна 19:12), он неохотно согласился на распятие Христа. Страшно торжественно звучит это слово: «Но
81

Кто отречется от Меня пред людьми, отрекусь от того и Я пред Отцем Моим Небесным» (Матфея 10:33).
Теперь, принимая во внимание тяжелое положение, в котором оказались еврейские святые, нам следует рассмотреть наш нынешний отрывок. Замысел апостола заключался в том, чтобы укрепить их против искушений отступничества, воодушевить их к стойкости в вере, укрепить их так, чтобы, даже если им придется принять насильственную смерть, они все же остались бы верными Христу. Более того, их враги не только запугивали их открытыми притеснениями и угрозами еще более жестоких гонений, но и другие, под видом христианских учителей, стремились отравить их разум заблуждениями, подрывавшими самые основы Евангелия: именно им что Павел имел в виду эту ссылку в стихе 9. Следовательно, в стихах 7, 8 апостол также призывает евреев сохранять свое исповедание Истины вопреки лжи этих иудействующих.
«Помните начальствующих вами, которые говорили вам слово Божие, которым следует вера, учитывая конец разговора их. Иисус Христос вчера, и сегодня, и во веки Тот же» (стихи 7, 8). Условия нашего прохождения вызывают ряд вопросов. О каких правителях здесь идет речь? В каком смысле или каким образом их следует «помнить»? Что означает «следование» своей вере? Что обозначается
"конец их разговора"? В чем эти увещевания служат мотивами для верности и стойкости? Зачем утверждать здесь непреложность Спасителя?
Прежде всего следует отметить, что А.В. перевод вступительного предложения вводит в заблуждение и совершенно не гармонирует с остальной частью стиха. «Те, кто правит вами» — это одно слово на греческом языке. Это причастие настоящего времени, но часто используется как существительное, как, очевидно, здесь: «ваши правители». То, что их нынешние правители не могли быть задуманы, вполне очевидно из нескольких соображений. Во-первых, потому что евреи были призваны «помнить», а не подчиняться им.
Во-вторых, потому что они отчетливо описаны как те, «кто возвестил вам Слово Божие». В-третьих, потому что они были такими, кто уже получил «конец своего разговора» или поведения в этом мире. Наконец, потому что в стихе 17 дана четкая заповедь относительно их отношения к своим живым правителям.
Речь идет, конечно же, о духовных правителях, тех, кто служил им Словом Божьим. Предполагаемыми лицами были должностные лица Церкви, то есть те, кто направлял и управлял ее делами. Слова «надзиратели» или «руководители» вряд ли являются достаточно определенными или достаточно сильными, чтобы подчеркнуть силу первоначального термина, поскольку, хотя оно и означает вести или идти впереди, оно также означает того, кто стоит над другими, будучи словом, обозначающим «правителя» в Матфея 2:6 и Деяния 7:10. «Ваши лидеры» было бы лучше, хотя и вряд ли так же хорошо, как слово, фактически использованное в А.В., — ваши правители. Речь шла об апостолах и пророках, старейшинах и пастырях, которые наставляли святых и направляли управление церквями.
Несомненно, апостол более конкретно имел в виду таких людей, как Стефан и Иаков, обезглавленных Иродом (Деяния 12:2), людей, которые запечатлели провозглашаемую ими Истину, положив за нее свою жизнь.
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«Которые изрекли вам слово Божие»: это признак, по которому следует идентифицировать христианских лидеров: люди, которых Бог милостиво призвал к церковному правлению, дарованы Им, чтобы разъяснять и укреплять Священное Писание для функции их должность не законодательная, а административная. Христианский лидер, хотя и не обладает произвольной властью, тем не менее должен нести власть, и это согласно Писанию. Он призван не изобретать новые законы, а просто провозглашать волю и применять постановления Царя Сиона. Невозможно создать должный порядок в семье, если не будет должным образом поддерживаться дисциплина. Увы, если одна часть тех, кто называет себя служителями Христа, узурпировала Его прерогативы, возвысившись до уровня церковных деспотов, другой класс совершенно не смог сохранить честь Его Дома, опустив решетки и установив режим беззакония.
«Помните начальствующих вами, которые говорили вам Слово Божие». По этому критерию мы должны проверять мнимых «проводников» и религиозных лидеров того времени. «Возлюбленные, не всякому духу верьте, но испытывайте духов, от Бога ли они, потому что много лжепророков вышло в мир» (1 Иоанна 4:1); и никогда не было времени, когда нам так остро нужно было оценивать людей по этому стандарту. «Умоляю вас, братия, замечать тех, которые производят разделения и соблазны, противные учению, которое вы изучили, и избегать их» (Рим. 16:17). «Если кто-нибудь придет к вам и не принесет сего учения, то не принимайте его в свой дом и не желайте ему помощи от Бога» (2 Иоанна 10) – независимо от того, насколько приятен его характер, успокаивает его послание или многочисленны его последователи. «Ибо тот, кого послал Бог, говорит слова Божии» (Иоанна 3:34): это совершенно верно для Христа, но характерно для всех, кого Он призывает к священному служению. Говорить Слово Божье — это великий долг христианского учителя, а не заниматься философскими или богословскими рассуждениями и не щекотать уши людей сенсационными темами дня.
Следующее, что следует упомянуть в связи с этими духовными правителями, проповедовавшими Слово Божье, — это их «вера», которой евреям было предписано «следовать».
Среди комментаторов существуют некоторые разногласия относительно того, о чем именно здесь идет речь. «Вера» — это термин, который имеет различное значение в НЗ. использование, хотя его различные значения тесно связаны и обычно могут определяться контекстом.
Во-первых, «Вера» — это принцип доверия, посредством которого сердце обращается к небесам и покоится на Его слове, и посредством которого мы, в конечном счете, спасаемся: «вера твоя исцелила тебя»
(Матфея 9:22), «благодатью вы спасены через веру» (Еф. 2:8). Во-вторых, «вера» относится к тому, во что следует верить, к Истине Божией, христианскому Символу веры:
«увещевая их пребывать в вере» (Деяния 14:22), «Слово веры, которое мы проповедуем» (Рим. 10:8), «подвизаться за веру» (Иуды 3). В-третьих, «вера» используется для обозначения плодов и дел, проистекающих из нее, поскольку она является их корнем: «возвестила нам благую весть о вере вашей» (1 Фес. 3:6), «покажите мне веру вашу» (Иаков 2:18), то есть последствия этого.
Термин «вера» используется еще в одном смысле. В-четвертых, оно означает верность или верность, как в следующих отрывках: «Важнейшее в Законе: суд, милость и вера» (Матфея 23:23), «вера Божия» (Рим. 3:3), «плод Духа есть любовь, радость, мир... вера» или «верность», как в Р.В. (Гал. 5:22). Лично мы считаем это последнее значение термина основным, хотя и не исключительным, значением в нашем настоящем.
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стих. Речь идет не только о благодати веры, которая была в них, но и обо всем ее проявлении во всем, что они делали и страдали. Несмотря на сильное разочарование и ожесточенное сопротивление, эти христианские лидеры не упали в обморок, а продолжили свой путь. Несмотря на искушения отступить, они упорно продолжали свое исповедание, оставались верными небесам, продолжали служить Его народу и прославляли Бога, отдав свою жизнь за Евангелие. Верные своему Учителю, они плодотворно служили ему до конца своего пути.
Последнее, что здесь упоминается об этих духовных правителях, — это «конец их разговора».
что труднее всего определить с точностью. Греческое слово, обозначающее здесь «конец», — это не «телос», означающее завершение или завершение чего-либо, а «экбасис», что буквально означает «выход наружу». Его можно найти в другом месте в Н.З. только в 1 Коринфянам 10:13, где это переведено: «Верен Бог, Который не допустит, чтобы вы были искушены сверх сил, но при искушении даст и облегчение, чтобы вы могли перенести это." «Поэтому это не просто задуманная цель; и это слово не означает общую цель, исход или событие вещей, но цель, сопровождаемую избавлением и, таким образом, победой над такими трудностями и опасностями, с которыми люди сталкивались раньше. Эти люди на протяжении всего своего разговора подвергались трудностям, опасностям и страданиям, все пытались остановить их на пути или свернуть с него. Но к чему все это сводилось, что было исход их конфликта? Это было благословенное избавление от всех бед и победа над ними» (Джон Оуэн).
Таким образом, «конец их разговора» относится к их выходу или выходу из этого мира греха и печали. Это было избавление от всех их испытаний, почетный путь бегства от всех их трудностей и опасностей, исход из земли их Врага. Однако нам кажется, что конкретный термин, использованный здесь Духом, предназначен для того, чтобы вывести наши мысли за пределы нынешней сцены. Что было в уме самого Павла, когда он объявлял, что время его отъезда близко? Сначала он заявил: «Я подвизался добрым подвигом, я закончил свой путь, я сохранил веру», а затем добавил:
«отныне положен мне венец праведности» (2 Тим. 4:7, 8). Как мы уже говорили, «экбасис» означал «выход из», таким образом, «конец их разговора» также означал взятие навеки с Господом, несомненное, хотя и будущее воскресение и неувядаемую диадему славы.
В соответствии с тремя словами, сказанными об их духовных лидерах, евреям дано тройное наставление. От них требовалось «помнить» тех, кто говорил им Слово Божье», им было предложено «следовать» своей вере, и им было предписано
«подумайте» об окончании их разговора. «Помни» — еще одно слово, которому в Писании придается всеобъемлющее значение и масштаб. Это означает то почтение и покорность, которые причитаются вышестоящему, как в словах: «Вспомни Творца твоего во дни юности твоей» (Екклезиаст 12:1). Оно подразумевает твердое владение полученным, будь то наставления, обещания или предостережения: «Вспомни и не забудь, как ты прогневил Господа Бога твоего в пустыне» (Второзаконие 9:7). Это значит вспомнить то, что было забыто: «Итак, когда Он воскрес из мертвых, ученики Его вспомнили, что Он говорил им это, и поверили Писанию и слову, которое Иисус
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сказал» (Иоанна 2:22). Это означает размышление, например: «И вспомни весь путь, которым Господь, Бог твой, вел тебя по пустыне вот уже сорок лет» (Второзаконие 8:2).
Здесь в нашем тексте слово «помнить» используется комплексно, как охватывающее все те обязанности уважения и почитания, любви и послушания, которыми они были обязаны своим ушедшим учителям.
И такое увещевание не было излишним. Человеческая природа очень непостоянна, и трагично наблюдать, как быстро забывают многих верных пастырей. Такая забывчивость является разновидностью неблагодарности и, следовательно, греховна. «Нашелся в нем бедный мудрец, и он мудростью своей спас город; но никто не вспомнил о том бедняке»
(Екклесиаст 9:15) — Бог упрекает их за забывчивость! «Помните своих лидеров»
включает в себя благодарность небесам за них, хорошие слова о них, применение их учения на практике. Более конкретно это означает: храните в сердце их наставления; вспомните их советы, предостережения, увещевания; с благодарностью размышляйте об их неустанных усилиях утвердить вас в Вере.
«Помните своих правителей». Как ужасно извратили эту заповедь! Какие ужасные суеверия были придуманы и распространены в связи с этим: такие, как религиозные торжества в годовщину их смерти, освящение «алтарей» и «часовен»
в память их, поклонение костям их, с приписыванием им чудесных исцелений; вознесение молитв о них и к ним. Правда, их следует очень высоко почитать в любви за дела их (1 Фес. 5:13), как пока они с нами, так и после того, как Бог удалил их от нас, но о рабах Его не следует «вспоминать» с идолопоклонническим почитанием, ни с разделением со Христом какой-либо из тех почестей, которые принадлежат только Ему. Не плотски, а духовно следует помнить о них в том, что они делали и чему учили, чтобы это оказало на нас должное воздействие.
Именно в последний момент мы можем осознать соответствие этой заповеди замыслу апостола. Его непосредственной целью было укрепить их против отступления от Веры. Поэтому он призывает их «помнить начальников ваших», ибо, если вы будете постоянно помнить их наставления, вы сразу увидите ошибочность «различных и чуждых учений», против которых он предостерегает в стихе 9. «Овцы следуют за Ним: ибо знают голос Его, и за чужим не последуют, но побегут от него, ибо не знают голоса чужих» (Иоанна 10:4, 5): таков порядок – если мы прислушиваемся к истинным рабам Христа, мы не будем ни привлечены, ни обмануты посланниками сатаны. Снова; любящее уважение к нашим учителям и благодарная память об их самоотверженных и кропотливых усилиях, направленных на то, чтобы утвердить нас в Истине, заставят нас стыдиться возвращаться к их наставлениям.
Окончательно; напоминание об их стойкости будет для нас ободрением при встрече с противодействием: они не отступили перед лицом крайней опасности – неужели мы отвергнем пример, который они нам оставили?
И какой очевидный смысл это имеет для современных проповедников? Нет ли здесь испытующего слова для сердца и совести? Достойно ли ваше служение того, чтобы сохраниться в памяти слушателей? Стоит ли помнить ваши проповеди? Скромные люди будут готовы ответить: нет, в моих простых и домашних рассуждениях мало или вообще ничего нет того, что заслуживает того, чтобы их бережно хранили. Ах, брат-проповедник, не умные анализы сложных отрывков демонстрируют вашу проницательность ума, и не высокие языковые полеты, которые демонстрируют
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ваши риторические способности имеют непреходящую ценность. Скорее, это то, что заставляет грех больше ненавидеть, Бога больше бояться, Христа больше ценить, путь долга более четко определять, к чему мы и должны стремиться.
«Чьей вере следовать». Это следующий долг, который мы обязаны нашим духовным лидерам. Оно тесно связано с первым: мы должны так «помнить» о них, чтобы эффективно влиять на наше собственное поведение. Слово «следовать» означает подражать: оно снова используется в словах: «Ибо вы сами знаете, что вам должно следовать за нами, ибо мы не бесчинствовали среди вас» (2 Фес. 3:7). «Это такое следование, при котором мы полностью сообразуемся и живо выражаем то, чему, как говорят, мы следуем. Так, можно сказать, что ученый следует за своим учителем, когда, овладев всеми своими искусствами и науками, он действует их так же, как это делал его учитель. Так и мы должны следовать вере этих наставников» (Джон Оуэн). Это величайшая честь, которую мы можем оказать им, и она гораздо более угодна Богу, чем воздвигнуть мраморный памятник в их память или посвятить какую-нибудь «церковь» их имени.
«Чьей вере следовать». Многие из них более или менее регулярно участвуют в служении Божьих слуг, одобряют их учение, восхищаются их смелостью, хорошо отзываются о них, но не следуют их принципам и не подражают их примеру. Вся сила этого второго увещевания состоит в том, что мы должны так «помнить» наших лидеров, чтобы тем самым повлиять на них и заставить их жить святой жизнью. «Следовать» за их верой — значит размышлять об их доверии Господу и молиться об увеличении своей собственной. Вспомни их наставления и продолжай исповедовать и практиковать учение, которое они привили. Размышляйте об их жизни и, насколько их дела соответствовали их словам, подражайте их поведению. Копируйте их достоинства, а не их эксцентричность. «Ни один простой человек, даже лучший из людей, не должен быть нашим образцом или примером абсолютно или во всем. Эта честь принадлежит только Христу» (Джон Оуэн).
«Чьей вере следовать». Соответствие этого увещевания ситуации, в которой оказались евреи, также очевидно. Правильное «вспоминание» наших прежних лидеров является духовным стимулом, поскольку это заставляет их в некотором смысле снова присутствовать среди нас. Способность вспоминать прошлое — это не только Божий дар и милость, но и влечет за собой определенную ответственность. Когда мы вспоминаем свидетельство и труд наших служителей, их преданность Небесам и преданность нашим интересам, это должно оказать на нас должное воздействие. Столкнувшись с сопротивлением, мы должны помнить о гораздо более жестоких преследованиях, которым до нас подвергались другие. Когда мы испытываем искушение пойти на компромисс и продать Истину, нам следует подумать о непоколебимой верности наших отцов Вере. Если мы когда-нибудь окажемся под сильным давлением отступничества, мы должны хорошо взвесить тот факт, что принципы веры наших бывших лидеров были достаточны для поддержки их сердец, чтобы они встретили смерть со святым хладнокровием и искали благодати, чтобы «удержать начало». нашей уверенности, стойкой до конца».
Мы хотели бы еще раз остановиться и обратить внимание на торжественное значение этого слова для тех из нас, кто является служителями Евангелия. Помимо угождения Самому Господу, наша главная забота должна заключаться в том, чтобы показать нашей пастве такой пример веры и святости, о котором их обязанностью будет помнить и следовать ему. Это не является обязательным, а обязательным, ибо Бог повелел каждому из Своих слуг «быть примером верующим в слове, в разговоре, в любви, в духе, в вере, в чистоте» (1 Тим. 4:12). ); и еще: «Во всем проявляешь себя
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образец добрых дел: в учении непорочность, серьезность, искренность, здравая речь, не подлежащая осуждению; чтобы устыдился тот, кто принадлежит к противоположной части, не имея ничего худого сказать о вас» (Титу 2:7, 8). Увы, сколько из нынешних проповедников подают пример, которому, если бы им последовали их слушатели, О, ради благодати, чтобы свет наш «так светил пред людьми, чтобы они видели наши добрые дела и прославляли Отца нашего Небесного» (Матфея 5:16).
«Учитывая окончание их разговора». Вот третья часть нашего долга по отношению к тем, кого Бог поставил над нами духовной властью. Это означает прилежно и тщательно наблюдать, чтобы соответствующим образом повлиять на сердце. Слово для
«рассмотрение» происходит снова только в Деяниях 17:23, а именно, когда Павел «увидел» богов, которым поклонялись афиняне, так что «дух его возмутился в нем» (стих 16)! Буквально этот термин означает «взгляд снизу вверх». Евреи должны были вспомнить «разговор» своих умерших учителей, свой образ жизни, состоявший из свидетельства и труда, верности небу и любви к душам Своего народа: «разговор» преданного служения перед лицом много разочарований и большого сопротивления, поддерживаемых верой в живого Бога; и евреи должны были задуматься, обрести мужество и утешение от благословенного конца или исхода того же самого.
Таким образом, три части этого увещевания тесно связаны между собой. Лидерами должны были стать
«запомнили» таким образом, чтобы на них эффективно повлиял оставленный ими пример; за ними надлежало «следовать», потому что их верность была Божественно вознаграждена победным выходом из этого мира. В последнем предложении апостол представил мощный мотив побудить святых к исполнению ранее описанного долга. Рассмотрим их «конец».
чтобы ваша мораль была похожа на нее: вы должны придерживаться их учения и подражать их практике, если хотите получить венец победителя. «Подумайте, к чему пришел этот (их «конец»): их вера не подвела, их надежда не погибла, они не были разочарованы, но имели благословенное завершение своего пути и пути» (Джон Оуэн). Иногда Бог позволяет Своим слугам сегодня свидетельствовать о достаточности принципов Евангелия, чтобы поддержать и утешить их на смертном одре.
«Иисус Христос вчера, и сегодня, и во веки Тот же» (стих 8). Мы не будем сейчас пытаться проповедовать этот известный и драгоценный стих, а дадим его краткое изложение. Первое, о чем следует задуматься, — это конкретная книга, в которой сделано это заявление, поскольку это проливает свет на его масштаб и значение. Послание к Евреям — это послание, в котором подробно и подробно рассматривается великое изменение, произведенное Богом в Его отношениях с Церковью на земле, революция, которая была вызвана заменой старого завета новым, исчезновением иудаизма и введением в должность христианства. Это повлекло за собой множество изменений радикального характера, большие «встряски»
и «удаление» (Евр. 12:27) «того, что ветшает и ветшает, готовое исчезнуть» (Евр. 8:13). Именно поэтому наш нынешний стих следует интерпретировать и наслаждаться им.
Храм разрушен, церемониальный закон исчез, левитского священства больше нет; но Иисус Христос, Глава Церкви, Посредник между Богом и Его народом, пребывает неизменным.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 112
Сердце создано
(Евреям 13:8, 9)
«Иисус Христос вчера и сегодня и во веки Тот же» (стих 8). Сэр Роб. Андерсон и другие считали это заявлением о Божественности Спасителя, утверждая, что «Тот же» — это Божественный титул, взятый из Псалма 102:27 и т. д. Но почему, можно спросить, апостол должен нарушать свою линию мысли и вводить формальное утверждение Божественности Христа среди ряда увещеваний? Такая интерпретация разрушает единство отрывка. Более того, в этом не было необходимости, поскольку Божество Искупителя было ясно и полностью установлено в первой главе послания. В тот момент у Павла не было особых оснований настаивать на сущностной неизменности Христа, и что переводчики А.В. не так его поняли, это видно из того, что они отказались добавить вспомогательный глагол: «Иисус Христос вчера и сегодня Тот же» и т. д.
«Иисус Христос вчера, и сегодня, и во веки Тот же». Эти слова, как было указано в последнем абзаце предыдущей статьи, не следует понимать абсолютно, а следует рассматривать относительно; то есть их следует рассматривать не сами по себе, а в связи с тем, какое конкретное место они занимают в Священном Каноне. Каждое утверждение Священного Писания основано на Божественной мудрости, и часто мы упускаем важный ключ к толкованию, игнорируя конкретное место отрывка. Стих перед нами иллюстрирует особую тему книги, в которой он находится. Темой письма евреев является неизмеримое превосходство христианства над иудаизмом, и вот еще одна демонстрация этого факта. В иудаизме за Аароном следовал Елеазер, а за ним — Илий; но наш великий Первосвященник пребудет вовек. Пророки Израиля следовали друг за другом на сцене действия; но у нашего Пророка не было преемника. Так же существовала длинная линия королей; но Царь Сиона вечен.
«Апостол говорит не о личности Христа абсолютно, но относительно Его служения и Его исполнения его: он объявляет, кем и чем Он является в ней. Он «тот же» в Своей Божественной личности: вечный, неизменный, несовершенный. Будучи таковым Сам по Себе, Он таков и в Своем служении от начала до конца. для всех них Иисус Христос оставался тем же. В каждом состоянии церкви, в каждом состоянии верующих Он один и тот же для них и будет таковым до завершения всего сущего. Он есть, Он всегда был, во всех Он — Цель, Начальник и Совершитель веры, Хранитель и Награждающий всех верующих, и это одинаково во всех поколениях» (Сокращенно от Джона Оуэна).
88

«Иисус Христос вчера, и сегодня, и во веки Тот же». Как легкомысленно многие воспринимают это заявление! Как небрежно игнорируется большинство проповедников!
Если бы мы приняли это заявление абсолютно, оно поставило бы нас перед неразрешимыми трудностями. Задумайтесь на минутку о его условиях. Претерпел ли ваш Господь радикальные изменения, когда Он воплотился? Разве Он не испытал больших перемен при Своем воскресении?
Во дни Своей плоти Он был «Мугом скорбей»: так ли Он теперь, после Своего вознесения? — стоит только задать вопрос, чтобы осознать его абсурдность. Таким образом, это утверждение следует понимать с некоторыми ограничениями; или, скорее, ее следует интерпретировать в свете ее обстановки, и для этого требуется не новичок, а опытный толкователь. Итак, давайте рассмотрим это в связи с его контекстом.
Во-первых, как уже указывалось, оно наиболее удачно иллюстрировало особую тему этого послания, ибо в отличие от столь многого изменчивого и преходящего в иудаизме, Автор христианства остается, по существу, одним и тем же во всех поколениях. Во-вторых, стих 8.
дает дополнительный и самый мощный мотив верности. Некоторые из их духовных наставников уже скончались, а на тех, кто еще остался, время и перемены быстро окажут свое несомненное воздействие; но великий Глава Церкви остался жив во веки веков. Иисус Христос был Тем, Кто поддержал их умерших лидеров, победоносно прошедших через их испытания, и, если бы Ему доверяли, Он поддержал бы их, ибо Он был таким же милостивым и могущественным Пастырем овец. Он для тебя, как и для них, «тот же самый»
Объект веры, «тот же» вседостаточный Спаситель, «тот же» действенный Ходатай. Он
«тот же» в Его любящем замысле и верности завету. Тогда прилепитесь к Нему с непоколебимой уверенностью.
В-третьих, благословенное заявление в стихе 8 закладывает основание, на котором следует основывать увещевание, которое следует сразу за ним. «Единственный способ, которым мы можем устоять в правой вере, — это держаться основания и ни в малейшей степени не отходить от него, ибо тот, кто не держится неба, не знает ничего, кроме простой суеты, хотя он и может постичь небо и землю. (Джон Кальвин). Господь Иисус тот же, поэтому не будьте нестабильными и непостоянными. Христос — тот же учитель: Его учение не меняется, Его воля не колеблется, и Его цель не меняется; поэтому нам следует оставаться стойкими в Истине, избегая новшеств и отвергая все нововведения. Только «держав Главу» (Кол.
2:19), подчиняясь Его воле, принимая Его учение, повинуясь Его повелениям, чтобы мы укрепились против лжеучителей и претерпели до конца.
Таким образом, стихи 7-9 тесно связаны между собой и вместе образуют полный назидательный отрывок: насколько мы можем понять их, мы понимаем, что они означают: Крепко держитесь свидетельства ваших прежних лидеров, ибо они доказали достаточность Истины, которую они провозгласил; Христианское учение не меняется изо дня в день, ибо Иисус Христос всегда один и тот же. Используемое для Него обозначение сразу подразумевает, что Он здесь рассматривается не столько как второе Лицо в Божестве, сколько как Посредник и Глава Церкви. Он Тот же в Своей личности (Откр. 5:6), Тот же в Своих служениях, Тот же в Своей эффективности, Тот же в Своей воле; поэтому мы должны отказаться от того, чтобы быть увлечёнными теми, кто учит чему-то иному. Весь этот отрывок является сильным предостережением против колебаний. Истина фиксирована; Евангелие вечно, поэтому нам следует быть «твердыми, непоколебимыми, всегда изобилующими в деле Господнем» (1 Кор. 15:58).
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«Учениями разными и чуждыми не увлекайтесь, ибо хорошо укреплять сердца благодатью, а не яствами, от которых не принесла пользы занимающимся ими» (стих 9). Это то, к чему подвел апостол в предыдущих стихах: доверяйте Господу и прилепляйтесь к Нему согласно наставлению, полученному вами от отцов ваших в Вере, и не слушайте тех, кто сбивает с толку и совращает. ты. «Различные доктрины» — это те, которые отличаются от чистого христианства;
«Чужие» доктрины — это те, которые чужды Евангелию или противоречат ему. Быть заботливым
«О» таким образом означает, что ум будет расстроен, что приведет к неустойчивости поведения. Чтобы быть невосприимчивым к этому злу, сердце должно быть утверждено благодатью, которая в силу своей глубокой важности требует тщательного исследования. «Не с мясом» относится к попыткам иудействующих привить обрядовый закон к Евангелию, что совершенно невыгодно и даже губительно.
«Не увлекайтесь разнообразными и странными доктринами». Следует отметить, что существительное стоит во множественном числе. Это резко контрастирует с откровением, данным нам Богом. Истина — совершенная единица, но ошибка многообразна. Есть только «одна вера», как и есть только «один Господь» (Еф. 4:5), а именно та, которая была однажды предана святым (Иуды 3) в откровении, данном ей небесами и апостолы (Евр. 2:3, 4).
Следовательно, когда имеется в виду Истина, это всегда «учение» в единственном числе, как «учение» (Иоанна 7:17), «учение Христа» (2 Иоанна 9) и см. Римлянам 16:17; 1
Тимофею 4:16 и т. д. С другой стороны, там, где об ошибке говорится во множественном числе, как в «учениях человеческих» (Кол. 2:22), используется «учение бесовское» (1 Тим. 4:1). . Истина Божия — это одна единая система и цепь учения, которая начинается в Господе и заканчивается в Нем; но ошибка непоследовательна и многообразна.
«Не увлекайтесь разнообразными и странными доктринами». Сам факт, что это унижение не только было дано апостолами современным христианам в устной форме, но и сохранено в письменном Слове Божьем, ясно указывает на то, что народу Божьему всегда придется бороться с заблуждениями до конца. времени. Сам Христос заявил:
«Смотрите, чтобы кто вас не обманул: ибо многие придут во имя Мое и будут говорить: Я Христос, и прельстят многих» (Матфея 24:4, 5); а последний из Его апостолов писал: «Испытывайте духов, от Бога ли они, потому что много лжепророков вышло в мир» (1 Иоанна 4:1). Как неподдельно мы должны быть благодарны за то, что Бог дал нам в руки надежный вес, которым мы можем измерять каждого проповедника и учителя. Учение Христа не меняется, и все, что не исходит из него и не соответствует ему, чуждо вере Церкви и должно быть отвергнуто и отвергнуто.
«Не увлекайтесь разнообразными и странными доктринами». Поскольку это унижение касалось еврейских святых, то речь, конечно же, шла о Моисеевых установлениях, как показывает остальная часть нашего стиха: «Ибо хорошо, чтобы сердца укреплялись благодатью, а не яствами, которые не принесли пользы». тех, кто был занят там».
Закон левитов проводил различия в еде и других вещах подобного рода, на которых лжеучителя настаивали с большим рвением. Из таких отрывков, как Римлянам 14:13-23, 1 Коринфянам 8, Галатам 4 и т. д., ясно, что Враг предпринимал решительные усилия исказить Евангелие, прикрепив к нему части церемониализма иудаизма.
Когда Павел говорит: «которые не принесли пользы занятым в них», он
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относится не к О.Т. святых, которые повиновались заповедям Моисея, а тем, кто прислушивался к заблуждениям его времени.
Принцип, выраженный в этом разубеждении, так же применим и столь же необходим святым каждого последующего поколения, как и тем евреям. Одним из признаков грехопадения является то, что человек больше любит в религии то, что материально, чем то, что духовно; он наиболее склонен — как печально показывает история — концентрироваться на мелочах, а не на главном. Его больше заботят детали таинств, чем утверждение своего сердца благодатью. Он с большей готовностью прислушается к новым «доктринам», чем к основательному изложению основ Веры. Он будет ревностно бороться за то, что не способствует его спасению и не ведет ни на йоту к истинной святости. И единственный верный способ избавиться от этой порочной склонности и сохраниться от ложных доктрин — это покупать Истину, а не продавать ее, и укреплять сердце благодатью.
«Ибо хорошо, чтобы сердца укреплялись благодатью». Что обозначается этим весомым выражением? Во-первых, что значит «утверждать сердце», а затем как оно утверждается «благодатью»? Устоявшееся сердце противоположно сердцу, которое «носятся», и этот термин снова используется в том смысле, «что мы впредь больше не будем детьми, швыряемыми взад и вперед и увлекаемыми каждым ветром учения, ловкостью людей». «(Еф.
4:14). Это поэтическое выражение, намекающее на парусные корабли и воздействие на них ветра. Эта фигура уместна и наводит на мысль о природе странных доктрин, способах их распространения и их влиянии на умы людей. Сами по себе они легкие и суетные, «облака, не имеющие воды» (Иуды 12): в них нет ничего твердого и существенного для души. Те, кто навязывает подобные доктрины другим, обычно делают это с большой напыщенностью и бахвальством; если мы не верим и не практикуем подобные вещи, нас объявляют еретиками и неспасенными (Деяния 15:1). Необразованные и непостоянные люди смущены ими, сбиты со своего пути и находятся в опасности потерпеть кораблекрушение в своей вере.
Следовательно, «утверждённое сердце» — это сердце, которое укоренено и укоренено в Истине, надёжно закреплено в Господе и радуется в Господе.
Слово «благодать» имеет весьма обширное значение и имеет различные значения в его использовании в Писании. Его великое, первоначальное, фундаментальное значение состоит в том, чтобы выразить свободное, вечное и суверенное отношение Бога к Своему народу, ибо это источник и источник всех даров, благ и благословений, которые мы получаем от Него. Из этого бесконечного источника беспричинного благоволения и особой любви Божией – которая есть «благоволение Его (неизменной) воли» – исходят все действия Его благодати по отношению к избранным, в них и над избранными. «Спасший нас и призвавший нас званием святым, не по делам нашим, но по Своему изволению и благодати, данной нам в Господе Иисусе прежде вековых времен» (2
Тим. 1:9). Из этого благословенного океана благодати происходит наше личное и безусловное избрание в Господе, наше соединение с Ним, интерес к Нему, отношение к Нему, а также наше благословение в Нем всеми духовными благословениями (Еф. 1:3-6). Мы читаем о «благодати Божией и даре по благодати» (Рим. 5:15): первое из которых должно означать благоволение Бога в Его сердце к нам, в отличие от всех милостей, которые Он дарует нам; тогда как последнее означает вмененную нам праведность Христа, проистекающую из первоначальной благодати в Господе.
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Действия, дыхание и влияние Святого Духа в оживлении, просвещении, раскрытии и применении Христа к нам, чтобы мы могли действительно наслаждаться Им и Его спасением, являются результатами вечного Завета Благодати; следовательно, все это по благодати. Следующее наиболее распространенное использование этого термина — это присущая или пребывающая благодать, которая используется для обозначения той сверхъестественной работы, которая совершается в христианине при его возрождении, благодаря чему он оживает для Бога и получает удовольствие от духовных вещей: такие отрывки, как: Он дает больше благодати» (Иакова 4:6) и «возрастает в благодати» (2 Пет.
3:18) уважайте благодать в сердце. Так же обозначается и вся система учения, охватываемая «Евангелием», ибо, когда Павел сказал галатам:
«Всякий из вас, оправдывающийся законом, отпал от благодати» (Евр. 5:4), он имел в виду, что они оставили истину благодати. Среди менее частых использований этого термина мы можем отметить, что его преобразующее воздействие старения само по себе называется «благодатью» (Деяния 11:23); дары за проповедь носят титул «благодати» (2 Кор. 6:1), как и добродетели, производимые в нас Духом (2 Кор. 12:9, 10).
«Ибо хорошо, чтобы сердца укреплялись благодатью». Под «благодатью» в этом стихе мы понимаем, во-первых, учение о благодати, то есть истину о свободном благоволении Божием без нас, в Его собственном сердце по отношению к нам, которое открывается нам в Евангелии (Деяния 20:24). ).
По этому поводу читаем: «Ибо благодать Божия, приносящая спасение, явилась всем человекам» (Титу 2:11), т. е. открылась в Его Евангелии. Учение о благодати также называется «здравыми словами, словами Господа нашего Иисуса Христа и учением, соответствующим благочестию» (1 Тим. 6:3). Учение о благодати включает в себя всю эту священную систему богословия, все основы вечного Евангелия благословенного Бога, ту великую «тайну» Его разума и воли, которая излагает нам полный совет и завет Вечных Трех, запись Бога о Его Сыне, в которой Он провозглашает, что «верующий имеет жизнь вечную».
Поскольку все Евангелие с содержащимся в нем великим спасением и его благословениями, утешениями, привилегиями и обетованиями полностью, свободно и беспристрастно проповедовалось апостолами, то и оно сопровождалось Святым Духом, ниспосланным из Небеса для умов и сердец многих, кто это слышал, чтобы они были приведены к спасительному познанию Господа и к истинному и действительному сближению с Ним посредством Слова Истины. Учение о благодати, провозглашенное уполномоченными Божьими слугами и облеченное силой Духа, является назначенным Богом средством обращения избранных от тьмы к свету, от власти сатаны в царство возлюбленного Сына Божьего (Деяния 26: 18). Их понимание просветляется, и они узнают из Евангелия, что воля Божия спасти их через назначенного Искупителя, и они получают возможность лично осознать, что Христос Иисус пришел в мир, чтобы спасти грешников.
Во-вторых, наиболее важно и блаженно, чтобы сердце было «утверждено» присущей ему благодатью: факт, который более или менее должен знать и чувствовать каждый рожденный от Бога. Там, где обитает Святой Дух Божий, там грех познается в его вине и ощущается в его силе, тогда как последствия грехопадения ощущаются на всех способностях души. Когда Дух явил сверхпревосходство Христа, Его вседостаточность как Спасителя, Его пригодность как таковую, это порождает некоторую тоску по Нему, жажду Его, желание быть найденными в Нем и высокую оценку Его крови и праведность. Но многие есть те, кто, хотя
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оживленные и призванные Богом, еще не соприкоснувшиеся со Христом, не могут сказать, что Он умер за них, «не знают, что грехи их прощены». Дух до сих пор действовал с ними так, что они чувствовали себя гнусными грешниками, справедливо заслуживающими гнева Божия; однако они не могут утверждать, что их имена написаны на Небесах.
Они освобождены от всякой зависимости и самодостаточности существ. Их сердца сокрушены и смирены истинным и глубоким видением и чувством греха. Они слышали о Христе и о Его бесконечной нежности и сострадании, любви и милосердии к таким же грешникам, как и они сами. Господь Дух довел их до того, что они стали внимательно слушать проповедь Евангелия и исследовать Священное Писание. Хотя они могут быть подобны трости надломленной и курящемуся лену, неспособным выразить свои желания Богу или описать свое положение другим, тем не менее они находят в проповеди распятого Христа то, что им подходит. Хотя они еще не могут с уверенностью сказать о Том, «Кто возлюбил меня и отдал Себя за меня», тем не менее они ожидают Его в Его таинствах, желая, чтобы Он взошел над ними как Солнце правды с исцелением в Своих крыльях. И хотя таких можно назвать «только ищущими», «исследующими Христа», тем не менее они блаженны: «Блаженны все надеющиеся на Него» (Ис. 30:18); «да веселится сердце ищущих Господа» (1 Пар. 16:10).
На таких людей Господь, в Свое благоприятное время, яснее воспламеняет Свой свет благодати, сияя внутри них, побуждая их духовные способности расширяться и более упражняться в «тайне Евангелия» (Еф. 6). :19) и учение о благодати. Тем самым их духовные «чувства» (Евр. 5:14) приучаются вкусить сладость Божественной истины, сердцем насладиться ею, получить от нее питание, познать ее духовное превосходство. Принимая и переваривая ее, они приходят к выводу, что учение о Божьей благодати полезно и поддерживает. Тем самым они
«питался» (1 Тим. 4:6) в жизнь вечную. Именно таким образом Господь осуществляет Свою работу в душах Своего народа. При возрождении они наполняются радостью в Нем, и грех почти не ощущается внутри. Но по мере того, как работа благодати углубляется, они видят и чувствуют свою испорченность, и их мир омрачен растущим открытием их порочности, что открывает путь для растущего понимания благодати.
Таким образом, неотъемлемая благодать — это новая природа или святой принцип, насаждаемый Духом при новом рождении. Оно состоит в духовных восприятиях, внутренних постижениях, духовных привязанностях в душах тех, кто рожден от Бога, посредством чего они приспособлены к Нему и Божественным вещам, способны испытывать святое наслаждение в Боге, иметь святое дыхание после Него, жаждать и жажду праведности, жаждать осознания присутствия Христа, иметь духовный аппетит питаться Им как Хлебом Жизни. Таким образом, святому полезнее всего утвердить свое сердце с присущей ему благодатью, ибо он является личным субъектом этого, и именно по этой причине народ Божий вообще так любит экспериментальную проповедь – выслеживание работа Духа в их сердцах, тем самым давая им возможность запечатлеть, что Бог истинен, что Он до сих пор действовал в них к похвале и славе Своей благодати.
И в этом нет никакой законности, поскольку работа Духа во всех своих частях и фазах так же свободно вытекает из Завета благодати, как и работа Христа. Да, мы
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прямо говорится, что он «спасен банею возрождения и обновления Святым Духом» (Титу 3:5), что таким образом выражается, чтобы показать, что спасение в равной степени зависит от различных служений, которые Вечные Трое выполняют от имени Святого Духа. избрать. Полезно время от времени беседовать с теми, кто экспериментально знакомится с Богом и Его Сыном Иисусом Христом и поддерживает общение с Ним через Святого Духа. Подлинный христианский опыт состоит главным образом в следующем: Духу угодно открыть нам Священное Писание, сделать его основанием нашей веры, дать нам почувствовать его силу, сделать описанный в нем опыт нашим собственным, открыть Христа, как изложено в Слово к нам и наполнение наших сердец Его любовью согласно тому, что открыто о ней в Евангелии.
Народ Божий необходимо научить и познакомить с реальной работой Бога внутри него, с Его методом его укрепления и утешения, чтобы он мог научиться основам духовной уверенности. Необходимо, чтобы сердце было утверждено благодатью, поскольку оно уважает их убеждение в том, что в них действительно совершается сверхъестественное дело, что Христос является в них надеждой славы, что они
«познают благодать Божию во истине» (Кол. 1:6) и что дела их «совершены в Господе»
(Иоанна 3:21), как выразил это Христос. Поэтому давайте прилежно изучать работу Духа внутри нас, сравнивая ее с написанным Словом и тщательно различая естественные и духовные привязанности, нравственное очищение и сверхъестественное возрождение. Не будем также забывать, что благодать Божья внутри нас открывается нам только тогда, когда Дух освещает Свою работу в наших душах.
Хорошо также, чтобы сердце утвердилось благодатью, соблюдающей учение о ней: верой в вечную любовь Отца, полное спасение Сына и свидетельство о нем Духа, укрепляющее веру и утверждающее надежду на христианин. Уверенность перед Богом не может быть сохранена ни на каком другом основании, кроме Его благодати. Бывают времена, когда разум верующего полон страданий, когда вина за грех тяжело давит на его совесть, когда сатане позволено бить его; затем он вынужден взывать: «Чтите Завет» (Пс. 74:20). Бывают времена, когда он не может молиться иначе, как воздыханиями неизреченными, будучи сокрушён душевными бременами и борениями, но они лишь служат для того, чтобы доказать ему глубокую нужду его сердца, утверждающегося истиной благодати.
Таким образом, "утверждение сердца благодатью" означает, во-первых, учение о свободной благодати Божией без нас, в Его собственном сердце к нам; и, во-вторых, благословенные действия Духа внутри нас. Когда Божье спасение по благодати доносится до сердца Духом, оно производит благословенные плоды и последствия в человеке, для которого оно становится «силой Божией» (Рим. 1:16). Чрезвычайно важно ясно исповедовать учение о благодати, и неисчислима ценность возможности провозгласить подлинное дело благодати, совершаемое в сердце Духом в соответствии с истиной, которую мы исповедуем. Учение о благодати – это в руках Духа средство зарождения веры, содействия ее росту и поддержки. Поэтому существует реальная потребность в проповеди вечной любви Бога и совершенного искупления Христа, хотя они уже известны и их сила ощущается в сердце, потому что наше хождение с Богом и наша уверенность в Нем получают от этого все свое ободрение.
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Хотя несомненно, что голова должна быть просветлена познанием Истины, прежде чем сердце сможет ощутить ее добродетель и эффективность, тем не менее в нашем тексте говорится о «сердце», чтобы подчеркнуть животворящую и действующую силу Божественной истины, когда оно принимается и поддерживается в душе. Хорошо, чтобы сердце было утверждено благодатью, ибо это способствует духовному росту верующего, обеспечивает его благополучие и весьма способствует его утешению. Это также средство защиты от заблуждений, противоядие от неверия и сердечное средство, способное оживить душу в периоды страданий.
Н.Б. Во многом во второй половине этой главы мы обязаны ценной проповеди С. Э. Пирса.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 113
Христианский алтарь
(Евреям 13:10)
Есть поговорка, что «человек обычно находит то, что ищет», и в каком-то смысле этот принцип справедлив для немалого обращения к Священному Писанию. Разные люди обращаются к Священному Писанию с целью найти в нем что-то, что поддержит их идеи, и какими бы глупыми и надуманными ни были эти идеи, им обычно удается найти то, что с некоторой степенью правдоподобия поддерживает их: вот почему насмешник часто противопоставляет цитату из Слова Божьего словами: «О, из Библии вы можете доказать что угодно». Для тех, кто полон решимости получить «доказательство» своих капризов, не имеет значения, что они «искажают Писание» (2 Пет.
3:16) либо вырывая предложение из его контекста и придавая ему значение, совершенно противоположное его значению, либо истолковывая буквально то, что является переносным, или придавая переносное значение тому, что является буквальным.
Мало того, что практически каждая якобы христианская секта выставляет напоказ библейское обоснование своих особых верований и практик, так что универсалисты, аннигиляционалисты, адвентисты седьмого дня цитируют список текстов в доказательство своих ошибок, но и другие, которые не утверждают, Чтобы быть «христианином», апеллируйте к Библии в поддержку своих заблуждений. Вероятно, некоторые из наших читателей удивились бы, если бы они знали, как искусно (но злобно) спиритисты жонглируют Священным Писанием, делая вид, что они немало отдают предпочтение ясновидению, яснослышанию, трансовой речи и т. д., в то время как теософы имеют наглость сказать: Библия ясно учит о реинкарнации; все это показывает, как ужасно падший человек может злоупотреблять милосердием Божьим и осквернять то, что самое святое.
Не являются исключением и католики. Принято считать, что они очень мало интересуются Писанием, подкрепляя свои суеверия обращением к традициям и древним обычаям. Это правда, что сан и положение папистов лишены Священного Писания и удовлетворены «авторитетом церкви» как достаточным оправданием всего, во что они верят и что делают, но было бы большой ошибкой предполагать, что ее служители неспособны библейски защитить свою позицию. Автор этой статьи обнаружил это более четверти века назад, во время своего первого пастырства. Единственным «служителем» в стране, расположенным в шахтерском лагере в Колорадо, был римский священник, с которым мы познакомились. Он вызвался дать нам Священное Писание для каждой папистской догмы и практики, и когда мы подвергли его испытанию (а мы делали это снова и снова), мы были поражены и трепетали тонкой манерой, с которой он неправильно «присвоил» Слово. . Именно тогда мы поняли бесполезность «споров» о Божественных вещах.
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Вышеупомянутые мысли были подсказаны вступительными словами нашего нынешнего отрывка:
«У нас есть алтарь». Самое ужасное, что это предложение было извращено теми, кто придал ему значение и использовал его в целях, совершенно чуждых замыслу Духа в отрывке, из которого оно взято. Обманутые простым звучанием слов, было смело заявлено, что израильтяне не только в Ветхом Завете времена имеют буквальный и материальный жертвенник, но что «мы», христиане, также «имеем», по Божественному назначению, «жертвенник», то есть материальный из дерева и камня, и, следовательно, «алтарь» и «высокий» алтарь» во многих
«протестантские церкви». Но жертвенник требует жертвы, отсюда и изобретение «мессы», или «бескровной жертвы плоти и крови Христа», приносимой священниками.
Многие, кто не заходит так далеко, настаивают на том, что стол, используемый для празднования Вечери Господней, должен называться «алтарем», и полагают, что наш текст разрешает им это делать.
То, что такая концепция, подобная той, которую мы только что упомянули, совершенно необоснованна и ошибочна, можно быстро доказать. Во-первых, что бы ни обозначалось
«алтарь» в нашем отрывке, он явно противостоит, контрастирует с видимым и материальным алтарем иудаизма, настолько, что те, кто служил на последнем, были лишены права пиршествовать на первом. Во-вторых, иудейский жертвенник, как и все остальное в скинии, был тенью или прообразом, и, конечно, было бы тяжелым испытанием для воображения заключить, что медный жертвенник древности был всего лишь фигурой стола, а теперь используется в наших «церквях»! В-третьих, в предыдущих главах апостол сказал достаточно, чтобы безошибочно прояснить, что Сам Христос – в Своей личности, служении и жертвенной работе – является прообразом и сущностью всех типов скинии!
Наконец, Сам Дух совершенно ясно дал понять, что наш «алтарь» является духовным и что «жертва», которую мы должны приносить на нем, является духовной: см. стих 15.
«У нас есть жертвенник, от которого не имеют права есть служащие скинии» (стих 10). Пытаясь выяснить значение этого стиха, который напрасно поставил в тупик и стал причиной многих бесполезных споров, задача толкователя значительно упростится, если он примет во внимание, что основная цель Духа в этом послании состоит в том, чтобы изложить трансцендентное превосходство Христа над всеми людьми, через которых Бог в прошлые времена говорил с людьми, и в огромном превосходстве Его служения и работы над всеми учреждениями, которые предвещали их в Ветхом Завете. Как воплощенный Сын Он бесконечно выше всех пророков и ангелов (главы 1 и 2).
Моисей, «раб в доме Божием», удаляется перед присутствием Христа «Сына над домом Своим» (гл. 3). Так и в отношении всех Моисеевых установлений: Христос исполняет все, что они прообразовали.
Это совершенно элементарная истина, однако она имеет основополагающее значение, поскольку ошибка на этом этапе приводит к самым пагубным и фатальным последствиям. Вся система поклонения, которую Иегова установил для Израиля, носила типичный характер, и ее реальность и суть теперь находятся в Господе. Он — «великий Первосвященник», для которого священники под законом, не исключая и самого Аарона, были лишь слабым предзнаменованием. Само его тело есть «скиния большая и совершенная, нерукотворенная» (9:11). Это была жертва, которая полностью и навсегда завершила то, что все левитские приношения провозглашали необходимым для искупления, но повторение которой ясно свидетельствовало, что они никогда не приводили к результату. Подобным же образом Христос является великим прообразом всех священных сосудов
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скиния: Он есть истинный Медный жертвенник, Умывальник, Золотой жертвенник курения, Светильник, Стол с хлебами землеройными, Крыша Милосердия и Ковчег Завета.
То, что Господь Иисус Сам является прообразом «жертвенника всесожжения», становится очевидным при сравнении двух Его собственных заявлений: «Глупые и слепые! ибо что больше: дар, или жертвенник, освящающий дар?» (Матфея 23:19); «И ради них Я освящаю Себя» (Иоанна 17:19). И «жертвенник, освящающий дар», и сам «дар» встречаются в Нем, точно так же, как и служащий священник, и принесенная им жертва находят свое исполнение в Нем. Кажется странным, что некоторые талантливые авторы совершенно упустили из виду суть Евангелия от Матфея 23:19, когда говорят о его исполнении и реализации в Господе Иисусе. Они сделали «алтарем» деревянный крест, к которому был пригвожден Спаситель, и эта ошибка заложила основу для более серьезной ошибки. Нет, «алтарь», на котором был возложен «дар», указывал на Божественное достоинство славной личности Христа и именно он придавал бесконечную ценность Его жертве. Именно по этой причине Дух так подробно остановился на уникальной славе личности Христа в первых главах этого послания, прежде чем Он открыл нам Свой жертвенный труд.
То, что только что было отмечено выше, дает ключ ко многим прекрасным словам Ветхого Завета. тип. Например, нам сказано, что «Ной устроил жертвенник Господу, и взял из всякого скота чистого и из всякой птицы чистой, и принес всесожжения на жертвенник» (Быт. 8:20). Это очень благословенно. Первым действием Ноя, когда он вышел из ковчега на очищенную землю, было не построение дома для себя, а возведение того, что говорило о личности Христа, ибо во всем Он должен был иметь первенство. На этом жертвеннике Ной выразил свою благодарность, принеся всесожжения, научив нас, что только с помощью небес мы можем достойно представить небесам нашу жертву хвалы (Евр. 13:15). И нам говорят, что жертва Ноя была «сладким благоуханием Господу», а затем мы читаем: «И благословил Бог Ноя и сыновей его» (Быт. 9:1), ибо все благословения приходят к нам через Христа.
«И явился Господь Авраму и сказал: потомству твоему дам Я землю сию; и построил там жертвенник Господу, явившемуся ему» (Быт. 12:7). Это было столь же благословенно. Это было первое действие Авраама после того, как он покинул Халдею, а затем Харран, где его продвижение задержалось на некоторое время, и теперь он фактически вошел в Ханаан. Господь явился ему здесь, как Он впервые сделал это в Уре, и пообещал землю ему и его потомству; и его ответом было поставить жертвенник. И снова мы читаем
«И пошел он оттуда на гору к востоку от Вефиля, и раскинул шатер свой между Вефилем на западе и Гаем на востоке, и построил там жертвенник Господу»
(Быт. 12:8). Как важно! Вефиль означает «дом Божий», а Хай означает «куча развалин». Именно между ними Аврам поставил свой шатер — символ странствующего характера святого в этом мире — и воздвиг свой жертвенник — символ своей зависимости от Бога и поклонения Ему. Именно к этому жертвеннику он вернулся после того, как ему не удалось спуститься в Египет: Бытие 13:3, 4.
Об Исааке мы читаем: «И устроил там жертвенник и призвал имя Господне».
(Быт. 26:25). Как прекрасно это раскрывает еще один аспект нашего типа: здесь «алтарь».
— это место молитвы, ибо только в мире — прообраз жертвенника —
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мы можем представить наши прошения приемлемо небесам. Об Иакове мы читаем: «И поставил там жертвенник и назвал его Бог, Бог Израилев» (Быт. 33:20). Это произошло сразу после его Божественного избавления от Исава и его четырехсот человек, что означало, что именно на небесах и возле них верующий находится в вечной безопасности. О Моисее мы читаем, что он «построил жертвенник и нарек ему имя: Господь, Знамя Мое» (Исх. 17:15). Это произошло после победы Израиля над амаликитянами, что означает, что только с помощью небес верующие могут победить своих духовных врагов. «И написал Моисей все слова Господни, и встал рано утром, и построил жертвенник под холмом» (Исх. 24:4) – только Христом возвеличивается и прославляется Закон.
Но наше внимание необходимо сконцентрировать особенно на медном жертвеннике в скинии. Его описание содержится в Исход 27:1-8, хотя следует внимательно сравнить другие отрывки. Этот жертвенник занимал первостепенное место среди семи предметов обстановки скинии, поскольку он был не только самым большим из всех —
будучи почти достаточно большим, чтобы вместить остальных, но он был поставлен «перед дверью» (Исх.
40:6), сразу внутри внешнего двора (Исх. 40:33) и, таким образом, будет первым объектом, который попадется взору поклоняющегося, когда он войдет в священные помещения. Он был сделан из дерева, но обложен медью, чтобы выдерживать действие огня, постоянно горящего на нем (Лев. 6:13). К нему приходил грешник со своей Богом назначенной жертвой, в которой вместо виновного убивали невиновного. На этом жертвеннике первосвященник совершал великий день искупления (Лев. 16).
Медный жертвенник был путем приближения к небу, ибо именно там Господь обещал встретить Свой народ: «Там встречусь с сынами Израилевыми» (Исх. 29:43): как это напоминает нам о Спасителе заявление «Я есмь Путь, Истина и Жизнь: никто не приходит к Отцу, как только через Меня» (Иоанна 14:6)! Этот жертвенник действительно был основой всей левитской системы, поскольку на нем приносились небу всесожжения, хлебные приношения, мирные жертвы и жертвы за грех. Кровью помазали его рога, окропили его вокруг и вылили у основания. Это было главное связующее звено между народом и Иеговой, поскольку они настолько отождествлялись с ним, что определенные части принесенных Ему приношений съедались ими, и поэтому мы читаем: «Вот Израиль по плоти: не те ли, которые едят участников жертвенника?» (1 Кор. 10:18).
Это был жертвенник для всего Израиля – и ни для кого другого! – и их ревность немедленно возбуждалась, если что-то казалось, что ему мешало. Яркую иллюстрацию этому можно найти в 22-й главе книги Иисуса Навина. Там мы читаем, что два с половиной колена, чье наследство находилось на дальней стороне Иордана, воздвигли жертвенник — «большой жертвенник для наблюдения» (стих 10). Когда другие племена услышали об этом, они были сильно встревожены и сурово осудили их, поскольку казалось, что это отрицает единство Нации и является соперником у алтаря для всего народа. Они были удовлетворены только тогда, когда Рувимитяне заверили их, что они построили этот жертвенник у Иордана не для того, чтобы приносить на нем жертвы, а для свидетеля (стих 27), заявляя: «Не дай Бог нам восстать против Господа и обратиться в этот день от следования Господу, чтобы построить жертвенник для всесожжений, хлебных приношений и жертв, кроме жертвенника Господа Бога нашего, который пред скиниею Его» (стих 29).
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Мы можем еще раз увидеть видное место, которое Израиль отвел жертвеннику во дни Ездры, поскольку, когда они вернулись из плена, это было первое, что они установили, что означало, что они не могли приблизиться к Богу или соединиться с Ним. на любом другом основании.
«Тогда встал Иисус, сын Иозадака, и братья его священники, и Зоровавель, сын Шеалтиила, и братья его, и построил жертвенник Богу Израилеву, чтобы приносить на нем всесожжения, как написано в законе. Моисея, человека Божия» (Ездра 3:2).
Учитывая его значение, его важность, его священные ассоциации, можно легко представить, что значило для обращенного еврея покинуть алтарь иудаизма. Своим неверующим братьям он неизбежно предстанет отступником своих отцов, отступником от Бога и глупцом для самого себя. Их насмешка звучала бы так: «Отвернувшись спиной к иудаизму, вы потеряли все: у вас нет жертвенника!» Ведь вы хуже несчастных самаритян, ибо у них есть место и система поклонения на горе Гаризим, тогда как у вас, христиан, нет ничего! Но здесь апостол меняет ситуацию: он утверждает, что у нас не только «есть жертвенник», но и тот, на который не имели права те, кто все еще отождествлял себя с храмом и его службами. Обратившись от иудаизма к небу, верующие евреи оставили тень сущности, образ реальности; тогда как те, кто презирал и отвергал Христа, имели лишь то, что стало «немощным и нищим элементом» (Гал. 4:9).
Печальная неспособность огромной массы евреев под евангельской проповедью апостолов обратить свою привязанность к горним вещам, где Христос прошел под завесой, и их упрямство в цеплянии за осязаемую систему в Иерусалиме были чем-то Это больше, чем особенность этой нации: оно иллюстрировало всеобщую любовь человека ко всему материальному в религии и его неприятие того, что строго духовно. В иудаизме многое было обращено к чувству, и в этом также сила и секрет успеха Рима: сила его обращения к естественному человеку заключается в его чувственном показе. Хотя у христиан нет видимого проявления Божественной славы на земле, к которой они могли бы приблизиться во время поклонения, у них есть доступ к Престолу Благодати на Небесах; но только истинно возрожденные предпочитают сущность тени.
«У нас есть алтарь». Наш жертвенник, в отличие от иудаистского, находится внутри завесы: «куда за нас вошел Предтеча, Иисус» (Евр. 6:20), после чего Он явился здесь, на земле, чтобы уничтожить грех Своей жертвой. . К христианину приходит благословенное увещевание: «Итак, братия, имея дерзновение войти во Святое Святых кровью Иисуса, новым и живым путем, который Он освятил нам, через завесу, то есть Его плоти; и, имея Первосвященника над домом Божиим, приступим с искренним сердцем, с полною верою» (Евр. 10:19-22). Какое чудо милосердия, какое чудо благодати, что бедные падшие грешники через веру в кровь Христа могут без страха предстать перед Богом! На основании бесконечных заслуг Христа такие люди приветствуются там. Присутствие Христа на высоте является доказательством того, что наши грехи оставлены, и в радостном сознании этого мы можем приближаться к Богу как поклонники.
100

Но особый аспект, в котором наш текст представляет Христа как «алтарь» Его народа, состоит в том, чтобы представить Его как Того, кто снабжает их той духовной пищей, которая необходима для питания и поддержки в их поклонении и служении. Апостол только что сказал: «Не увлекайтесь разными и чуждыми учениями, ибо хорошо укреплять сердца благодатью, а не яствами, от которых не принесла пользы занимающимся ими» (стих 9). и когда он теперь добавляет: «у нас есть жертвенник», его очевидный смысл таков: мы имеем в Господе истинный жертвенник, который доставляет нам «благодать», ту лучшую пищу, которая действительно утверждает сердце перед Богом. Другими словами, здесь Святой Дух объясняет и провозглашает исполнение слов Христа: «Плоть Моя истинно есть пища, и Кровь Моя есть питие; ядущий Плоть Мою и пиющий Кровь Мою, обитает во Мне, и Я во его» (Иоанна 6:55, 56).
Давайте теперь рассмотрим наш стих немного ближе в свете его непосредственного контекста: между ними очевидна тесная связь, поскольку в стихе 9 апостол говорил о «яде», а здесь он все еще говорит о «еде»! Из того, что он подтвердил, они
«не получили выгоды», относительно последних он упоминает тех, кто «не имеет на это права». «Бесполезной пище» он противопоставил ту «благодать», которая утверждает сердце, и теперь он противопоставляет «алтарь» несуществующим фигурам иудаизма. Как мы показали в предыдущей статье, иметь сердце, «утверждённое благодатью», означает две вещи: во-первых, отучиться от самоправедности и тварной зависимости, чтобы ясно понимать, что спасение от начала до конца является незаслуженным и безусловным. благосклонность Бога; во-вторых, чтобы Дух настолько сиял на Его внутреннюю работу, что, когда мы старательно исследуем ее и тщательно сравниваем с опытом святых, описанным в Священном Писании, мы можем быть определенно уверены, что мы рождены от Бога.
Подтвердив огромное превосходство сердца, утвержденного благодатью, над занятостью «мясом» — это выражение напрямую относилось к Моисеевым различиям между чистыми и нечистыми продуктами питания, но в более широком смысле было частью всей церемониальной системы. — апостол теперь заявляет, что христианину предоставляется гораздо более превосходная пища для души. Поразительная сила этого становится очевидной только при внимательном изучении левитских типов и внимательном проследении за аргументами апостола в стихах, которые следуют непосредственно за нашим текстом. Еврейский жертвенник не только был прообразом Христа, приносящего Себя в жертву небу за грехи Его народа, но также предвещал Его как средство существования для истинных поклонников Бога. Насколько удивительно полны были В.Т. и как много мы теряем, игнорируя их и ограничивая чтение НЗ – неудивительно, что так много в Послании к Евреям кажется неясным и малоинтересным для язычников.
Из многих приношений, возложенных на жертвенник скинии, только часть из них сгорала в огне, а остальные части оставлялись в качестве еды для священников или для приносящего и его друзей; эта пища считалась особенно священной, и употребление его в пищу как великая религиозная привилегия. Например, мы читаем: «Вот закон о хлебном приношении: сыны Аарона должны принести его пред Господом, пред жертвенником. И возьмет от него горсть свою, из муки хлебного приношения и из елей его и весь ладан, который на хлебном приношении, и сожги на жертвеннике в приятное благоухание, в память о нем Господу, а остальное от него Аарон и его
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сыновья едят: с опресноками должно есть его на святом месте» (Лев. 6:14-16). «Вот закон о жертве повинности: это великая святыня. . . Каждый мужчина из священников должен есть ее. . . И мясо мирной жертвы его в благодарение должно быть съедено в тот день, в который приносят ее» (Лев. 7:1,6,15). «И сказал Господь Аарону: вот, Я дал тебе забота о возношениях Моих... На святом святых ешьте ее, всякий мужеского пола должен есть ее; оно будет святыней для тебя» (Числа 18:8-10).
Но у христианина есть духовная пища, гораздо более святая и драгоценная, чем когда-либо имел какой-либо израильтянин или даже первосвященник Аарон, которого было позволено вкусить. Христос — наша пища, «Хлеб жизни» для наших душ. Он не только наша жертва, но и наша поддержка; Он не только умилостивил Бога, но и является пищей Своего народа. Это правда, что мы должны верой питаться Им, вспоминая Его смерть, назначенным способом, однако в нашем тексте нет упоминания о «вечере Господней», и «трапеза Господня» никогда не называется
«алтарь» в Писании. Более того, у нас есть благословенная привилегия питаться Христом не только в
«Время причастия», но постоянно. И в этом снова проявляется неизмеримое превосходство христианства над иудаизмом. Израиль по плоти воспринял только символы, тогда как у нас есть Реальность. У них были лишь некоторые части приношений — как бы крохи со стола Божия; тогда как мы питаемся с Ним самим откормленным тельцом.
Они вкушали жертвы лишь изредка, тогда как Христос – наша повседневная пища.
«У нас есть жертвенник», а именно Христос, и Он — единственный жертвенник, которым владеет Бог, и единственный, который должен быть признан нами. На протяжении почти девятнадцати веков – с тех пор, как Бог использовал римлян для разрушения Иерусалима – евреи были без жертвенника и остаются таковыми по сей день. Для католиков изобрести жертвенник и сделать его одновременно основанием и центром всей своей идолопоклоннической системы — это верх самонадеянности и ужасное оскорбление неба и достаточности Его жертвы. Если те, «служащие скинии» — те, кто продолжал служить в Иерусалиме в те дни, когда апостол писал это послание —
не имели «права» «есть» от христианского алтаря, то есть наслаждаться и извлекать выгоду из личности и жертвы Христа, тем более не имеют Папа и его сателлиты какого-либо права на блага Христа, пока они так злобно узурпировать Его место и привилегии.
Тот факт, что Сам Господь Иисус является нашим «алтарем», а также ходатайствующим Первосвященником, также следует из: «Иной Ангел (Христос как «Ангел Завета») пришёл и стал перед жертвенником, имея золотую кадильницу; и там была дана Ему много фимиама, чтобы Он с молитвами всех святых возложил его на золотой жертвенник, который перед престолом» (Откр.
8:3)! 
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



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



ГЛАВА 115
За пределами лагеря
(Евреям 13:12, 13)
Если бы это не было так трогательно и трагично, было бы очень забавно, если бы мы могли получить и прочитать полную запись о том, как наш текст использовался различными людьми и группами в течение последних четырехсот лет, не углубляясь в прошлое. Таким образом, читатель получит поразительную иллюстрацию того факта, что «нет ничего нового под солнцем» (Екклезиаст 1:9), и увидит, как часто история повторяется.
Он также узнал бы, как легко простые души обманываются благовидным языком и как успешно сатана обманывает неосторожных самой буквой Писания. Он обнаружит, что различные раскольнические движения в церковной сфере — будь то в Польше, Германии, Великобритании или США — начинались примерно одинаково, следовали одним и тем же курсом и, можно добавить, встречали схожие разочаровывающие события. продолжение. Быть предупрежденным — значит быть вооруженным: именно потому, что люди столь мало читают и настолько невежественны в истории религии, они так легко становятся добычей тех, кто имеет высокие духовные притязания.
Послание к Евреям 13:13 всегда нравилось тем, кто начал фразу «Выйди».
движения. Его снова и снова использовал или, скорее, злоупотреблял честолюбивый Диотреф, желавший возглавить какую-нибудь новую партию или дело. Это было подачкой для совести со стороны многих маленьких групп недовольных и недовольных душ, которые из-за какой-то обиды (воображаемой или реальной) против своих религиозных лидеров, церкви или деноминации, оставили их и подняли независимое знамя. свои собственные. Это стих, который был призван на службу всем сепаратистам, которые призывали всех, чье доверие они могли завоевать, отвернуться – не от светского мира, но от своих собратьев-христиан, из-за пустяковых разногласий. То, что эти люди призывали оставить своих обманутых, было названо Богом оставленным и отступническим «Лагерем», а критика, которую они (часто справедливо) встречали за свое фарисейское поведение, самодовольно истолковывалась как «несущее поношение Христово».
В своем наиболее интересном и поучительном труде «Законы церковной политики» — стандартном труде, который уже давно нашел место во всех хорошо оснащенных библиотеках, — Ричард Хукер триста лет назад описал тактику, которой следовали лидеры сепаратистов, предшествовавшие или были его современниками. Мы дадим здесь очень краткий обзор того же самого. Во-первых, стремясь привлечь внимание людей к своему «делу», эти потенциальные сепаратисты громко провозглашали ошибки и недостатки тех, кто находится на высоких постах, преувеличивая и порицая их с большой строгостью, и тем самым приобрели репутацию великих преданных людей. , духовная проницательность, любовь к святости. Во-вторых, эти недостатки и коррупция
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которые уходят своими корнями в человеческую слабость, приписываются небиблейскому и злому церковному правительству, в результате чего они считаются обладающими большой мудростью в определении причин тех грехов, которые они осуждают; тогда как в действительности сами неудачи, которые они порицают, могут принимать любую форму. правительства, которое может быть создано.
В-третьих, получив таким образом такое влияние в сердцах своих слушателей, эти люди теперь предлагают свою собственную форму церковного управления (или то, что им угодно еще обозначить своей схемой или системой), заявляя под громкие трубы, что это единственное верховное средство от зла, от которого стонет бедный христианский мир, приукрашивая его щекочущим уши именем или обозначением. В-четвертых, они сейчас
«истолковывать» (?) Священное Писание таким образом, чтобы все в нем было сделано в пользу их дисциплины и дискредитировать противоположное. В-пятых, они стремятся убедить легковерных в том, что им дано особое просвещение Духа, посредством которого они могут различать эти вещи в Слове, в то время как другие, читающие его, не замечают этого. В-шестых, они уверены в том, что они водимы Духом. -служители, угодники людям, а не Богу» (Хукер, том 1, стр. 106).
Наконец, обманутые теперь легко склоняются к тому, чтобы стать ярыми пропагандистами своих новых догматов, ревностными прозелитистами, стремящимися убедить других покинуть «лагерь» отступников и присоединиться к ним на «истинной библейской почве». «Пусть любой человек, придерживающийся противоположного мнения, откроет уста свои, чтобы убедить их, а они закроют свои уши: его доводы они не взвешивают, на все отвечают: «Мы от Бога, знающий Бога слышит нас» (1 Иоанна 4:6). Что же касается остальных, то вы от мира» (Хукер). Такова была политика, проводимая «людьми Пятой монархии», «Браунистами», Тосом Картрайтом и его последователями в шестнадцатом и семнадцатом веках. Таков же был курс, избранный Джоном Келли в Ирландии, Алекс.
Кэмпбеллом в Кентукки, более века назад — последний основал «христианскую церковь», осуждая все остальные как небиблейские. Так что г-н Дж.Н. Дарби пошла по проторенной дороге!
«Итак выйдем к Нему за стан, неся поругание Его». Упомянув жертвенник христианина, страдания и жертвы Христа на нем, апостол теперь обращается к призыву к тому долгу, который является основой всего нашего христианского исповедания. В этом кратком тексте есть пять вещей, которые требуют молитвенного рассмотрения.
Во-первых, точная сила «следовательно» — требующая от нас установления связи нашего текста с его окружением. Во-вторых, что здесь обозначается словом «стан», как в отношении евреев, так и в отношении нас сегодня. В-третьих, в каком смысле нам следует выйти из него.
В-четвертых, как при этом мы идем ко Христу. В-пятых, какими средствами следует выполнить эту обязанность.
«Итак выйдем к Нему за стан». Обязанность, возложенная здесь на верующего, вытекает из того, что только что было объявлено: «Посему и Иисус, чтобы освятить людей Своей кровью, пострадал вне врат» (стих 12).
В этом стихе было один или два момента, которые мы оставили для рассмотрения в этой статье. Во-первых, что касается значения слова «освятить». Мы не можем согласиться с этими
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комментаторов (среди них есть те, к которым мы очень уважаем), которые ограничили бы его «искуплением»: мы не видим причин для такого сужения его силы. Лично мы считаем, что этот термин имеет здесь такое же широкое значение, как и везде в Писании: Своим совершенным жертвоприношением Христос отделил Свой народ от мира, очистил его от всех беззаконий, посвятил его Богу, чтобы он предстал перед Ним во всем. приемлемость своего Главы.
Многие слова в Писании имеют более широкий смысл, чем обычно, и толкователю необходимо постоянно быть начеку, чтобы не сузить значение важных терминов. Блаженно, что на кресте Поручитель верующего искупил все его грехи, то есть уничтожил их вину, возместив ущерб Закону; но здесь мы имеем в виду последствия того, что происходит. Освящение Своего народа было великой целью, которую Христос имел в виду при воплощении, и которую Он неуклонно преследовал на протяжении всей Своей жизни и страданий. Церковь теперь очищена, отделена и украшена Его искупительной жертвой. Христос понес все беззакония народа Своего, искупил их, удалил их от Бога и омыл их от всякой скверны Своим душевным трудом, кровавым потом и смертью; и, как следствие, теперь они стоят перед Оком бесконечной справедливости и святости как вечно праведные и чистые.
Здесь мы можем еще раз увидеть выдающееся превосходство христианства над иудаизмом – то, чего мы должны всегда искать, если не хотим упустить главный замысел Духа в этом послании. Эти стихи изобилуют подробностями, которые показывают, что преимущества нового завета превосходят преимущества старого. Во-первых, у нас есть это
«утверждение сердца» пред Богом (стих 9), которым не обладал природный Израиль.
Во-вторых, у нас есть «жертвенник», представляющий высшую и святейшую жертву из всех (стих 10), на которую они не имели ни права, ни права принимать участие: их жертвы за грех сжигались, а не ели (стих 11). В-третьих, у нас есть действенное и постоянное освящение наших душ перед Богом, тогда как у них было освящение, которое было лишь внешним и мимолетным «к (церемониальному) очищению плоти» (Евр. 9:13). В-четвертых, Иисус освятил людей
«Своей кровью» (стих 12), чего первосвященники иудаизма никогда не могли сделать — они приносили небу кровь других, даже животных.
Еще несколько слов о том факте, что Спаситель «страдал вне ворот», то есть вне города Иерусалима, который соответствовал стану в пустыне, где впервые была поставлена скиния. Там были представлены разные вещи. Во-первых, это означало, что Он был не только жертвой за грех, но и был наказан за грехи, с ним обращались как со злодеем и умирали той смертью, которая по Божественному установлению была знаком проклятия (Гал.
3:13). «Иисуса взяли и увели. И Он, неся крест Свой, вышел (из Иерусалима) на место, называемое место черепа, называемое по-еврейски Голгофа, где распяли Его и двоих с Ним» (Иоанна 19:16-18). Это было сделано по злобе иудеев, однако их нечестие было «по определенному совету и предведению Божию» (Деяния 2:23), чтобы могло показаться, что Христос является истинной жертвой за грех.
Таким образом, Бог заставил ненависть к сатане и его агентам служить Своей цели и исполнить Свою собственную волю – как знание об этом должно утешать нас, когда нечестивцы замышляют против нас заговор!
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Во-вторых, постановив, что Его Сын должен быть предан смерти за пределами города Иерусалима, небеса дали символическое указание евреям, что Он положил конец всем жертвоприношениям в храме, поскольку их принятие Им было обеспокоено: теперь, когда Сам Христос был положен на жертвенник, уже не было нужды в тех приношениях, которые прообразовали Его. Тень и сущность не могли устоять вместе: ибо продолжение левитских жертвоприношений после смерти Христа означало бы либо то, что Он не пришел, либо то, что Его жертвы было недостаточно для обретения спасения. В-третьих, выход Христа из Иерусалима означал конец церковного государства евреев, и поэтому, покидая город, Он объявил об их разрушении: см. Луки 23:28-30. Это было очень торжественно: Христос больше не был «в Церкви» иудеев (Деяния 7:38), их дом теперь остался для них пуст (Матфея 23:38). Следовательно, если еврей желает приобщиться к благам Мессии, он тоже должен покинуть стан – всю храмовую систему.
Какая глубина и широта смысла в каждом действии нашего благословенного Искупителя!
какие важные истины они иллюстрировали и иллюстрировали! Как много мы теряем, не размышляя над деталями страданий нашего Господа! В дополнение к тому, что было указано выше, мы можем заметить, в-четвертых, что принесение Христом Себя в жертву за грех Богу за пределами Иерусалима ясно показывает, что Его жертва и ее преимущества не ограничивались избранными среди иудеев, но распространялись в равной степени. избранному остатку из язычников. Таким образом, это был еще один знак того, что «срединная стена» теперь разрушена, что барьер, который так долго существовал между иудаизмом и миром, больше не существует. Как сказано в 1 Иоанна 2:2: «Он есть умилостивление за грехи наши, и не только за наши, но и за грехи всего мира» — для объяснения этого см. нашу брошюру «Искупление».
Таким образом, силу слова «поэтому» в нашем тексте определить нетрудно: поскольку Сам Иисус «страдал вне врат, то выйдем к Нему за стан, неся поругание Его». Но чтобы читателю было еще проще понять, разделим «следовательно» на составные части. Прежде всего и в более общем плане, поскольку Христос оставил нам пример, давайте последуем Его стопам. Во-вторых, поскольку мы вкушаем пищу от нашего жертвенника, давайте использовать силу, исходящую от него, так, чтобы было приятно и прославляло небо. В-третьих, и более конкретно, если бы Сын Божий был готов перенести позор изгнания из Иерусалима, чтобы понести нашу гибель, то, несомненно, сыновьям Божьим было бы не подобает, если бы они не захотели выйти и нести Его позор. ! В-четвёртых, если Христос, повинуясь Богу, занял место презираемого и ненавидимого людьми, будем ли мы в непослушании Ему стремиться к тому, чтобы Его враги уважали и льстили нам? В-пятых, поскольку Христос «освятил» нас, давайте докажем свое отделение от нечестивых.
«Итак выйдем к Нему за стан, неся поругание Его». Второе, что требует нашего внимательного рассмотрения, — это то, что подразумевается под «лагерем». «Во всем этом послании апостол уважает первоначальный институт иудейского церковного государства и богослужения в пустыне. Поэтому он ограничивает свою речь скинией и ее службами, не упоминая ни храма, ни города. но все, что он говорит, в равной степени применимо и к ним. А стан в пустыне представлял собой то пространство земли, которое занимало шатры народа, так как они были регулярно расставлены вокруг скинии. окружить тела
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животных для жертвоприношений за грех несли и сжигали. На это впоследствии ответил город Иерусалим, как видно из этого места; ибо в то время как в предыдущем стихе сказано, что Христос страдает «вне ворот», здесь сказано, что Он находится «вне стана»: все это одно и то же, что касается цели апостола» (Джон Оуэн).
«Лагерь» Израиля, а затем город Иерусалим, был резиденцией и центром политической и религиозной жизни еврейской церкви. Находиться в «стане» означало иметь право на все преимущества и привилегии государства Израильского (Еф. 2:12) и на Божественное служение в скинии. Ибо лишение этого права по какой-либо причине на какое-то время означало, что преступник был выведен из стана: Левит 14:3; 24:14; Числа 5:2; 12:15. Именно в этом лагере Христос был «презираем и отвергнут» Нацией. В отношении этого стана Он торжественно заявил: «Оставлен у вас дом ваш пуст» (Матфея 23:38). Именно из этого стана Он позволил провести Себя, когда шел на Крест. Таким образом, в то время, когда было написано наше послание,
«стан» означал отступнический иудаизм, который не желал иметь Христа, который ненавидел и предал Его анафеме; и, как следствие, это было место, покинутое небесами, преданное Им на разрушение – ибо через поколение оно перестало быть даже в материальном и внешнем смысле.
Но иудаизм как таковой давно ушел в прошлое, что же представляет собой его нынешний аналог?
Ответ на этот вопрос не должен быть трудным, хотя на него можно найти разные ответы. Некоторые говорят, что «лагерь» — это католицизм, и обращают внимание на множество ярких аналогий между ним и иудаизмом. Некоторые говорят, что это «мертвая и плотская исповедующая церковь», из чего, конечно же, их деноминация является исключением. Другие настаивают на том, что это «все искусственные секты и системы христианского мира», из которых они вышли только для того, чтобы создать другую собственную систему, еще более фарисейскую, чем те, которые они осуждают. Но одного соображения достаточно, чтобы избавиться от всех подобных причуд, которые в прошлом вводили автора в заблуждение. Ненавистен ли и подвергнут анафеме Самого Христа либо Рим, либо самые мертвые и ошибочные части протестантизма? Ответ - нет. Мы должны обратиться к другим Священным Писаниям (например, Откровению 18:4 и 2 Тимофею 3:5), чтобы узнать волю Божью для нас относительно католицизма или плотских сект, поскольку Послание к Евреям 13:13 нельзя справедливо применить ни к одной из них. Сам мир был ненавистен иудаизму, а не Риму или выродившемуся протестантизму.
Давайте не будем неправильно поняты в этот момент. Мы не выражаем здесь свои взгляды на всю тему отделения христианина от того, что бесчестит небеса, и мы не даем отчета папству и его дочерям. По общему признанию, христианский мир сегодня находится в гораздо худшем состоянии, чем сто лет назад, и в нем происходит очень многое, с чем последователь Господа Иисуса не должен иметь никакого общения; но это совсем не то же самое, что выйти из общества, где много народа Божьего и где все основы Истины были верно провозглашены. те, кто
«преломляющий хлеб», изредка посещавший его службы! Нет; Наша нынешняя цель — определить, что на самом деле означает «стан» в Евреям 13:13, а затем показать, насколько ошибочно этот термин был применен к чему-то радикально иному.
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Как мы сказали выше, «лагерем» был тот выродившийся иудаизм, который затравил Господа славы до смерти и который нельзя было умиротворить ничем иным, как предать Его смерти как подлого злодея и богохульника. Легко признать, что между иудаизмом и католицизмом можно провести не только многочисленные аналогии, но и то, что большие части выродившегося протестантизма теперь имеют с ним много общего. Но не его закон, его священство, его церемониал и даже не его порочность заставили Бога отдать Иерусалим на разрушение. «Стагерь», из которого апостол велел своим читателям «выйти», был иудаизмом, который не только отвергал Иисуса как Христа Божьего, отрицал, что Он воскрес из мертвых, но также настаивал на том, что Он был подлым самозванцем. и поносил само имя Его. Но, насколько нам известно, на земле нет ни одной церкви или общества, исповедующих себя «христианскими», о которых можно было бы такое сказать!
Дело в том, что сегодня на земле нет ничего, что в точности повторяло бы иудаистскую идеологию.
«лагерь» апостольских времен. Однако есть то, что по существу соответствует ему, хотя внешне оно несколько отличается от него; и это мир — светский и мирской мир. По поводу этого мы читаем: «Весь мир лежит на Злом» (1 Иоанна 5:19). Те, кто составляют его, невозрождены, нечестивы и безбожны. Это правда, что одним из результатов христианства было придание видимости морали и религиозной респектабельности значительной части мира; хотя сейчас эта шпонка становится очень тонкой. Правда, в некоторых кругах все еще модно изображать уважение к божественным вещам, однако, если на них навязывают строгие требования Бога, вскоре становится очевидным, что плотские помышления враждебны Ему. Но по большей части Христа открыто ненавидят массы, и Его имя боязливо хулится ими. И здесь нам прямо сказано: «Дружба с миром есть вражда пред Богом; итак, кто хочет быть другом миру, тот враг Богу» (Иакова 4:4).
Наше следующее соображение таково: в каком смысле христианин должен «выйти» из стана, то есть из того, что открыто и активно враждебно Христу? Этот вопрос требует тщательного рассмотрения, поскольку и здесь язык нашего текста, к сожалению, был испорчен. Подведем вопрос к определенному вопросу: предписывается ли здесь телесный или умственный акт?
телом или душой исполняется долг? нашими ногами или нашим сердцем оказывается послушание? Другими словами, является ли это «буквальным» или метафорическим оставлением мира, которого требует от нас Бог? Те, кто совершил серьезную ошибку, полагая, что это первое, отправились в монастыри и монастыри. Пояснительные и уточняющие слова апостола: «ибо тогда (если вообще отделиться от нечестивых) нужно будет вам выйти из мира» (1 Кор. 5:10) показывают ошибочность этого; Это также противоречило бы духу молитвы Господней: «Не молю, чтобы Ты взял их из мира» (Иоанна 17:15).
Давайте рассмотрим ситуацию с евреями во времена апостола. Когда один из них спасительно уверовал в Господа Иисуса Христа, требовалось ли от него «буквально» или физически покинуть Иерусалим? Нет, даже сами апостолы продолжали там оставаться (Деян. 8:1)!
Это был не местный отъезд, хотя немного позже это было необходимо, если они хотели сохранить свою жизнь (Лк. 21:30-32); скорее это был моральный и религиозный выход из лагеря. «Не было ничего, что эти евреи ценили бы больше и чего более упорно придерживались, чем политическая и религиозная заинтересованность в
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содружество Израиля. Они не могли понять, как все славные привилегии, дарованные в древности этой церкви и народу, прекратились настолько, что им пришлось отказаться от них. После этого большинство из них продолжало не верить в Евангелие, многие смешали бы его учение со своими старыми церемониями, и лучшие из них нашли немалые трудности в своем отречении. Но апостол показывает им, что страданиями Христа за воротами и станом они были призваны к этому» (Джон Оуэн).
Применение этого принципа к нам сегодня нетрудно понять. Можно сказать так: Бог требует от нас отказаться от всех преимуществ и привилегий — социальных, финансовых, политических или религиозных, — которые несовместимы с интересом к Господу, общением с Ним или верностью Его делу. Иллюстрацией этого является Филиппийцам 3:4-10: то, что Савл из Тарса прежде считал приобретением – свое иудейское происхождение и православие, свою фарисейскую строгость и праведность, гонение на Церковь – теперь он «посчитал тщетою для Христа». ." То же самое происходит и сейчас в язычестве: когда парс, буддист, мусульманин (или иудей, или католик) по-настоящему обращается в веру, ему приходится отвернуться, отказаться от тех вещей, которые он до сих пор наиболее почитал. Любовь ко Христу побуждает его теперь ненавидеть то, что прямо против Него.
Теперь о четвертом пункте нашего текста: выйдя из стана, мы идем «к Нему», или, наоборот, выйдя ко Христу, мы выходим за стан. Эти две вещи неразделимы: они являются конвертируемыми терминами. Мы не можем пойти «к», не уйдя «от», и мы не можем пойти «от», не войдя «в». Именно это и есть обращение: поворот, поворот лица вправо. Это сердце, обращающееся от сатаны к небесам, от греха к святости, от нижнего к горнему, от «стана» ко Христу. Ради Него отрекаются от того, что противостоит Господу Иисусу. Мир остался, а за Ним следуют. Самодовольство отброшено, чтобы группа могла ухватить Его искупительную жертву. «Выйти к Нему» — значит отправиться на небо в Его служение Пророка, Священника и Царя Его Церкви и тем самым обрести одобрение Бога. Это значит прилепиться к Нему и признать Его, несмотря на презрение и противодействие тех, кто презирает и отвергает Его.
Выйти ко Христу за стан, таким образом, означает для нас быть настолько просвещенными Духом, чтобы очи нашего разумения увидели Его как обещанного Мессию, единственного Посредника между Богом и людьми; созерцать Того, Кого иудеи и язычники осудили на злодейскую смерть, как вседостаточного Спасителя. Сердце должно быть привлечено божественными превосходствами Его личности, завоевано Им, душа воспринимает Его как «Прекраснейшего из десяти тысяч». Целью является подчинить Ему волю, чтобы Его иго было с радостью принято и Его скипетр с готовностью подчинился. Одним словом, это значит сердечно одобрять Того, Кого мир все еще ненавидит, становясь Его смиренным последователем, Его добровольным учеником и с радостью терпя ради Него все насмешки и гонения, которые влечет за собой верность Ему и Его делу. Подобно гадарянам в древности, исповедующий мир теперь говорит Ему: «Выйди из пределов наших» (Марка 5:17), но те, кто выходит к Нему, восклицают: «Возлюбленный Мой — Мой, а Я Его» (Песнь 2). :16).
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ГЛАВА 116
За пределами лагеря
(Евреям 13:13, 14)
В предыдущей статье мы постарались разъяснить читателю, что именно представлял собой «стан», из которого апостол призывал евреев выйти. Чем точнее определен термин, тем меньше вероятность его неправильного использования. Именно здесь автор настоящей статьи потерпел неудачу в статье, появившейся в одном из номеров почти десятилетней давности: многие здравые проповеди были испорчены неправильным заголовком. Остановившись на многих случайных аналогиях, существующих между многим, что происходит сейчас в христианском мире, и тем, что отличало иудаизм древности, мы не смогли сосредоточиться на том, что было существенным и фундаментальным, и, следовательно, неправильно применили этот конкретный термин.
"лагерь." То, что заставило иудаизм времен Павла так радикально отличаться от его худшего состояния во времена пророков, заключалось в том, что он ненавидел, отвергал и убивал воплощенного Сына Божьего.
Именно этот конкретный момент — изгнание иудеев от Христа, предание Его анафеме, осуждение Его на злодейскую смерть — должен руководить нами, когда мы пытаемся определить современный аналог этого «лагеря». На самом деле сегодня на земле не существует точной копии того иудаизма, который распял Господа Иисуса: конечно, ни католицизма – кощунственного и ужасного, каковы многие его догмы и практики, – ни самых выродившихся ветвей протестантизма – гнилых, какими бы некоторые из них ни были. в учении и делах — по праву может быть назван современным «лагерем». Нет, как мы указывали ранее, то, что наиболее близко к нему, то, что в принципе ему по существу подобно, — это светский, профанный мир. Ее невозрожденные и нечестивые члены не заявляют о любви ко Христу: само упоминание о Нем им ненавистно: они желают полностью изгнать Его из своих планов и мыслей, за исключением тех случаев, когда они употребляют Его святое имя всуе.
Далее мы стремились показать, в каком смысле Господь требует, чтобы Его народ вышел «за стан», то есть отделился от нечестивых, от тех, кто ненавидит и поносит Христа. Это, как мы видели, следует понимать не «буквально» или физически, а метафорически или морально. Это не локальный уход от мира, а религиозный и духовный. Другими словами, Бог не приказывает Своему народу быть фанатиками и вести жизнь отшельников. Убежище в монастырях и женских монастырях есть извращение Дьяволом этой важной практической истины. Нет; христианин все еще остается в мире, но он не должен быть от него. Его политика и максимы не должны регулировать его, его удовольствия и привлекательность не должны захватывать его сердце, его дружбу нельзя искать; его политика не касается его. По своим сердцам и душевным интересам он здесь чужой и должен вести себя как странник, проходящий через эту сцену – «употребляя мир сей, но не злоупотребляя им» (1 Кор. 7:31).
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Затем мы указали, что, выходя из стана, христианин идет ко Христу: слово «обращение» означает двойственность действия. Однако недаром Святой Дух сформулировал наш текст так, как он есть: в нем есть особый акцент, который необходимо отметить. Это не «Итак выйдем к Нему за стан», но «к Нему за стан». Разница не только словесная. Оно подчеркивает тот факт, что Сам Христос должен быть великим объектом перед сердцем, и тогда жалкие безделушки этого мира не будут иметь для нас особой привлекательности. Если Его нет, то, хотя мы и можем стать эстетами, не будет ни удовлетворения, ни тем более радости: наше положение было бы похоже на положение многих израильтян, которые «вышли» из Египта, но продолжали жаждать его мясных котлов. .
Выйти ко Христу вне стана значит для верующего полностью порвать со своим прежним образом жизни, отказаться от всего, что противно небу, отказаться от всего, что препятствовало бы общению с Ним. Короче говоря, увещевание нашего текста — это всего лишь еще один способ представить заявление нашего Господа: «Если кто хочет идти за Мною, отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною» (Матфея 16:24). ). Грех должен быть умерщвлен, плоть с ее страстями и похотями распята, мир оставлен, а пример, который оставил нам Христос, должен старательно следовать. Итак, выход к Нему за стан – это не разовое действие, совершаемое раз и навсегда при обращении, а привычное дело, постоянная установка жизни. Крест должен взять христианин
«ежедневно:» Луки 9:23.
Повиновение этому предписанию предполагает «несение поношения Христова». Верующий призван к общению со Христом: к общению сейчас с Его страданиями (Флп. 3:10), в будущем – с Его славой. Этот «порок» принимает разные формы и имеет разную степень в разных местах и в разные периоды времени, в зависимости от того, как Богу угодно сдерживать вражду нечестивых к Своему народу. Но во все времена и во всех местах проверено, что
«все, желающие жить благочестиво во Христе Иисусе, будут гонимы» (2 Тим. 3:12). Что
«гонения», что «поношение» Христа может быть жестокими страданиями, подобными тем, которые пережили ранние христиане; или это может принять более мягкую форму насмешек, насмешек и остракизма, которые остро чувствуют чувствительные души. Как заявил Христос: «Раб не больше Господа своего. Если Меня гнали, будут гнать и вас» (Иоанна 15:20). Одна из причин, по которой Бог допускает это, заключается в том, что Его народ настолько склонен заигрывать с миром, и если мы не отделяемся от него, Он часто заставляет их относиться к нам холодно и противодействовать нам.
Плоть уклоняется от такого сопротивления и желает избежать такого сопротивления. Для нас естественно хотеть, чтобы все о нас хорошо думали и хорошо относились. Но пусть отступающий христианин вспомнит, что ради него претерпел его Учитель. В прообразах жертва за грех сжигалась вне стана – вдали от святая святых, где находился престол Иеговы, – чтобы символизировать окончательное отделение грешника от Бога, его бросок во «тьму внешнюю».
там, чтобы пострадать от мести вечного огня. И Христос претерпел то же самое, что и на кресте, в течение этих трех часов ужасной тьмы. Он понес страшное бремя грехов Своего народа и был лишен утешения присутствия Божьего. Для Христа это означало войти в место отдаления от Бога, а для нас «выйти за стан» — значит пойти «к Нему»; для Него это означало терпеть проклятие, для нас это означает не что иное, как
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Божественное благословение! Тогда давайте прилепимся к Нему, несмотря на презрение мира, и поддержим Его дело на земле, чего бы нам это ни стоило.
Но давайте теперь посмотрим, какими средствами выполняется эта обязанность идти ко Христу.
Как мы указывали в предыдущей статье, здесь имеется в виду действие души, а не тела. Но конкретизировать. Сначала душа верующего молитвой восходит на небо, ибо настоящая молитва – это дыхание сердца вслед за Ним и обращение к Нему. Его первый крик: «Господи, спаси меня, я погибаю». К Нему ежедневно обращаются с просьбой сделать Себя более реальным для сердца, предоставить нам более близкое общение с Собой и удалить все, что мешает этому. Мы просим Его научить нас, как черпать из Его полноты, сделать нас более послушными, более полно сообразовать нас с Его святым образом. «Пусть Он поцелует меня поцелуями уст Своих, ибо любовь Твоя лучше вина»
(Песнь 1:2) — это язык того, чье сердце «выходит ко Христу за стан» и ищет у Него того, что бесконечно превосходит лучшее, что может предложить этот бедный мир.
Во-вторых, это движение веры. Христос — великий Объект веры, и Его можно познать и наслаждаться сейчас только верой. Так было при нашем первом обращении; так происходит на протяжении всего христианского пути. «Жизнь, которой я теперь живу во плоти, — сказал апостол, — я живу верой Сына Божия (веры в Него), возлюбившего меня и отдавшего Себя за меня»
(Гал. 2:20). Когда вера бездейственна, нет ни выхода души ко Христу, ни настоящей молитвы, ни общения с Ним. Но когда действует вера, сердце обращается к Нему так же инстинктивно, как стрелка компаса обращается к северу. Когда вера болезненна и вяла, вещи мира сего берут над нами власть: или удовольствия ее привлекают, или заботы ее отвлекают нас. Но когда вера здорова и сильна, душа «поднимет крылья, как орлы» и «бегет и не утомляется». Именно вера делает Христа реальным и драгоценным для души. Тогда давайте будем более усердными в защите от того, что ослабляет и угашает его.
В-третьих, выход ко Христу за стан – это акт надежды. Это особая духовная благодать, которая удерживает сердце верующего от полного отчаяния.
Бывают моменты, когда он испытывает сильное испытание и смятение: грех бушует внутри, обвинения в святом Законе жалят его совесть, и сатана изо всех сил старается заставить его поверить, что все потеряно, что, злоупотребив своими привилегиями, согрешив против большого количества света, обратился Божественная благодать от распутства неизлечима. Так кажется униженной душе: молиться он не может, и, читая Писание, вместо того, чтобы найти утешение, каждая страница осуждает его.
Затем Дух применяет какое-то обетование, и следует небольшое ободрение, но совесть все еще бьет, и он стонет. Именно сейчас действует надежда: Христос помиловал прокаженного, мытаря, умирающего разбойника; Он полон сострадания, и я вновь отдаюсь Его состраданию.
Так же и надежда смотрит за пределы этой сцены – со всеми ее разочарованиями, скорбями и страданиями – и предвосхищает время, когда мы будем «навеки с Господом».
В-четвертых, выход ко Христу за стан – это тоже дело любви. Любовь Божия, которую Дух изливает в сердца возрожденных, — это нечто большее, чем просто прекрасное чувство: это действующий принцип. Любовь жаждет общества возлюбленного: она не может найти удовлетворения где-либо еще. Христа нельзя встретить в мирском
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кругов, и поэтому, когда сердце верующего находится в здоровом состоянии, оно ищет своего Возлюбленного вне его. Слово из Его уст, улыбка с Его лица, объятия из Его рук ценятся выше рубинов. Сидеть у Его ног и пить из источника Его любви лучше груд серебра и золота. Христос драгоценен для тех, чьи грехи были очищены Его кровью, и их чувства «изходят» к Нему – не так горячо и часто, как им следовало бы или как они желают; тем не менее в жизни каждого христианина бывают периоды, когда ему разрешается склонить голову на грудь Спасителя.
Любовь Христа к Своим людям привлекает их любовь к Нему.
В-пятых, выход ко Христу за стан – это подчинение Ему воли. Происходит смена господ: от служения князю мира сего отказывается и принимается Господство Христа. Это призыв под Его знамя, надевание Его мундира, подчинение Его капитанству, и мы действуем согласно Его воле. Насколько все это отличается от того, что, по мнению многих, означает наш текст! Кто-то может отождествлять себя с теми, кто утверждает, что вышел из «всех созданных человеком сект и систем», и все же сердце его совершенно мертво по отношению к Богу. Или можно принадлежать к самой ортодоксальной церкви, следовать ее учениям, перенимать ее язык, повторять ее стенания и не иметь в сердце ни искры благодати. Можно отделиться от всей мировой политики, развлечений и удовольствий и не иметь любви ко Христу. Чтобы соответствовать условиям нашего текста, необходимо проявление веры, пробуждение надежды, действия любви, подчинение воли и хождение по пути послушания.
«Ибо здесь нет у нас постоянного града, но ищем будущего» (стих 14). Эти слова порождают четыре вопроса: каково их отношение к предыдущему стиху?
что означает «нет продолжающегося города»? что такое «Грядущий», которого мы ищем? как или каким образом мы ищем его? Тесная связь между стихом 14 и предыдущим очевидна из его первого слова. Эта связь двоякая: во-первых, стих 14 предлагает еще две причины для выполнения обязанности, указанной в стихе 13, в дополнение к тем, которые подразумеваются в стихах 10-12; во-вторых, стих 14 также можно рассматривать как объяснение и расширение языка стиха 13.
Связь стиха 14 со стихом 13 станет более очевидной, если мы обратимся ко второму вопросу и рассмотрим, что означает фраза «Ибо здесь нет у нас постоянного города».
Очевидно, «город» используется здесь метафорически, как образ того, что сильно и стабильно: это то, что дает убежище и покой подавляющему большинству жителей Земли.
«Перемену и упадок во всем вокруг я вижу», — говорил поэт: нет ничего прочного, прочного, надежного в этом мире. В Бытии 4:17 мы читаем, что Каин «построил город», и где он? – разрушенный тысячи лет назад Потопом. Фивы, Ниневия, Вавилон в свое время были могущественными и величественными городами, но где они сейчас? их больше нет, да и само их местонахождение оспаривается. Таков этот мир, мой читатель: «образ мира сего проходит» (1 Кор. 7:31), и однажды «земля и все дела на ней сгорят» (2 Пет. 3: 10).
Вещи этой земли преходящи: то, что природный человек так высоко ценит и ради получения которого продает свою душу, вскоре исчезает. Все обыденное нестабильно и неопределенно: в этом, вкратце, смысл фразы «здесь у нас нет постоянного города». Есть
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однако в этих словах мы не должны упустить акцент: это не просто «здесь нет постоянного города», но «здесь нет никого» — нечто, что можно сказать только о верующих. реальности, но в своем воображении, своих планах, своих привязанностях он сосредоточивает свое сердце на вещах этого мира и действует так, как будто он всегда будет наслаждаться ими: «Их внутренняя мысль состоит в том, что их дома будут существовать вечно, и жилища свои всем поколениям: они называют земли свои своими именами» (Пс. 49:11). И как неустойчивость всего земного может воздействовать и влиять на христианина? Итак: он должен отречься от них в своем сердце — оставьте «стан» — вот связь со стихом 13.
«Ибо здесь нет у нас постоянного города» (стих 14). «Город — это центр интересов и привилегий людей, место жительства и место их бесед. Тем самым они освобождаются от положения чужестранцев и паломников; и получают в этом мире весь тот покой и безопасность, на которые они способны. Для тех, кто имеет нет более высоких целей и целей, чем этот мир, город - это все. О верующих не говорится абсолютно, что они не принадлежали ни к одному городу, не имели ничего общего с другими людьми, ибо сам наш апостол утверждал, что он был гражданин немалого города. Это подразумевается, как мы увидим, в ограничении утверждения: продолжающийся город. Но об этом говорят по другим причинам» (Джон Оуэн). Что это за
«другие счета» мы вскоре увидим, а пока мы рассмотрим более общий смысл.
В Своих провиденциальных отношениях с ними Бог часто болезненно напоминает Своему народу о том, что «здесь нет у нас постоянного города». Мы склонны чувствовать себя спокойно в Сионе, сосредоточить свое сердце на вещах внизу, обосноваться в этом мире. Нам нравится чувствовать, что мы заякорены, по крайней мере, на какое-то время, и строить свои планы соответственно. Но Бог дует на наши замыслы и заставляет нас взять колья наших шатров, говоря: «Встаньте и идите, ибо это не ваш покой, потому что он осквернен» (Мих. 2:10). Знаменательное слово по этому поводу можно найти в: «Как орел ворошит гнездо свое, порхает над птенцами своими, расправляет крылья свои, берет их, несет их на своих крыльях; так Господь один вёл его»
(Втор. 32:11, 12). Ах, мой читатель, неприятно иметь наше земное «гнездо».
встревожились, нарушили наш покой и были вынуждены сменить место жительства; но как это важно, если нужно научить орлят пользоваться крыльями, так это необходимо и христианину, если он хочет жить как странник и странник в этой сцене.
Бог призвал Свой народ к общению со Христом, и это означает нечто большее, чем просто участие в Его жизни и получение Его мира и радости: это также включает в себя вхождение в Его опыт – за исключением терпения только гнева Божьего. «Когда Он выведет Своих овец, Он идет впереди них, а овцы следуют за Ним» (Иоанна 10:4). Это означает две вещи: что мы не призваны идти каким-либо путем, который Он не проходил Сам, и что нам предстоит пережить что-то из Его скорбей: тех, которые продолжали со Мною в Моих искушениях или «испытаниях» (Лк. 22:28). Каков же был опыт Христа в этом слове? Даже в детстве Он не имел здесь покоя: родителям пришлось унести Его в Египет, чтобы избежать злобы Ирода. Проследите летопись Его земного служения, и как долго мы находим Его пребывающим на одном месте? Он постоянно был в движении. «Иисус, утомившись в пути Своем, сидел так на колодце» (Иоанна 4:6), и в той или иной форме требуются Его люди пить из той же чашки.
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Господь славы «не имел, где приклонить голову», когда в этом мире нам покажется странным, что Бог так часто нарушает наш покой?
Но давайте теперь рассмотрим более конкретный смысл нашего текста. Во-первых, у христианина нет на земле города, который был бы центром богослужения, в котором бы оно ограничивалось, как это было в иудаизме. Здесь апостол указывает на еще один контраст. После многих лет блуждания по пустыне израильтяне были приведены в Ханаан, где Иерусалим стал их великим центром, и этим городом евреи долго хвалились. Но этому не суждено было продолжаться, поскольку в течение десяти лет после написания этого послания этот город был разрушен. Как этот стих опровергает претензии Рима! Нет, у христианина есть нечто гораздо лучшее, чем ненадежный и непостоянный город на земле, даже Дом Отца с его многочисленными обителями, вечными на небесах!
Во-вторых, у верующего нет города на земле, который снабжал бы его тем, что является его конечной целью: избавлением от всех его врагов, прекращением всех его испытаний, местом вечного покоя. Его «содружество» или «гражданство» находится «на Небесах» (Флп. 3:20). Христианин не считает этот мир своим постоянным местом жительства или последним домом. Именно это придает смысл предыдущему увещеванию и объясняет силу слова «За» в стихе 14.
Тот факт, что здесь всё нестабильно и неопределённо, должен побудить христианина выйти из стана — в своём сердце отречься от мира. И более того, это должно сделать его готовым «нести поношение Христово», даже несмотря на то, что это предполагает изгнание из места его рождения и принуждение скитаться без какого-либо постоянного места жительства на земле. Наконец, как мы увидим, это придает смысл последнему предложению нашего текста.
«А мы ищем будущего» (стих 14). Принимая во внимание то, что было до нас, совершенно ясно, что «единый», Город, который мы ищем, — это само Небо, различные аспекты которого предполагаются используемым здесь образом. Это неизменный, небесный, вечный «Город».
то, чего ищет верующий, и об этом снова и снова говорится в этом послании – в отличие от временного и преходящего характера иудаизма – под разными терминами и образами. Этот «Город» — то же самое, что «лучшее и прочное вещество» на Небесах из Евреям 10:34. Это та «Небесная страна» из Евреям 11:16. Это «Город Бога живого» из Евреям 12:22, местопребывание и центр Божественного поклонения. Это то же самое, что
«то, что непоколебимо» из Евреям 12:27. Это «Царство непоколебимое» в его окончательной форме из Евреям 12:28. Это «Наследие нетленное и чистое и неувядающее, сохранённое для нас на Небесах» (1 Пет. 1:4).
Более раннее упоминание об этой великой цели желаний и поисков верующего было перед нами в словах: «Он искал города, имеющего основание, которого Строитель и Создатель есть Бог» (Евр.
11:10). Этими «основаниями» являются, во-первых, вечная благоволение и благоволение Бога по отношению к Своему народу, которое является основой всех Его отношений с ними. Во-вторых, Божье предопределение, посредством которого Он предопределил Своих избранных к вечной славе, о чем нам сказано: «Основание Божие стоит твердо, имея сию печать: Господь познал Своих» (2 Тим. 2:19). В-третьих, Вечный Завет свободной, богатой и суверенной Благодати, который Бог заключил с Главой и Поручителем избранных и который «устроен во всем и верен». В-четвертых, бесконечные заслуги и приобретение Христа, ибо «никто не может положить иного основания, кроме положенного, которое есть Иисус Христос» (1
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Кор. 3:11). В-пятых, все подтверждается и опирается на неизменную стабильность Божьего обетования и клятвы: Евреям 6:17-20.
В дополнение к нескольким кратким замечаниям, которые мы сделали по поводу значения этой фигуры
«Город» Излагая Евреям 11:10, мы можем отметить следующее, имея в виду те характеристики «города», которые особенно приобретались в древние времена. Во-первых, город был местом безопасности и безопасности: «пойдем в Иерусалим от страха перед войском Халдеев и от страха перед войском Сирийским; и будем жить в Иерусалиме» (Иер.
35:11). На Небесах не будет нечестивых людей, которых можно будет преследовать, и никакого Дьявола, которого можно будет искушать. Во-вторых, город компактен, представляя собой скопление множества домов и домов. Так и о Небе Христос заявил, что на нем «много обителей». Там будут вечно обитать мириады святых ангелов и вся Церковь Божия. В-третьих, в городе хранится всякая провизия и необходимые товары; так и на Небесах нет ничего, что могло бы служить радости его обитателей.
Наконец, как «город» на земле является центром мировых интересов и привилегий, местом отдыха путешественников и тех, кто уезжает за границу, так и Небеса будут великим завершением странствий и странствий христианина. Его паломничество окончено, ибо Дом достигнут. На земле он был странником и пришельцем, но теперь достиг Дома Отца. Там он не встретит никаких лишений, не встретит никого, для кого он был бы ненавистным чужеземцем, и ему больше не придется в поте лица своего добывать себе хлеб насущный. Непрерывный покой, совершенная свобода, непоколебимая безопасность, приятное общество, немыслимые наслаждения — теперь его удел навечно. Тогда вера уступает место зрению, надежда — осуществлению, благодать поглощается славой, и мы «навеки с Господом», созерцая Его славу, купаясь в океане Его любви.
Как ожидание этого должно заставить нас сосредоточить свою привязанность на горнем, побудить нас бежать предстоящее нам поприще, заставить нас сбросить с себя всякое бремя, мешающее нам бежать!
Как размышление и созерцание этого «Города» должно мощно подействовать на нас, заставить нас долго ждать и подготовить нас к тому же! Это заставляет нас на мгновение задуматься о значении фразы «но мы ищем того, кто придет». Это, конечно, не означает, что верующий ищет неизвестного, но старается его обрести. Здесь обозначается хождение по узкому пути, ведущему на Небеса, с усердием и желанием. «И Бог приготовил для нас город покоя, поэтому наш долг — постоянно стремиться к его достижению способами, назначенными Им. Главное дело верующих в этом мире — усердно стремиться к достижению вечного покоя. с Богом, и именно благодаря этому их можно узнать» (Джон Оуэн).
Вот как верующий использует неопределенность и нестабильность всего в этом мире: его сердце устремлено к Дому наверху, и его большая забота – добраться туда в безопасности. Слово «искать» в нашем тексте очень сильное: оно используется в том смысле, что «всего этого (материальных потребностей этой жизни) ищут язычники» (Матфея 6:32) –
то есть ищите с сосредоточенной целью, искренними усилиями и неутомимым рвением. То же слово также переведено как «труд» в Послании к Евреям 4:11: христианин не считает никакую задачу слишком трудной, никакую жертву слишком большой, никакую потерю слишком большой, если только он может «завоевать Христа» (Флп. 3:8). Он знает, что Небеса щедро вознаградят его за все тяготы и хлопоты путешествия, ведущего туда.
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«Побеждающего сделаю столпом в храме Бога Моего, и он уже не выйдет вон» (Откр. 3:12).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 117
Жертвы христианина
(Евреям 13:15, 16)
Стихи, которые сейчас привлекут наше внимание, тесно связаны с теми, которые непосредственно предшествуют, на что указывает слово «поэтому». Связующие звенья могут быть установлены таким образом. Во-первых: «У нас есть жертвенник» (стих 10); какую пользу мы можем из этого извлечь? ответ таков: принесите жертву. Во-вторых, Иисус освятил Свой народ «Своей кровью» (стих 12). Каков должен быть их ответ? ответ таков: привлеките ночь к Богу как радостные поклонники. В-третьих, мы должны выйти ко Христу «за стан». Каким же тогда должно быть наше отношение к тем, кто презирает и отвергает Его? Ответ в том, что это не злоба, а доброжелательность, делание добра всем, когда у нас есть возможность и повод. Такова вкратце связь между нашей нынешней частью и ее контекстом.
Кальвин предположил, и мы полагаем это справедливо, что здесь апостол предвосхитил возражение, которое могло быть выдвинуто против того, что он ранее выдвинул. Говоря, что Иисус
«страдая вне врат» (стих 11), был дан прямой намек на то, что Бог покончил с иудаизмом как таковым, оставил его. Приглашая верующих евреев идти ко Христу
«за станом», Святой Дух означал, что теперь они должны повернуться спиной к храму и его служению. Но это представляло серьезную трудность: все жертвы, как благодарственные, так и искупительные, были неразрывно связаны с храмовой системой, следовательно, из этого следовало, что если храм должен был быть оставлен, то и жертвоприношения должны были прекратиться. Именно для того, чтобы преодолеть эту трудность и продемонстрировать высшие привилегии христианства, апостол написал наш текст.
Если бы христианину было запрещено приносить какую-либо жертву небу, то он занимал бы более низкое положение и был бы лишен привилегии, которой пользовались иудеи в древности, поскольку жертвоприношения были установлены с целью празднования поклонения Богу. Итак, апостол показывает, что нам остается принести иную жертву, не менее угодную небу, чем те, которые Он назначил в древности, а именно хвалу уст наших. Здесь нас учат тому, каков законный способ поклонения Богу в новом завете, который представляет собой еще один разительный контраст с тем, что было в старом завете. Как наш
«Алтарь» — это не деревянный или каменный, медный или золотой, а Сам Христос, поэтому наши «жертвы»
не плоды земли и не первенцы наших стад, а обожание наших сердец и преданность нашей жизни. Таким образом, контраст существует между внешним и церемониальным и внутренним и духовным.
Иудеи приносили небесам закланного агнца каждое утро и вечер, а в определенные дни – быков и баранов; но христианин должен приносить Богу постоянную жертву
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благодарение. Это ставит перед нами наиболее интересную и благословенную тему, а именно те жертвы христианина, которые благоугодны Богу. О первом из них упомянул Давид: «Жертвы Божии — дух сокрушенный, сердце сокрушенное и сокрушенное, Боже, Ты не презришь» (Пс. 51:17). «Когда сердце оплакивает грехи, Богу угодно больше, чем когда вол истекает кровью под топором. «Разбитое сердце» — это выражение, подразумевающее глубокую скорбь, ожесточающую саму жизнь; оно несет в себе идею всего, кроме убийственной тоски в этом область, которая настолько жизненно важна, что может быть самим источником жизни. Сокрушенное сердце для небес является благоухающим сердцем. Люди осуждают тех, кто презираем в их собственных глазах, но Господь смотрит не так, как смотрит человек. Он презирает то, что человек уважает и ценит то, что они презирают. Никогда еще Бог не отвергал смиренного, плачущего кающегося» (Ч.Х.
Сперджен).
Джон Оуэн отметил, что в связи с В.Т. жертвоприношения: заклание и пролитие крови зверя, а затем фактическое принесение ее на жертвенник. И то, и другое было необходимо для завершения жертвоприношения. С одной стороны, простое убийство животного не было жертвоприношением, если его кровь не была возложена на жертвенник; и, с другой стороны, никакая кровь не могла быть принесена на небо до тех пор, пока она не была действительно пролита. В соответствии с этим существует двойная духовная жертва в связи с христианским исповеданием. Первое — это то, о чем только что говорилось в предыдущем абзаце: сокрушенное сердце и сокрушенный дух верующего. Это означает евангельское покаяние и умерщвление плоти, или распятие плоти, которое является первой жертвой христианина, ответом на смерть зверя перед жертвенником.
Вторая жертва, которую верующий приносит Богу, — это ежедневное приношение Христа. Это делается актом веры, которому всегда предшествует покаяние, точно так же, как мы должны почувствовать себя безнадежно больными, прежде чем послать за врачом. Когда пробудившийся грешник обличается в грехе и оплакивает его перед Богом, гордость и самодовольство подавляются, и он способен оценить Агнца Божьего, который забирает грех (избранного) мира. Христос представляется ему как раз подходящий для его случая и нужды. Он осознает, что Он был изранен за свои преступления и изранен за свои беззакония. Он осознает, что Христос занял его место и претерпел за него карающий гнев Божий. Поэтому теперь он держится за него верой и представляет искупительную жертву Христа небу как единственное основание своего принятия. И как он начинает, так он и продолжает. Ежедневное чувство осквернения приводит к ежедневному молению о крови Христа перед престолом благодати. Сначала происходит присвоение Христа, а затем представление Его на небо как основа принятия.
Именно это ухватывание Христа и принесение Его на небо в объятиях веры соответствует второму моменту в связи с жертвоприношениями в скинии (и храме) в древности. Когда огонь падал на жертвоприношение, возложенное на жертвенник, к нему смешивались благовония, так что все это придавало «сладкое благоухание Богу». Так же, как простого заклания животного было недостаточно, его кровью нужно было возложить на жертвенник и вместе с ним принести благоухающее фимиам; так и жертва сокрушенного и сокрушенного сердца христианина сама по себе не обеспечит благосклонности Бога. Каким бы существенным ни было покаяние, оно не может ничего купить у Бога. Разбитое сердце должно держаться Христа, проявлять веру в
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Его кровь (Рим. 3:25) и отстаивать Его заслуги перед Богом. Только тогда наша жертва сокрушенного духа будет для Него «приятным благоуханием».
Третья жертва, которую христианин приносит Богу, — это он сам. «Итак умоляю вас, братия, милостью Божией, представьте тела ваши в жертву живую, святую, благоугодную Богу, в что и состоит ваше разумное служение» (Рим. 12:1). Это акт посвящения. Это признание и признание того, что я больше не принадлежу себе, что я куплен дорогой ценой, что я — купленная собственность Другого. Поэтому о первобытных святых мы читаем, что они «прежде отдали себя Господу» (2 Кор.
8:5), отдавшись Его скипетру, взяв на себя Его иго, чтобы впредь жить во славу Его; что, как раньше они служили греху и угождали себе, теперь они будут служить Богу и искать только Его славы. Как Христос отдал Себя за нас, так и мы теперь снова отдаем себя Ему. Только благодаря этому мы можем знать, что мы спасены: не только веруя во Христа для прощения грехов, но и отдавая себя Его правительству как живую жертву для Его использования.
Четвертая жертва христианина — это та, которая упоминается в нашем тексте, а именно «плод уст наших»; но прежде чем перейти к тому же, скажем несколько слов по порядку того, что сейчас было перед нами. Не может быть приемлемой жертвы хвалы, пока мы не принесем себя Богу, как оживших из мертвых, ибо, как сказано в Псалме 115:17:
«Мертвые не хвалят Господа». Нет, те, кто еще во грехах, не могут славить Бога, потому что у них нет любви к Нему и нет радости в Нем. Сердце сначала должно быть исправлено, прежде чем оно будет настроено петь Ему. Бог не принимает словесное служение тех, чьи сердца отдалились от Него. В древности Он жаловался: «Люди сии приближаются ко Мне устами своими и устами своими чтут Меня, а сердце свое отдалили от Меня» (Ис. 29:13), и, как утверждал Христос, «тщетно они поклоняются» Его (Матфея 15:8).
Такое лицемерие ненавистно Ему.
Ни один человек не может представить себя Богу приемлемым, пока он с верой не примет Христа. Как бы я ни хотел честно жить в будущем, необходимо выплатить долги, взятые на себя в прошлом; и ничто, кроме искупительного дела Христа, не может удовлетворить справедливые требования, которые Закон предъявляет к нам. Снова; как я могу служить в присутствии короля, если не буду одет соответствующим образом? и ничто, кроме одежды праведности, которую Христос приобрел для Своего народа, не может удовлетворить святой глаз Божий. Снова; как мог бы Сам Бог принять от меня служение, совершенно недостойное Его внимания и постоянно оскверняющееся еще во мне развращенной природой, если бы оно не было представлено во славное имя Посредника и не очищено Его драгоценной кровью.
Таким образом, мы должны принять жертву Христа, прежде чем Бог примет нашу; Отвержение Богом жертвы Каина является ярким доказательством этого.
Столь же очевидно, хотя сегодня это не так ясно воспринимается христианским миром с дефектным видением, что ни один грешник не может по-настоящему принять жертву Христа до тех пор, пока его сердце не будет сокрушено ощущением его тяжких преступлений против милостивого Бога, и пока его дух не будет истинно сокрушайтесь перед Ним. Сердце должно быть очищено от греха, прежде чем появится место для Спасителя.
Сердце должно отречься от этого злого мира, прежде чем святой Христос займет его. Это морально невозможно для того, кто все еще любит свои похоти и является добровольным слугой Дьявола.
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присвоить Христа и представить Его на небо для его принятия. Таким образом, порядок жертвоприношений христианина неизменен. Во-первых, мы склоняемся в прахе перед Богом в духе искреннего покаяния; затем мы принимаем Христа как Его милостивое обеспечение и представляем Его на небеса для получения Его благосклонности. Тогда мы безоговорочно отдаемся Ему как Его купленная собственность; и затем мы воздаем хвалу и благодарность за Его удивительную милость к нам.
«Итак будем чрез Него постоянно приносить небу жертву хвалы, то есть плод уст наших, славящих имя Его» (стих 15). Это призыв к долгу, вытекающий из того, что было сказано об Искупителе и освящении людей Его страданиями. Там нам показано, как мы должны использовать наш Алтарь, а именно приносить жертвы. Поклонение, которое христианин представляет Богу, является жертвой хвалы. Нет ничего более угодного Ему и ничего более почетного для Него, чем похвала обновленного сердца. Разве Он не заявил: «Всякий хвалящий прославляет Меня»? (Пс. 50:23). Насколько благодарны за это утверждение должны быть те верующие, которые чувствуют себя бедными и немощными. Если бы Бог сказал, кто создаст мир, или даже тот, кто будет проповедовать чудесные проповеди и будет успешным завоевателем душ, или кто даст огромную сумму денег на миссии, они вполне могли бы впасть в отчаяние. Но «возносящий хвалу» открывает широкую дверь каждому верующему.
И нет ли у искупленных обильного повода прославлять Бога! Во-первых, потому что Он даровал им жизненно важное и экспериментальное знание о Себе. Как превосходство Божьего существа, характера и качеств восхищает и трепещет души святых! Взгляните на 145 псалом, который называется «Псалом хвалы». Давид начинает словами: «Восхвалю Тебя, благость моя, Царь, и благословлю имя Твое во веки веков. Каждый день благословлю Тебя и восхвалю имя Твое во веки веков. Велик Господь, и достохвален» (стихи 1-3). В последующих стихах одно совершенство Бога за другим рассматривается и возбуждает душу к поклонению. Его «силы» (стих 4),
«славная честь Его величия» (стих 5), Его «величие» (стих 6), Его «великая благость»
и «праведность» (стих 7), Его «полнота сострадания» и «великая милость» (стих 8), Его «сила» (стих 11), «славное величие Его Царства» (стих 12), Его вечное
«владычество» (стих 13), Его провиденциальные благословения (стихи 14-17), Его благодатные отношения с Своими собственными (стихи 18, 19), Его сохранение их (стих 20). Неудивительно, что псалмопевец закончил словами: «Уста мои возвещут хвалу Господу, и да благословит всякая плоть святое имя Его во веки веков».
Если псалмы полны подходящих просьб, которые мы можем обратиться к Богу в молитве, и если они содержат язык, хорошо подходящий для уст рыдающего кающегося, тем не менее, они также изобилуют выражениями радостного поклонения. «Пойте Богу, пойте хвалу; пойте Царю нашему, пойте хвалу. Ибо Бог есть Царь всей земли: пойте хвалу разумно» (Пс. 47:6, 7). Какая горячность души здесь выражена! Четыре раза в одном стихе псалмопевец призывал себя (и нас) воздать хвалу Господу, и не просто произнести ее, но «воспеть» ее от переполненного сердца. В другом месте нота хвалы поднимается еще выше: «Веселитесь о Господе, и веселитесь, праведники, и ликуйте, все правые сердцем» (Пс. 32:11). Не каким-то формальным и поверхностным образом следует прославлять великого Бога, а сердечно, радостно,
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весело. «Восхваляйте имя Его, прославляйте хвалу Его» (Пс. 66:2). Тогда давайте вознесем Ему не что иное, как славную хвалу.
Слово «поэтому» в нашем тексте указывает на дополнительную причину, по которой мы должны славить Бога: из-за Христа и Его столь великого спасения. Ради нас Возлюбленный Отца принял на Себя образ раба и подчинился Закону. Ради нас Господь славы вошел в бездонную глубину стыда и уничижения, так что воскликнул: «Я червь, а не человек» (Пс. 22:6). Ради нас Он склонил Свою спину жестокому убийце и предложил Свое благословенное лицо тем, кто вырывал волосы. Ради нас Он вступил в борьбу с Князем Тьмы и муками смерти. Ради нас Он претерпел ужасное проклятие Закона и на три часа был оставлен Богом. Ни один христианский читатель не может благоговейно созерцать подобные тайны и чудеса, не тронувшись до глубины своей души. И тогда, когда он пытается созерцать то, что обеспечили ему позор и страдания Христа: «Благодарение Богу за Его неизреченный Дар!» должно быть пылким восклицанием его сердца.
И обратите внимание, дорогой читатель, на то, как Бог отвел небу высшую почетную позицию в связи с нашей темой. «Через Него (Того, о котором говорится в стихах 12, 13) принесем жертву хвалы небу». Как заявил Сам Господь Иисус: «Я есмь Путь, Истина и Жизнь: никто не приходит к Отцу, как только через Меня» (Иоанна 14:6). Святые не могут приблизиться к Богу отдельно от Христа, как и грешник: мы так же зависим от Его посредничества в том, чтобы сделать наше поклонение приемлемым для неба, как и в первую очередь в получении прощения наших грехов. Поскольку наш великий Первосвященник Христос является
«Служитель святилища» (Евр. 8:2). Он встречает нас как бы у дверей небесного храма, и мы вверяем свои духовные жертвы в Его руки, чтобы Он в сладком благоухании Своих заслуг и совершенств представил их на благоприятие Божие.
«Иной Ангел пришел и стал перед жертвенником, имея золотую кадильницу, и дано было Ему множество фимиама, чтобы Он вознес его с молитвами всех святых» (Откр. 8:3).
В любой момент Бог поставил нас в зависимость от Христа, Посредника. Только через Него мы можем приносить Богу приемлемые жертвы. Во-первых, поскольку именно через кровопролитие Христа и только благодаря этому наша личность была освящена или угодна небесам, обратите внимание, как в Бытие 4:4 Иегова уважает сначала самого Авеля, а затем его жертву! Во-вторых, потому что именно через искупление Христа и только благодаря этому нам открылся новый и живой путь в присутствие Бога: см. Евреям 10:19-21. В-третьих, потому что Он несет «беззакония святынь наших» (исполняя прообраз в Исходе 28:38), то есть через Его совершенное приношение наши несовершенные приношения принимаются Богом: Его заслуги и заступничество устраняют их недостатки. В-четвертых, потому что, как Глава Церкви, Он служит перед Богом от имени ее членов, представляя перед Ним их поклонение.
Таким образом, «через Него» означает «под Его руководством, через Его посредничество и посредством нашего обращения к Богу за принятием Его заслуг».
То, что только что было перед нами, является еще одним доказательством того, что было указано в предыдущем абзаце, а именно, что невозрожденный человек не может поклоняться Богу приемлемым образом.
«Жертва нечестивых — мерзость пред Господом» (Притч. 15:8). И почему? Не только потому, что он крайне грешен сам по себе, но и потому, что нет будущего Посредника.
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между ним и Богом. Это поразительно проявляется в типах Ветхого Завета. Ни одного
«Песнь» записана в книге Бытия. В Эдеме наши прародители были готовы петь своему Создателю и присоединяться к ангелам в вознесении славы и благодарения Господу.
Но после Падения грешники могли хвалить только на основании искупительной благодати, и только после наступления Исхода мы имеем великий тип искупления. Эта книга начинается с Израиля в Египте, стенающего и плачущего в доме рабства. Затем пасхальный агнец был заклан, Египет остался позади, Красное море перешло, и на дальнем его берегу они оглянулись и увидели, что все враги их утонули: «Тогда воспел Моисей и сыны Израилевы» (Исх. 15:1). ). Таким образом, хвала происходит на основании искупления.
«Итак, чрез Него принесем жертву хвалы». Каждое слово Священного Писания вдохновлено Богом, и во всем его язык выбран с Божественным пониманием.
Поэтому нам надлежит тщательно взвешивать каждый из его терминов, иначе мы упустим более тонкие оттенки значения. Вот показательный пример: не «вознесем хвалу Богу», а
«принесем жертву хвалы». Христос сделал Свой народ «царями и священниками Божиими» (Откр. 1:6), и здесь они призваны выполнять свои священнические функции. Таким образом, нам дано указание правильно использовать наш «Алтарь» (стих 10). Мы не только являемся участниками его привилегий, но и должны выполнять его обязанности, принося ему свои жертвы. Тот же аспект истины снова виден в 1 Петра 2:5, где мы читаем, что верующие являются «священством святым, чтобы приносить духовные жертвы, угодные небесам через небеса». Да, предложено «Богу», а не ангелам или святым; и приемлемо «небесами», а не Девой Марией!
Это конкретное выражение «принесем жертву хвалы небу» не только подчеркивает тот факт, что в своем богослужении верующие действуют в качестве священнослужителей, но также означает, что теперь мы имеем суть того, что было оттенено левитскими обрядами. Это также означает, что христианин должен быть столь же прилежным и прилежным в исполнении своих евангельских обязанностей, как иудей при выполнении своих церемониальных обязанностей. Как от него требовалось принести приношение без физических недостатков, так и мы должны принести на небо самое лучшее, что может дать наше сердце: «Благослови Господа, душа моя, и все, что внутри меня, благослови святое имя Его. " Не довольствуйтесь тем, что предложите небу несколько формальных благодарственных слов, и еще меньше торопитесь с поклонением, как с задачей, которую вы рады завершить; но стремитесь к реальности, пылу и радости в ней.
Когда поклоняющийся израильтянин подходил к скинии или храму, он приходил не с пустыми руками, а приносил с собой благодарственную жертву. Тогда «принесем жертву хвалы небу». Когда святые собираются вместе для публичного богослужения, это должно быть не только с целью наполнить их пустые сосуды и накормить голодные души, но и с определенной целью предложить Богу то, что Ему угодно. Чем теснее мы ходим с Богом и чем теснее наше общение с Ним, тем легче выполнять эту приятную обязанность. Чем больше мы будем наслаждаться Господом и утешать свои души созерцанием Его совершенств, тем более спонтанным, пылким и постоянным будет наше поклонение Ему. Чем больше мы будем развивать привычку видеть во всем руку Божию и будем благодарны Ему за временные блага, тем больше дух благодарения будет владеть нашими сердцами и находить выражение в хвалебных песнях.
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Эта жертва хвалы здесь обозначена как «плод уст наших», что является цитатой из Осии 14:2, где отступивший Израиль клянется, что в ответ на милостивый прием их Богом они отдадут Ему «тельцы уст своих». — еврейское слово, обозначающее
«телята» — то же самое, что и «хвала». Выражение «плод уст наших» может на первый взгляд показаться нам странным, но небольшое размышление покажет его уместность. Исаия 6:5, 6 раскрывает его смысл. По природе наши «уста» нечисты: «Гортань их — открытый гроб, языком своим они льстят, яд змей под устами их, уста которых полны проклятия и горечи» (Рим. 3:13, 14). Но благодаря тому, что небеса применили к нам добродетели искупления Христа, наши уста очищаются, и отныне их следует использовать для восхваления Его. «Плод» — это живое существо: продукт Святого Духа. Когда из-за отступления сердце охладело к Богу и музыка радости умолкла, воззови к Нему: «Господи, открой уста мои, и уста мои возвещут хвалу Твою» (Пс.
51:15). 

Эту «жертву хвалы» следует приносить Богу не только в субботу, но и в субботу.
«постоянно». Разве у нас нет больше причин славить Бога, чем молиться? Конечно, ведь нам есть за что благодарить Его, о чем мы никогда не просим. Кто когда-либо молился за Его избрание, за благочестивых родителей, за их заботу о нас в беспомощном младенчестве, за их привязанность, за их верность в обучении нас тому пути, по которому нам следует идти! Разве Бог ежедневно не осыпает нас милостями, о которых мы не можем просить или думать? Поэтому нам следует больше прославлять Бога, чем молиться Ему. «С благодарением открывайте свои просьбы Богу» (Флп. 4:6): ах, разве не наша неудача в первом случае объясняет, почему нам так часто отказывают во втором? «Пребывайте в молитве и бодрствуйте в ней с благодарением» (Кол.
4:2); «С благодарением» — это такое же повеление, как и «пребывать в молитве».
«Хорошо благодарить Господа и воспевать имя Твое, Всевышний» (Пс. 92:1). Да, это не только прославляет небо, но и полезно для души. Воспитание привычки восхвалять Бога сохранит верующего от многих зол. Жизненные испытания переносятся легче, если в сердце живо сохраняется дух благодарности небу. Человек не может быть несчастным, пока он радуется, и ничто так не способствует радости, как сердце, постоянно упражняющееся в восхвалении Бога. Апостолы забыли о своих болях в спине в филиппийской темнице, когда они «воспевали Бога» (Деяния 16:25). Самой счастливой душой, которую мы когда-либо встречали, была сестра на лондонском чердаке (до дней пенсий по старости), которая уже много лет не ела ни мяса, ни фруктов, ни стакана молока, но постоянно славила Господа.
Мария приносила Богу жертву хвалы, когда восклицала: «Величит душа Моя Господа, и возрадовался дух Мой о Господе Спасителе Моем» (Лк. 1:46, 47). Это был не механический акт, а спонтанный порыв сердца, наслаждающегося Господом. Недостаточно того, чтобы верующий чувствовал эмоции обожания в своей душе: они должны быть выражены его устами — это одна из причин, почему жертва хвалы определяется в нашем тексте как «плод уст наших». Громкое, членораздельное прославление – вот что подобает тем, кто получил дар речи: вот почему святые всех времен выражали свое поклонение в святых песнях и псалмах. Никто из нас не поет столько, сколько следует – как часто мирской человек стыдит нас! Тогда скажем вместе с Давидом: «Я восхвалю Тебя, Господи, с моими
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все сердце; Я покажу все Твои чудесные дела. Веселюсь и радуюсь о Тебе: воспою имени Твоему, Всевышний» (Пс. 9:1, 2).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 118
Жертвы христианина
(Евреям 13:15, 16)
Начиная с восьмого стиха и далее (Евреям 13), апостол излагает те духовные обязанности поклонения, объектом которых является Сам Бог. Здесь проводится ряд контрастов между тем, что получено по ветхому завету, и тем, что относится к новому. Привилегии христианина значительно превосходят те, которые принадлежали иудаизму как таковому. Мы рассматривали эти высшие благословения, переходя от стиха к стиху. То, что находится перед нами в стихе 15, представляет собой еще один пример этого общего принципа. Обряды левитов требовали от земного народа Божьего приношения материальных жертвоприношений, но христианские «жертвы» носят полностью духовный характер.
Израильский молящийся не мог приносить свои жертвы непосредственно небу, но должен был позволить священникам совершать службы вместо него, тогда как христиане сами стали священниками Богу и поэтому могут немедленно приносить Ему жертвы. Жертвы хвалы согласно Закону приносились только в определенное время и в определенных местах (ср. «Праздники» Левит 23): но христианин может через Христа приносить жертву Богу где угодно и когда угодно — «постоянно».
«Итак будем чрез Него постоянно приносить небу жертву хвалы, то есть плод уст наших, славящих имя Его» (стих 15). Подразумевается больше, чем выражается. Язык этого стиха ограничен обязанностями поклонения и нашей устной хвалой Бога, однако мы прекрасно знаем, что Он не принимает от нас благодарения, если оно не сопровождается тем, что старый добрый Мэтью Генри называл «благодарением». Таким образом, здесь рассматривается весь объем евангельского послушания небу. На тех, кто был посвящен Ему кровью Христа, лежит глубочайшая обязанность угождать Ему и чтить Его. Природа евангельского послушания состоит в благодарении Христу и Его благодати, и потому все это можно с полным основанием назвать «жертвой хвалы». Благодарность и обожание являются основополагающими принципами любого приемлемого служения. Каждое действие и обязанность веры имеют в себе природу жертвы небу, в которой Он благоугоден.
Джон Оуэн предлагает тройную причину того, почему здесь выражена обязанность послушания христианина. «1-е. На нас лежит великая обязанность постоянной благодарности и хвалы небесам за искупление Христа. Суть и слава нашего христианского исповедания в том, что это единственный способ восхвалять и прославлять Бога за Его любовь и благодать. в лице и посредничестве Христа. 2. Эта обязанность восхвалять, преодолевая все ужасающие юридические ограничения послушания, изменяет природу этого послушания по сравнению с тем, что требовалось по Закону. 3. Когда
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сердце не подготовлено и не расположено к этой основной обязанности восхвалять Бога за смерть и приношение Христа, никакая другая обязанность или акт послушания не принимаются Богом».
Требование к нам постоянно приносить жертву хвалы Богу означает две вещи: свободу от ограничений времени и места, установленных иудаизмом, и усердную настойчивость и постоянство в этом. Изобиловать пламенной хвалой Богу – это неизменный долг христианина. Но для этого необходимо регулярное проявление веры.
Ставка под сомнение обетований Божьих угашает дух поклонения; сомнения рвут струны наших арф; неверие — смертельный враг хвалы. Постоянное восхваление Бога требует от нас ежедневного общения с Ним. Неудивительно, что радость многих верующих так болезненна, если учесть, как мало у них общения с Господом: если вокруг колбы их термометра так мало тепла, как ртуть может подняться выше! Чтобы прославлять Бога «постоянно», мы должны развивать в себе вечную благодарность, и это, конечно же, не должно быть трудным!
«Благословлю Господа во всякое время; хвала Его всегда будет в устах моих» (Пс. 34:1): не к более низкому стандарту, чем этот, мы должны стремиться. Как это соответствует стенаниям стольких христиан. «Кажется, я так мало могу сделать, чтобы выразить свою благодарность Господу».
Ах, брат мой, возможно, ты не одарён талантами, чтобы проявлять их публично, у тебя может не быть много денег, чтобы пожертвовать на небесное дело, но что значит удерживать твое приношение Ему жертвы хвалы, и то «постоянно»! Разве это не заслуга Бога? Неужели Сперджен выразил это слишком резко, когда сказал: «Хвала — это плата, которую Бог требует за использование Своих милостей?» Тогда будем ли мы грабить Бога? Должны ли мы удерживать то, что Ему нравится? Разве Бог не дает нам обильного повода славить Его «непрестанно»!
«Являть милость Твою утром и верность Твою каждую ночь»
(Пс. 92:2). «Я буду петь Господу, пока я жив; я буду петь хвалу Богу моему, пока я существую» (Пс. 104:33). Что это за слово для престарелого и немощного христианина! Ах, дорогой читатель, может быть, твои глаза так потускнели, что ты уже едва можешь читать Священную страницу, твои силы, возможно, стали слишком слабы для тебя, чтобы идти в молитвенный дом, но твои губы еще могут произносить слова и выражать благодарение! «Веселюсь и возрадуюсь милости Твоей, ибо Ты вразумил беду мою» (Пс. 31:7): радуйтесь Его прощающей милости, сохраняющей милости, дающей милость. «Кто может изречь силы Господни? Кто может возвещать всю хвалу Его?» (Пс. 106:2). Хорошо, что Гудвин завершил свои размышления о хвалебных псалмах словами: «Брат мой, давайте помолимся за такое сердце, как это, чтобы святые Ветхого Завета не посрамили нас, христиан, под Новым».
Примечательно, что еврейское слово «бара» означает «создавать», а «барак»
означает «хвалить», подразумевая, что восхваление Бога — это главная цель нашего творения.
Хотя ничто не может быть добавлено к сущностной славе Бога, однако хвала содействует Его проявленной славе, ибо она превозносит Его перед другими. Так прославляют Его ангелы, ибо они — певцы Небесные, трубящие Его хвалу. Один старый писатель причудливо заметил, что верующие — это «храмы» Бога, и когда их языки прославляют Его, тогда звучат их духовные «органы». Мы читаем, что святые на Небесах имеют в руках «арфы» (Откр. 14:2), которые являются символами хвалы. Увы, что так часто арфы наши «вешаются на ивах» (Пс. 136:2), а ропот и жалобы – все
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это исходит из наших уст. О мой читатель, будь серьёзнее и усерднее в поисках благодати, которая позволит тебе постоянно прославлять Бога.
«А благотворить и сообщать не забывайте: ибо такие жертвы благоугодны Богу» (стих 16). Вот пятая жертва, которую христианин должен принести Богу, а именно служение другим, ибо все дела и обязанности любви можно с полным основанием назвать «жертвами». В предыдущем стихе апостол показал великое обязательство перед Богом, которое освящение Церкви кровью Христа возлагает на ее членов, но здесь он показывает, какое влияние оно должно оказывать на наше человеческое поведение. Таким образом, он переходит от первой таблицы Закона ко второй и настаивает на том, что, если искупление налагает на нас дополнительные обязательства любить Бога всем сердцем, оно также дает дополнительные причины, почему мы должны любить ближних, как самих себя.
Первое слово 16-го стиха является связкой, но комментаторы расходятся во мнениях относительно того, как его следует переводить. Аннотаторы Кальвина настаивают на том, что это слово следует перевести как «И»; Джон Оуэн предложил «Более того»; наши переводчики предпочитали «Но». Существенной разницы в этих вариантах нет: если оставить «но», то его не следует воспринимать как исключительное, как если бы оно привносило что-то противоположное тому, что было представлено ранее. Очевидно, что это продолжение или дополнение к долгу, упомянутому в стихе 15. Некоторые могут подумать, что весь долг христианина заключался в том, чтобы воздать небу то почтение и преданность, на которые Он по праву имеет право, и что, пока мы посещаем к этому нас больше ничего не должно волновать, добавил апостол: «Но», несмотря на требуемое в прежнем долге усердие, не забывать делать добро людям и служить их нуждам.
Здесь мы можем еще раз увидеть, насколько тщательно Священное Писание сохраняет баланс истины в каждом пункте. Божественный Закон — это единое целое, однако он был написан на двух каменных скрижалях, и никогда нельзя превозносить одну в ущерб другой. Правда, существует порядок, который следует соблюдать: Сам Бог всегда имеет право первым претендовать на наши сердца, время и силы; тем не менее, наши собратья, и особенно наши единоверцы, также имеют к нам реальные претензии, которые мы не должны игнорировать. Пренебрегать второй скрижалью Закона — это не только причинять вред нашим ближним, но и не подчиняться и, следовательно, вызывать недовольство Самого Бога. В послушании существует гармония, и неудача в каком-либо одном пункте нарушает все, как это видно из Иакова 2:10, 11. Именно по этой причине наш стих завершается словами: «Ибо такими жертвами Бог очень доволен».
Именно в этот момент Израиль так часто терпел неудачу в рамках Ветхого Завета. Вместо того, чтобы относиться к своим слугам внимательно, они навязывали им; вместо того, чтобы прислужить вдове, они ограбили ее; вместо того, чтобы помогать бедным, они угнетали их.
Тем не менее они очень строго продолжали поклоняться Иегове! Яркий пример этого записан в первой половине 58-й главы книги Исайи. Пророку было велено кричать громко и не жалеть, но показывать людям их грехи. Они искали Бога «ежедневно»,
«не оставлял Его постановлений», да, «наслаждался» приближением к Нему (стих 2). Они усердно «постились», однако Бог не принял их поклонение, сказав: «Разве не этот пост Я избрал? сокрушаешь всякое иго? Разве не раздавать хлеб твой голодному и нищих, изгнанных, вводить в дом твой? Когда увидишь
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наг, чтобы прикрыть его; и не скрывайся от плоти твоей» (стихи 6,7).
Другой торжественный пример можно найти в Захарии 7. Бог бросает им вызов, спрашивая: «Когда вы постились и скорбели в пятом и седьмом месяце, в те семьдесят лет, постились ли вы вообще ко Мне, ко Мне?» (стих 5). Тогда пророк воззвал: «Так говорит Господь Саваоф, говоря: творите суд истинный, и проявите милость и сострадание каждый к брату своему, и не притесняйте вдову, ни сироту, ни пришельца, ни бедного; и пусть никто из ты замышляешь зло на брата его в сердце твоем» (стихи 9, 10). Какую странную аномалию представляет человеческая природа! Как бросается в глаза его несоответствие! Щепетилен в совершении публичного богослужения, но совершенно небрежен в исполнении личных обязанностей!
Прилежные и ревностные в соблюдении постов и праздников Господних, но невзирая на нужды и вопли своих обездоленных собратьев! Как такое учитывать? Легко: это укрепляет самодовольство, питает идею о том, что благосклонность Бога может быть куплена тварью, и заставляет некоторых поверхностных людей уважать таких фарисеев за их «святость» (?).
Следовательно, обязанности доброжелательности, внушаемые в нашем тексте, предваряются словами «не забывай», намекая на то, что среди проповедников Евангелия существует более чем обычная склонность пренебрегать ими. Здесь запрещено греховное пренебрежение. Джон Оуэн предложил четыре причины или порочные привычки ума, из-за которых возникает такая забывчивость. Во-первых, «чрезмерное доверие к религиозным обязанностям, как у многих бесплодных профессоров», под которыми он имеет в виду тех, кто придает большое значение своим религиозным действиям и думает тем самым завоевать Небеса. Как много людей, которые щедро жертвуют на «церковь», но тем не менее недоплачивают своим работникам и завышают цену своим клиентам! Дары таких – зловоние в ноздрях господина.
Во-вторых, «от тщетных просьб и претензий к обязанностям, сопряженных с неприятностями и обвинениями».
Гораздо легче и приятнее идти в дом молитвы и петь хвалу Богу, чем входить в жилища бедных и лично прислуживать больным. Дешевле положить монету в тарелку для пожертвований, чем накормить и одеть обездоленного.
В-третьих, «недостаток той доброты природы и расположения, которую производит действенная благодать». Дух Христа в сердце вызовет внимание и заботу о других и противодействует нашему врожденному эгоизму; а там, где нет Христа, там правит сердцем Дьявол. В-четвертых, «недостаток того сострадания к страждущим, которое требуется от находящихся еще в теле: стих 3». Пусть Бог сохранит нас от всякой религии, которая ожесточает и производит черствость, подавляя даже «естественную привязанность».
«Но делать добро и общаться не забывайте». «Долг христиан – выражать свою благодарность небу за Его благость к ним через Христа Иисуса, делая добро, т. е. совершая благотворительные дела – кормя голодных, одевая нагих, помогая страждущим; Таким образом, они сообщают своим бедным и страждущим братьям о благословениях, которыми их наградило Провидение. Долг христианина – делать добро ближним, сообщая им, насколько это позволяет
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им — те небесные и духовные благословения, за которые они обязаны постоянно благодарить небо» (Джон Браун).
«Но делать добро и общаться не забывайте». Здесь прививается жертва любви к ближним. Для обозначения этой обязанности используются два слова. Во-первых, «творите добро», которое касается всего хода нашей жизни, особенно в отношении других.
Включены три вещи. Во-первых, благодатная склонность или готовность ума к этому: «щедрый замышляет щедрое» (Ис. 32:8): он не ждет, пока его спросят, но старается быть начеку и предугадывать нужды других. Во-вторых, фактическое проявление этой доброжелательной склонности всеми теми способами, которые будут полезны и полезны человечеству как в духовном, так и в материальном плане. Идеализации и теоретизирования недостаточно: необходимо действовать по доброй воле. В-третьих, используя все поводы и возможности для проявления сострадания и любящей доброты к другим.
Дух человеколюбия и доброжелательности должен проявляться в добрых делах. Недостаточно быть хорошим; мы должны делать добро. «Дети мои, станем любить не словом, ни языком, но делом и истиной» (1 Иоанна 3:18). «Была в Иоппии некая ученица, именем Тавифа, которую по толкованию зовут Дорка; женщина эта была полна добрых дел и милостыни, которую творила» (Деяния 9:36): ее благотворительные действия называются
«добрые дела», потому что они были полезны и приносили добро другим. И это служение нуждам других не должно ограничиваться членами нашей собственной семьи или даже пределами нашей деноминации. «Итак, пока имеем возможность, будем делать добро всем людям, особенно тем, кто принадлежит к вере» (Гал. 6:10) – в этом дух христианства отличается от узкого и кланового духа всех других религий. . Бог делает добро всем людям, и мы должны быть «подражателями Ему, как возлюбленным детям» (Еф. 5:1).
«Но делать добро и общаться не забывайте». Христиане «созданы Господом Иисусом на добрые дела» (Еф. 2:10), и возрождение дает им способность к этому. Христос отдал Себя за нас, чтобы мы были народом «ревностным в добрых делах» (Титу 2:14), ибо ими мы чтим Его и украшаем свое исповедание. Какое бы самопожертвование они ни влекли за собой и какими бы неблагодарными ни были получатели помощи, мы должны усердно и настойчиво помогать всем, чем можем: «Но вы, братия, не унывайте, делая добро» (2 Фес. 3:13). . «Ибо такова воля Божия, чтобы вы, делая добро, заставили замолчать невежество глупых людей» (1 Пет. 2:15). И хотя наши добрые дела не могут заставить замолчать критику со стороны тех, кто не верит, да, если наша настойчивость в этом навлечет на нас усиление сопротивления и преследований, тем не менее, написано: «Поэтому пусть страдают по воле Божией обращение к Нему душ своих в добрых делах, как к верному Творцу» (1 Пет. 4:19).
Второй термин, используемый здесь в связи с жертвой милосердия, — «сообщать».
это означает передачу другим того, что Бог доверил нам, в соответствии с их потребностями. Буквально это греческое слово означает «иметь что-то общее с другими». Это фактическое проявление той жалости к бедным и неимущим, которая требуется от нас при раздаче им благ в соответствии с нашими способностями. Это важная евангельская обязанность, которую Священное Писание неоднократно возлагает на нас: слава Божия, спасение наших душ и честь нашего исповедания очень важны.
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в этом. Поразительно отметить, что, похвалив коринфян за их щедрые пожертвования бедным святым в Иерусалиме, апостол заявил, что «они прославляют Бога за ваше открытое подчинение Евангелию Христову» (2 Кор. 9:13) – послушание. повеления в нашем тексте требует Евангелие!
Джон Оуэн справедливо заметил: «Проявлять небрежность в данном случае — значит презирать мудрость Божью в распоряжении участками и состояниями Его собственных детей в этом мире в таком большом разнообразии, как Он всегда делал и всегда будет продолжать делать». ." Какой свет это проливает на те провиденциальные промыслы Божьи, которые зачастую столь загадочны и волнуют сердца многих из Его народа! Здесь подразумевается важная причина, почему Бог благословляет некоторых из Своих святых значительными благами этого мира и почему многие из них вообще почти не имеют их: это состоит в том, чтобы предоставить возможность и повод для проявления в них тех благодатей, которые являются их различными условиями. звать. Благодаря неравномерному распределению Его материальных милостей богатые получают возможность для благодарности, благотворительности и щедрости; в то время как бедные призваны проявлять терпение, подчинение, доверие и смирение.
Там, где эти благодати проявляются взаимно, есть красота, порядок и гармония, а также приток славы Богу.
Христиане редко более ощущают Божью благость к ним, чем тогда, когда дают и получают должным образом. Тот, кто дает правильно, чувствует силу Божественной благодати, действующую в его сердце, а тот, кто правильно получает, очень сознает Божественную любовь и заботу в таких поставках: Бог близок к обоим. Следовательно, быть эгоистичным и бессердечным, с одной стороны, или гордо независимым и пренебрегать милосердием, с другой, значит подвергать сомнению мудрость Божью в Его распоряжении разнообразными временными обстоятельствами Своего народа. Ни один человек не богат или беден только для себя, а для того, чтобы занять то место в социальном порядке вещей, которое Бог задумал для Своей славы. Из того, что было до нас, мы можем видеть, что многие даже из тех, кто не верит, получают временную выгоду от смерти Христа и ее плодов в жизни Его народа.
Многочисленны и разнообразны мотивы, которые использует Писание, чтобы убедить святого выполнить обязанность служения нуждающимся своим собратьям. «Милостивый над бедным дает взаймы Господу, и что он дал, Он воздаст ему» (Притч.
19:17). Действительно ли мы верим в это? Действуем ли мы так, как будто действовали? Господь никому не позволяет потерять, будучи щедрым, но так или иначе воздает ему с лихвой, либо ему самому, либо его потомству. «Дающий бедному не останется без нужды; а кто закрывает глаза свои, на том будет много проклятий» (Притчи 28:27): эгоистичный человек подвергает себя недоброжелательности тех, кого он бессердечно игнорирует, и приносит себя под провиденциальным проклятием Божиим. «Кто отвратит ухо свое от слышания Закона (в этом вопросе), то и молитва его будет мерзостью» (Прит. 28:9) – имейте это в виду, дорогой читатель, если вы хотите иметь и сохранить ухо Бог.
«Давайте, и дастся вам: мерой доброй, утрясенной, утрясенной и переполненной, отдадутся в лоно ваше; ибо какой мерой мерите, отмерится вам опять» (Лк. 6:38). Какой это стимул!
как оно должно стимулировать к щедрости тех, кто по природе своей скупой.
«Так да светит свет ваш пред людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли ваши
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Отец Небесный» (Матфея 5:16): как это должно ободрять нас в добрых делах! «А я говорю: кто сеет скупо, тот скупо и пожнет; и кто сеет щедро, тот щедро и пожнет» (2 Кор. 9:6): автор прожил достаточно долго, чтобы увидеть множество ярких примеров обоих этих классов. «Бог помазал Иисуса из Назарета Святым Духом и силою: который ходил, делая добро» (Деяния 10:38). Он всегда думал о других и служил им: кормил голодных, исцелял больных, помогал страждущим; и Он оставил нам пример, чтобы мы следовали Его стопам.
Однако следует отметить, что Бог требует от нас осмотрительности и разборчивости в раздаче милостыни. Существует класс беспечных бездельников, которые всегда готовы обмануть сострадательных и щедрых сердцем и сделать доброжелательность других причиной своей праздности. Совершенно неправильно поощрять тех, кто стремится существовать за счет щедрости других, вместо того, чтобы зарабатывать себе на хлеб.
Неразборчивая подача часто приносит больше вреда, чем пользы. Наш прямой долг — приложить все усилия, чтобы правильно расследовать каждый случай по существу, вместо того, чтобы позволять нашим чувствам преобладать над нашим суждением. Сам Бог сказал: «Мы заповедали вам так, чтобы кто не работал, тот не ел» (2 Фес. 3:10), и грешно нам отрицать это, давая деньги трудоспособным бездельникам.
«Ибо такими жертвами благоугоден Бог». Все блага, которые христианин дарует другим, Бог считает сделанными для Себя и удостаивает их именем
«жертвы». Какая милостивая снисходительность с Его стороны, что Он удостоил наших никчемных дел и провозгласил их святыми и святыми, угодными Ему!
Поэтому Кальвин справедливо отмечал: «Когда любовь не преобладает среди нас, мы не только лишаем людей их прав, но и Самого Бога, Который торжественным приговором посвятил Себе то, что Он повелел сделать». мужчинам». Как это соображение должно побудить нас проявить доброту к ближнему. Чем больше мы это делаем, тем больше удовольствия мы доставляем Тому, Кому мы бесконечно обязаны. Итак, не удерживай руки твоей от того, что радует Бога твоего.
«Ибо такими жертвами благоугоден Бог». В слове двойное ударение
"такой." Во-первых, это подразумевает контраст, означающий, что Бог больше не требовал тех древних жертвоприношений, которые Он предписывал до отмены Ветхого Завета. В этом был явный намек на то, что иудаизм был отброшен. Во-вторых, оно милостиво подчеркивает тот факт, что, хотя мы считаем наши слабые хвалы и благотворительные дела слишком плохими, чтобы их можно было заметить или упомянуть, Сам Бог рассматривает эти самые вещи как акты поклонения, которые встречают Его сердечное одобрение.
Прекрасную иллюстрацию только что упомянутого можно найти в Послании к Филиппийцам 4. Филиппийские святые послали апостолу Павлу дар, который он не только с благодарностью принял, но и заявил, что это «благоухание сладкого запаха, жертва приятная, благоугодная Богу» (стих 18). «За пределами этого высшие устремления христианина не могут пойти. Это все, что он может желать; это превыше всего, о чем он может думать. Получить одобрение хороших людей - это восхитительно; получить одобрение нашей собственной совести еще более приятно. ; но получить одобрение Бога, это, конечно, высшее
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вознаграждение, которого может достичь существо. Это одобрение очень сильно выражено в Слове: «Бог не неправеден, если забудет дело ваше и труд любви, который вы оказали имени Его, когда служили святым и служите» (Евр.
6:10). Еще более ярко оно проявится, когда Сын явится во славе Отца и в присутствии всей собравшейся вселенной возгласит тем, кто в знак благодарности Богу за блага спасения сотворил добро и приобщился:
«Ибо Я был голоден, и вы дали Мне пищу; Я жаждал, и вы напоили Меня; Я был странником, и вы приняли Меня; наги, и вы одели Меня... Так как вы сделали это одному из сих братьев Моих меньших, то сделали Мне: Матфея 25:35-40»
(Джон Браун).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 119
Христианские правители
(Евреям 13:17)
«Повинуйтесь начальствующим над вами, и покоряйтесь, ибо они пекутся о душах ваших, как должное дать отчет, чтобы они делали это с радостью, а не с печалью, ибо это неполезно для вас» (стих 17). Из содержания стиха совершенно ясно, что его вступительные слова относятся к религиозным лидерам, а не к гражданским правителям. Адольф Сапфир, который был очень далек от того, чтобы быть «николаитином», был прав, когда заявил: «Стихи 7 и 17 показывают, что существовало официальное служение, что в общине были признанные и постоянные учителя и пасторы, чьи дары не только, но чья должность была признана». Невозможно, чтобы какой-либо непредубежденный и беспристрастный ум внимательно рассмотрел термины и значения этих стихов и пришел к какому-либо другому выводу. Принцип подчинения абсолютно необходим для благополучия любого общества, которое должно правильно управляться и управляться, и это проявляется даже в организации наших тел.
В нашем тексте Святой Дух излагает третий великий долг, который требуется в нашем христианском исповедании вследствие жертвы Христа и нашего освящения Его кровью. Наиболее полными и всеобъемлющими являются увещевания, содержащиеся в стихах 15-17. Первый уважает наше духовное обязательство перед Богом, воздавая Ему то, что Ему причитается (стих 15). Второй уважает наши социальные обязательства, оказывая нашим нуждающимся собратьям то, что диктуют требования милосердия, в соответствии с нашими способностями. Третье касается нашего церковного долга, оказывая этим служителям церкви то подчинение и уважение, на которые они имеют право в силу положения и власти, которыми наделил их Христос. Это евангельское учреждение, пренебрегать которым можно только к явному бесчестию Господа и к собственной великой утрате.
Со времен великой Реформации шестнадцатого века среди народа Божьего существовали большие разногласия относительно поместной церкви: ее конституции, ее служителей и ее дисциплины. Даже там, где было единомыслие в отношении основ Веры, благочестивые люди значительно различались в своих церковных взглядах. Многие из наиболее одаренных служителей Христа за последние триста лет много писали о государственном устройстве и политике поместной церкви, несмотря на то, что были приняты самые разные позиции и хотя каждый утверждал, что обращается к Писанию только ради своего авторитета. Однако никому не удалось увлечь за собой большинство исповедующих христианство или убедить его оппонентов в том, что их система ошибочна.
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Хотя, с одной стороны, мы должны восхищаться мудростью Того, Кто провиденциально распорядился столь же большим разнообразием типов в церковной сфере, как и в физической и социальной, что, хотя и не является для нас правилом, но является предметом для размышлений. наше восхищение; однако, с другой стороны, мы не можем не сожалеть о том, что те, кто объединены одним и тем же основанием и согласны во всех основных истинах Священного Писания, придают такой акцент своим косвенным различиям в чувствах, что препятствуют проявлению взаимной любви и терпения. и вместо того, чтобы совместно трудиться в своих отделах для содействия общему делу Христа, они должны так часто досаждать друг другу ненужными спорами и немилосердными порицаниями. Гораздо лучше вообще промолчать, чем бороться за какую-либо часть Истины в горьком, гневном и осуждающем духе.
Ни один истинный христианин не колеблется признать, что Сам Христос — единственный непогрешимый, авторитетный Законодатель и Правитель Своей Церкви, что Он — единственный Господь совести, и что ничего, что противоречит Его открытой воле, не следует практиковать, и что ничего из того, что Он не сделал определенно предписано опускать тем, кто заявляет о своей верности Ему.
Но как бы ни были общепризнаны эти принципы, мы не можем уйти от того факта, что неправильное их толкование и неправильное применение способствовали большему разделению народа Божьего и отчуждению их привязанностей друг от друга, чем любая другая причина, которую можно указать. Несомненно, те, кто построен на общем фундаменте, кем руководит один и тот же Дух, кому противостоят одни и те же враги, должны любить как братья и нести бремя друг друга. Но увы! ошибочное рвение к чести Христа наполнило их враждебностью к своим собратьям-ученикам, раскололо их на бесчисленные фракции и породило ожесточенные и бесконечные раздоры.
Мы вполне согласны с благочестивым Джоном Ньютоном, который почти двести лет назад сказал в своей «Апологии»: «Люди рождаются, воспитываются и призваны при самых разных обстоятельствах. Образ жизни, местные обычаи, ранние связи, и даже телесное строение имеют более или менее влияние на формирование их характеров, на придание оттенка и поворота их образу мышления, так что, хотя во всем, что существенно для их мира и святости, все они руководятся одним и тем же Духом. и думают об одном и том же; у других людей второстепенной природы их чувства могут и часто различаются так же, как и черты их лиц. Не следует ожидать единообразия в суждениях среди них, пока самые мудрые из них лишены знаний. лучшие осквернены грехом, и хотя на слабости человеческой природы, общие для них всех, так по-разному влияют тысячи впечатлений, происходящих от различных ситуаций, они могли бы, однако, сохранять единство духа и жить в проявление взаимной любви; если бы не каждая партия и почти каждый человек, к несчастью, осознавали, что они по совести обязаны предписывать свою собственную линию поведения в качестве стандарта, который должны подтверждать все их братья. Сравнительно немногие считают это требование ненужно, неразумно и непрактично, как было бы настаивать или ожидать, что обувь каждого мужчины должна быть точно одного размера.
«Таким образом, хотя все согласны в утверждении власти и прав Господа Иисуса как Царя и Главы Его Церкви, различные представления, которые они создают в отношении правила, которому Он требует от них подчиняться, и их упорная привязанность к своим собственным объяснениям Он почти так же отделяет их друг от друга, как если бы они не были соединены с Ним
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принцип живой веры. Их небольшие различия формируют из них множество отдельных интересов; и жар, с которым они защищают свои собственные планы и противостоят всем, кто не может с ними согласиться ни в йоте, заставляет их забыть, что они дети в одной семье и слуги одного и того же Господина. И пока они досаждают и беспокоят друг друга спорами и порицаниями, мир удивляется и смеется над ними».
Позиция, которую заняли, возможно, большинство ведущих писателей, была примерно такой: отойдите от противоречивых взглядов людей и прочитайте Н.З.
молитвенно и беспристрастно, и быстро станет очевидно, что Господь Иисус не оставил неопределенным такой важный вопрос, как устройство церквей, а, скорее, повелел Своим апостолам оставить в своих писаниях образец, согласно которому Его воля была Его волей. церкви в будущие века должны были быть сформированы, и (в соответствии с конкретными взглядами каждого автора), как будет видно, первоначальные церкви были «конгрегационалистскими»,
«Баптистские», «Пресвитерианские» или «Братские Собрания» и, следовательно, любая другая система или схема являются небиблейскими и представляют собой самонадеянное отклонение от провозглашенной воли Господа.
Однако если читатель потратит время и силы на консультацию с рядом авторов любой из этих различных школ, он обнаружит, что, хотя все они согласны, что существует простая и удовлетворительная модель этой «конгрегационалистской» церкви ( или «Баптист», или
«Пресвитерианство» или «Братское собрание», в зависимости от обстоятельств) можно легко собрать и сформулировать, прочитав Новый Завет; тем не менее, когда эти же авторы пытаются очертить и описать эту церковь, они значительно расходятся между собой относительно характера и количества ее служителей, полномочий и действий, которые необходимы для учреждения и управления евангельской церковью. Между ними очень далеко до того согласия, которого можно было бы ожидать, если план, который они якобы копируют, будет так ясно и ясно раскрыт в Новом Завете. как быть обязательным для верующих во все времена.
Таким образом, кажется, что если каждая деталь церковного управления и богослужения представлена в Священном Писании, либо в форме наставления, либо в форме прецедента, тем не менее, до сих пор Бог не дал никому достаточного умения, чтобы он мог собирать и сопоставить различные правила и положения, разбросанные по Евангелиям, Деяниям, Посланиям и Откровению, и организовать их в систематическую и упорядоченную структуру. Но то, что никто на самом деле не воспринимает этот принцип всерьез, следует из его собственной практики. О первобытных христианах сообщается ряд вещей, которым сегодня пытаются подражать лишь немногие христианские группы, если вообще какие-либо из них. Например, совместное владение всем земным имуществом (Деян. 2:44, 45), приветствие друг друга святым целованием (1 Кор. 16:20), обеспечение своих вдов, когда они достигают шестидесятилетнего возраста (1 Кор. 16:20). Тим. 5:9), или посылать пресвитеров церкви, чтобы они помолились и помазали нас, когда мы больны (Иакова 5:14)!
В ответ на только что сказанное укажем, что во времена апостолов святые были наделены необычайными дарованиями, и, следовательно, ими совершались некоторые дела (например, в 1 Кор. 14), которые не являются подходящее для нашего подражания сегодня, у кого нет этих даров. Но само это признание подрывает основополагающий принцип, за который спорят. Когда нам говорят, что нам следует изучать апостольские церкви по нашей модели, а затем сообщают, что некоторые части их практики не были предназначены для нашей модели.
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подражание слишком сбивает с толку, чтобы обычный ум мог его понять. Более того, Бог нигде не сказал нам, какие из первобытных практик были преходящими, а какие нет.
Где же тогда человек или люди, способные провести черту и авторитетно заявить, в каких отношениях состояние первых христиан не могло быть образцом для нас из-за чрезвычайных замыслов того поколения, и в каких случаях их действия являются обязательными? на нас теперь эти чрезвычайные устроения прекратились?
На вышеизложенное сразу же возразят: Но рассмотрим единственную другую альтернативу: конечно, совершенно неразумно предполагать, что Господь оставил Свой народ без законченной церковной модели для их руководства! Разве не невероятно, что Христос подведет Свой народ в таком жизненно важном вопросе, как Он хочет, чтобы они упорядочили все заботы церквей, носящих Его имя, что Он оставит их в неведении относительно Своей воли, относительно их устройства? , офицеры, порядок богослужения, дисциплина и т.д.? Если Бог приказал Моисею сделать все в скинии по образцу, показанному ему на горе, и если этот образец был настолько полным, что каждая доска и штифт в доме поклонения были четко определены, можно ли поверить, что Он сделал меньше обеспечение Своего народа сегодня, теперь, когда пришла полнота времени? Этот аргумент действительно звучит весьма правдоподобно, и тысячи людей были введены в заблуждение таким образом; но беспристрастное рассмотрение показывает, что это неоправданно.
Во-первых, в НЗ нет никаких обещаний. что Он сделает это, и ни одно заявление через какого-либо апостола о том, что такая модель церкви была предоставлена, не было! Во-вторых, история христианского мира ясно свидетельствует об обратном. Если бы такой образец был дан, он был бы так же ясно узнаваем, как и образец скинии, и все, кто действительно желал бы угодить Господу, откликнулись бы на него; и, как следствие, среди истинных последователей Христа было единообразие вместо бесконечного разнообразия и многообразия. Но, в-третьих, это доказывает слишком многое. Если была дана Божественная модель, содержащая все детали для заказа Н.З. церквей и их богослужений, столь же определенных и полных, как это было дано для скинии, тогда у нас будут подробные правила относительно размера, формы и убранства зданий, в которых мы должны поклоняться, полные инструкции по одежде служителей и так далее. ! Отсутствие этих подробностей является ясным доказательством того, что нам не удостоился никакой модели церквей, сопоставимой с Божественным образцом скинии.
Тогда к какому выводу мы вынуждены прийти? Это золотая середина между двумя альтернативами, предложенными большинством тех, кто писал на эту тему. Если, с одной стороны, мы не можем найти в Н.З. то, что в любом случае соответствует «образцу» скинии (и подробным инструкциям Бога, данным для храма), с другой стороны, Господь не оставил нас настолько в неведении о Своей воле, чтобы каждый человек или группа христиан ему предоставлено право делать то, что правильно в его собственных глазах. В соответствии с совершенно разным характером двух устроений, «свобода» Духа (2
Кор. 3:17) вытеснил жесткую законность иудаизма, и поэтому Христос снабдил нас общими принципами (например, 1 Коринфянам 14:26, 40), которые достаточно широки, чтобы допускать различные модификации при применении к различным обстоятельствам Его люди, находящиеся в разных странах и поколениях, в отличие от того, что было предписано для единого народа Израиля в древности.
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В Н.Т. нам дано полное откровение всего, что необходимо для спасения, познания чего человек никогда не смог бы достичь своими собственными силами; однако в других вопросах там многое отсутствует из того, что было предусмотрено в Ветхом Завете. Бог не только дал Израилю церемониальный закон, который должен был регулировать всю их церковную и религиозную жизнь, но Он также дал им полный свод заповедей для их гражданского правления, и никто не претендует на то, что Он сделал это для христиан! В отсутствие этого гражданского кодекса почему должно показаться странным, что Бог оставил многие мелкие церковные дела на усмотрение Своих слуг? У тех, кто возмущен таким заявлением и кто еще готов настаивать на том, что Господь явил Свою волю обо всем, что касается церковных и религиозных дел, мы спросим: где Новый Завет предписывает, какие брачные обряды следует использовать? ? или форма услуги на похороны? Но достаточно.
Как уместно заметил Ричард Хукер, «тот, кто утверждает, что речь необходима для всех людей во всем мире, не подразумевает тем самым, что все люди обязательно должны говорить на одном языке. придерживаются, не считая, что какая-то одна определенная форма необходима во всех них».
Это вовсе не означает, что все различные способы церковного управления одинаково соответствуют духу и гению Евангелия или одинаково подходят для содействия назиданию. Мы снова полностью согласны с Джоном Ньютоном, когда он сказал: «В существенном я согласен со всеми ними, а в обстоятельствах я отличаюсь от любого из них не больше, чем они различаются между собой. вид непогрешимости, ибо все они, в свою очередь, ожидают, что я объединимся с ними, если я хоть сколько-нибудь уважаю авторитет и честь Господа Иисуса как Главы церкви. Ибо я не могу думать, что я должен чтить главенство и царскую должность Христа, признавая Его главой партии и подразделения Его народа, исключая остальных.
«Каждая партия использует звучные слова о свободе; но когда дается объяснение, оно сводится лишь к следующему: они дадут мне свободу думать так, как они думают, и действовать так, как они действуют; что для меня, утверждающего, одно и то же право думать самостоятельно и поступать по велению своей совести вовсе не является свободой, поэтому я пришел к таким выводам, как эти: что я буду любить их всех, что я буду поддерживать с ними дружеское общение все, насколько они провиденциально встретятся на моем пути (и, мог бы он добавить, насколько они мне позволят!); но я буду твердо стоять в свободе, с которой Христос сделал меня свободным, и никого не называть из них господина; наконец, если другие стремятся почтить Его, придавая большое значение спорным вопросам, то мой способ почтить Его должен состоять в том, чтобы попытаться показать, что Его Царство не от мира сего и не состоит из мяса и пищи. пьет, защищая форму и вечеринки, но в праведности, мире и радости в Святом Духе; и что ни обрезание не есть ничто, ни необрезание, но новая тварь, и вера, действующая любовью.
Это путь, которому писатель усердно стремился следовать на протяжении последних десяти лет, как в связи с этим журналом, так и в устном служении. Но увы! Несмотря на хваленую «широкость кругозора» и «либеральность» этого поколения, мы обнаружили, что везде, где бы мы ни находились, церковные барьеры сегодня столь же неприступны, сколь и
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были сто лет назад, и что ни одна церковь, кружок или компания, исповедующих христианство, не готовы по-настоящему принять в свою среду (независимо от его репутации или полномочий) того, кто не готов присоединиться к их партии и ограничиться ею, а также заявить все свои шибболеты; и что подавляющее большинство не желает читать какие-либо религиозные публикации, если на них нет ярлыка их конкретной конфессии. Неудивительно, что Дух Божий угашен, а Его сила и благословение отсутствуют там, где преобладает такой нехристианский, сектантский, фанатичный и фарисейский дух.
Мы не собираемся выписывать рецепты другим; пусть каждый человек будет вполне уверен в своем уме. Но что касается писателя, то он слишком высоко ценит свою христианскую свободу, чтобы добровольно запереться в какой-либо церковной тюрьме, где он исключен из общения со своими братьями и сестрами, разбросанными за границей. Конечно, поскольку безгрешного совершенства нельзя найти ни в одном человеке на земле, его нельзя ожидать и от какой-либо группы людей. Ни одна деноминация или партия не обладает всем светом. С одной стороны, если читатель является членом церкви, где проповедуется необоснованное учение или где не соблюдается библейская дисциплина, его курс ясен: Ефесянам 5:11, 2 Тимофею 3:5.
Но если, с другой стороны, он принадлежит к какой-либо евангелической церкви, которая честно стремится чтить Христа и где питается его душа, то, по нашему скромному мнению, он будет мудрым, если останется там и «повинуется имеющим правило». над ним», но пусть он не смотрит свысока на других, которые отличаются от него.
Не соглашаясь с популярным мнением о том, что Н.Т. Записи первобытного христианства представляют собой полную модель церковного управления, и что это является авторитетным правилом, обязательным для народа Господня на протяжении всего этого устроения, мы далеки от предположения, что мы увлечем с собой большинство наших читателей - к этому времени писатель должен уже достаточно познакомиться с человеческой природой, чтобы не допустить подобных глупых мечтаний. И подтверждая, что N.T. скорее снабжает нас общими правилами и принципами, которые достаточно эластичны, чтобы позволить человеческому усмотрению проявлять их в применении к конкретным случаям внешнего поведения церкви, мы вполне готовы ответить на обвинение в том, что это утверждение является « опасный».
Наш ответ таков: мы утверждаем не более того, что общепризнано относительно регулирования деталей жизни отдельного верующего.
Разве христианин не вынужден ежедневно взывать к Богу о мудрости, как действовать в своих мирских делах, и это потому, что в Слове нет конкретных предписаний, предписывающих эти конкретные нужды? Разве он не обязан после молитвенного размышления воспользоваться своим здравым смыслом и применить общие правила Писания к сотне мелких подробностей своей жизни? Это настолько распространенное явление и настолько повсеместно оно встречается среди святых, что нам нет необходимости распространяться об этом, иллюстрируя этот вопрос, нет необходимости доказывать то, что самоочевидно. Ввиду этого простого и очевидного факта, почему мы должны меньше всего удивляться тому, что Бог предопределил, чтобы Его церкви следовали подобным путем, ведь что такое евангельская церковь, как не компания отдельных верующих, находящихся в организованных отношениях. Если бы Бог не сказал отдельному верующему, в какой час ему следует вставать в субботу и сколько раз ему следует есть в этот день, ожидали ли бы мы, что Он укажет, какой продолжительности должна быть проповедь служителя или сколько гимнов или молитв? псалмы нужно петь?
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«Господь Христос в учреждении евангельских церквей — их состоянии, порядке, управлении и богослужении — не требует от Своих учеников, чтобы они, соблюдая Его установления, переставали быть людьми или отказывались от использования и проявления своих разумных способностей. способностей, в соответствии с правилом этого упражнения, которое является светом природы; да, поскольку правила и указания в этом случае должны применяться к вещам духовным и простым откровениям, Он дает мудрость и благоразумие, чтобы сделать это применение в а потому, что касается всего, на что нас направляет свет природы, в отношении соблюдения обязанностей, предписанных небесами в Церкви, нам не нужно никакого другого учреждения, кроме использования особого Духовного разумения, которое Господь Христос дает нам для этой цели.
«Есть в Писании общие правила, направляющие нас в применении естественного света к такому определению всех обстоятельств в актах церковного управления и богослужения, которые достаточны для их совершения прилично и в порядке. А потому, как было сказано прежде совершенно напрасно и бесполезно требовать четкого установления всех обстоятельств, относящихся к управлению, порядку и богослужению церкви, или должного улучшения вещей самих по себе, безразличных к ее назиданию, в зависимости от обстоятельств. И о них нельзя сказать иначе, кроме как в свете природы и духовного благоразумия, направляемых общими правилами Священного Писания». (Джон Оуэн).
И это не дискредитация и не умаление Священного Писания. Свидетельство Божие истинно, совершенно и вполне достаточно для целей, ради которых оно было дано; но это Свидетельство нами не чтится, а бесчестится, если мы чрезмерно приписываем ему то, чего Бог никогда не предназначал для него. Рим совершил серьезную ошибку, заявив, что Писаний недостаточно, что необходимо добавить «предания», если мы хотим получить полное откровение о том, что нам абсолютно необходимо знать в этой жизни, чтобы мы могли спастись в будущей. следующий.
Но некоторые протестанты впали в другую крайность, заняв позицию, что Священное Писание содержит настолько полное откровение воли Божией для регулирования нашей жизни, как отдельных людей, так и как церквей, что действовать по любому другому правилу (будь то побуждения совести или велений разума) самонадеянно и греховно.
Но настаивать на том, что поведение церкви должно иметь прямое одобрение Н.З.
ибо каждая деталь его процедуры и то, что действовать иначе неугодно Господу, значит идти гораздо дальше, чем то, что достигалось даже при Ветхом Завете. Какое повеление от Господа получили галаадитяне, чтобы воздвигнуть тот жертвенник, о котором говорится в Иисусе Навине 22:10? Разве соответствие разума, соответствие вещей не побуждало их к этому и не было достаточным для защиты их поступка? Какую Божественную заповедь имела женщина Израиля ежегодно оплакивать дочь Иеффая (Суд. 11:40)? Какой «так говорит Господь» или какой библейский прецедент был у Ездры, когда он сделал «деревянную кафедру» (Неемия 8:4), с которой он проповедовал народу? Какую Божественную заповедь имела евреи отмечать праздник «Посвящения»?
(Иоанна 10:22), о котором нигде не говорится в Законе, но который торжествует Сам Христос! Осудить все, что является «человеческим изобретением», — это не только бросить вызов суду многих мудрейших и благочестивых людей, но и выйти за рамки того, что допускает само Писание.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 120
Христианские правители
(Евреям 13:17)
В предыдущей статье мы отклонились от нашего обычного обычая в этой серии давать слово за словом изложение стоящего перед нами стиха, сочтя целесообразным сначала дать ему тематическое толкование. Этот журнал, каким бы малым ни был его тираж, распространяется среди сотен людей Господних, которые находятся в самых разных ветвях христианского мира. Некоторые из них крайне озадачены болтовней, которая сейчас царит в религиозной сфере. Высокие требования, столь догматично выдвигаемые различными сектами и системами, собраниями и кружками общения, сбивают с толку немало честных душ, желающих делать то, что наиболее угодно Господу. Желая оказать им некоторую помощь в, по общему признанию, самом трудном и запутанном вопросе, мы в соответствии со светом, который Бог даровал нам (или удержал от нас), мы попытались указать на некоторые заблуждения, относящиеся к ведущие позиции, занимаемые церковными писателями.
Сказать, что различные конфессии, даже евангельски-ортодоксальные, не могут все быть правыми, и поэтому среди них должна быть одна, гораздо более согласующаяся с Писанием, чем другие, звучит очень правдоподобно; тем не менее автор удовлетворен тем, что, вообще говоря, в нем больше ошибок, чем истины. Сравнения, как известно, одиозны. Как ни один верующий не имеет в себе одинаково развитых всех благодатей Духа, так и ни одна церковь или деноминация не обладает всей Истиной. Подумайте о попытке провести оскорбительные контрасты между Андреем и Петром, Павлом и Иоанном, чтобы определить, кто из них более похож на Христа! С таким же успехом можно было бы поставить розу против ландыша или пшеницу против овса. Как сказано в 1 Коринфянам 14:10: «Может быть, в мире так много разных голосов, и ни один из них не имеет значения». Таким образом, по провидению Божьему каждая конкретная деноминация заняла свое место и служила определенной цели в Его плане относительно Его дела на земле.
Нет ничего более оскорбительного для Бога, чем тварная гордыня (Прит. 6:16, 17), и нет ничего более достойного сожаления среди носителей мира, чем то, что группа из них (большая или маленькая) будет заявлять: «Мы люди» — люди, которые встречаются на самой библейской почве, люди, которые ближе всего придерживаются Слова. Дух фанатизма не приличествует грешникам, спасенным благодатью, в то время как зависть и раздоры, вражда и ругательство между членами одной семьи наиболее предосудительны: «гнев человека не творит правды Божией» (Иакова 1:20). Разногласия неизбежны, пока мы живем во плоти – небеса допускают, чтобы у нас была возможность быть «снисходительными друг ко другу в любви» (Еф. 4:2). Та форма церковного управления, которая наиболее соответствует Новому Завету и в которой каждая деталь скрупулезно верна, была бы бесполезна в
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видение Бога, если только оно не совершалось с любовью и поклонение ему не было «в духе и истине».
Давайте внимательно примем во внимание, что на заре христианства первые служители Церкви были немедленно призваны небесами (Гал. 1:2), чего нет ни сейчас, ни после кончины тех, кто был так призван на заре. первый; что они были наделены необычайными дарами и силой, но Христос не продолжал сообщать их Своим слугам; что эти первоначальные служители были благословлены Божественным вдохновением и непогрешимым руководством как в проповеди Евангелия, так и в назначении вещей, необходимых для церквей, на которые сегодня никто не может по праву претендовать; что эти первые офицеры имели поручение, дающее им власть по всему миру для евангелизации и над всеми церквями для их назидания, на которую сегодня не может претендовать ни один слуга Христа. Насколько тщетны в таком случае претензии либо на «преемственность» этих офицеров, либо на совершенное подражание их порядку вещей. Тем не менее, церковные начальники – епископы и диаконы – должны были продолжать, как ясно из 1 Тимофею 3 и т. д.
В каждом упорядоченном обществе должны быть правители, и во все времена и устроения они были милостиво назначены небесами: Моисей, Иисус Навин, судьи и цари Израиля — множество иллюстраций этого принципа. То же самое происходит и в эту эпоху, и присутствие Святого Духа не делает ненужными правителей в церквях. Христос не является Автором смятения: но бесконечная путаница и смятение неизбежны там, где нет авторитетных и признанных лидеров. Действительно, правители, которых Христос установил для Своих церквей, не обладают произвольной властью, поскольку сами подчинены Ему. Их должность — это должность управляющего (Титу 1:7), который не должен ни руководить домом, ни полностью ему подчиняться, но должен присматривать за семьей и обеспечивать ее.
Возьмем, к примеру, главного управляющего или «лорда-камергера» его величества короля Георга, и, хотя он, возможно, и не полностью параллелен положению и обязанностям официального слуги Христа, тем не менее, у первого есть достаточно общего, чтобы помочь нам понять последний. Хотя, с одной стороны, «лорд-камергер» должен подчиняться определенным правилам и устоявшимся прецедентам, с другой стороны, он представляет собой нечто гораздо большее, чем автомат, механически действующий в соответствии с письменным кодексом. Поскольку человек соответствует своему положению, ему предоставляется значительная свобода в принятии многих мер для королевского двора; тем не менее, он не волен действовать произвольно или следовать только своим собственным предпочтениям. Нет, им управляет благополучие его августейшего господина: он планирует и устраивает так, чтобы угодить ему, способствовать его комфорту, служить его интересам и чести; и когда он сомневается в своих действиях, он советуется с королем, чтобы выяснить его волю.
Аналогичную позицию занимает пастор поместной церкви. «Кто же верный и мудрый раб, которого господин его поставил начальником над домом своим, чтобы давать им пищу во время? Блажен тот раб, которого господин его, придя, найдет делающим это»
(Матфея 24:45, 46). Обратите внимание на следующие моменты в этом отрывке. Во-первых, использование единственного числа: по одному слуге на каждое местное хозяйство! Во-вторых, этот слуга становится «правителем» дома! В-третьих, ему предоставлена эта должность с целью снабжать их «мясом в свое время», что в более широком смысле означает надзор за всеми мероприятиями, заботу обо всех ее членах, защиту и содействие их
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благополучие. На это место Христос призывает не болванов и идиотов, а людей, наделенных добрым здравым смыслом, к которым Он милостиво присоединяет духовную мудрость и проницательность.
Теперь правитель дома Христова не является ни верховным государем или папой, ни просто номинальным главой без свободы действий. Он, в свою очередь, является слугой, ответственным перед Ним за то, чтобы поддерживать Его честь, заботиться о тех, кто драгоценен в Его глазах и кому он еще должен дать полный отчет о своем управлении. Поэтому, хотя, с одной стороны, он должен действовать в пределах некоторых общих правил и принципов, предписанных для его поведения, и не должен вводить ничего, что бесчестило бы его царственного Учителя или было бы враждебно Его интересам; однако, с другой стороны, он должен использовать свое собственное суждение при применении этих общих правил к конкретным случаям и принимать любые незначительные меры, которые он считает наиболее важными для славы своего Учителя и блага Его семьи; и когда он сомневается в своем правильном или лучшем поступке, у него есть преимущество ссылаться и рассчитывать на обещание Иакова 1:5.
Продолжим нашу аналогию еще на один пункт. Подобно тому, как «лорд-камергер» имеет под своим началом других слуг, которые помогают ему в исполнении его почетных обязанностей, слуг, которые сотрудничают с ним, выполняя его указания, так и Христос снабдил пастора поместной церкви дьяконами и, как многие думают, , с «правящими старейшинами» (или там, где церковь крупнее, как это было со многими из них в апостольские времена – с собратьями-пасторами или
«старейшины»), чтобы помогать ему в выполнении служебных обязанностей. Поэтому, когда в нашем тексте говорится: «Повинуйтесь начальствующим над вами», он подразумевает всех служителей поместной церкви, под какими бы техническими именами они сейчас ни ходили. Эти дополнительные церковные служители не только оказывают помощь главному правителю, но и служат для него сдерживающим фактором, поскольку, если они будут наделены качествами, указанными в 1 Тимофею 3:8-13, они не будут участниками чего-либо, что очевидно, позорит небо.
Если это правда (как пришли к выводу многие исследователи Священного Писания), что семь посланий из Откровения 2 и 3 представляют собой пророческий очерк церковной истории христианского мира, то, похоже, тенденция церковного управления перешла от одной крайности к другой, от николаитства (Откр. 2:6, 15), которое означает подчинение мирян, к лаодикийству (Откр. 3:14), которое означает господство мирян. И это не должно нас удивлять, поскольку такие же изменения произошли в политическом и социальном порядке. Действительно поразительно наблюдать, насколько близко сходство между ними. За развитием нонконформизма и быстрым распространением независимости в религиозном мире вскоре последовало восстание американских колоний и образование республик в США и во Франции. Наряду с ростом демократического духа в церквях шло распространение «социализма» в государстве, все более и более воздействующее одно на другое.
Одним из наиболее радикальных и далеко идущих движений прошлого века было движение, стремившееся стереть все различия между духовенством и мирянами, создав сеть «ассамблей» по всему англоязычному миру, в которых существуют (якобы) нет офицеров, где порицается единоличное служение и где Дух (явно) волен использовать того, кого пожелает. Это современное движение также претендует на звание
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полностью основанный на Священном Писании, да, он настаивает на том, что все остальные организации, исповедующие христианство, являются дочерьми Рима и составляют часть того мистического и отступнического Вавилона, из которого Бог повелевает выйти Своему народу. Это движение также раскололось на множество конфликтующих сторон, каждая из которых утверждает, что является единственной, которая действительно «представляет» Тело Христово на земле. Но достаточно; давайте теперь поближе познакомимся с нашим текстом.
«Повинуйтесь начальствующим над вами, и покоряйтесь, ибо они пекутся о душах ваших, как должное дать отчет, чтобы делать это с радостью, а не с печалью: ибо это неполезно для вас (стих 17) В этих словах уважение должно быть служебным служением. Нести «правило» подразумевает как долг, так и достоинство официальных служителей Христа.
Бог милостиво назначил их служить Его чести, поддерживая порядочность и порядок в Его церквях, а также потому, что они необходимы и служат благу Его народа. Повиноваться и подчиняться своим духовным лидерам – вот к чему здесь призывают членов церкви.
В стихе 7 апостол объяснил особые обязанности тем из их наставников, которые завершили свой путь; здесь он навязывает им их обязательства перед теми, кто еще был с ними в теле. Игнорировать этих правителей или восставать против их власти — значит презирать Того, кто их назначил.
«Повинуйтесь начальствующим над вами и покоритесь». Из этих слов совершенно ясно, что во дни Апостолов среди народа Божьего существовало два различных класса, а именно: правители и те, кем управляли, и поскольку это не просто историческое утверждение, а конкретное увещевание, оно в равной степени является ясно, что то же самое является обязательным для христиан на протяжении всего этого устроения. Это, конечно, предполагает устоявшееся церковное государство среди них, в котором здесь четко определены отличительные обязанности каждого класса в соответствии с должностью одного и обязанностями другого. Предписанные здесь обязанности содержат краткое изложение всего, что касается церковного правления и порядка, поскольку все, что касается ее благосостояния, включает в себя должное послушание церкви своим правителям и должное исполнение ими своих обязанностей.
Греческое слово «владеющие вами» («гегеомай») переводится как «начальник».
в Луки 22:26 и «правитель» в Деяниях 7:10 — «и он (Фараон) поставил его (Иосифа) правителем Египта и всего дома его», что достаточно указывает на его масштаб. Они получили от Христа власть председательствовать на Его собраниях, провозглашать Его волю и исполнять Его законы, обличать, упрекать, увещевать со всякой властью и долготерпением. У них нет никакой произвольной власти, кроме той, которую дал им Христос, однако в пределах, которые Он предписал, они являются правителями, и обязанность их членов подчиняться им. «Не менее важно, чтобы должностные лица в церкви не стремились к более высокой степени власти и не довольствовались более низкой степенью власти, чем та, которую наделил их Учитель; и чтобы члены церкви Церковь должна в равной степени остерегаться подлого подчинения тирании, которую Христос никогда не устанавливал, и беззаконного восстания против правительства, которое Он назначил» (Джон Браун).
Джон Оуэн заявил, что двойная обязанность, предписанная здесь в отношении церковных лидеров, связана с двумя частями их служения, а именно, обучением и управлением: «повиноваться их учению и подчиняться их правлению». Хотя верно, что их учению или проповеди следует подчиняться (насколько это согласуется с Истиной) и что их авторитету следует уступить
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поскольку это касается их порядка в церковной жизни, мы, скорее, считаем, что эти два увещевания имеют распределительную силу, причем второе усиливает первое. Слово
«Повиноваться» в нашем тексте означает послушание, которое следует за убеждением: сначала разум увлекается проповедником, чтобы он поверил, а затем действует воля — обратите внимание на маргинальную альтернативу в Деяниях 5:36, где «повиноваться» означает «повиноваться». поверил». «И покоритесь»
нам кажется, что это относится к духу, в котором они должны были повиноваться: послушание должно было быть не просто внешним действием, но побуждаемым покорным сердцем.
Таким образом, мы полагаем, что «повиноваться тем, кто правит вами» не должно ограничиваться их учением (как это определил Оуэн), но включает также и их управление церковью; в то время как «подчинитесь» имеет более широкое значение, чем подчинение их правлению, и относится к духу, который должен был регулировать все их послушание. Как хорошо выразил это Кальвин:
«Он повелевает оказывать им сначала послушание, а затем честь. Эти две вещи необходимы, чтобы люди могли доверять своим пастырям, а также почитать их. Но в то же время следует заметить, что апостол говорит только о тех, кто верно исполнял свое служение, ибо те, кто не имеет ничего, кроме титула, более того, кто использует звание пастыря с целью разрушения Церкви, заслуживают лишь малого почтения и еще меньше доверия. Апостол ясно излагает, когда говорит, что они заботятся о своих душах — обязанность, которую выполняют только те, кто являются верными правителями».
Таким образом, предписанный здесь долг можно резюмировать так: развивайте дух послушания, уступчивости и покорности своим пасторам и церковным служителям. «Подчиняться» и «подчиняться»
обозначает такое подчинение нижестоящих вышестоящим. Это не рабское подчинение, а то благоговейное уважение, которого требует Бог, «покорность», проистекающая из любви и имеющая своей целью почитание тех, кому честь принадлежит. Следовательно, оно включало бы в себя выполнение всего, что было в силах членов, что облегчило бы участь их правителей и, конечно же, взяло бы на себя обеспечение их временного существования. Эти правители назначены небесами и стоят вместо Него непосредственно, так что Господь Христос провозгласил: «Истинно, истинно говорю вам: принимающий, кого Я посылаю, принимает Меня; и принимающий Меня принимает Пославшего Меня. (Иоанна 13:20).
«Повинуйтесь начальствующим над вами и покоритесь». Едва ли нужно указывать, что эти слова не следует воспринимать абсолютно, как и слова «всякая душа да будет покорна высшим силам» (Рим. 13:1) или «Как Церковь покорна Христу, так и жены своим мужьям во всем» (Еф. 5:24). Каждое из этих увещеваний уточняется другими: от членов евангельской церкви больше не требуется принимать учение пастора, когда оно вопиюще противоречит Священному Писанию, или подчиняться любому его постановлению, которое явно бесчестит небо и вредит Его народ, то они должны подчиниться повелению Навуходоносора, если он поставит себе образ и прикажет всем падать ниц и поклоняться ему, или если нечестивый муж потребует от своей жены чего-либо, противоречащего законам природы. Нет, здесь предписывается не слепое и безоговорочное послушание, поскольку это совершенно противоречило бы всему смыслу евангельского послушания, которое и есть «наше разумное служение».
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Подчинение, требуемое нашим текстом, распространяется только на должность, установленную Самими небесами.
Если кто-либо узурпирует эту должность и под ее прикрытием учит или предписывает что-то, противоречащее тому, что установил Христос, то эта заповедь не требует никакого послушания ему. Но именно на этом этапе сегодня наблюдается наибольшая трудность. В течение многих лет большое количество исповедующих христианство требовали, чтобы религиозные лидеры говорили им «гладкие вещи», более того, пророчествовали им «обманы», отказываясь слушать то, что осуждало их плотскую и мирскую жизнь, и отказывались прислушиваться к святые требования Божии. В результате Он позволил их потомкам пожинать злые посевы своих отцов, в основном не допуская «пасторов по сердцу Своему» и позволяя тысячам невозрожденных людей занимать современную кафедру. Вместо
«Повинуясь» и «подчиняясь» им, Бог требует, чтобы Его народ отвернулся от них и не имел с ними ничего общего.
Истинных служителей Христа следует узнавать по признакам, указанным в 1 Тимофею 3.
Это люди, «способные учить», имеющие способность Духа открывать Священное Писание и применять его к совести и жизни своих слушателей. Они «не жадны до грязной наживы» и не алчны, требуют зарплату, которая позволила бы им жить выше уровня их членов, и отказываются служить, если к ней не прилагается оплата. «Не новичок», мало или вообще не имеющий опыта духовных взлетов и падений испытанного народа Божия, но тот, кто сам испытал и доказал надежность и достаточность того, что он рекомендует своим слушателям. Он должен быть человеком «не своевольным, не скоро гневающимся, не склонным к вину», но «человеколюбивым, трезвым, справедливым, святым, воздержанным» (Титу 1:7, 8) или иным образом он не мог похвалить то, чему учит, на своем собственном примере. Таким образом, слуги Христовы наделены определенной мерой духа своего Господина, и именно этим их следует отличать от лжецов.
Отказываться в послушании и подчинении таким людям, презрительно критиковать «систему одного человека» — значит презирать Божественное учреждение, поскольку должность «пастора» — это такое же назначение Господа, как и сама церковь или дары. и милости его отдельных членов. Это правда, что люди злоупотребляют и злоупотребляют добрыми дарами Божьими, но если некоторые пастыри своевольны, не являются ли некоторые члены неуправляемыми? Если за кафедрой есть гордость, разве ее нет и на скамье? Увы, в этот лаодикийский и коммунистический век, когда стало модой «презирать господство и злословить о достоинствах» (Иуды 8) и когда «дитя будет вести себя гордо против древних и подло против честных» (Иуды 8) Ис. 3:5), почти каждый человек считает себя способным судить и направлять как гражданских, так и церковных правителей, предписывать как государству, так и церкви, проверять и критиковать все, что делается, и говорить, что должно делать. Да помилует Господь и укротит буйные порывы гордыни.
«Ибо они охраняют ваши души». Это приводится как причина, по которой мы должны проявлять должное уважение к церковным руководителям. «Использованное слово характерно для этого места и означает бдительность с величайшей заботой и усердием, причем не без затруднений и опасностей, как Иаков охранял и наблюдал за стадом Лавана в ночи» (Джон Оуэн). У истинных пастырей Христа нет эгоистических целей, а есть духовное и вечное благо тех, кто вверен их заботе. Многие служители Евангелия часто бодрствуют и жгут полуночное масло, в то время как члены его паствы спят. Многие могут сказать: «Я буду очень
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охотно тратим и тратим за вас» (2 Кор. 12:15). Служебное служение не праздное: оно требует от сердца, ума и нервной энергии, как никто другой.
Таким образом, здесь есть мотив — побудить членов с радостью подчиняться своим правителям. Чем больше труда кто-либо предпринимает ради нас и чем больше трудностей и опасностей он для нас подвергает, тем больше наши обязательства перед ним. Таково служение епископов или старейшин; и чем тяжелее ноша, которую они несут, тем большей чести они заслуживают. Пусть же наша благодарность будет подтверждена тем, что мы воздадим им то, что им причитается. «Умоляем вас, братия, познать трудящихся между вами и находящихся над вами в Господе, и вразумляющих вас, и весьма чтить их с любовью за дело их. И будьте в мире между собой» (1 Фес. 5:12, 13). Добавим также, что молодым людям, стремящимся к служению, нужно дважды подумать, прежде чем вступить в призвание, требующее непрерывного самопожертвования, неустанного труда и любви ко Христу и Его народу, которая одна только выдержит тяжелые разочарования.
«Они заботятся о душах ваших, как те, кто должен дать отчет», — это еще один мотив.
Они поставлены на доверенное положение по поручению Господа, перед которым они несут непосредственную ответственность. Они часто отдают Ему отчет и сейчас, поддерживая постоянное общение с Ним, излагая перед Ним состояние и нужды Его народа, ища запасы благодати. В Грядущий День должен быть дан полный и окончательный отчет об их управлении. Это невыразимо торжественное соображение, и именно оно движет ими, поскольку они «заботятся о душах своей церкви, как те, кто должен дать отчет». Они помнят ужасное предостережение из Иезекииля 33:5 и стараются прислушаться к увещеванию из 1 Тимофею 4:16. «Чтобы они делали это с радостью, а не с печалью». Вот еще одна причина, по которой члены церкви должны отдавать своим правителям то, что им причитается.
Если, с одной стороны, нет ничего более ободряющего пастора, чем отзывчивость и послушание его народа, то в равной степени верно и то, что нет ничего более обескураживающего и огорчающего для него, чем встреча с сопротивлением со стороны тех, чьим высшим интересам он служит изо всех сил. его мощь. Каждый христианский служитель, имеющий право на это звание, может в своей мере сказать вместе с апостолом: «Нет у меня большей радости, как слышать, что дети мои ходят в истине» (3 Иоанна 4).
«Ибо это вам невыгодно» — вот последний мотив. Если члены церкви ведут себя так, что становятся постоянным источником горя для своего служителя, то это означает пренебрегать собственным милосердием. Это не только мешает им принять его наставления в свои сердца, что приводит к их духовному бесплодию, но и подрывает его силы, угашает его ревность, заставляя его действовать с тяжелым сердцем вместо веселья. Что еще более торжественно и серьезно, Сам Господь крайне недоволен, и знаки Его благосклонности отозваны, ибо Он очень чувствителен к плохому обращению со Своими управителями. «Мы не можем причинять беспокойство или непослушание нашим пасторам, не ставя под угрозу наше собственное спасение» (Джон Кальвин) – увы, такие ошибочные идеи «спасения» сейчас так широко распространены. Пусть Господь милостиво простит в этих статьях все, что Ему неугодно, и милостиво добавит Свое благословение к тому, что приемлемо.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 121
Добрая совесть
(Евреям 13:18, 19)
Евреям 13:18, 19 тесно связан со стихом, который непосредственно предшествует. В нашей настоящей главе апостол упоминает еще одну обязанность, которую верующие обязаны тем, кто служит им в духовных делах, а именно то, что они должны искренне помнить о них перед Престолом Благодати. Автор этого послания просил молитв евреев, подкрепляя свою просьбу заявлением об искренности и верности, с которыми он стремился исполнять свой долг. Сам факт того, что истинные служители Христа настолько добросовестно выполняют свою работу, должен настолько понравиться тем, кому они служат, что в их сердцах должен зажечься дух молитвы за них. Они являются инструментами, с помощью которых мы получаем больше всего добра, и поэтому меньшее, что мы можем сделать взамен, — это попытаться нести их перед Богом в объятиях нашей веры и любви.
Прежде чем мы рассмотрим эту особую нужду служителей Христа, а также нашу привилегию и обязанность служить им, мы предлагаем посвятить оставшуюся часть этой статьи тщательному рассмотрению конкретной причины, выдвинутой здесь апостолом в поддержку своей просьбы, а именно: , «ибо мы верим, что у нас чистая совесть во всем, и мы готовы жить честно». Выражение «добрая совесть» встречается в нескольких других отрывках Нового Завета и ввиду своей глубокой важности требует нашего самого пристального внимания. В Слове много говорится о совести, и многое зависит от того, имеем ли мы ее и сохраняем ли мы ее, и поэтому нам надлежит как можно лучше рассмотреть эту важную тему.
Это не только важный практический момент, но и особенно своевременный ввиду бессовестного дня, в который мы живем. Что же такое совесть? Что такое добрая совесть, как ее приобрести и сохранить? Пусть Дух Истины будет нашим Учителем, когда мы стремимся размышлять над этими жизненно важными вопросами.
Совесть — это та способность души, которая позволяет нам воспринимать поведение относительно правильного и неправильного, тот внутренний принцип, который решает законность или незаконность наших желаний и поступков. Совесть справедливо называют моральным чувством, поскольку она соответствует тем физическим способностям, посредством которых мы общаемся с внешним миром, а именно пяти чувствам: зрению, слуху, осязанию, вкусу и обонянию. У человека есть этический инстинкт, способность или моральная чувствительность, которая его информирует и впечатляет. «Оно намного выше по шкале и острее в своем восприятии, чем любое просто телесное чувство. Есть внутренний глаз, который видит природу добра и зла; внутреннее ухо, чувствительное к малейшему шепоту морального долга; внутреннее прикосновение, которое чувствует давление долга и откликается на него сочувственно» (А. Т. Пирсон).
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Совесть — это тот таинственный принцип, который свидетельствует внутри нас о добре или зле, и поэтому она является самым центром человеческой ответственности, поскольку она значительно усиливает его осуждение за то, что человек продолжает грешить против диктата этого внутреннего стража.
Совесть снабжает нас самопознанием и самоосуждением, переодеваясь в самоодобрение или самоосуждение по нашей мере света. Это часть разума всех разумных существ, которая выносит суждение обо всех действиях за или против них. Он свидетельствует о наших мыслях, привязанностях и действиях, поскольку он размышляет и взвешивает все, что предлагается разуму и через него. То, что оно свидетельствует об эмоциях, ясно из: «И совесть моя свидетельствует мне в Духе Святом, что я имею великую тяжесть и непрестанную скорбь в сердце моем» (Рим. 9:1, 2). Итак, мы снова читаем: «Не обращай внимания на все слова, которые говорят, чтобы не услышать, как раб твой проклинает тебя; ибо часто и сердце твое (совесть) знает, что и ты сам (внутренне) проклял других» (Екклезиаст 7:21). , 22). Его голос слышит душа, тайно знакомящая нас с добром и злом в вещах.
То, что совесть существует у невозрожденных, ясно видно из высказывания Павла о язычниках: «Которые показывают, что дело закона написано в сердцах их: и совесть их свидетельствует, и мысли их либо обвиняют, либо оправдывают друг друга»
(Рим. 2:15). Хотя язычники никогда не получали Священного Писания, как Израиль, тем не менее, в них было то, что их обвиняло или оправдывало. Внутри каждого человека (за исключением идиота) есть то, что упрекает его за его грехи, более того, за те самые тайные грехи, в которых никто не причастен, кроме них самих. Нечестивцы стараются подавить эти внутренние упреки, но им это редко, если вообще когда-либо, удается. «Грешники на Сионе устрашились; боязливость удивила лицемеров» (Ис. 33:14). Невозрожденные люди лишены веры, но не лишены страха: «Нечестивый бежит, когда никто не гонится» (Притч. 28:1). Есть в человеке то, что приводит в ужас даже самого отъявленного грешника после совершения любого грубого зла: его собственное сердце упрекает его.
Творец наделил человеческую душу различными способностями, такими как разум, привязанности и воля; и Он также наделил ее этой способностью рассматривать свое собственное состояние и действия, как внутренние, так и внешние, представляя совесть одновременно наблюдателем и судьей в лоне человека - наблюдателем, предупреждающим о долге, судьей, осуждающим за пренебрежение тем же самым. . Это беспристрастный судья внутри нас, которого нельзя заподозрить ни в излишней строгости, ни в недоброжелательности, ибо он является неотъемлемой частью нас самих. Совесть предвидит Великую сессию в грядущий день, поскольку она заставляет человека вынести приговор самому себе, поскольку он подлежит суду Божьему. Она обитает в разуме, как ясно из 1 Коринфянам 2:11, где совесть названа нашим «духом».
Наличие совести в человеке представляет собой одно из самых ярких доказательств существования Бога. К этому факту Святой Дух обращается в Псалме 53. «Глупый сказал в сердце своем: нет Бога» (стих 1). Как же он докажет, что Бог существует? Таким образом,
«Они были в великом страхе там, где не было страха» (стих 5). Хотя не было никакой внешней причины для страха, никто не стремился причинить им вред, но даже те, кто жил наиболее атеистически, находились под страхом. Примером может служить случай с братьями Иосифа, которые обвиняли себя, когда не было никого, кто мог бы обвинить их: «Они говорили друг другу: истинно мы виноваты перед братом нашим» (Быт. 42:21). Хоть человек и должен скрываться от всего мира, но он не может уйти от самого себя — его сердце будет преследовать
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и осудить его. Сам факт того, что в человеке после согрешения присутствует такой скрытый страх, что сердце его поражает за преступления, совершенные тайно, доказывает, что Бог существует.
Этот страх встречается у самых упорных грешников и у тех, кто по своему высокому положению и власти освобожден от человеческого правосудия. История свидетельствует о том, как короли и императоры беспрепятственно следовали за их злодеяниями, но даже печально известный Калигула трепетал, когда они гремели. Это не был страх, что они могут быть обнаружены человеком и наказаны им, поскольку в некоторых примечательных случаях этот страх преобладал до такой степени, что человеческое наказание было желанным облегчением, и в случае неудачи они волей-неволей налагали на себя жестокие руки. Какая может быть причина этого, как не то, что они боялись Судьи и Мстителя, который призовет их к ответу? Как сказал апостол о язычниках:
«Они знают суд Божий» (Рим. 1:32): в их собственных душах есть свидетельство, что они ответственны перед Его правосудием. Обратите внимание на ужасный ужас Валтасара: побледнение его лица, побои в коленях, расшатывание суставов, когда он читал приговор на стенах дворца (Дан. 5:6).
«Нет ничего в человеке, что больше бросало бы вызов и требовало адекватного объяснения, чем его моральное чувство. Совесть — это всегда работающий суд, который настоятельно требует своего вызова.
Ни один человек не может уклониться от этого или заставить замолчать его обвинения. Это полная ассиза. В его коллегии есть судья, и этот судья не будет подкуплен и вынесет небрежное решение. Оно имеет свою свидетельскую позицию и может привести свидетелей со всей территории прошлой жизни. У него есть свои присяжные, готовые вынести вердикт «виновен» или «невиновен» в строгом соответствии с доказательствами; и у него есть свой шериф, раскаяние, с кнутом из скорпионов, готовый хлестать осужденную душу. Ближе всего в этом мире к суду Божьему – это суд совести. И хотя на какое-то время он находится в частичной апатии или опьянен мирскими удовольствиями, приходит время, когда во всем величии своей императорской власти этот суд призывает к суду каждого нарушителя и привлекает его к строгому ответу» (А. Т. Пирсон). ).
Но хотя наличие в нас совести свидетельствует о существовании святого, праведного, ненавидящего грех и мстящего за грех Бога, едва ли правильно говорить (как это делают цифры), что совесть — это голос Бога, говорящий в душа, скорее, это та способность, которая отвечает на то, что Он говорит. Когда Христос заявил: «Имеющий уши слышать, да слышит», Он имел в виду того, кто имеет совесть, настроенную на Всевышнего, кто желает знать Его волю и подчиниться Его власти. Совесть восседает на скамейке сердца как наместник Божий, оправдывающий или обвиняющий. Так оно действует в природном человеке, но в возрожденном это благочестивая совесть, руководимая в своих действиях Святым Духом, приносящая свое свидетельство за или против верующего в зависимости от его характера и поведения, как в отношении Бога, так и в отношении человека.
Фактический термин «совесть» происходит от слов «scio» — знать и «con» — с ним. Существуют некоторые разногласия относительно точного применения приставки, будь то знание, которое мы имеем вместе с Богом, или знание согласно Его Закону. На самом деле, это различие с очень небольшой разницей. «Знание» принадлежит только одному индивидууму, но это «знание вместе» происходит тогда, когда двое, по крайней мере, разделяют одну и ту же тайну, причем каждый из них знает ее вместе с другим. Совесть, таким образом, есть та способность, которая объединяет их вместе и делает их партнерами в познании; это между человеком и
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Бог. Небу прекрасно известны все дела человека, как бы тщательно они ни скрывались; и человек благодаря этой способности также знает вместе с Богом то же самое о себе. Поэтому мы читаем о «совести по отношению к Богу» (1 Пет. 2:19), или, как можно перевести по-гречески (см. поля R.V.), «совести Божией», имея Его своим Автором и Объектом.
Совесть – это наместник Бога, действующий от Его имени и под Его началом.
Таким образом, как следует из самого термина, совесть должна иметь правило, по которому она должна действовать: «знание вместе с». Это не просто знание, но знание в сочетании со стандартом, согласно которому осуществляется процесс внутреннего суждения. Теперь нашим единственным правильным правилом является Слово, или открытая воля Божья. Оно разделено на две части: то, что Бог говорит человеку в Своем святом Законе, и то, что Он говорит ему в Своем благословенном Евангелии. Если совесть отступит от этого Правила, то она бунтует, она перестала говорить и судить за Бога, и тогда свет в человеке превращается во тьму, ибо око (внутреннее) стало злым (Мф. 6:23) . В своем примитивном состоянии человек имел только Закон, и надлежащей работой совести было тогда говорить предостерегающе и осуждающе в строгом соответствии с этим Правилом и не допускать ничего другого. Но наши прародители послушали ложь сатаны, нарушили Закон и попали под его осуждение.
Куда бы мы ни пошли, совесть сопровождает нас, что бы мы ни думали и ни делали, она записывает и регистрирует, чтобы ко Дню счетов. «Когда все друзья оставят тебя, да, когда твоя душа покинет тело, совесть не покинет тебя, не сможет оставить тебя. Когда твое тело самое слабое и тупое, совесть наиболее энергична и активна. Никогда больше жизни в совести не бывает, чем когда смерть приближается к телу. Когда оно улыбается, оправдывает и утешает, какой рай оно создает в человеке! А когда оно хмурится, осуждает и пугает, то как затмевает, да, затмевает все удовольствия, радости и прелести этого мира» (Джон Флэвелл). Совесть, таким образом, является лучшим из друзей или худшим из врагов во всем творении.
Большая часть нашего душевного спокойствия и свободы духа в этом мире будет соответствовать благоприятному свидетельству совести, а большая часть нашего духовного рабства, страха и душевных страданий будет зависеть от обвинений в проступках, которые совесть выдвигает против них. нас. Когда угрызения совести усиливаются, они становятся невыносимыми, как это было с Каином, Иудой и Сапфирой, ибо они дают настоящее предвкушение внутренних мук Ада. Скорее всего, это тот «червь, который не умирает» (Марка 9:44), который охотится на заблудших. Как червь в теле плодится от испорченности, находящейся в нем, так и обвинения и осуждения совести плодятся в душе от испорченности и вины, которые в ней; и как червь охотится на нежные и невидимые части тела, так и совесть касается самого живого существа души.
Но, что бы ни было сказано выше о совести, она, тем не менее, осквернена (Титу 1:15). В естественном человеке он чрезвычайно пристрастен в своих обязанностях, закрывая глаза на любимые грехи и потворствуя им, в то же время будучи строгим и суровым к другим грехам, к которым человек не склонен по своей конституции. Таким образом, мы видим, что совесть царя Саула чрезвычайно щепетильна в вопросах церемониального закона (1 Царств 14:34), однако он не усомнился в том, чтобы убить восемьдесят пять Божьих священников! Причина, по которой совесть так неровна, заключается в том, что она испорчена грехопадением: она не в порядке, как грязный желудок жаждет определенного
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продукты питания, ненавидя при этом другие, столь же полезные. То же самое и с исполнением обязанностей: совесть естественного человека выбирает по своему извращенному капризу: пренебрегая тем, что неприятно, совершая то, что приятно, а затем гордясь тем, что сделала это.
Совесть бывает либо добра, либо зла, и то в зависимости от того, управляется ли она открытой волей Божией. Короче говоря, злая совесть прежде всего. Это бывает нескольких видов. Есть невежественная и затемненная совесть, относительно таковая, а не абсолютно, ибо все (кроме идиотов) обладают разумностью и светом природы. Таково положение язычников и, увы, все большего числа христиан в христианском мире, которые воспитываются в домах, где Бога полностью игнорируют. Еще есть наглая и дерзкая совесть, которая явно отказывается подчиняться известной воле небес: так было с фараоном. В случае с Иродом мы видим подкупленную совесть, утверждающую, что его клятва обязывала его обезглавить Иоанна Крестителя. Ожженная и бесчувственная совесть (1 Тим. 4:2) принадлежит тем, кто долго противился свету и предан небесами превратному уму. Отчаянная и отчаявшаяся совесть заставляет своего обладателя наложить на себя жестокие руки.
При новом рождении совесть обновляется, будучи весьма оживлена и просвещена Духом Святым. Упражнением веры совесть очищается (Деяния 15:9), очищаясь принятием Крови Христа (Евр. 9:14). В целом добрую совесть можно определить как готовность во всем угождать Богу, ибо она ненавидит грех и любит святость; это тот, кто управляется Словом и подчиняется власти своего Автора. Его обязательным правилом является послушание небесам. и Ему одному, отказываясь действовать без Его света. Следовательно, чем более совестливым будет христианин, чем больше он отказывается от всякого господства (традиций и мнений человека), которое не является Божественным, тем более вероятно, что он приобретет репутацию тщеславного и несговорчивого человека.
Тем не менее, каждый из нас должен быть очень настороже, чтобы не спутать гордость и своеволие с совестливыми угрызениями совести. Существует огромная разница между твердостью и необучаемым духом, как между кротостью и непостоянством.
Как обрести добрую и чистую совесть? Короче говоря, правильно проинформировав его и извергнув его скверну посредством покаянной исповеди. Первая великая потребность совести — свет, ибо невежество развращает ее. «Что душа будет без знания, это нехорошо»
(Прит. 19:2). Как судья, не понимающий законов своей страны, не способен выносить суждение по любому вопросу, который стоит перед ним, или как затуманенное око не может должным образом исполнять свои обязанности, так и слепая или неосведомленная совесть неспособна судить о нашем долге перед Богом. . Совесть не может принять сторону Бога, если она не знает Его воли, и для полного ознакомления с ней мы должны ежедневно читать и исследовать Священное Писание. «Чем очистит юноша путь свой? взирая на него по слову Твоему» (Пс.
119:9). О, чтобы иметь возможность сказать: «Слово Твое — светильник ноге моей и свет стезе моей»
(Пс. 118:105).
Давайте теперь упомянем некоторые качества или характеристики чистой совести. Во-первых, искренность. Увы, как мало осталось в мире этой добродетели: сколько притворства и лицемерия ныне повсюду — в религиозной сфере, в политической, в коммерческой и в социальной. Это бессовестное поколение, и, следовательно, в нем мало или вообще нет честности.
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верность или реальность. То, что сейчас регулирует обычного человека, является временной целесообразностью, а не принципиальным действием. Но с возрожденным все обстоит иначе: страх Господень вселился в его сердце, и поэтому он может сказать вместе с апостолом: «Мы уверены, что имеем добрую совесть и во всем готовы жить честно». Искренняя совесть искренне желает знать волю Божию и искренне полна решимости подчиниться ей. Коварство получило смертельную рану, и сердце открыто свету, готовое его исследовать.
Нежность – еще одно свойство чистой совести. Под этим качеством подразумевается бодрствование сердца, чтобы оно наказывало за грех при каждом удобном случае. Сердце не только не безразлично к требованиям небес, но и чрезвычайно чувствительно, когда их игнорируют. Даже за то, что многие считают пустяковым, нежная совесть будет упрекать и осуждать. Иов решил сохранить нежную совесть, когда сказал: «Не будет упрекать меня сердце мое, пока я жив» (Иов 27:6). Снова; мы можем понять эту характеристику с точки зрения ее противоположности, а именно: ожесточенной совести (1 Тим. 4:2), которая сжимается от привычки совершать зло, сердце становится таким же жестоким, как общественная дорога. Почаще молитесь о нежной совести, дорогой читатель.
Верность. Когда совесть верно исполняет свою обязанность, происходит постоянное осуждение нашего состояния перед Богом как измерение наших путей Его Святым Словом. Таким образом, апостол Павел мог сказать: «Мужи братия! я жил в доброй совести пред Богом до сего дня» (Деяния 23:1). Благосклонное суждение, которое другие могут иметь о нем, не принесет удовлетворения честному человеку, если у него нет свидетельства совести о том, что его поведение правильное в глазах Бога. Каковы бы ни были мода времени и общепринятые обычаи его собратьев, тот, чье сердце бьется верным Богу, не будет сознательно делать ничего против совести: его язык всегда будет, «будь то правильно в глазах Бога слушайте вас более, чем Бога: судите вы» (Деяния 4:19). С другой стороны, его частая молитва такова: «Испытай меня, Боже, и узнай сердце мое; испытай меня, и узнай помышления мои; и зри, нет ли во мне какого-нибудь лукавого пути, и направь меня на путь вечный» ( Пс. 138:23, 24).
Спокойствие. Это верная награда за искренность и верность, ибо пути мудрости (в отличие от путей безумия) «пути приятные, и все стези ее мирные» (Притч.
3:17). Оскорбленная совесть обидит нас, а «уязвленный дух, кто может вынести?»
(Прит. 18:14). Христианин может с таким же успехом рассчитывать на то, что прикоснется к горящему углю без боли, как и на то, чтобы согрешить без угрызений совести. Но чистая совесть спокойна, не осуждает, не отягощена виной греха. Когда мы ходим близко к Богу, мы обретаем спокойствие ума и мир сердца, что совершенно противоположно состоянию тех, кто беззаконен и непокорен, «ибо нечестивые подобны беспокойному морю, которое не может успокоиться». Спокойствие чистой совести есть залог ненарушенного спокойствия, которое ожидает нас на Вышнем.
Но следует отметить, что не всякая мирная совесть является доброй, и не всякая беспокойная совесть является злой. Совесть некоторых спокойна, потому что она бесчувственна.
«Когда сильный, вооруженный, охраняет дворец свой, то добро его в мире» (Лк. 11:21): это тихая злая совесть, усыпляемая опиатами сатаны. Настоящее спокойствие
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совесть должна определяться из других свойств: она должна исходить из искренности, нежности и верности, иначе она будет опаленной. Мы должны учитывать не то, сколько у нас внутреннего мира, а сколько причины: как и в здании, больше всего следует учитывать не справедливость строения, а его основание. С другой стороны, нежная совесть склонна ошибаться из-за недостатка достаточного света и напрасно писать против себя горькие вещи, что является «немощной совестью» (1 Кор. 8:12); поскольку нас также могут беспокоить уже прощенные грехи.
Теперь добрую совесть можно сохранить только постоянным трудолюбием: «Посему я стараюсь всегда иметь совесть непорочную перед Богом и людьми» (Деяния 24:16). Апостол ежедневно заботился о том, чтобы сохранять свою совесть чистой, чтобы она не могла справедливо обвинить его в чем-либо, чтобы он имел в своем сердце свидетельство о том, что его характер и поведение угодны Святому. Сохранение чистой совести является важной частью личного благочестия. «Сие заповедаю тебе, сын Тимофей... иметь веру и добрую совесть» (1 Тим. 1:18, 19): это сумма личного благочестия – вера есть начало того, во что мы должны верить. , совесть принцип того, что нужно сделать. Вера и добрая совесть снова связаны вместе в 1 Тимофею 1:5 и 3:9, ибо мы не можем удержать одно без другого.
Если читатель вернется к Деяниям 24 главы, он обнаружит, что Павел отвечал на выдвинутые против него обвинения. В стихах 14-16 он выступил в свою защиту, дав в них краткое описание практического и экспериментального христианства. В качестве основания он дает отчет о своей вере: «верить всему написанному»; как непосредственное доказательство этого — «и иметь надежду на Бога»; а затем краткое изложение его разговора: «Тем самым я стараюсь всегда иметь совесть непорочную». Таким образом, спасительное познание Истины — это такая вера в Священное Писание, которая порождает надежду на вечную жизнь, о чем свидетельствует хранение сердца со всем усердием. То же самое снова перечисляется в
«Конец заповеди» (замысел евангельского учреждения) – это та любовь, которая исполняет Закон, исходящая из сердца, бьющегося верно к небу (1 Тим. 1:5).
«Здесь я тренирую себя»: мы должны сделать это нашим постоянным стремлением. Во-первых, посредством усердного и ежедневного исследования Священного Писания, чтобы мы могли узнать волю Божью. Нас увещевают: «Не будьте неразумны, но разумейте, что есть воля Господня» (Еф. 5:17), и это для того, чтобы мы могли познать, что угодно Ему, чтобы нам не согрешить ни в вере, ни в поклонении. . Плохо информированная совесть в лучшем случае является слабой и невежественной.
Во-вторых, через серьезное исследование состояния нашего сердца и путей: «Стрепетайте, и не согрешайте; беседуйте с вашим сердцем на постели вашей, и умолкните» (Пс. 4:4). Нам нужно часто бросать вызов и призывать себя к ответу. Если мы хотим, чтобы совесть говорила с нами, мы должны часто говорить с ней. Нам дано именно для того, чтобы мы могли судить о своем состоянии и поступках относительно суда Божия. Тогда «поищем и испытаем пути наши» (Плач. 3:40). Дорогой читатель, найди время поговорить с самим собой и подумать, как обстоят дела между тобой и Богом. Короткие подсчеты предотвращают ошибки, поэтому просматривайте каждый день и исправляйте то, что произошло между вами и Богом.
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В-третьих, единообразный образ послушания: «Познаем, что мы от Истины, и уверим пред Ним сердца наши» (1 Иоанна 3:19). В-четвертых, постоянной бдительностью: «Бодрствуйте и молитесь, чтобы не впасть вам в искушение» (Мф. 26:41). В-пятых, серьезным сопротивлением и умерщвлением греха: отсекением правой руки и выкалыванием правого глаза.
В-шестых, искренним покаянием и исповеданием, когда осознаешь свою неудачу. В-седьмых, через принятие верой очищающей крови Христа.
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ГЛАВА 122
Молюсь за служителей
(Евреям 13:18, 19)
«Молитесь за нас: ибо мы уверены, что имеем чистую совесть и готовы во всем жить честно. Но я умоляю вас скорее сделать это, чтобы я мог скорее вернуться к вам». Как было отмечено в первом абзаце предыдущей статьи, этот отрывок тесно связан со стихом 17, где верующим приказано подчиняться своим церковным руководителям. Здесь упоминается еще одно обязательство христиан перед теми, кто служит им в духовных делах, а именно, что они должны помнить о них перед престолом благодати. Должное соблюдение этого увещевания, вероятно, сделает больше, чем что-либо другое, для противодействия и уравновешивания широко распространенного зла: те, кто умоляет Бога о благословениях для проповедника, с гораздо меньшей вероятностью будут критиковать их перед людьми.
Дух придирок заглушает дыхание ходатайства; наоборот, дух молитвы обуздает уста жалоб и сплетен.
"Молитесь за нас." Слуги Христовы действительно и остро нуждаются в молитвах своего народа. Они сами всего лишь люди, невежественные, слабые и заблуждающиеся, и если им не будет дарована двойная порция Духа, они не будут подготовлены к своему трудному и почетному призванию. Именно они принимают на себя основную тяжесть битвы и являются особыми объектами атак сатаны. Они часто испытывают искушение пойти на компромисс, утаить то, что хотя и неприятно им, но наиболее полезно для их слушателей. Перед лицом множества разочарований и разочарований они склонны утомляться, делая хорошие дела. Таким образом, нашим долгом и привилегией является молить Бога от их имени о ежедневном запасе благодати, которая будет дарована им свыше; чтобы они могли быть избавлены от искушений, сохранены верными, стойкими и преданными.
Следует должным образом отметить, что эта просьба была сделана никем иным, как автором этого послания; Итак, если величайший из апостолов нуждался в ходатайственной поддержке своих братьев, то тем более сан и положение служителей Божиих. Как нежно, как искренне и как часто Павел обращался с этой просьбой! Здесь он добавляет: «Умоляю вас» —
этот язык снова используется в Послании к Римлянам 15:30, где он умолял святых подвизаться вместе с ним в своих молитвах к небу. Во 2 Коринфянам 1:11 он говорит о «содействии молитвой о нас». Прекрасный пример эффективности молитв народа Божьего о поддержке одного из Его слуг можно найти в поднятии рук Моисея (Исх. 17:12), где нам многозначительно сказано: «И было, когда Моисей поднял руку свою, и Израиль победил; и когда он опустил руку свою, победил Амалик».
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"Молитесь за нас." Мы согласны с Оуэном в том, что, хотя апостол здесь использовал множественное число (по своему обычному обычаю), он обратился с этой просьбой только к себе: как «Я»
в стихе 19 говорится. Это преимущественно павлинское прикосновение, и, как мы отметили во второй статье этой серии, оно дает одну из многих деталей, которые позволяют идентифицировать автора этого послания. В Н.Т. нет записей. что любой другой из апостолов просил молитв Церкви. Павел делал это не менее чем в семи своих посланиях: Римлянам 15:30, Ефесянам 6:19, Колоссянам 4:3, 1 Фессалоникийцам 5:25, 2 Фессалоникийцам 3:1, Филимону 1:22 и здесь. «Тот, кто трудился больше, чем другие апостолы, и кто был наделен столькими дарами, по-видимому, имел величайшую жажду сочувствия, привязанности, общения и самое яркое представление о том, что Бог дает только увеличение; что это не силой и не силой, но Духом Господним» (А. Сапфир).
«Молитесь о нас»: хотя непосредственная ссылка была на самого Павла, тем не менее, очевидно, что это увещевание относится ко всем служителям Христа и является обязательным для всех, кому они служат. Именно через них мы, под руководством Бога, получаем больше всего добра.
Зачастую в служебном плане они являются нашими духовными отцами (1 Кор. 4:15), нашими духовными кормилицами (1 Фес. 2:7), нашими наставниками, советчиками и кормилицами. Их следует очень высоко ценить за их дело (1 Фес. 5:13), и это уважение должно проявляться в том, что мы постоянно несем их пред Богом в объятиях веры и любви. Искренне молиться за них у престола благодати — это наименьшее вознаграждение, которое мы можем им дать за их любящие труды, жертвенные усилия и верное служение. Нет сомнений в том, что чем усерднее люди будут исполнять этот долг, тем больше помощи и благословений они получат в результате своего труда.
"Молитесь за нас." Апостол был убежден, что все необходимые ему благословения можно получить от Бога и только от Него, и что молитва была назначенным средством получения этих благословений. Кто-то сказал: «Если должное послушание церкви всех ее членов ее правителям является лучшим средством ее назидания и главной причиной порядка и мира во всем теле, то, несомненно, молитва за ее лидеров и собратьев» -members — это назначенный канал для его получения». Опять же, прося молитв у христиан-евреев, Павел намекнул, что относится к ним как к праведникам, чьи молитвы «много принесут пользу». Его просьба означала также его уверенность в их любви к нему: сердце, нежно и верно искавшее им блага, не сомневалось в теплоте их привязанности к нему. Молитва друг о друге — одна из главных частей общения святых.
Свой призыв к молитвам своих читателей апостол подкрепил поразительной и мощной причиной; «Ибо мы верим, что у нас чистая совесть во всем, и мы готовы жить честно». Говоря «мы доверяем», подразумевались две вещи. Во-первых, его приличествующая скромность: не было хвастливого «мы знаем». Во-вторых, его уверенность, поскольку такие формулировки в Писании не выражают сомнения. Таким образом, хотя в его сердце была уверенность в Боге, тем не менее, он выражал себя смиренными словами – пример, который нам следует прислушаться к этому хвастливому и эгоистическому веку. Это великое дело, когда служитель Евангелия может действительно, хотя и скромно, ссылаться на добросовестное выполнение своих трудов как на причину, по которой он может претендовать на сочувствие и поддержку своего народа. И только тогда, когда он искренне стремится поступать правильно и
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сохраняет чистую совесть в том, что служитель может законно просить молитв своего народа.
Вероятно, причина, по которой Павел здесь особо упомянул о своем искреннем стремлении сохранить чистую совесть, заключалась в том, что он был так резко осужден своим собственным народом, и, вне всякого сомнения (ибо сатана был таким же, как и сейчас), самые неблагоприятные слухи о он был распространен среди евреев. Его жестоко бичевали собственные соотечественники и несправедливо заключили в тюрьму римляне, однако в глубине души он имел свидетельство, что его желанием и решимостью было всегда действовать честно.
«Хотя имя мое будет изгнано как злое, и хотя я страдаю как беззаконник, тем не менее я взываю к своей верности в евангельском служении; товар Евангелия: я искренне стремился поступать честно при любых обстоятельствах». Счастлив человек, который может это сказать.
«Ибо мы уверены, что имеем чистую совесть». Как мы указывали ранее, совесть – это та способность, которой Творец наделил человека, благодаря которой он способен судить о своем состоянии и поступках относительно суда Божия. Его задача двоякая: раскрыть нам грех и раскрыть наш долг в соответствии с светом, падающим на него.
Есть двойной свет, которым люди должны освещать совесть: естественный разум и откровение Священного Писания, а также Дух, применяющий то же самое. Если совесть имеет только сумерки природы, как у язычников, она выносит суждение о естественных обязанностях и противоестественных грехах, но если она наслаждается сверхъестественным светом Слова, она судит о тех грехах и обязанностях, которые могут быть только устранены. известное по Божественному откровению. Оно оставляет постоянную запись в душе. Чем больше у нас света, тем больше наша ответственность: Луки 12:48.
Хотя язычники не обладают Законом, данным им через откровение Божие, тем не менее, в их нравственном чувстве, суть его заповедей записана в их сердцах: Римлянам 2:15. Когда Павел сказал, что он «жил в доброй совести пред Богом до сего дня» (Деяния 23:1), это было параллельно с его «касанием праведности, которая в законе непорочной» (Флп. 3:6): там было соответствие его внешнего поведения тому свету, который он имел в своей совести. Таким образом, «те, кто говорит, что моральный закон бесполезен для христианина, могут с таким же успехом сказать, что в душе христианина больше нет пользы от способности совести. Вырвите эту способность из сердца человека, если хотите». вырвите то другое, а именно услужливые заповеди. Даже если бы Бог хотел упразднить цвета и свет, Он также должен отнять и закрыть чувство зрения» (Томас Гудвин).
«Дух человека есть свеча Господня, проницающая все внутренности чрева»
(Прит. 20:27). Это моральное чувство справедливо было названо Божественным шпионом в душе человека. Его сдерживания и обличения — это предупреждение от Бога: оно действует от Его имени, представляя нас перед Его судом. Он получает свои указания и власть от Бога и подотчетен Ему и никому другому – увы, многие руководствуются обычаями и модой этого мира и живут мнениями и сообщениями своих собратьев. Совесть является частью того света, который «просвещает всякого человека, приходящего в мир» (Иоанна 1:9). Во многих отрывках и «сердце» (1 Иоанна 3:20), и «дух» (Рим. 8:16, 1 Коринфянам 2:11) означают совесть, а в Псалме 16:10 она названа «поводьями». " В других отрывках это
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уподоблен физическому «глазу» (Лк. 11:34-36): как глаз является наиболее чувствительным членом тела и его зрительной способностью, так и совесть является самым чувствительным органом души.
Таким образом, совесть — это свидетель Божий внутри человека: это голос Его Закона, направляющий и наставляющий сердце, передающий нам знание о добре и зле. Его функции — давать показания и выносить моральный вердикт. Его дело состоит в том, чтобы объявить о каждом поступке, будь то добро или зло, о награде или наказании, принадлежащем ему, а затем рефлекторным действием он свергает или свидетельствует, что мы поступили праведно или неправедно. Однако, хотя совесть и обличает грех, она никоим образом не помогает нам верить в Евангелие: напротив, его действия противостоят вере. Независимо от того, насколько просвещена природная совесть, она ничего не способствует вере, более того, она является величайшим врагом для нее, который есть в сердце человека. Вера — это дар Божий, сверхъестественное дарование, нечто, являющееся действием Святого Духа, совершенно независимое и превосходящее величайшую высоту, которой могут достичь без посторонней помощи способности падшего человека.
То, что только что было указано выше, может на первый взгляд удивить читателя; но это не должно. Совесть вполне способна услышать то, что говорит Закон, ибо это всего лишь Закон, естественно написанный в сердце; но оно совершенно глухо к тому, что говорит Евангелие, и не понимает ни слова из него. Если вы скажете природной совести о Спасителе и призовете ее поверить в Него, ее ответ будет подобен ответу иудеев (и именно этот принцип совести заставил их так говорить): «Что касается Моисея, мы знаем, что Бог говорили Ему, а Сего (Христа) не знаем, откуда Он» (Иоанна 9:29). Поговорите с человеком Закона, и совесть ответит, потому что она знает, что ему следует делать; но что касается Евангелия, то его голос для него чужой. Совесть совершенно неспособна указать путь избавления от осуждения и наказания за грех, да: «Если кто не родится свыше, не может увидеть Царствия Божия» (Иоанна 3:3).
Правда, чем более будет просвещена совесть, тем больше она будет открывать нам всякого рода грехи и упрекать нас в них; но одна только совесть никогда не откроет нам неверия и не обличит нас в его гнусности – только непосредственный свет Духа Святого, сияющий в сердце, сделает это. Есть два величайших греха, которые обычно лежат вне юрисдикции совести, которая обычно помещает их в сердце. Во-первых, вина за первоначальный проступок Адама, справедливо вмененный всему его потомству. Наученная совесть может осознать испорченность и испорченность природы, возникшую в результате нашего грехопадения в Адаме, но она не обличит то фатальное осуждение, под которым мы находимся из-за преступления нашего праотца. Во-вторых, совесть не поведает нам о нашем неверии в Господа и о том, что это грех из всех грехов; только особое действие Духа на оживленное сердце может осуществить это. Исследуйте тех, у кого больше всего беспокойства совести, и обнаружится, что никто из них не обременен своим неверием.
Пока совесть не будет подчинена вере, она является величайшим препятствием для веры, которое есть у естественного человека. Каково главное препятствие, с которым сталкивается пробужденная и обличенная душа? Да ведь величие его грехов, его сердце говорит ему, что он вне досягаемости милосердия, и не что иное, как обвинения нечистой совести, порождают в сердце это чувство безнадежности. Совесть выявляет наши грехи,
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заставляет их смотреть нам в глаза и пугает нас своей чудовищностью. Именно совесть говорит скорбящей душе, что спасение далеко от такого человека, как я. Совесть заставит нас работать и действовать, но только законным путем: она не только не приведет нас на путь истинного мира, но и еще дальше от него уведет. Так было с иудеями в древности, и так происходит до сих пор: «Ибо они, не разумея праведности Божией, пытались утвердить свою праведность» (Рим. 10:3).
У христианина совесть и вера дополняют друг друга в своей работе.
Если совесть обличает во грехе или упрекает за упущение долга, вера видит милость Божию во Христе, покаянно исповедует вину и ищет очищения драгоценной кровью. «Поклонники, однажды очищенные, не должны были уже иметь совести о грехах» (Евр.
10:2) — больше не будет опасений, что они восстают против нас. Непосредственный долг верующего — сохранять добрую совесть: 1 Тимофею 1:19; 3:9, но для этого необходимо постоянное осуждение самих себя и своих путей. Откровенная воля Божия является ее единственным правилом, ибо ничто иное не может законно связывать ее; поэтому бесконечно лучше оскорбить весь мир, чем Бога и совесть. «Все мои знакомые ждали, когда я остановлюсь, говоря: «Может быть, он соблазнится, и мы одолеем его», и каков был ответ и обращение пророка? Вот что: «Но Ты, Господи Саваоф, испытующий праведников и видящий силы и сердце, дай мне увидеть отмщение Твое над ними, ибо Тебе я открыл дело мое» (Иер. 20:10, 12).
Единственным правилом, регулирующим совесть христианина, является написанное Слово Божье, ибо
«все, что не по вере (и посему по Слову: (Рим. 10:17) есть грех»
(Рим. 14:23); то есть все, что не делается по твердому убеждению суждения и совести, исходя из Слова, является грехом. Недостатками чистой совести являются, во-первых, невежество или заблуждение: некоторые дети Божьи очень несовершенно утверждены в Истине и сильно запутались в том, что правильно, а что неправильно в глазах Бога, особенно в безразличных вещах, относительно которых нет есть большая разница во мнениях. Они не понимают той свободы, которую Христос купил для Своего народа (Гал. 5:1), благодаря которой они могут правильно и с пользой использовать все безразличное, то есть то, что конкретно не запрещено Писанием. «Вино, веселящее сердце человека, и елей, от которого сияет лицо его»
(Пс. 104:15), что выходит за рамки простых потребностей; к этому мы можем добавить те невинные развлечения, которые освежают разум и тело. Как правильно использовать такие вещи, определено в 1 Тимофею 4:4, 5.
Второе, тесно связанное с предыдущим, — это то, что Писание называет «немощной совестью» (1 Кор. 8:12), которая происходит из-за недостатка света, неправильного учения, личных предубеждений и особенностей. Часто бывает трудно и трудно понять, как поступить по отношению к тем, кто страдает таким образом: с одной стороны, любовь желает им добра и должна быть терпеливой по отношению к ним и воздерживаться от поступков безрассудно и ненужно ранить их; но, с другой стороны, их причудам и сомнениям мы не настолько подчиняемся, чтобы наша собственная духовная свобода была аннулирована - Сам Христос отказался привести Своих учеников в рабство, подчинившись традициям человеческим (Марка 7:2), даже несмотря на то, что Он знал, что они шпионили за Его виной и были бы оскорблены Его поведением. В-третьих, сомневающаяся совесть: Римлянам 14:22, 23. В-четвертых, уязвленная совесть, покой которой нарушен нераскаянными и неисповеданными грехами.
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Преимущества и благословения действительно являются щедрой компенсацией за все усилия, которые мы прилагаем, чтобы сохранить чистую совесть. Во-первых, это дает нам уверенность в Боге. Когда мы согрешили, отбросив свой покой, между душой и Святым возникает странность и расстояние. Когда наш внутренний наблюдатель обличает и осуждает нас, сердце стесняется Бога, и мы не можем так спокойно смотреть Ему в глаза. Только когда все будет исправлено пред Богом, через сокрушенное исповедание и принятие верой очищающей крови Христа, мы сможем с дерзновением приблизиться к престолу благодати. «Приступим с искренним сердцем, с полной верою, кроплением очистив сердца от порочной совести» (Евр. 10:22) – т.е. совесть, которая больше не обвиняет нас перед Богом. «Если я увижу беззаконие в сердце моем (что несовместимо с доброй совестью), то Господь не услышит меня» (Пс. 66:18); но, с другой стороны, «если сердце наше не осуждает нас, то мы имеем надежду на Бога; и, чего ни попросим, получим от Него, потому что соблюдаем заповедь Его и делаем благоугодное в очах Его» (1 Иоанна 3 :21, 22).
Во-вторых, чистая совесть дает ему главное облегчение, когда верующего ложно обвиняют и клевещут его враги. Какое невыразимое утешение мы можем получить, когда мы можем по праву присвоить себе это благословение Христа: «Блаженны вы, когда люди будут поносить вас и гнать вас и говорить о вас всякое зло ложно из-за Меня»
(Матфея 5:11). Так было и с апостолом Павлом: «Ибо радость наша есть свидетельство совести нашей, что в простоте и богоугодной искренности, не с плотской мудростью, но по благодати Божией, мы беседовали в мире» (2 Кор.
1:12). В-третьих, чистая совесть защищает своего обладателя от обвинений сатаны.
Великий враг наших душ постоянно стремится отнять у нас мир и радость, и мы бессильны против его нападок, когда нечистая совесть подтверждает его обвинения.
Но когда мы можем воззвать к чистой совести и разоблачить его ложь, тогда его раскаленные стрелы успешно угасают. Псалмопевец был очень смел, когда сказал — см. Псалом 7:3, 4, 5, 8.
В-четвертых, чистая совесть дает большое преимущество ее обладателю, когда он законно обличает других. Увещевания христианина, чья жизнь непостоянна, не имеют никакого значения, но тот, кто ходит близко к Богу, говорит авторитетно. Тот человек, который честен перед Богом и своими собратьями, обладает нравственной силой, которую чувствуют даже нечестивцы. Наконец, спокойная совесть дает невыразимое утешение в предсмертный час.
Когда у человека есть внутреннее свидетельство того, что, несмотря на многие неудачи, он искренне старался делать то, что было правильно перед Богом и перед своими собратьями, у него есть легкая подушка, на которую можно положить голову. «Вспомни ныне, Господи, умоляю Тебя, как я ходил пред Тобою в истине и с совершенным сердцем и делал благое в очах Твоих» (Ис.
38:3): это был призыв к чистой совести со стороны того, кто «болел смертельно».
Свидетельство Павла о его доброй совести заключалось в том, что он «во всем желал жить честно». Решительная воля и искреннее стремление поступать правильно при любых обстоятельствах — это плод и свидетельство чистой совести. «Желание» означает желание и готовность с сопутствующими усилиями и усердием. «Во всем» включает в себя весь наш долг перед небом и человеком, выражает строгость и точность пути апостола сохранять совесть «непорочной» (Деян. 24:16). Какой поразительный комментарий к этому заявлению Павла дает описание его образа жизни в Ефесе: см. Деяния 20:18-27. Как его преданность, верность и постоянство помогают
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позорьте плотолюбивую праздность столь многих сегодняшних проповедников. Какую строгость совести Бог требует от Своих рабов: как малейшая песчинка в глазу препятствует ее полезности, так и всякий грех, к которому несерьезно относятся, смущает нежную совесть.
Нам заповедано «подавать честное пред всеми людьми» (Рим. 12:17): добрая совесть уважает вторую скрижаль Закона наравне с первой, так что мы никому ничего не должны и не боимся смотреть кому-нибудь в лицо. Любая вера, которая не производит беспристрастного и всеобщего послушания, бесполезна. Все тайны нашей святейшей веры – это тайны благочестия (1 Тим. 1:9; 3:16). Но если Слово Божие пришло к нам только в слове, а не в силе, то мы лишь христиане по букве, а не по духу. Увы, как многие сегодня здравы в учении и имеют плотскую уверенность в вечной жизни, но при этом стараются не сохранять совесть свободной от оскорблений.
Увы, увы, в какой бессовестный век выпала наша судьба. Сколько душ преткнулось из-за распутной жизни большинства тех, кто ныне исповедует веру в Евангелие.
«Во всем готов жить честно». Нас призывают вести нашу беседу «честно среди язычников, чтобы, хотя они и говорят о вас, как о злодеях, они добрыми делами вашими, которые они увидят, прославили Бога в день посещения» (1 Пет. 2:12). ).
Греческое слово в нашем тексте выражает больше, чем обычно понимают под словом «честно».
это то же самое, что используется в словах «Он сделал все хорошо» (Марка 7:37). Его реальная сила заключается в
«отлично» или «с честью». В своем «во всем желании жить честно» апостол еще раз выражает свое смирение и правдивость. Искреннее желание и усердное стремление действовать таким образом — это высшее совершенство, достижимое в этой жизни, ибо всем нам не удается его осуществить. Так, во все века святые молились: «Господи, умоляю Тебя, да будет ухо Твое внимающе к молитве раба Твоего и к молитве рабов Твоих, желающих бояться имени Твоего» (Неемия 1: 11). Блаженно быть уверенным в Самом Небе, что «ибо если есть прежде желание, то оно принимается по тому, что человек имеет, а не по тому, что не имеет» (2 Кор. 8:12).
«Но лучше умоляю вас сделать это, чтобы я скорее вернулся к вам» (стих 19). В этом стихе Павел добавил еще одну причину, по которой он хотел, чтобы еврейские святые молились за него. В нем подразумевается многое: что он был с ними раньше, но обстоятельства, над которыми он не контролировался, теперь помешали его возвращению - лучший из служителей может быть скрыт от своего народа (3 Царств 22:27, Иеремия 38:6); что он очень желал снова прийти к ним, что показывает, что не собственное утешение (освобождение из темницы), но их благо было для него превыше всего; что он был твердо уверен в распространенности молитвы и их привязанности к нему. «Когда служители приходят к людям в ответ на молитву, они приходят с большим удовлетворением для себя и успехом для людей. Мы должны получать все наши милости посредством молитвы» (Мэтью Генри.
Слова, используемые здесь Павлом, означают, что он верил, что дела человека от Господа, что Он устраивает дела Церкви во многом согласно их молитвам, к Своей славе и их утешению. Слова «чтобы я скорее вернулся к вам» очень поразительны и показывают, что Павел не был слепым фаталистом: если бы Бог назначил точный час, как могла бы молитва привести его в исполнение «скорее»? Ах, совершенно напрасно нам рассуждать или философствовать о соответствии между вечными постановлениями Божиими и молитвой: достаточно
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чтобы мы были уверены в Писании, что молитва является одновременно и обязательным долгом, и благословенной привилегией. Это Божий способ заставить нас почувствовать нужду в Его милостях, а затем попросить о них, прежде чем Он их даст: Иезекииль 36:37. Мы не знаем, был ли получен ответ на эту молитву, и это вообще не имеет значения: «согласно нашему нынешнему пониманию долга мы можем законно иметь искренние желания и молиться о таких вещах, которые не сбудутся. Тайные цели Бога не являются правилом молитвы» (Джон Оуэн).
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 123
Молитва апостола
(Евреям 13:20, 21)
«Бог мира, воскресивший из мёртвых Господа нашего Иисуса Христа, великий Пастырь овец, кровью завета вечного, сделает вас совершенными во всяком добром деле, чтобы творить волю Его, производя в вас то, что необходимо благоугодное пред Ним через Иисуса Христа, Ему слава во веки веков. Аминь» (стихи 20, 21). Начнем с рассмотрения связи этих стихов с предыдущим: сначала с их более широким контекстом, а затем с более непосредственным. В них действительно собрано в краткое, но всеобъемлющее предложение все, что было ранее изложено, за исключением того, что здесь апостол молится, чтобы в евреях могло быть осуществлено то, к чему они были призваны. В него включена суть всей доктринальной части послания, и теперь апостол умоляет Бога применить к сердцам своих читателей преимущества и плоды всех важных наставлений, которые он им дал. Таким образом, эти стихи составляют подходящее заключение, поскольку то, что следует за ними, является фактически постскриптумом.
Рассматривая наш текст в свете его непосредственного контекста, мы воспринимаем благословенный пример того факта, что апостол практиковал то, что проповедовал, ибо то, что он требовал от своих читателей, он здесь делает для них. В стихах 18, 19 он просил евреев о молитвах от своего имени, а теперь мы видим, как он молится за них у Престола Благодати. Какой благословенный пример оставил глава апостолов всем, кого Христос призвал к общественному служению! Если служители желают молитв своего народа, то пусть они позаботятся о том, чтобы они не отставали в молитве за тех, кого Бог поручил им. Это важная часть функций министра. Недостаточно просто верно проповедовать Слово: он также должен горячо и часто просить Бога благословить это Слово тем, кто его услышал. О, если бы все, призванные к священному служению, могли с чувством воскликнуть: «Не дай Бог мне согрешить пред Господом, перестав молиться за вас» (1 Цар. 12:23).
Стихи, которые сейчас перед нами, имеют форму апостольского благословения или молитвы.
В них в поразительной и уместной форме изложен Объект, которому была вознесена молитва, а также предмет, о котором была сделана мольба. В этой статье мы ограничимся первым. Личность, которой молился апостол, здесь описана прежде всего одним из Его титулов, а именно: «Бог мира»; а затем одним из Его дел — воскресением Христа из мертвых, а это, в свою очередь, приписывается крови вечного завета. Те, кто следил за нами через эту длинную серию статей, могут заметить, насколько удачно апостол сокращает свое грандиозное изложение
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превосходство христианства над иудаизмом перед этими тремя главными главами: Богом мира, воскресшим Пастырем овец, кровью вечного завета.
«Бог мира». Разнообразный способ, которым Бог называет Себя в Писании, различные имена, которые Он там принимает, не регулируются капризом, но упорядочены бесконечной мудростью; и мы многое потеряем, если не сумеем тщательно взвесить каждое из них. Это происходит не просто ради разнообразия в дикции: каждый отличительный титул выбирается в строгом соответствии со своим окружением. В Послании к Римлянам 15:5 о нем говорится как о «Боге терпения и надежды», потому что это соответствует теме четырех предыдущих стихов. В Римлянам 16:27
Он обращен «к небесам только мудрым», потому что непосредственный контекст открыл тайну, в которой была сокрыта Его непостижимая мудрость. Прежде чем рассмотреть значение слова «Бог мира», отметим, что это полностью павловское выражение, нигде не встречающееся в творениях какого-либо другого апостола:
еще один опознавательный знак автора этого послания. Оно встречается в Римлянам 15:33 и 16:20, 2 Коринфянам 13:11, Филиппийцам 4:9, 1 Фессалоникийцам 5:23, 2 Фессалоникийцам 3:16, а здесь — всего семь раз.
«Бог мира». Во-первых, этот титул рассматривает Бога по отношению к Его народу, а не к человечеству вообще; но в Его судебно-медицинском характере, то есть в Его должности Судьи. Следует помнить, что в этом благословенном отрывке, где два завета противопоставляются, а Сион противопоставляется Синаю, сказано: «Но вы пришли... на небо, Судия всех».
(Евр. 12:23), что является кульминационной чертой Евангелия. Лицо Верховного Судьи озарено доброжелательной улыбкой, когда Он смотрит на Свой народ в лице Своего Помазанника. Но так было не всегда. В утро творения, когда Бог увидел нас в Адаме, нашем федеральном главе, Он с самодовольством рассматривал нас как «весьма хороших» (Быт. 1:31).
Но увы! пришёл грех, образовалась брешь между Творцом и тварью, и наступило состояние отчуждения, взаимного отчуждения, ибо святой Бог не мог быть в мире с грехом.
Необходимо ясно осознавать, что с самого начала Бог поддерживал иные отношения с человеком, чем отношения Творца и Благодетеля. Адам и род человеческий в нем были поставлены под закон и, следовательно, стали подчиняться Божественному правлению. Вследствие этого Бог был его Господом, его Царем, его Судьей. Пока он оставался в верном подчинении Божественной власти, подчиняясь царским законам, Его благосклонностью пользовались, но когда он нарушил закон, все изменилось. Грех не только осквернил человека, развратив всю его природу, но подвёл его под проклятие Божественного закона и подверг его Божественному гневу. Падший человек, значит, имеет отношение к обиженному судье. Это быстро стало очевидным для первоначального бунтовщика, поскольку мы читаем:
«Поэтому Господь Бог выслал его из сада Едемского, чтобы возделывать землю, откуда он был взят. И изгнал человека» (Быт. 3:23, 24).
Увы, как мало сегодня проповедуется этот самый торжественный аспект Истины! Грех не только испортил нашу природу, он отвратил нас от Бога: как написано: «отвратились от жизни Божией» (Еф. 4:18). Человек не только утратил образ Божий, по которому он был создан, но и лишился благосклонности Бога, в которой он был возведен. В результате грехопадения между Богом и человеком возникает взаимный антагонизм. Грех проложил брешь между
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их, так что вся гармония и согласие, которые были, как духовные, так и юридические, были полностью разрушены. Не только плотские помышления являются «враждой против Бога» (Рим.
8:7), «гнев Божий открывается с небес на всякое нечестие и неправду человеков» (Рим. 1:18). Священное Писание так же ясно учит, что Бог отчужден от грешника и враждебен ему, как и враждебность человека к Богу.
Тот, с кем приходится иметь дело падшему человеку, — это его разгневанный Царь и оскорбленный Судья, и Его собственное Слово не оставляет нам сомнений в Его судейском отношении к падшему созданию.
«Ты ненавидишь всех делающих беззаконие» (Пс. 5:5). «Бог гневается на нечестивых каждый день»
(Пс. 7:11). «Но они возмутились и прогневили Духа Святого Его; поэтому Он сделался врагом им, Он воевал против них» (Ис. 63:10). Именно по этой причине не кто иной, как наш блаженный Искупитель, сказал: «Не бойтесь убивающих тело, души же не могущих убить; но бойтесь более Того, Кто может и душу и тело погубить в аду».
(Матфея 10:28), под которым следует понимать не просто абсолютную власть или всемогущество Бога, но также, и главным образом, Его судебную власть или законную власть, поскольку мы являемся Его узниками и противны Его судам. Почему современная кафедра так виновато молчат об этих и подобных отрывках?
Божья святость пылает против греха, а Его справедливость требует удовлетворения. Но разве Он также не бесконечно милостив? Да будет благословенно Его имя, тем не менее Его милость не отменяет и не сводит на нет другие Его совершенства. Благодать царит, но царит «через праведность» (Рим. 5:21), а не за счет нее. Поэтому, когда у Бога были планы милосердия по отношению к Своему народу, который согрешил и пал в Адаме, как и неизбранные, Его мудрость придумала способ, посредством которого Его милость могла бы проявляться в соответствии с Его святостью, да, таким образом, что Его закон был возвеличен, и Его справедливость удовлетворена. Этот великий замысел был раскрыт в условиях Вечного Завета, который был заключен между Богом и Посредником еще до основания мира, но ввиду входа греха и падения избранных в Адаме. Христос взялся восстановить возникший разрыв, осуществить совершенное примирение между Богом и Его народом, полностью возместить весь вред, который грех нанес небесной явленной славе.
Многие, приняв ужасную ересь социниан («унитариев»), не допустят, чтобы примирение было взаимным: но Бог примирился со Своим народом так же истинно, как и они с Ним. Как мы показали выше, Писание говорит не только о вражде со стороны людей, но и о гневе со стороны Бога, и что не только против греха, но и против самих грешников, и не только неизбранных, но и избранных, ибо мы «были по природе дети гнева (да, «гнева» и разврата!), как и прочие» (Еф. 2:3). Грех привел Бога и Его народ к судебному разногласию: они — сторона, нарушившая правила, а Он — сторона, нанесшая оскорбление. Следовательно, чтобы Христос совершил совершенное примирение, требовалось, чтобы Он отвратил судебный гнев Божий от Своего народа, и для этого Христос принес Себя умилостивительную жертву небу, Сам понеся тот гнев, который был положен им.
Эта центральная истина Искупления, которую сейчас так широко отвергают, снова и снова изображалась в Ветхом Завете. типы. Например, когда Израиль так тяжко согрешил в связи с золотым тельцом, мы видим, как Иегова говорит Моисею: «Итак, оставь Меня в покое, чтобы
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Гнев Мой может разгореться против них, и Я истреблю их» (Исх. 32:10). Но обратите внимание, как благословенно непосредственное продолжение показывает нам типичного посредника, встающего между праведным гневом Иеговы и Его грешным народом и отворачивающегося от него. Его гнев от них: см. стихи 11-14. В Числах 16 мы снова читаем, что после восстания Корея и его товарищей Господь сказал Моисею: «Выйди из среды этого собрания, чтобы Я истребил их, как в одно мгновение». (стих 45). Тогда Моисей сказал Аарону: «Возьми кадильницу, и положи в нее огонь с жертвенника, и возложи курение, и пойди скорее к обществу, и очисти их; ибо гнев от Господа вышел: язва началась». Аарон так и сделал, и нам сказано: «он стал между мертвыми и живыми, и язва прекратилась» (стихи 46, 48).
Конечно, нет ничего более простого, чем приведенные выше примеры, к которым можно было бы добавить множество других. Во всех патриархальных и Моисеевых экономиках мы видим, что жертвы приносились с конкретной целью — отвести праведный гнев Божий, умиротворить Его судебное недовольство, отвратить Его гнев, эффект которого прямо назван
«примирение»: см. Левит 16:20, 2 Паралипоменон 29:24, Даниил 9:24. Совершенно очевидно, что израильтяне приносили жертвы не для того, чтобы отвратить свою враждебность к Богу.
Поскольку, следовательно, те О.Т. жертвы были предзнаменованием Христова жертвоприношения, какой же это переворот — утверждать, что великая цель дела Христова заключалась в примирении грешников с небом, а не в отведении гнева Божия от нас. Показания Н.Т. одинаково ясно и решительно: тогда давайте склонимся перед ним, вместо того, чтобы сопротивляться и рассуждать против него.
О Христе сказано: «Которому Бог предложил умилостивление через веру в Крови Своей, чтобы возвещать (не любовь Свою или благодать, но) праведность Свою» (Рим. 3:25). Теперь
«умилостивление» - это то, что умилостивляет или умиротворяет путем удовлетворения оскорбленного правосудия. Сила этого стиха ни в коей мере не ослабляется тем фактом, что греческое слово «умилостивление»
в Послании к Евреям 9:5 переводится как «крышечко милости», поскольку место милости было окроплено кровью. Это было место, где типичный посредник приносил искупительную жертву для удовлетворения Божьего правосудия против грехов Его народа. На самом деле еврейское слово, обозначающее
«Престол милосердия» означает «покрытие», и оно было названо так по двум причинам: во-первых, потому, что оно закрывало ковчег, скрывая от взора осуждающий Закон – каменные скрижали под ним; и, во-вторых, потому что пролитая на него кровь скрыла преступления Израиля от глаз оскорбленного правосудия путем адекватной компенсации. Таким образом, оно удачно изображало предотвращение заслуженной мести посредством заместительного вмешательства.
«Ибо если мы, будучи врагами, примирились с Богом смертью Сына Его, то тем более, примирившись, спасемся жизнью Его» (Рим. 5:10). Да, когда мы были «врагами», врагами Бога, ненавистными Его праведному суду. Этот термин обозначает отношение, в котором мы находились к Богу как объекты Его правительственного недовольства и подвергающиеся проклятию Его закона. Но мы были «примирены», то есть восстановлены в Его благоволении, и это произошло не благодаря работе Духа в нас, подавляющей нашу вражду, а через «смерть» – умилостивительную жертву – Сына Божьего. То, что это утверждение относится к отвороту от нас гнева Божьего и восстановлению нас в Его благоволении, ясно из предыдущего стиха: «Тогда тем более, оправдавшись ныне кровью Его, спасемся
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от гнева через Него». А быть «оправданным – это то же самое, что примириться с нами Бог, принять нас в Свою благосклонность, а не наше обращение к Нему. Быть «оправданным Его кровью» указывает на причину нашего оправдания, и эта кровь была пролита, чтобы мы могли «спастись от гнева». Бог теперь умиротворен по отношению к нам, потому что Его гнев излился на нашего Поручителя и Заместителя.
«Чтобы примирить обоих с Богом в одном теле на кресте, убив тем самым вражду» (Еф. 2:16). «Он», то есть Посредник, воплотившийся Сын. «Может примириться», то есть восстановить Божье судебное благоволение. «Оба», то есть избирают иудеев и избирают язычников. «Богу», то есть нравственному Правителю мира, Судье всей земли. «В одном теле», то есть в человечестве Христа, «теле плоти Его» (Кол.
1:22) — здесь обозначено «одно тело», чтобы подчеркнуть представительный характер искупления Христа, поскольку Он взял на себя ответственность и ответственность всего Своего народа: это Тот, Кто действует от имени многих, как в Римлянам 5:17-19. . «Убив тем самым вражду», то есть святой гнев Божий, враждебность Его закона. «Вражда» в стихе 16
никак не может относиться к тому, что существовало между евреями и язычниками, поскольку об этом говорится в стихах 14, 15. «Вражда» здесь олицетворяется («убиваемая») как «грех», как в Римлянам 8:3. Таким образом, Ефесянам 2:16 означает, что все грехи народа Божьего, встретившегося на Христе, Божественная справедливость получила от Него удовлетворение, и в результате «враждебность» Бога прекратилась, и мы восстановлены в Его благосклонности.
Пусть не думают, что мы здесь внушаем идею, что Христос умер для того, чтобы сделать Бога сострадательным к Своему народу. Не так, Сам Отец является Автором примирения: 2 Коринфянам 5:19. Благодатные средства, с помощью которых Он намеревался осуществить примирение, возникли в Его собственной любви, однако искупление Христа было праведным инструментом устранения разлада между нами. Этот термин является полностью судебно-медицинским и рассматривает Бога в Его должности Судьи. Это касается нашего отношения к Нему не как к нашему Создателю или Отцу, а как к нашему Царю. Примирение, осуществленное Христом, не произвело изменений в Самом Боге, но оно произвело изменения в управлении Его правлением: Его закон теперь относится с одобрением к тем, против кого он прежде был враждебен. Примирение означает, что преступники были восстановлены в судебном благоволении Божием благодаря тому, что Христос закрыл брешь, проделанную грехом. Именно удивительная любовь Божия дала Христу умереть за нас, и Его искупление было направлено на устранение тех юридических препятствий, которые наши грехи воздвигли против Божьей любви, изливающейся к нам в соответствии с честью Его справедливости. .
Великая борьба между Богом и Его народом разрешена. Ужасающая трещина, вызванная их грехами, была устранена. Князь мира заставил замолчать обвинения закона и удалил наши грехи от лица Божьего. Мир был заключен – не мир любой ценой, не ценой попранной праведности; нет, почетный мир. "Бог мира" означает, во-первых, умиротворённого Судью всех; во-вторых, Царь Небесный примирился с нами; в-третьих, Иегова, в силу Своих заветных обещаний, принял нас в Свою благосклонность, поскольку, пока Он продолжал обижаться, мы не могли получить от Него никаких даров благодати. Точно так же, как Христос отвратил гнев Божий от избранных Своих, так и Он в свое время посылает Святого Духа в их сердца, чтобы уничтожить их вражду против Бога, являющуюся следствием первого.
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Мы верим, что то, что нам предстоит, сделает еще более понятным и убедительным все сказанное выше. «Это воскресило из мёртвых Господа нашего Иисуса». Вот великое доказательство того, что Бог умиротворен по отношению к нам. Когда Бог воскресил Христа из мертвых, Он показал, что Он был умилостивлен, что Он принял выкуп, данный за наше искупление. Следует внимательно отметить, что в нашем нынешнем стихе говорится, что именно Отец воскресил Христа, и это в Его характере «Бога мира». Мы рассмотрим эти две вещи отдельно. В личных действиях Божества сохраняется порядок. Воскресение было делом Божественной силы, и эта Божественная сила принадлежит общей Отцу, Сыну и Святому Духу, которые, будучи одним и тем же Богом, участвуют в одном и том же деле. Однако Они сходятся в своем подобии: во всех Их личных действиях оно приписывается Отцу, как Источнику действия и Источнику всякой благодати, Который делает все от Себя, но Сыном и Духом.
В великой тайне искупления Бог Отец сохраняет должность Верховного Судьи, и поэтому мы читаем: «Твердо знай весь дом Израилев, что Бог сотворил того самого Иисуса, которого вы распяли, Господом и Христом» (Деяния 2). :36 и ср. 10:36). Так и в нашем тексте: воскресение Христа рассматривается там не столько как акт Божественной силы, сколько как настоятельское правосудие. Подчеркивается, что Бог осуществляет Свою судебную власть, как это ясно из конкретных используемых терминов. Мы всегда окажемся в проигрыше, если из-за своей невнимательности не сможем заметить каждый отдельный вариант языка. Это не тот, кто «воскресил», но «воскресил из мёртвых Господа нашего Иисуса». Силу этого выражения можно убедиться, сравнив Деяния 16:35, 37, 39. Апостолы были незаконно заключены в тюрьму, и когда позднее судьи приказали им выйти, они отказались, потребовав официального выдачи; и нам говорят, что «они пришли и вывели их из темницы» —
сравните также Иоанна 19:4, 13, чтобы понять силу слова «принес».
Когда Христос находился в состоянии мёртвого, Он фактически был узником под арестом Божественного мщения; но когда Он воскрес, тогда наш Спаситель был освобожден из темницы, и слово «возвращенный» как нельзя лучше выражает этот факт. Христос обладал силой воскресить Себя – и, рассматривая Его смерть и погребение под другим углом, Он применил эту силу; но в Своем официальном статусе Поручителя Ему не хватало необходимых полномочий. Бог мира послал ангела удалить камень из гроба не для того, чтобы восполнить недостаток силы во Христе, а так, как судья, удовлетворившись, посылает служителя, чтобы открыть двери темницы. Сам Бог, как Судья всех, «предал» Христа за наши преступления, и именно Бог воскресил Его для нашего оправдания (Рим. 4:25). Это было очень благословенно, ибо свидетельствует о совершенном подчинении Сына Отцу даже в могиле: Он не употребил Своей силы и не разорвал темницу, но ждал, пока Бог с честью не выведет Его из мертвых.
Давайте теперь рассмотрим особое служение, которое занимал Христос, когда Бог мира воскресил Его из мертвых: «того великого Пастыря овец». Обратите внимание: не «тот», а «тот великий Пастырь», потому что Павел писал тем, кто был знаком с Ветхим Заветом.
«Пастырь Тот» означает Того, Кому было обещано в таких отрывках, как «Он будет пасти стадо Свое, как пастырь; поставит над ними одного Пастыря, и Он будет пасти их, раба Моего Давида; Он будет пасти их и будет их Пастырем» (Иезек.
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34:23) — Цель веры и надежды Церкви с самого начала. В руки нашего благословенного Искупителя Бог отдал Своё стадо, чтобы оно было Им оправдано и освящено. Следует должным образом признать, что пастырь — это не господин стада, а слуга, который заботится о нем и заботится о нем: «Они были Твои, и Ты дал их Мне» (Иоанна 17:6), — сказал Христос.
Христос — «Пастырь овец», а не «волков» (Лк. 10:3) или «козлов».
(Матфея 25:32, 33), ибо Он не получил от Бога никакого поручения спасти их – как основная истина об особом искуплении смотрит нам в лицо почти на каждой странице Священного Писания! В НЗ есть три основных отрывка. где Христос рассматривается в этом конкретном образе. Он «Пастырь добрый» (Иоанна 10:11) в смерти, «Пастырь великий» в воскресении и «Пастырь главный» в славе (1 Пет. 5:4). «Великий Пастырь» овец обращает внимание на превосходство Своей личности, а «главный Пастырь»
подчеркивает Его превосходство над всеми Его подпастырями или пастырями, Того, от кого они получают свою власть. Как ревностно Дух Святой охранял славу Христа во всем: Он не только «Пастырь», но и «Пастырь тот великий», так же как Он не только Первосвященник, но и «великий Первосвященник» наш (Евр. 4: 14), и не просто Царь, но «Царь царей».
«Через кровь завета вечного». Это, очевидно, намек на то, что «и Тебя кровью завета Твоего Я вывел узников Твоих из рва, в котором нет воды» — могилы (Зах. 9:11). То, что сказано о Христе, часто применяется к Церкви, а здесь то, что сказано о Церкви, относится и к Христу, ибо вместе они образуют «одно Тело». Итак, если Он воскрес из мертвых кровью вечного завета, то тем более мы будем. Сказать, что Бог воскресил из мертвых «того великого Пастыря овец», означает, что Он воскрес не как частное лицо, а как общественный Представитель Своего народа. «Кровь вечного завета» была достойной причиной; как было «кровию Своею Он однажды вошел во Святилище» (Евр. 9:12) и что мы имеем «дерзновение войти во Святое Святых посредством Крови Иисуса» (10:19), так и есть согласно бесконечной ценности Его искупительной крови, Пастырь и Его овцы будут избавлены от могилы.
Как Христос (и Его народ) был приведен к смерти по приговору Закона, так и из него Он был восстановлен Управляющим Законом, и это по Его соглашению с Ним прежде создания мира. Именно это придает дополнительный смысл Божественному титулу в начале нашего стиха: Он назван «Богом мира» из того договора, который Он заключил с Посредником, о котором мы читаем: «Совет мира будет между Они оба» (Зах. 6:13); «Милость Моя не отступит от тебя, и завет мира Моего не поколеблется, говорит милующий тебя Господь» (Ис. 54:10). Старшие комментаторы разделились примерно поровну во мнениях относительно того, относится ли последнее предложение нашего стиха к вечному соглашению между Богом и Посредником или к новому завету или завету (Матфея 26:28); лично мы считаем, что оба включены. Новый завет (о котором мы надеемся подробнее сказать позже в наших статьях о Завете) провозглашается в Евангелии, в котором излагаются условия, на которых мы лично вступаем в мир, заключенный Христом, а именно: покаяние,
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вера и послушание. Новый завет скреплен кровью Христа, и это
«вечный», потому что его благословения вечны.
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ГЛАВА 124
Молитва апостола
(Евреям 13:20, 21)
«Бог же мира, воскресивший из мёртвых Господа нашего Иисуса, великого Пастыря овец, кровью завета вечного, да усовершит вас во всяком добром деле, чтобы творить волю Его, сотворив в вас то, что есть благоугодно пред Ним через Иисуса Христа». Хотя это и написано в форме молитвы, тем не менее, оно представляет собой краткое изложение всего учения послания. «Кровь вечного завета» противостоит «крови быков и козлов», этот «великий Пастырь овец», воскресший из мертвых, противостоит Моисею, Иисусу Навину, Давиду и т. д., которые имели давно умер; в то время как «Бог мира» представляет собой поразительную противоположность сошествию Иеговы на Синай «в огне». Давайте еще раз кратко рассмотрим эти три вещи, но на этот раз в обратном порядке.
«Через кровь завета вечного». Мы считаем, что это предложение имеет тройную силу, что оно связано — и грамматически, и доктринально — с каждым из предыдущих предложений. Во-первых, именно через кровь, которую Он пролил за грешников, Христос стал великим Пастырем овец – раньше Он был таковым по рукоположению, но на самом деле Он стал таким через побуждение – овцы теперь были Его приобретенной собственностью. Во-вторых, именно посредством или благодаря искупительной крови Бог освободил Христа из могилы, ибо, полностью удовлетворив Божественное правосудие, Он имел полное право на освобождение из темницы.
В-третьих, именно через или благодаря умиротворяющей крови Христа Бог отныне стал «Богом мира» для Своего народа, и все противоречия, вызванные их грехами, были удовлетворительно разрешены. И Христос пролил Свою драгоценную кровь во исполнение положений Вечного Завета, или того соглашения, которое Он заключил с Отцом прежде основания мира.
«Это воскресило из мёртвых Господа нашего Иисуса, того великого Пастыря овец».
«Часто говорят, что Отец воскресил Христа из мертвых из-за Его верховной власти в управлении всем делом искупления, которое повсюду приписывают Ему. Говорят, что Христос воскресил Себя или снова забрал Свою жизнь, когда Он был мертв. Но здесь имеется в виду нечто большее, чем просто действие Божественной силы, посредством которого оживилась человеческая природа Христа.
Используемое слово своеобразно и означает выход из определенного состояния: речь идет о моральном акте власти. Христос как великий Пастырь овец был приведен в состояние смерти по приговору Закона и восстановлен Богом мира, чтобы доказать, что мир теперь совершенно установлен. Простое воскресение Христа не спасло бы нас, ибо так любой другой человек может быть воскрешен силой Божией; но приведение
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Христа из мертвых через кровь вечного завета – это то, что дает уверенность в полном искуплении Церкви (сокращённо из Оуэна).
«Бог мира». Он таков прежде всего, потому что берет этот титул из самого Завета (Ис. 54:10). Он занимает второе место, потому что, как верховный Судья, Он умиротворен, и это потому, что Его закон получил полное удовлетворение от нашего Поручителя. Он такой третий, потому что Он, следовательно, примирился с нами. Приняв личность, послушание и душевные подвиги Христа, Бог обретает мир со всем Своим народом в Нем. Поскольку Он находится в мире с ними, Он щедро прощает все их беззакония и дарует им все необходимые благословения.
Когда Бог удаляет от нас все наказания и зло и дает нам все привилегии и добро оправданных (например, Святой Дух, чтобы сокрушить силу и господство греха в нас), Он поступает как «Бог мира». так; да, как верховный Судья, действующий в соответствии с принципами Его правления, установленными в вечном завете, в силу заслуг Христа и нашего интереса к Нему.
Бога также называют «Богом мира», потому что Он является Автором того спокойствия, которое временами ощущается в сердцах и совести Его народа, а также Любителем того согласия, которое в меру существует между ними на земле. Оуэн предлагает еще одну причину, по которой апостол использует здесь этот Божественный титул. «Он также мог бы выразить здесь особое уважение к нынешнему состоянию евреев, поскольку очевидно, что они были сбиты с толку, сбиты с толку и обеспокоены различными доктринами и доводами о законе и соблюдении его институтов. выполнил свою роль и свой долг в сообщении им истины для информирования их суждений, теперь, в конце всего, он обращается с молитвой к Богу мира: к Тому, Кто один является Автором ее, Кто творит его там, где пожелает, и своим наставлением даст покой и мир их умам» (Джон Оуэн).
Бог настолько умиротворен, что был заключен и заключен новый завет, а именно христианский завет, названный здесь «вечным заветом». Во-первых, потому что оно никогда не будет отменено и остается неизменным, призванные получают через него право собственности и владение вечным наследием (Евр. 9:15). Во-вторых, поскольку искупительная кровь Христа является основой этого завета, и поскольку сила этого завета никогда не прекращается, он становится эффективным для обеспечения его цели, а именно, вечного спасения грешных людей, которые обратились и примирились с небом. Этот новый завет также называется «Заветом мира»: «Я заключу с ними завет мира» (Иезек. 37:26). Во-первых, потому что там же опубликован и предложен нам этот мир и примирение: «Слово, которое Бог послал сынам Израилевым, благовествуя мир через Иисуса Христа» (Деяния 10:36 и ср.
Ефесянам 2:17), потому что в этом завете изложены условия этого мира между нами и Богом: Бог обязуется дать грешным людям прощение грехов и жизнь вечную на условиях покаяния, веры и нового послушания.
Самый важный практический вопрос: как мы можем заинтересоваться этим Божественным миром и примирением? Ответ может быть тройным: через рукоположение, побуждение и заявление. Во-первых, по вечному указу или предопределению Отца, ибо вопрос о том, кто должен войти в него, не был оставлен на произвол судьбы; поэтому избранные Божии названы «сынами мира» (Лк. 10:6). Во-вторых, через побуждение Сына или уплату
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покупная цена: «умиротворив кровью креста Своего, примирить через Него все с Собою» (Кол. 1:20). В-третьих, благодаря действию Духа, который подавляет нашу враждебность, подчиняет нашу упрямую волю, смягчает наши жестокие сердца, преодолевает нашу самоправедность и приводит нас в прах перед Богом как самоосужденных преступников, просящих милости. Именно при наших обращениях нам действительно передается этот Божественный мир, ибо только тогда гнев Божий удаляется от нас (Ин. 3:36) и мы возвращаемся в Его благоволение. Дальнейшая благодать дается нам изо дня в день, как тем, кто уже примирился с небом.
Теперь можно выдвинуть последнюю причину, почему здесь к Богу обращаются как к «Богу мира».
то есть дать нам ценные наставления в отношении молитвы. Очень поразительно отметить, что более чем в половине отрывков, где встречается этот конкретный Божественный титул, именно здесь Его и молят — читатель может убедиться в этом сам, обратившись к Римлянам 15:33 и 16:20, 2 Коринфянам 13. :11, Филиппийцам 4:9, 1 Фессалоникийцам 5:23, 2
Фессалоникийцам 3:16 и здесь. Таким образом, оно используется с целью ободрить нас в наших обращениях к Престолу Благодати. Ничто не придаст большей уверенности и не расширит наши сердца больше, чем осознание того, что Бог отложил Свой гнев и думает только о благодати по отношению к нам. Ничто не вдохновит больше свободы духа, чем смотреть на Бога, примирившегося с нами небесами: «Итак, оправдавшись верою, мы имеем мир с Богом через Господа нашего Иисуса Христа, через Которого верою и получили мы доступ к той благодати, в которой мы мы стоим» (Рим. 5:1, 2).
«Совершайте вас во всяком добром деле, чтобы творить волю Его, производя в вас благоугодное пред Ним через Иисуса Христа». Прежде чем заняться связностью этого предложения, давайте отметим большой практический урок, который оно содержит. Как бы старательно ни готовился служитель к кафедре и насколько верно он произносил свое послание, его долг ни в коем случае не выполняется полностью: ему нужно удалиться в чулан и умолять Бога применить проповедь к тем, кто ее слышит. это, чтобы написать это в их сердцах, чтобы сделать это действенным для их непреходящего блага. Именно это и сделал великий апостол. В основной части этого послания он призывал евреев ко многим добрым делам и теперь молится, чтобы Бог дал им возможность к этому. То же самое справедливо и для тех, кто сидит на скамье. Мало слушать благоговейно и внимательно, надо еще молить Бога благословить нам услышанное. Именно неудача на этом этапе делает такое слушание бесполезным.
Хотя молитва апостола и кратка, она является наиболее всеобъемлющей. Оно раскрывает метод, посредством которого к нам ниспосылается Божественная благодать. Великим источником этого является Сам Бог, поскольку Он есть Бог мира: то есть, как в вечном совете Своей воли, Он замыслил благодать и мир бедным грешникам в соответствии со Своей добротой, мудростью, справедливостью и святостью. Канал, через который передается Божественная благодать, причем способом, подходящим для Его смерти и воскресения. Бог хочет, чтобы мы знали, что, хотя Он Сам является Даятелем, именно наш Поручитель заслужил для нас каждое духовное благословение, которым мы наслаждаемся. Природа этой Божественной благодати особенно связана с нашим освящением или совершенствованием, и это выражается в двух главах этой молитвы, а именно: о великой цели, которую следует всегда иметь в виду, и о средствах, с помощью которых эта цель достигается.
Подробно остановившись на торжественной манере, с которой апостол обратился к Престолу благодати, мы теперь обратимся к размышлению о значении его молитвы, отметив два
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здесь дела просили евреи. Во-первых, Бог «сотворит их совершенными во всяком добром деле, чтобы творить волю Его». Это потребует от нас разобраться в значении этой петиции, обдумать ее масштабы, а затем отметить ее последствия. Разные авторы давали разные определения понятию «сделай себя совершенным», хотя все они сводятся к одному и тому же. Тос. Скотт предлагает «исправить всякий беспорядок в их душах и полностью подготовить их к каждой части Его святого служения». Мэтью Генри вводит более подробную информацию:
«Совершенство непорочности, ясный ум, чистое сердце, живые чувства, правильная и обновленная воля и достаточная сила для всякого доброго дела, к которому они призваны».
Оуэн сказал, что это «сделает вас здоровыми и способными». И добавляет: «Предназначается не абсолютное совершенство, и слова не означают ничего подобного, а приведение способностей ума в такой порядок, чтобы расположить, подготовить и дать им возможность, чтобы они могли работать соответственно». Греческое слово «сделать тебя совершенным» переводится как «приспособленный».
в Римлянам 9:22, «оформлен» в Евреям 11:3 и «приготовлен» в Евреям 10:5, где в каждом случае виден продукт Божественного творения. В рассматриваемом нами случае речь идет о благодатных действиях Святого Духа в связи с прогрессирующим освящением верующего. Лично мы считаем определение Скотта (данное выше) лучшим: наиболее точным и разъясняющим.
Дело Божественной благодати в избранных начинается, когда они рождаются свыше животворящими действиями Святого Духа, и это дело благодати продолжается во все оставшиеся дни их на земле. Совершенство благодати не достигается в этой жизни (Флп. 3:12, 13), однако следует усердно искать дополнения к нашим нынешним достижениям в благодати (2 Пет.
1:5-7). Какой бы духовный прогресс ни был достигнут по благодати, мы никогда не должны останавливаться на достигнутом: нам все равно нужно еще больше укрепляться для обязанностей и укрепляться для испытаний.
Ребенок растет до тех пор, пока не станет пригодным для всех мужских поступков, однако дальнейший прогресс возможен после достижения состояния зрелости. Итак, это духовно. Бог требует от нас умерщвления всякой похоти и всеобщего и беспристрастного послушания, и поэтому мы можем увидеть, насколько идеально подходит эта молитва к нашим нуждам.
Далее обратимся к рассмотрению обширности этого прошения: «Совершите вас во всяком добром деле». Это всеобъемлющее выражение включает в себя, как указал Гуж, все плоды святости в Боге и праведности в человеке. Никакой оговорки быть не должно. Бог требует, чтобы мы любили Его «всем сердцем», чтобы мы были освящены «всем духом, и душой, и телом» и чтобы мы «возрастали во Христа во всем». Многие сделают что-то хорошее, но несовершенны в других вещах, обычно в том, что наиболее необходимо. Они выделяют те обязанности, которые предъявляют к ним наименьшие требования, которые требуют наименьшего самоотречения. Но мы никогда не сможем наслаждаться крепким миром сердца, пока не сообразуемся со всей открытой волей Божией: «Тогда не постыжусь, когда буду соблюдать все заповеди Твои» (Пс. 119:6). Затем молитесь ежедневно, чтобы быть Божественно подготовленными ко всякому доброму делу, особенно к тому, которое покажется вам самым трудным и требовательным.
«Исполнять Его волю». Здесь мы имеем библейское определение того, что такое «доброе дело»: это исполнение воли Божией. Есть много вещей, совершаемых исповедующими христианство, которые, хотя они и вызывают восхищение и аплодисменты своих собратьев, не рассматриваются как «добрые дела» Тем, с кем нам приходится иметь дело; да, «то, что
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высоко у людей есть мерзость пред Богом» (Лк. 16:15). Издавна иудеи к Божественным заповедям добавляли свои собственные предания, устанавливая посты и праздники, так что Господь спросил: «Кто потребовал сего от твоей руки?» (Ис. 1:12). Мы видим тот же принцип, действующий сегодня среди заблуждающихся католиков, с их телесными аскезами, идолопоклонством, тяжелыми паломничествами и приводящими к обеднению платежами. Многие протестанты не свободны от самозванных лишений и суеверий. От нас требуется не соблюдение религиозных побуждений и не соответствие церковным обычаям, а исполнение воли Божией.
Правило нашего долга – это открытая воля Божия. «Дела» человека — это его действия как разумного существа, и если его действия соответствуют Небесному Закону, они хороши; если это не так, то они злы. Поэтому человек не может быть хорошим христианином, не исполняя воли Божией. Если на то есть Божья воля, чтобы он воздержался от такого действия или практики, он не осмелится продолжать это делать: см. Иеремия 35:6, Деяния 4:19. С другой стороны, если Бог открыл разум, что ему следует сделать такое дело, он не осмелится упустить это, как бы это ни противоречило его наклонностям или плотским интересам: «Тому, кто разумеет делать добро и делает его нет, для него это грех» (Иакова 4:17). недостаточно того, что мы полностью понимаем волю Божию: мы должны исполнить ее; и чем больше мы будем это делать, тем лучше поймем: Иоанна 7:17.
«Совершайте вас во всяком добром деле, чтобы творить волю Его». Эти слова явно подразумевают разные вещи. Во-первых, мы несовершенны или неспособны ко всякому доброму делу. Да, даже после того, как мы возродились, мы все еще не готовы подчиняться Божественной воле.
Несмотря на жизнь, свет и свободу, которые мы получили от Бога, мы все же не способны делать то, что угодно Ему. Это действительно унизительная истина, но это правда: сами христиане неспособны выполнять свой долг. Хотя любовь Божия излилась в их сердца, принцип святости или новой «природы»
сообщено им, этого само по себе недостаточно. Они не только еще совершенно не знают воли Божией, но в них есть что-то, что всегда противится ей и склоняет их в противоположном направлении. Священное Писание без колебаний навязывает нам этот торжественный факт: скорее, он часто повторяется для смирения нас перед Богом.
Во-вторых, наше духовное бессилие нельзя извинять, и нам не следует жалеть себя из-за него; скорее, это исповедание небесам с самоосуждением. В-третьих, никто, кроме Бога, не может подготовить нас к исполнению Его воли, и наш долг и привилегия — просить Его об этом. Нам нужно усердно просить Его укрепить нас силой Своего Духа во внутреннем человеке, склонить наши сердца к Его свидетельствам, а не к корыстолюбию, так оросить наши души, чтобы мы возрастали в благодати; ибо новая природа верующего полностью зависит от Бога. «Не то чтобы мы были достаточно о себе, чтобы думать что-либо как о себе; но наша достаточность от Бога» (2 Кор. 3:5). Если нам нужна Божественная благодать, чтобы подумать о хорошей мысли или задумать благую цель, тем более нам нужна Его сила, чтобы решить и совершить то, что хорошо. Поэтому апостол молился о даровании евреям запасов освящающей благодати, чтобы они могли ответить на волю Божию в требуемых от них обязанностях послушания.
«Сотворив в вас благоугодное пред Ним». Это одновременно и разъяснение, и расширение того, что только что предшествовало, намекая на то, как Бог делает нас совершенными или
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ко всякому доброму делу приспособлен. Предыдущее прошение выражало великую цель, о которой молился апостол, а именно, постепенное освящение его читателей; здесь он выражает средства, которыми это должно было совершиться в них. Это достигается не только моральным убеждением и наставлением, но действительным и действенным действием Божественной силы. Мы настолько извращены по природе и настолько слабы даже как христиане, что нашему разуму недостаточно информирования посредством внешнего откровения воли Божией; кроме того, Ему необходимо стимулировать наши привязанности и побуждать нашу волю, если мы хотим совершать дела, приемлемые для Него. «Без Меня вы ничего не сможете».
«Сотворив в вас благоугодное пред Ним». Это уважение к милостивым действиям Святого Духа в сердцах возрожденных. Оно представляет собой поразительный и благословенный контраст между неспасёнными и спасёнными. О первых мы читаем: «Князь силы воздуха, дух, действующий ныне в сынах противления» (Еф.
2:2); тогда как о последних сказано: «Бог производит в вас и хотение, и действие по Своему благоволению» (Флп. 2:13). Сначала Бог вкладывает в нас волю или стремление к добру, а затем Он дарует Свою силу, чтобы действительно совершить это. Они совершенно различны, и последнее никогда в этой жизни не соизмеримо с первым. Это различие было ясно проведено апостолом, когда он сказал: «Ибо хотение присутствует во мне, а как сделать доброе, не нахожу» (Рим. 7:18): однако даже эта «воля», или желание, имела было произведено в нем Божественной благодатью.
Только когда мы ясно осознаем и честно признаем эти две истины – духовное бессилие христианина и действенность сотворенной благодати – мы сможем по праву приписать Богу славу, которая Ему принадлежит. Ему одному принадлежит честь за все доброе, исходящее от нас или совершаемое нами: «Благодатью Божией я есть то, что я есть, и благодать Его, дарованная мне, не была напрасной, но я трудился с избытком». паче всех их: но не я, но благодать Божия, которая была со мною» (1 Кор.
15:10). Мы не только обязаны Небу новой природой, которую Он вложил в нас, но мы полностью зависим от Него в обновлении этой новой природы «день за днём» (2
Кор. 4:16). Именно Бог производит в Своем народе духовные стремления, святые желания, благочестивые усилия: «от Меня обретается плод твой» (Ос. 14:8). Чем больше это будет осознаваться, тем больше будут по-настоящему смирены наши гордые сердца.
«Совершайте вас во всяком добром деле, чтобы творить волю Его, производя в вас благоугодное пред Ним». Соединяя два предложения вместе, мы получаем самый важный урок: не может быть подчинения воле Божией в жизни, пока не будет подчинения Ему в сердце. В этом мы видим радикальное различие между человеческими усилиями по реформированию и Божественным методом. Человек концентрируется на том, что видно глазам ближних, а именно на внешнем: «Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры! ибо вы очищаете внешность чаши и блюда, а внутри они полны хищения и излишество» (Мф. 23:25 и ср. 27). Но не так с Тем, Кто смотрит на сердце: Он действует изнутри наружу, готовя нас к послушному хождению, эффективно возбуждая чувства и укрепляя волю. Именно таким образом Он продолжает и доводит до завершения Свою работу благодати среди избранных.
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Прежде чем перейти к следующему пункту, следует должным образом отметить, что, хотя мы понимаем, любим, верим и делаем то, чего требует от нас Бог, только благодаря милостивым действиям Духа, из этого ни в коем случае не следует, что что нам гарантировано лежать на удобном ложе. Нет, совсем нет: мы обязаны использовать все средства, назначенные Богом для нашего роста в благодати и практическом освящении. Те, кто больше всего любит цитировать: «Ибо Бог производит в вас и хотение, и действие по Своему благоволению»,
обычно медленнее всего подчеркивают предыдущее увещевание: «со страхом и трепетом совершайте свое спасение» (Флп. 2:12). Нам заповедано приложить все усилия, чтобы приложить к нашей вере другие благодати Духа: 2 Петра 1:5-7. Тогда стряхнем с себя плотскую безопасность и апатию: воспользуемся средствами, и Бог благословит наши начинания (2 Тим.
3:16, 17). 

«То, что угодно Ему». Во-первых, давайте постараемся жить изо дня в день, осознавая, что все, что мы делаем, делается в глазах Бога. Ничто не может ускользнуть от Его взгляда.
Он наблюдает за теми, кто нарушает Его закон, и за теми, кто соблюдает его: «Очи Господни на всяком месте видят зло и добро» (Прит. 15:3). Как должно нас сдерживать и трепетать осознание того, что Бог наблюдает за каждым действием: «в святости и праведности пред Ним» (Лк. 1:75). Во-вторых, пусть это будет нашей великой целью и целью: угодить Богу. Это здравое благочестие, и ничего больше. Угождать человеку — это религия лицемеров, а угождать Богу — это истинная духовность. Не раз апостол внушает это как правильную цель: «Угождать не человекам, но Богу»; «чтобы вы поступали достойно Господа, всем угодным» (Кол. 1:10).
В-третьих, давайте позаботимся о том, чтобы все наши дела были устроены так, чтобы быть угодными небу. Для этого наши действия должны соответствовать правилу Его Слова: только то, что соответствует Его воле, приемлемо в Его глазах. Но более того: недостаточно того, чтобы суть того, что мы делаем, была правильной, но она должна исходить из правильного принципа, а именно, любви к небу и веры в Господа; «Ибо без веры угодить Ему невозможно» (Евр. 11:6), однако это должна быть вера, «действующая любовью» (Гал. 5:6) – не как принуждение, но как выражение благодарности.
Наконец, что касается способа этого: наши добрые дела должны совершаться трезво и со всей серьезностью: «служите Богу угодно с благоговением и благоговением» (Евр. 12:28) – как подобает слуге в присутствии Его Величества. Помните, что Богу на самом деле нравятся такие дела и те, кто их совершает: Евреям 11:4 – какой стимул для этого!
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 125
Божественные увещевания
(Евреям 13:22)
Прежде чем перейти к нашему нынешнему стиху, давайте дадим еще несколько замечаний по поводу последних частей 5:21, которые из-за нехватки места нам пришлось опустить из предыдущей статьи.
Центральная вещь, которую мы пытались прояснить в предыдущей статье, заключалась в том, что, хотя верующий получил при возрождении новую природу или принцип благодати (часто называемый старыми авторами «привычкой к благодати»), тем не менее, это не само по себе достаточно, чтобы дать нам возможность действительно совершать добрые дела. Вначале Бог вложил в Адама все необходимое, чтобы подготовить его к совершению всякого послушания; но не так с христианином. Бог не сообщил нам таких запасов благодати, чтобы мы были самодостаточны. На самом деле нет: скорее, Он вложил в Господа всю «полноту» благодати, которую мы можем черпать (Иоанна 1:16), тем самым сделав члены зависимыми от своего Главы. И, как мы теперь увидим, именно от Христа нам сообщаются новые запасы благодати.
«Совершив в вас благоугодное в очах Его через Иисуса Христа» (стих 21).
Выражение «через Иисуса Христа» имеет двойное значение: к действию Бога в нас и к принятию наших дел. Во-первых, в свете стихов 20 и 21 в целом становится ясно, что там настаивают на том, что нет никакой вести благодати к нам от Бога мира, кроме как на небесах и через них – через Его посредничество и заступничество. Это наиболее важный момент, который необходимо уяснить, если Искупитель хочет занять то место в наших мыслях и сердцах, которое принадлежит Ему: все милостивые действия Духа внутри искупленных, от их зарождения до их прославления, проводятся согласно посредничеству Спасителя и являются ответом на Его заступничество за нас. В этом мы можем усмотреть удивительную мудрость Божью, которая так задумала, что каждая Божественная Личность возвышается в глазах Своего народа: Отец как источник всякой благодати, Тот, от кого она исходит; Сын в Своей посреднической должности как канал, через который к нам течет всякая благодать; Дух как действительный коммуникатор и даритель этого.
Во-вторых, по нашему мнению, эти слова «через Иисуса Христа» имеют также более непосредственную связь с выражением «то, что благоугодно пред Ним», имея в виду те «добрые дела», которыми совершает Бог мира. или подходит нам. Лучшие из наших обязанностей, произведенные в нас Божественной благодатью, приемлемы для неба не просто так, как наши, а только из-за заслуг Христа. Причина этого в том, что Божественная благодать исходит через несовершенную среду: грех смешивается с нашими лучшими делами. Свет может быть ярким и ровным, но его затемняет нечистое стекло, через которое он светит. Таким образом, мы обязаны Посреднику не только прощением наших грехов и освящением нашей личности, но и принятием нашего несовершенного поклонения.
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и служение: «Приносить духовные жертвы, угодные небесам небесами» (1 Пет.
2:5) утверждает тот аспект истины, который мы здесь подчеркиваем.
«Кому слава вовеки. Аминь». Здесь апостол, по своему обыкновению, прибавляет хвалу прошению. Это записано для нашей инструкции. Тот же принцип заложен в образцовой молитве, которую Господь Иисус дал Своим ученикам, ибо после семи прошений Он учит нас заканчивать словами: «Ибо Твое есть Царство и сила и слава во веки веков». Аминь» (Матфея 6:13). здесь существует некоторая неопределенность относительно того, относится ли хвала в нашем тексте к Богу мира, которому адресована вся молитва, или к Иисусу Христу, ближайшему предшественнику. Лично мы считаем, что и то, и другое включено и предназначено. Оба одинаково достойны, и оба должны получить от нас равное признание. В Послании к Филиппийцам 4:20 хвала возносится исключительно Отцу; в Откровении 1:5, 6 — Посреднику; в то время как в Откровении 5:13 оно предлагается обоим.
«И умоляю вас, братия, потерпеть слово увещевания, ибо я написал к вам письмо в немногих словах» (стих 22). Сначала мы дадим краткое изложение этого стиха, а затем сделаем несколько замечаний по его центральной теме. Вступительное слово в нашей версии вводит в заблуждение, поскольку оно контрастно, а не связующе, и в R.V. оно правильно переведено как «Но».
В предыдущем стихе апостол говорил о Боге, совершающем в Своем народе то, что угодно Ему: здесь он обращается к их ответственности и призывает их к усердию. Здесь мы можем еще раз увидеть, как прекрасно Павел всегда сохранял баланс истины: к Божественным действиям должны быть добавлены наши усилия. Хотя Бог производит в нас и хотение, и действие по Своему благоволению, тем не менее, мы призваны со страхом и трепетом совершать свое собственное спасение: Филиппийцам 2:12, 13.
«Слово увещевания», по нашему мнению, относится ко всему содержанию этого послания.
Греческое слово «увещевание» является довольно обширным, включая по своему значению и объему направление, увещевание, побуждение и утешение. Обычно его переводят
«утешение» или «увещевание», одно так же часто, как другое. Совершенно очевидно, что апостолу было очень уместно таким образом резюмировать все свое послание, поскольку от начала до конца его содержание представляет собой сильнейшее и впечатляющее побуждение к стойкости в вере и исповедании Евангелия перед лицом сильных искушений. к отступничеству. «Слово увещевания — это истина и учение Евангелия, применяемое для назидания верующих, будь то путем увещевания или утешения, одного из них, включая другого» (Джон Оуэн — и, следовательно, все лучшие из комментаторов). Но обратим внимание на тактичность и мягкость, с которыми апостол убеждал евреев прислушаться к обращенным к ним увещеваниям.
Сначала он сказал: «Но я умоляю тебя». Это была «нежная просьба, чтобы они благосклонно приняли то, что с его стороны имелось в виду по-доброму» (Дж. Браун). Павел не ставил себя на какой-то высокий пьедестал и не командовал ими, как он вполне мог бы сделать в силу своего апостольского авторитета, но, ставя себя на их уровень, он нежно убеждал их. «Это слово увещевания как исходит из светлой атмосферы правды, так оно исходит и из добродушной атмосферы ласки» (А. Сапфир). Во-вторых, он добавил: «Умоляю вас, братья».
«обозначая (1) его близкое родство с ними по природе и благодати, (2) его любовь к ним, (3)
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его общий с ними интерес в рассматриваемом деле - все это подходит для того, чтобы дать доступ к его нынешнему увещеванию» (Джон Оуэн); к чему мы можем добавить, (4) это свидетельствовало о его похвальном смирении и смирении сердца.
В-третьих, он добавил: «Но умоляю вас, братья, потерпеть слово увещевания». Это, конечно, подразумевало, что в этом послании есть вещи, противоречащие их испорченности и предрассудкам. Это также еще раз показало глубокую заботу апостола о евреях. Он написал им несколько резких предостережений и суровых увещеваний и был глубоко обеспокоен тем, чтобы они не упустили из этого пользы ни из-за своей небрежности, ни из-за своей естественной антипатии. «Вероятно, он записывает (использует) слово увещевания по этой причине: хотя люди по своей природе стремятся учиться, они все же предпочитают слышать что-то новое, чем получать напоминания о вещах, известных и часто слышанных раньше. будучи в лени, они плохо переносят волнения и упреки» (Жан Кальвин).
Здесь мы можем еще раз увидеть, какой благословенный пример оставил апостол всем служителям Слова. Проповедник должен стараться побудить своих слушателей искать себе блага:
«Сын человеческий, Я поставил тебя стражем дома Израилева; итак выслушай слово из уст Моих и предостерег их от Меня. и не говорит, чтобы предостеречь нечестивого от злого пути его, чтобы спасти ему жизнь: тот же беззаконник умрет за беззаконие свое, но кровь его Я взыщу от руки твоей» (Иезек. 3:17, 18). Наши слушатели (даже святые) ни в чем не являются более отсталыми, чем в том, чтобы оценить слово увещевания и ответить на него. Тем не менее, увещевание было основной темой апостола на протяжении всего этого Послания. Бог дал нам Свое Слово для практических целей, и вера избранных Божиих – это «познание истины, которая есть альтернатива благочестию» (Титу 1:1). Священное Писание дано в наши руки, чтобы мы были подготовлены ко всякому доброму делу, научены всякому долгу, укреплены против всякого искушения. Ни одно учение не может быть понято правильно, если оно не влияет на наше хождение. Но, стремясь к соблюдению Божественных заповедей, будем искать благодати, чтобы делать это с той верностью, мудростью, смирением и нежностью, которые свидетельствовал и являл пример апостол.
«Ибо я написал тебе письмо в нескольких словах». Как ни странно, некоторые были озадачены этим пунктом, поскольку большинство посланий Павла намного короче этого, и поэтому они изобрели дикую теорию, согласно которой стих 22 намекает только на эту последнюю главу, которую сэр Роберт Андерсон странно назвал « своего рода сопроводительное письмо». Но здесь апостол имел в виду не абсолютно длину своего послания, а соотношение между его длиной и важностью и возвышенностью темы, которую оно рассматривает. По сравнению с важностью и полнотой многих тем, которые он затронул, краткость действительно отличала его изложение во всем.
Было дано не что иное, как краткий обзор нового завета, служения и дела Христа, превосходства христианства над иудаизмом, жизни веры и разнообразных обязанностей христианина.
Основная тема, упомянутая в нашем нынешнем стихе, — это Божественные увещевания, которые имеют величайшую практическую важность и ценность, но, увы, ими пренебрегают и
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обычно игнорируется сегодня. Во времена Кальвина люди предпочитали «слышать что-то новое, чем получать напоминания о вещах, известных и часто слышанных раньше», но нынешнее поколение крайне невежественно в отношении тех путей праведности, которые Бог указал в Своем Слове, и так далеко от них. часто обсуждая многие из тех обязанностей, которые Бог требует от нас выполнять, большинство кафедр по большей части молчат об этом, заменяя темы и темы более приятными для плоти, старательно избегая того, что исследует совесть и призывает к реформации. Итак, «увещевание» — это побуждение к исполнению долга, побуждение к послушанию Божественным заповедям. Развивая эту тему, мы чувствуем, что не можем сделать ничего лучше, чем следовать порядку, изложенному в Псалме 119.
Там нам показана, во-первых, блаженность тех, кто отвечает на требования Бога к ним: «Блаженны непорочные на пути, ходящие в Законе Господнем. Блаженны соблюдающие свидетельства Его, ищущие Его с всем сердцем» (стихи 1, 2). Псалмопевец начал здесь, потому что нам важно иметь правильное понимание того, в чем состоит истинное блаженство. Все люди желают быть счастливыми: «Многие говорят: «Кто покажет нам добро?» (Пс. 4:6). Это крик мира: «Хорошо, хорошо», это стремление природы к удовлетворению и удовлетворению.
Увы, грех настолько ослепил наше понимание, что мы по природе не знаем, где найти настоящее блаженство и как его получить. Так тщательно сатана обманул людей, что они не знают, что счастье — это плод святости, совесть, свидетельствующая о одобрении Бога. Следовательно, все, пока не вмешается Божественная благодать, ищут счастья в богатстве, почестях и удовольствиях, и так бегут от него, пока ищут его, — намереваются радости, а выбирают несчастье. «Ты вселил радость в сердце мое больше, чем в то время, когда умножались хлеб их и вино их» (Пс. 4:7) – да, «хлеб их и вино их», не только принадлежащие им, но и избранные ими. как их доля и счастье. Но Давид обнаружил, что, следуя по дороге святости, Бог вселил в его сердце радость, с которой ни на мгновение не могли сравниться удовольствия мирских людей.
Основное различие мысли между первыми двумя стихами 119-го псалма, в которых раскрывается тайна истинного счастья, состоит в следующем: в первом описывается внешнее поведение человека Божия; в последнем виден внутренний принцип, который движет им, а именно, искреннее стремление к Господу. Как из сердца исходят все зло, перечисленное небесами в Матфея 15:19, так из сердца исходят все благодати, описанные в Галатам 5:22, 23. Именно по этой причине мы заповедано: «Больше всего хранимого храни сердце твое, ибо из него источники жизни» (Притч. 4:23). Это очень торжественно и тревожно, потому что «человек смотрит на внешний вид, Господь смотрит на сердце» (1 Царств 16:7). Поэтому прежде чем наше внешнее поведение сможет быть угодным Богу, необходимо проявить веру и любовь.
Утвердив и описав блаженство тех, кто ходит в Законе Господнем (стихи 1-3), псалмопевец далее напоминает нам, что Бог «повелел нам тщательно соблюдать повеления Его» (стих 4). Сначала он предлагает нам самый привлекательный стимул прислушаться к Божественным заповедям, а затем напоминает нам о праведных требованиях Бога к нам.
Мы — Его творения, Его подданные, и как наш Создатель и Правитель Он имеет над нами абсолютную власть. Божья воля ясно раскрыта в Его Слове, и мы обязаны дать
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наше самое пристальное внимание и уважение к этому. Бога ничто не отвратит: Он требует, чтобы Ему служили с предельной тщательностью и точностью. Таким образом, вопрос о том, будем ли мы поступать в Господнем Законе, не зависит от нашей прихоти — налагается абсолютная необходимость.
«О, если бы пути мои были направлены к соблюдению уставов Твоих» (стих 5). Пораженный чувством власти Бога, сознавая уместность Его повеления Своими творениями и справедливость Его притязаний, псалмопевец теперь почувствовал свою собственную слабость и полную недостаточность, свою глубокую потребность в Божественной благодати, которая позволила бы ему выполнить свой долг. Это один из признаков возрожденной души: сначала она просвещается, а затем обличается. Ему сообщается знание о пути долга, и тогда пробуждается сознание его неспособности идти по нему. Святость начинается со святых желаний и стремлений: О, если бы я ходил в Законе Господнем и усердно соблюдал Его повеления. Он осознал, что в прошлом он следовал своим собственным путям и мало или совсем не обращал внимания на власть Бога. Но теперь он жаждет, чтобы это радикально изменилось.
Это стремление к сообразованию с Божественной волей есть дыхание новой природы, получаемой при возрождении. Изменение сердца всегда сопровождается новыми желаниями и новыми удовольствиями. «Ибо живущие по плоти о плотском помышляют, а живущие по духу — о духовном» (Рим. 8:5). Когда любовь Божия изливается в сердце, наша любовь достигает небес, и как Его любовь — это забота о нашем благе, так и наша любовь к Нему — это забота о Его славе. О любви к небу свидетельствует стремление подчиниться Ему: «Ибо в том любовь Божия, чтобы мы соблюдали заповеди Его, и заповеди Его не тяжки» (1 Иоанна 5:3). Чем яснее верующий постигает мудрость, благость, чистоту и святость Божественных заповедей, тем ревностнее он жаждет повиноваться им: «О, если бы пути мои были направлены к соблюдению уставов Твоих» — это стремление сердца для направления благодати.
Проходя мимо промежуточных стихов, мы наблюдаем далее молитву псалмопевца о даровании благодати: «Благословен Ты, Господи! научи меня уставам Твоим» (стих 12). Одна из обязанностей народа Божия в связи с Божественными заповедями — обращать их в молитву. Это соответствует новому завету, в котором заповеди и обещания идут рука об руку. То, что Бог требует от нас, мы можем просить у Него. «Почему Бог требует того, чего мы не можем выполнить своими силами? Он делает это (1) для того, чтобы продолжать Свою борьбу; (2) чтобы убедить нас в нашем бессилии и в том, что после испытания: без Его благодати мы не можем совершать Его работу ; (3) чтобы существо могло выразить свою готовность повиноваться; (4) чтобы заставить нас лечь у Его ног в поисках благодати» (Т.
Мэнтон).
Молитва — это выражение наших желаний, и если мы действительно стремимся повиноваться Богу, тогда мы будем искренне молить Его о дарующей благодати. Первое, чего мы хотим, — это чтобы Бог научил нас Своим постановлениям, которые касаются как внешних средств, так и внутренней благодати. Букву Слова и его проповедь нельзя презирать, поскольку это постановление, назначенное Богом; однако только тогда, когда Божественное благословение сопровождает то же самое, мы получаем по-настоящему пользу. Когда Господь Иисус учил Своих учеников, нам сказано, что Он сначала открыл им Писание, а затем открыл их понимание (Луки 24:32, 35). Внутреннее учение Духа состоит в просвещении разума,
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воспламеняя чувства и возбуждая волю, ибо Божественное учение всегда сопровождается рисованием (Ин. 6:44, 45).
Великая потребность в таком внутреннем обучении Духа заключается в нашем упрямстве и предубеждениях. Жить для вечности, а не для времени, ходить верой, а не видением, отвергнуть себя и принять крестный путь — кажется природному человеку полной глупостью. Полностью отдаться небу — значит бороться с бушующим потоком наших похотей. Старая природа имеет долгое начало новой, так что мы утверждаемся в злых привычках, и потому действовать вопреки своим природным склонностям и предубеждениям уподобляется отсечению правых рук и вырыванию правых глаз. Более того, каждый шаг, который мы делаем, да и пытаемся сделать, по дороге святости встречает яростное сопротивление сатаны. Таким образом, потребность в том, чтобы мы были наделены Божественной силой для выполнения наших обязанностей, является реальной, срочной и настоятельной. Никто, кроме Самого Бога, не может действовать в нас как по Своему благоволению, так и по Его благоволению.
Далее мы видим, как псалмопевец заявляет: «Помыслю в повелениях Твоих и взираю на пути Твои» (стих 15). Молитва тщетна, если она не сопровождается верными усилиями с нашей стороны. Вот сердечная решимость и намерение Давида выполнить свою ответственность.
Он знал, что никогда не будет иметь того уважения к Божьим путям святости, которое им причитается, если не сделает Его заповеди предметом своих постоянных мыслей. «Каковы мысли в сердце человека, таков и он». Если бы наши умы постоянно были заняты священными вещами, их аромат был бы очевиден в нашем разговоре. Но страх Божий и радость Его Слова должны сначала утвердиться в наших сердцах, ибо наши мысли следуют за нашими чувствами – то, к чему сердце не испытывает удовольствия, уму утомительно останавливаться на этом. Трудности в святых обязанностях заключаются не в самих обязанностях, а в неразвитости наших привязанностей.
«Помыслю в повелениях Твоих и взираю на пути Твои» (стих 15). Этот приказ глубоко наводит на размышления: медитация предшествует послушному поведению. Размышление должно быть чем-то большим, чем просто благочестивой мечтательностью: это назначенное средство для богоугодного поведения: «Размышляй в нем день и ночь, чтобы соблюдать все, что написано» (Нав. 1:8). ). Медитация предназначена не для того, чтобы наполнить ум любопытными представлениями и тонкими идеями, а должна быть обращена к практическому использованию. Заметьте, дорогие читатели, это не «буду размышлять о Твоих обетованиях» (хотя и это тоже имеет свое место), а «о Твоих повелениях». И почему нам так важно медитировать там? Чтобы они могли более надолго закрепиться в памяти, чтобы они могли произвести более глубокое впечатление на сердце и чтобы мы могли лучше различить их многообразное применение к различным обязанностям нашей жизни.
«Я буду медитировать на Твои заповеди». Для Дэвида это не было мимолетной фантазией, вроде составления новогоднего обещания, которое никогда не приводится в исполнение. Он повторяет свое решение «поразмыслить в уставах Твоих» (стих 48), и снова заявляет: «поразмыслю в повелениях Твоих» (стих 78). Часто говорят, что в наш напряженный и суетливый век медитация — это затерянное искусство. Это правда, и не является ли это одной из главных причин, почему послушание заповедям Божиим является утерянной практикой? В древности Бог жаловался: «Народ Мой не рассудит» (Ис. 1:3): что входит в одно ухо, выходит из другого. «Когда кто услышит Слово Царства и не поймет его, тогда приходит Злой и ловит посеянное в сердце его» (Матфея 13:19): и как может Слово
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быть понятым, если его не обдумывать с молитвой, не прокручивать в уме снова и снова. «Да войдут слова сии в уши ваши» (Лк. 9:44) – посредством серьезного размышления и постоянного созерцания их.
«Укажи мне идти путем заповедей Твоих, ибо в этом я нахожу удовольствие» (стих 35).
Здесь мы видим, как Давид молится о убедительной благодати. Хотя он был возрожденным человеком и наслаждался Божественными заповедями, он с болью осознавал тот факт, что многое в нем еще тянуло в другую сторону. Плоть возжелала духа, так что он не мог делать то, что хотел. Правда, Божественная благодать вложила в возрожденную душу склонность и склонность к добру, но необходимы свежие запасы благодати ежедневно, прежде чем у нее появятся силы совершать добро. И за эту благодать будут искать Бога. Почему так? Чтобы мы могли узнать, что сила принадлежит только Ему одному, и что мы можем оставаться смиренными в своем собственном уважении. Если бы Бог послал столько дождя за день, чтобы хватило на год, то на действия Его провидения не было бы обращено никакого внимания; и если бы Он даровал нам при новом рождении достаточно благодати, которой хватило бы на всю оставшуюся жизнь, мы бы быстро лишились молитвы.
Очень смиренно осознать, что мы должны быть «заставлены идти» по пути Божьих заповедей, однако рано или поздно каждый верующий почувствует истину этого. Благочестивых желаний и святых решений недостаточно для того, чтобы произвести настоящее послушание: Бог должен работать в нас, чтобы мы делали, а также «желали» Своего благоволения. Решимость Петра была сильной, когда он заявил, что не отречется от Христа, хотя все остальные должны это сделать; однако в час испытания он обнаружил, что слаб, как вода. О Езекии нам сказано, что «Бог оставил его, чтобы испытать его, чтобы он узнал все, что было у него на сердце» (2
Хрон. 32:31); и временами Он делает это со всем Своим народом, чтобы они могли обнаружить, что без Него они не могут ничего сделать. Когда делается это открытие, душа чувствует пригодность этой молитвы: «Сделай меня на путь заповедей Твоих».
«Приклони сердце мое к свидетельствам Твоим, а не к корыстолюбию» (стих 36). В этих словах подразумевается как исповедание, так и выраженная мольба. Существует признание того, что естественная склонность сердца направлена от Бога к мирским вещам.
Он молился о том, чтобы сердце его обратилось к Богу и Его заповедям. «Склониться» сердце к Слову Божьему означает, что чувства настолько воспламеняются к святости, что воля устремляется за ними. Как сила греха заключается в любви, которую он питает к объектам, привлекающим нас, так и наша способность выполнять благочестивые обязанности заключается в любви, которую мы испытываем к ним. Когда Бог говорит: «Я заставлю тебя поступать по Моим уставам» (Иез.
36:27), значит, Он так просветит разум и воспламенит чувства, что воля склонится к этому.
Но еще раз повторим, что к молитве необходимо добавить и усердное усилие с нашей стороны, ибо Бог не внемлет прошениям ленивых и нерадивых. Следовательно, мы должны внимательно отметить, что Давид не только умолял Бога «преклонить сердце мое к свидетельствам Твоим», но он также заявил: «Я склонил сердце мое к исполнению постановлений Твоих всегда» (стих 112). Наш прямой долг — склонить наши сердца к Закону Божьему, но сделать это мы можем только с помощью Небес. Тем не менее Бог обращается с нами не как с колодами и камнями, а как с разумными агентами. Он ставит перед нами мотивы и побуждения, за соблюдение которых мы несем ответственность.
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ответить на. Он назначает средства, которыми мы обязаны воспользоваться. Он дарует благословения, которые мы обязаны улучшать, торгуя фунтами, которые Он нам дал. И это сделал Давид. Правда, все это было по благодати, и он был первым, кто это признал; тем не менее факт оставался фактом: он сотрудничал с благодатью: совершая то, над чем трудился Бог; и все напрасно, пока это не будет сделано.
Наше пространство исчерпано. Спросит ли какой-нибудь придирчивый критик: какое отношение все вышеизложенное имеет к Евреям 12:22? Мы отвечаем: очень во всех отношениях. Как нам «терпеть Слово увещевания»? Псалом 119 дает подробный ответ! Часто напоминая себе, что соблюдение этого – путь к истинному блаженству; постоянно напоминая о Божественной власти, которой оно наделено; признавая и оплакивая наше извращенное нежелание к этому; искренней молитвой о даровании благодати; посредством ежедневной медитации на этом; умоляя Бога заставить нас идти по пути Его заповедей; усердным совершенствованием данной благодати.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



ГЛАВА 126
Духовная свобода
(Евреям 13:23)
Прежде чем перейти к нашему нынешнему стиху, мы должны завершить наши наблюдения над тем, который занимал наше внимание в последней статье, ибо практическое значение и значение его невозможно ни переоценить, ни переоценить. «Потерпите слово увещевания». В своем местном значении для евреев это выражение охватывало все содержание послания, к которому Павел обратился к ним, поскольку от начала до конца оно было по сути искренней мольбой о том, чтобы они отказались от ныне ослабевшей системы иудаизма. и оставаться стойкими в исповедании христианства и исполнении евангельских обязанностей. Таким образом, это было последнее слово апостола, о котором его читатели должным образом примут близко к сердцу послание, которое он им донес, независимо от того, насколько радикально оно противоречило их традиции, чувства и предрассудки, их вечное благополучие зависело от получения того, что было достойно всякого принятия. Это был нежный призыв к ним, чтобы они из-за естественного нежелания не упустили и не потеряли неоценимую ценность того, что он написал.
Но это выражение «Слово увещевания» имеет для нас еще более широкое значение и применение. Его можно с полным основанием принять за все Слово Божие, ибо что такое Писание, если рассматривать его с одной существенной точки зрения, как не непрерывное увещевание? Точно так же, как в Римлянам 9:9 мы читаем о «Слове обетовании», а во 2 Петра 1:19 – о более достоверном
«Слово пророчества», поэтому здесь Писание обозначено как «Слово увещевания» —
акценты меняются в каждом случае. И точно так же, как ответ на Слово Увещевания означал для евреев, что они должны сначала отказаться от чего-то, а затем придерживаться чего-то другого вместо этого; так и у нас. Евреи были призваны оставить бесчестящий Христа лагерь иудаизма и действовать верой в откровение, которое Бог дал в Своем Сыне; тогда как мы призваны оставить мир и его суету, отказаться от греховных удовольствий и потворства нашим плотским похотям и идти по той дороге святости, которая одна ведет к Вечной Жизни. Независимо от того, насколько Божественные увещевания противоречат нашей воле и противостоят нашей развращенности, послушание им абсолютно необходимо, если мы хотим избежать грядущего гнева.
В нашей последней статье мы стремились показать, как нам следует «терпеть Слово увещевания».
как нам следует реагировать на это, используя то, что находится в Псалме 119 по этому поводу, ибо именно там полнее, чем где-либо еще в Священном Писании, нас учат тому, как человек Божий ведет себя по отношению к Божественному Закону. . Мы кратко коснулись семи вещей и указали, что мы должны «страдать» или отводить Слову Увещевания то место в наших сердцах и жизни, на которое оно имеет право, часто напоминая себе, что послушание ему – это путь к истинному блаженству ( Пс. 119:1-3), постоянно призывая
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помните о Божественной власти, которой она наделена (стих 4), усердно молясь о благодати (стихи 12, 27), часто размышляя над ней (стихи 15, 48, 78), умоляя Бога заставить нас идти по пути Его заповедей (стих 35), прося Его склонить к этому наши сердца (стих 36), посредством нашего собственного усердного совершенствования благодати, которую Бог уже дал нам (стих 112): добавим теперь еще несколько слов о этот последний пункт.
«Я расположил сердце мое исполнять постановления Твои всегда, до конца» (стих 112). Хвасталось ли это существо? Разумеется, нет, так же как и Павел не был виновен в том же, когда заявил: «Я подвизался добрым подвигом, я окончил путь свой, я сохранил веру». Писание нередко приписывает нам то, что Бог творит в нас, и это из-за наших подчиненных усилий Божественной благодати, когда мы преследуем дело Божье.
Душа откликается на впечатления, которые Дух производит на нее. Бог дает нам дыхание, но мы дышим. Бог дает пищу, но нам приходится ее готовить и есть. Бог ставит перед нами мотивы, но мы должны на них реагировать. Бог дает благодать, но мы должны совершенствовать ее. Это способ получить больше: Луки 8:18. Наш долг прислушаться к этому предписанию
«ныне обрати сердце твое и душу твою к Господу Богу твоему» (1 Пар. 22:19); и как Павел: «Если бы я мог постичь (ухватить) то, для чего я и уловлен Христом Иисусом» (Флп. 3:12).
Более того, существуют определенные средства и средства для этого, которыми мы имеем честь воспользоваться.
Например, псалмопевец сказал: «Я товарищ всем боящимся Тебя и соблюдающим повеления Твои» (Пс. 119:63). На нас в значительной степени влияет и влияет компания, которую мы ведем: «Не дружи с человеком гневливым, и с человеком разгневанным не ходи» (Притч. 22:24). Мы не должны ожидать, что будем любить Божьи заповеди и соблюдать их, если общаемся с теми, кто их презирает. Но общение с благочестивыми душами будет стимулом к нашему благочестию. «Кто ходит с мудрыми, тот будет мудр» (Притч. 13:20).
Здесь также проявляется наша ответственность, поскольку мы свободны выбирать себе спутников. Насколько позволяет Провидение, наш долг — развивать знакомство с теми, кто сознательно подчиняется заповедям Божьим. Благочестивое общение с ними зажжет искру благодати в наших сердцах: «Масть и курение веселят сердце, так и сладость друга человека при сердечном совете» (Притч. 27:9).
Есть еще одна вещь, которую мы могли бы заметить в Псалме 119, поскольку он касается темы послушания Божьим заповедям, а именно, получения пользы от Божественных наказаний и прошения Бога освятить для нас различные испытания, через которые мы проходим. «Прежде страдания моего я блуждал, а ныне соблюдаю слово Твое» (стих 67). Именно в периоды временного процветания мы наиболее склонны к духовному упадку, и, как правило, нам приходится пройти через глубокие воды неприятностей, прежде чем мы восстановимся: для того, чтобы вернуть заблудившуюся овцу, используется щелкающая собака невзгод. Невзгоды — это замаскированные благословения, когда они охлаждают наши похоти, отлучают нас от мира, заставляют осознать нашу слабость и немедленно возвращают нас к Богу. Так заявил псалмопевец: «Благо мне в скорби, чтобы мне научиться уставам Твоим» (стих 71). Тогда «не презирай наказания Господня и не унывай, когда будешь обличен Им» (Евр. 12:5).
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Прежде чем отойти от этой темы, напомним читателю, что это греческое слово переводится как
«Увещевание» в Евреям 13:22 переведено как «утешение» в Евреям 6:18, поскольку этот термин не только означает умолять и побуждать, но также означает облегчение и освежение. Некоторым может показаться странным, что одно и то же слово имеет такие разные силы, как увещевание и утешение, однако эти два понятия имеют гораздо более близкое родство, чем обычно думают, и это двойное значение задумано Духом, чтобы преподать важный практический урок. Презирать Слово увещевания — значит отказываться от собственного комфорта, о чем могут засвидетельствовать многие отступившие христиане. Послушание Божественным заповедям несет теперь свою награду: мир совести, спокойствие ума, довольство сердца и уверенность в одобрении Божием. Божественное утешение достигается вниманием Слову Увещевания!
«Знайте, что брат наш Тимофей отпущен на свободу, с которым, если придёт вскоре, увижу тебя» (стих 23). Следуя своему обыкновению, мы сначала поставим вопрос: какова связь между этим стихом и контекстом? На первый взгляд между ними нет никакой связи, однако дальнейшее исследование, похоже, указывает на обратное.
Некоторые из наших читателей могут счесть нас причудливыми, но автору кажется, что этот исторический намек на «свободу» Тимофея дает нам наглядный стимул откликнуться на призыв, содержащийся в предыдущем стихе. Сформулируем это так: те, кто отказываются прислушаться к Слову Увещевания и вместо этого дают волю своей собственной развращенности, находятся в худшем рабстве из всех – в рабстве греха и сатаны; но подчиняющиеся повелениям и заповедям Божиим вступают в истинную духовную свободу.
Одним из величайших заблуждений естественного человека является то, что он свободен только до тех пор, пока он может угождать самому себе, полагая, что быть поставленным под власть другого означает ограничить его свободу и привести его в рабство. Но это замена тьмы светом и света тьмой. Ибо, насколько говорит наше сердце: «Расторгнем узы Их и свергнем с себя узы Их» (Пс. 2:3), мы находимся под гнетом наших похотей.
По мере того, как мы следуем наклонностям и уловкам нашего злого сердца, мы служим греху и сатане. Беззаконие – это не свобода, а распутство, которое является худшим рабством из всех: «В то время как они обещают им свободу, они сами являются рабами развращения, ибо которым человек побеждён, того же и приводят в рабство» (2 Домашний питомец.
2:19). 

Увы, до чего сегодня широко распространены невежество и заблуждения по этому вопросу. Плотская свобода — это всего лишь моральное рабство. Чтобы сделать это более очевидным, следует отметить, что, во-первых, то, что больше всего ущемляет реальную свободу человека, - это то, что больше всего мешает и лишает его возможности добиваться своего истинного счастья. Когда вещи чувственные вытесняют вещи духа, когда заботы времени вытесняют интересы вечности, когда сатане отведено в нашей жизни то место, которое принадлежит только небесам, тогда мы оставляем свое собственное милосердие и подпадаем под власть самые жестокие надсмотрщики. Во-вторых, то, что смущает душу и выводит разум из-под власти, — это определенное духовное рабство. Когда низкое преобладает над честным, это признак того, что страна порабощена; а когда наши плотские похоти, а не разум и совесть, берут верх над волей, это верное доказательство того, что мы находимся в духовном рабстве.
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Снова; подумайте о великой силе и тирании греха. Грех в различных формах и способами имеет такую полную власть над необращенными, что лишает их всякого контроля над собой и своими действиями: они «служат различным похотям и удовольствиям» (Титу 3:3).
Наиболее наглядно это видно на примере закоренелого пьяницы и наркомана — какие оковы они себе выковали и как бессильны вырваться из них!
Тем не менее, рабство удовольствий и мирских занятий столь же реально, хотя и не так очевидно. Грех, даже в самых утонченных его формах, приобретает такую власть над своими жертвами, что они не властны над своими чувствами и еще менее над своей волей, так что они совершенно неспособны отказаться от того, что сами считают тщеславием, или следовать тому, что они знают, что быть хорошими. «Может ли Эфиоплянин изменить кожу свою, или барс свои пятна? Тогда делайте добро и вы, привыкшие делать зло» (Иер. 13:23). Поэтому многие из них говорят:
«Нет надежды: но будем ходить по своим замыслам, и будем делать каждый по замыслу злого сердца своего» (Иер. 18:12).
Напротив, истинную свободу можно найти на путях Божиих, ибо духовная свобода — это свобода от греха и не греха, свобода служить Богу, а не себе, свобода взять на себя легкое иго Христа. а не пренебрежение этим. Подлинная свобода – это не свобода делать то, что нам нравится, а свобода делать то, что мы должны. «Где Дух Господень, там свобода» (2 Кор. 3:17); наоборот, где правит сатана, там плен (2 Тим.
2:26). Сказал псалмопевец: «И пойду свободно, ибо ищу повелений Твоих» (119:45).
Да, ровно настолько, насколько мы поступаем по Божественным заповедям, мы освобождаемся от оков нашей развращенности. Это то чудо благодати, которое побуждает сердце любить Божественные установления, успокаивает сердце. «Путь святости — это не путь для рабов, а царская дорога для свободных людей, радостно идущих из Египта рабства в Ханаан покоя» (Сперджен).
Во-первых, путь заповедей Божиих сам по себе является свободой, и поэтому Закон Божий назван «совершенным Законом свободы» (Иакова 1:25). Насколько же тяжко заблуждаются те, кто обвиняет нас в том, что мы приводим души в рабство, когда мы настаиваем на том, что Закон является Правилом жизни верующего: рабство Закона, от которого освобождает Божественная благодать, происходит от Закона как завета дел. , а значит, и от его осуждения и проклятия; а не из предписывающей власти Закона. Однако с тех пор, как мы выпили этот яд, «вы будете как боги» (Быт. 3:5), человек обретает власть над собой и будет господином своих собственных действий. Но Писание ясно дает понять, что самое ужасное наказание, которое Бог налагает на нечестивцев в этом мире, — это когда Он снимает Свои ограничения и предоставляет им делать то, что им заблагорассудится: Псалом 81:12, Римлянам 1:26-29.
Настоящую свободу можно найти на путях Божьих, потому что именно там мы призваны достичь истинного блаженства. Путь греха кажется плоти широким и легким, но для духа он тесен и мучителен: «путь беззаконников труден». Напротив, путь святости кажется плоти тесным и узким, однако, поскольку это жизнь и мир, он широк и легок для духа — все пути Мудрости являются «путями приятности». Самой свободной жизнью живет тот, кто живет в узах долга, кто делает совесть угождающей Богу, ибо именно Истина делает нас свободными (Иоанна 8:32). Чем полнее будет наше послушание, тем полнее мы освободимся от оков нравственного рабства. Единственные освобожденные — это те, кто ходит с Богом.
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Во-вторых, дана свобода ходить путями Божьими. При возрождении душа, до сих пор находившаяся в темнице, освобождается небесами (Лк. 4:18, Иоанна 8:36). «Ибо закон духа жизни в Господе Иисусе освободил меня от закона греха и смерти» (Рим. 8:2). Обращение – это смена господ: «Но благодарение Богу, что вы были рабами греха, но от сердца повиновались тому образу учения, которое было вам передано. Освободившись тогда от греха, вы стали рабами праведности. (Рим. 6:17, 18). Искупление — это избавление от жестоких надзирателей Египта и переход под власть Христа. В любви, страхе, служении и восхвалении Бога высшие способности души проявляются самым благородным и регулярным образом. Душа возвышается над вещами времени и чувств, возвышается до занятия небесными и вечными вещами. (Некоторыми моментами последних нескольких абзацев мы обязаны проповеди Мэнтона на Псалом 119:45.)
Мы надеемся, что читатель теперь способен уловить связь между более глубоким духовным значением Послания к Евреям 13:23 и стихом, который непосредственно ему предшествует. Историческую аллюзию на физическое освобождение Тимофея из заключения, происшедшую сразу после призыва к нам прислушаться к Слову Увещевания, следует рассматривать как иллюстрацию духовной свободы, сопровождающей наше соблюдение этого Божественного предписания. В той мере, в какой мы подчиняемся Божественному завету, мы входим в настоящую свободу души и наслаждаемся ею. Если некоторым нашим более прозаическим читателям это покажется слишком фантастическим, возможно, они захотят, чтобы другим было позволено высказать свое собственное суждение по этому поводу.
«Знайте, что брат наш Тимофей освобожден». «Кем был этот Тимофей, каково было его отношение к Павлу, как он любил его, как он использовал его и почитал его, присоединяя его к себе в приветствии, предваряющем некоторые из его посланий, с какой заботой и усердием он писал ему Почитание его должности евангелиста известно из его сочинений. Этот Тимофей был его вечным спутником во всех его путешествиях, трудах и страданиях, служа ему, как сын служит своему отцу, если только он не задумал и не послал его на какую-либо особую работу. для Церкви. И находясь с ним в Иудее, он был также хорошо известен евреям, как и его ценность и полезность» (Джон Оуэн).
Тимофей означает «драгоценный для небес». Его отец был греком; его мать еврейка. О первом ничего не известно. О том, что его мать была истинно верующей, мы узнаем из 2 Тимофею 1:5, где апостол упоминает нелицемерную веру, которая «обитала прежде в бабке твоей Лоиде и матери твоей Евнике». Выражение «непритворная вера» свидетельствует о реальности и искренности ее, в отличие от пустого исповедания других, которые без уважительной причины выдавали себя за верующих. Из приведенного выше упоминания многие пришли к выводу, что Тимофей в ранние годы получил благочестивое воспитание. Это подтверждается
«С детства ты знаешь Священное Писание, которое может умудрить тебя во спасение верою во Христа Иисуса» (2 Тим. 3:15). Судя по всему, семья проживала в Листре.
Первое посещение Листры апостолом Павлом описано в Деяниях 14. Там он и Варнава
«проповедовал Евангелие» (стих 7). И здесь Бог сотворил великое чудо через Павла, исцелив бессильного человека, который никогда не ходил, будучи калекой от матери своей.
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чрево (стих 10). Глубокое впечатление было произведено на жителей-язычников, которые едва могли удержаться от поклонения апостолам как богам. Но вскоре после этого из Антиохии и Иконии пришли евреи и убедили народ — настолько непостоянна человеческая природа —
побить Павла камнями. Писатель полагает, что его тогда действительно побили камнями и что Бог вернул его к жизни. Возможно, к этому событию относится следующий отрывок: «Мы не хотели, братия, оставить вас в неведении о бедах наших, постигших нас в Азии, чтобы мы были безмерно, сверх сил теснимы до такой степени, что отчаялись даже в жизни: Но мы имели приговор смерти самим себе, чтобы мы надеялись не на себя, но на Господа, воскрешающего мертвых, избавившего нас от столь великой смерти и избавляющего, на Которого мы надеемся, что Он еще избавит» (2 Кор. 1:8-10).
Именно во время первого визита Павла в Листру юный Тимофей обратился. Это кажется ясным из того факта, что в 1 Тимофею 1:2 он называет его «мой сын в вере»; а во 2 Тимофею 3:10, 11 Павел напоминает ему теперь, что он вполне знал гонения и скорби, постигшие его духовного отца «в Антиохии, в Иконии, в Листре». Выражение «сын мой в вере» означает, что Павел служебно родил его через Евангелие (1 Кор. 4:17). Листрийцы вытащили тело Павла за город (Деяния 14:19), но он встал и вернулся в него. На следующий день он отправился в Дервию, но, проповедовав там Евангелие, вернулся в Листру,
«утверждая души учеников, увещевая их пребывать в вере, и что многими скорбями надлежит нам войти в Царствие Божие» (стих 22).
То, что было указано выше, объясняет тот факт, что, когда Павел вновь посетил Листру примерно три или четыре года спустя, о Тимофее уже говорилось как об «ученике» (Деян. 16:1). Второй стих намекает на то, как он оправдал себя во время отсутствия апостола. За это время он приобрел репутацию благочестивого человека не только в Листре, но и в Иконии.
Он стал хорошо известен церквям обеих Сухих стран, и о нем «хорошо отзывались».
Вероятно, именно этот добрый слух привлек Павла, который тогда нуждался в помощнике, поскольку Варнава и Марк тем временем покинули его (Деян. 15:39). Похвалы «братьев» Тимофея побудили Павла выбрать его для более широкой работы. Однако на этом пути было одно препятствие: Тимофей был язычником, а христиане-евреи в целом еще не были готовы принять необрезанного лидера. Назначение его на должность учителя могло вызвать предубеждения, поэтому Павел, из уважения к их угрызениям совести, обрезал молодого ученика.
Нам ничего не сказано о том, чего стоило Евнике отказаться от такого сына, но Бог заметил (Пс. 56:8). С этого момента Тимофей занял видное место в истории Павла, став его товарищем и соработником. Два его послания были адресованы ему, а в шести других он связан с ним в надписях: ср. 2 Коринфянам 1:1. Тимофей был с апостолом во время его второго великого миссионерского путешествия, сопровождал его в Иерусалим и был с ним во время его первого заключения. В 1 Коринфянам 4:17 мы находим, что Павел утверждает, что Тимофей был «верен Господу». Филиппийцам 2:19-22 представляет нам прекрасную картину благодатной силы Духа, торжествующей над чувствами плоти и любви Христовой, побуждающей к бескорыстию. Апостол был пленником в Риме, и находившийся там Тимофей был ему очень дорог; но если бы он был готов расстаться со своей любимой спутницей, даже в своей печали и одиночестве, Он заботился о
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благосостояние филиппийских святых, и, поскольку он не мог послать никого другого, разрешил Тимофею посетить их.
Называя Тимофея «единомышленником» самого себя, Павел дает нам представление о его способностях. Тимофей не только был его «собственным сыном в вере», но он говорит о нем «как о сыне отцу, он служил мне в благовествовании» (Флп. 2:22). Молодые верующие обычно становятся похожими на тех, с кем они общаются наиболее близко. Блаженно, когда мы видим, как они растут и следуют примеру благочестивых руководителей — «подражателей нам и Господу» (1 Фес. 1:6). Насколько же торжественно важно, чтобы лидеры жили так, чтобы молодые христиане не могли споткнуться.
Из личных увещеваний, адресованных Павлом Тимофею (в посланиях, носящих его имя), кажется очевидным, что он был человеком чувствительной, замкнутой и робкой натуры. Слово во 2 Тимофею 1:6 (ср. 1 Тимофею 4:12, 14, 16), кажется, подразумевает, что он был почти готов сдаться в отчаянии. «Бог не дал нам духа страха» — на самом деле «трусость» (2
Тим. 1:7) и «не стыдись» (стих 8) намекают на необходимость увещевания «подвизаться добрым подвигом веры» (1 Тим. 6:12) и «переносить трудности, как добрый воин Иисуса Христа». (2 Тим. 2:3 и ср. 4:5). То, что он был человеком слабого телосложения, видно из 1 Тимофею 5:23. Однако для Павла он был «возлюбленным сыном» (2 Тим. 1:2).
«Слезы» Тимофея (2 Тим. 1:4) по поводу тюремного заключения Павла показывают, что он был человеком чувственным.
«Знайте, что брат наш Тимофей отпущен на свободу, с которым, если придёт вскоре, увижу тебя» (Евр. 13:23). Это дает еще одно случайное подтверждение того, что Павел был автором послания к Евреям, поскольку из этого стиха ясно, что Тимофей сопровождал его в его миссионерских путешествиях. кто-нибудь еще, кроме Пола. Фактическое заключение Тимофея не описано ни в Деяниях, ни где-либо еще, но из этого стиха ясно, что он был заключен в тюрьму, но теперь он свободен. Заключение верных служителей в тюрьму является для них честью, но их освобождение является поводом для радости святых; и потому апостол сообщает евреям эту благую весть, ибо он знал, как высоко они чтят Тимофея. Сам он еще не вернулся к Павлу — очевидно, был заключен в тюрьму не в Риме, но, если Бог направил его туда, он намеревался, чтобы они оба снова посетили церкви в Иудее. Оправдалась ли эта надежда, мы не знаем.
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ЭКСПОЗИЦИЯ ЕВРЕЙСКИХ



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